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M1 SENOR Y SALVADOR cuyo don de gracia ha sido todo mi equipo y preparacion para el Ministerio de la Pala-
bra; y cuyo tierno y paciente amor ha sobrellevado, y rectificado todos mis errores y deficiencias en el ejercicio del
mismo. Si en el futuro ejercicio de esta gracia asombrosa, incomprensible, El quiere usar esta mi exposicion para
ayudar a mis hermanos mds jovenes en el sagrado ministerio, esto llenard de gozo mi corazon.

Al sentir sobre mi el peso de la Palabra que he de entregar, de mis ojos se cae la ilusion, la venda, y veo la verdad:
Desierto o multitud, pueblo o ciudad, todo se funde en un paraiso de aire...Y a todos veo soélo como almas atadas a
las que hay que desatar, esclavos a los que hay que libertar...como enjambres pululando atontados...contentos con la
sombra de las cosas...

Entonces siento hervir dentro de mi, como un torrente impetuoso, el deseo; y todo mi ser vibra al oir la llamada, la
trompeta del dngel que emplaza a la tarea.

Es necesario que las salve, sin falta.

Aungque el intento me cueste a mi la vida.

M vida por su vida; jyo la ofrezco por todos!



PROLOGO

La frase que constituye el titulo general de esta serie de conferencias ha sido escogida a propdsito, como una
indicacion biblica del tema que tengo la intencién de considerar. Ocurre en un pasaje familiar del Libro de los Hechos
de los Apdstoles. Un repaso al fondo histérico de este pasaje, y la comprension de la historia particular contenida en él
nos ayudard a crear la atmdsfera adecuada, y nos guiard en la direccion a seguir.

El fondo histdrico es el de la iniciacién de una nueva Era del Espiritu. Tiene todo el encanto y frescor de la aurora.
Hay pocas paginas en la literatura biblica que tengan un interés mds permanente. Todos las hemos leido innumerables
veces desde la infancia, y, con todo, siempre que volvemos a ellas nos inspiran y nos estimulan la mente, el corazén y
la voluntad. Nos parece al leerlas que sentimos el aliento de Dios, y arder con el entusiasmo que cred la maravilla que
contemplaban los ojos de los hombres de Jerusalén cuando observaron las llamas de este Espiritu reflejadas en el
grupo de discipulos de Cristo. Por medio del bautismo del Espiritu Santo, estos hombres, que hasta entonces habian
sido seguidores devotos de Jestis de Nazaret, fueron transportados a una relacién mistica pero poderosa con El, como
Sefior victorioso y ascendido; y quedaron con ello perfectamente equipados para dar testimonio. Por medio de este
testimonio crecid rdpidamente el nimero de creyentes. Dia tras dia eran afiadidos al Sefior, y con ello a la gozosa
compaiifa, todos los que recibfan el Espiritu Santo. Estos realizaban su comunién unos con otros, mediante la
comunién mutua con su Sefior.

Habia, pues, amanecido un dia que fue de poder extraordinario en que hubo sefiales abundantes. La curacion del cojo
junto a la puerta hermosa del Templo, que como los miembros del Concilio de los Judios tuvieron que admitir, habia
sido un «milagro»; y tan impresionados quedaron por este hecho los miembros de este concilio que a pesar de que
deseaban ardientemente poner fin a la propaganda cristiana, no se atrevieron, entonces, a dar un paso mds contra los
apostoles; s6lo les amenazaron, pero les dejaron volver a reunirse con los suyos.

El péarrafo en el cual aparece la frase, empieza con las palabras «En aquellos dias», y revela sus caracteristicas
especiales en la afirmacion, «el nimero de discipulos se multiplicaba». Da cuenta entonces de los problemas que
surgieron en la distribucién de los fondos comunes. Esta dificultad resulté de la persistencia de una antigua tensién en
la atmdsfera cristiana, el de la sospecha mutua y desagrado entre los helenistas y los hebreos. Los primeros se
quejaron, y con toda probabilidad tenian razén, de que los hebreos dentro de la comunidad descuidaban las viudas de
los helenistas. La disputa en si carece de interés para nosotros ahora, pero la forma en que fue resuelta nos lleva a
nuestro tema, y proyecta bastante luz inicial sobre el mismo.

Cuando aparecié la murmuracién, los apdstoles «convocaron a la multitud de los discipulos». En otras palabras, la
dificultad fue considerada por toda la Iglesia, en una asamblea solemne, bajo la guia de los apdstoles. No hubo pénico,
no hubo disensiones. El asunto fue arreglado rdpidamente y con orden. En medio de su pueblo se hallaba el mismo
Sefior, segin su pacto; y El, por medio del Espiritu Santo, dio a conocer su voluntad. La decisiéon que adoptaron fue
notable en muchos aspectos, pero no afecta de modo inmediato a nuestro tema. Hay una cosa importante, sin
embargo.

Esto dio oportunidad para hacer una divisidn vital de las responsabilidades en beneficio de la vida y servicio de la
Iglesia. A partir de entonces habia de haber dentro de sus limites dos 6rdenes en el ministerio; los que tenfan que ver
con el servicio de las mesas, y los que estaban al servicio de la Palabra. Es en este contexto que aparece nuestra frase.
Habiendo encargado a la Iglesia que eligieran «varones de buen testimonio, llenos del Espiritu Santo y de sabiduria» a
quienes encargar el servicio de las mesas, los apéstoles dijeron: «Nosotros nos dedicaremos a la oracién y el ministe-
rio de la Palabra.»

Esta es una frase de importancia permanente, por revelar la verdadera naturaleza y método de un aspecto del
ministerio cristiano; un aspecto que exige la devocién de todo el tiempo y energia de aquellos que son llamados a
ejercerlo, y que no puede ser ejercido de modo perfecto por aquellos cuyo tiempo y energia son absorbidos por otras
cosas, por mds que estas cosas sean en si mismas rectas y propias. Dentro de la misma frase hay contenidas palabras
que sugieren las concepciones fundamentales. A éstas vamos a prestar cuidadosa atencién, antes de tratar del ideal
primitivo, o intentar darles alguna aplicacién moderna. En proporcion a la precisiéon con que captemos el significado
de los términos «el ministerio» y «la Palabra» estaremos preparados para considerar todo el tema del «ministerio de la
Palabra» y el privilegio y responsabilidad de los que son llamados a ella.

Asi, se puede ver que en estas conferencias, lo que deseo es considerar el tema del ministerio cristiano solamente
desde el punto de vista de los ideales del Nuevo Testamento. Es, sin embargo, inevitable que entremos en la
consideracién del elemento de la matizacion v experiencia personal. En la obra de preparacion he intentado evitar esto
tanto como he podido. Por necesidad no podia estar ausente totalmente de mi modo de pensar, ni tampoco estard



ausente de la mente de los que me escuchan. Doy excusas, pues, por cuanto haya de elemento personal en mi
perspectiva, que la experiencia ha creado, por lo cual, prefiero referirme a ello en unas pocas frases.

Mi padre era un predicador y un maestro de la Biblia de considerable valia. Era un hombre de un libro, en un sentido
que su hijo nunca habia de ser. Vivié ochenta afios, y durante este periodo nunca leyé una novela. No tenia
conocimiento de la literatura en general. Lo que él conocia era su Biblia. Bajo su influencia y guia empecé a predicar,
dando mi primer mensaje publico cuando era un muchacho de trece afios Desde entonces, un periodo de mds de
cuarenta afios, he seguido predicando, excepto durante dos afios en que, a causa de un eclipse de mi fe, tuve que
enfrentarme con los fantasmas de la mente.

Durante el periodo anterior a esto, habia sido preparado para la obra de la ensefianza y hacia esta obra. Durante este
tiempo predicaba los domingos y dirigia misiones evangelisticas durante los dias festivos en general.

En el afio 1886 renuncié a mi trabajo como maestro, y me dediqué a partir de entonces totalmente a la obra
evangelistica. Durante el periodo ulterior, de esto hace treinta y tres afios, he seguido predicando. Mi trabajo nunca ha
sido apostdlico, en el sentido en que entiendo esta frase del ministerio, y que luego intentaré explicar. Ha sido a veces
profético, constantemente evangelistico, y de modo principal para la ensefianza y pastoral.

Estos son, pues, los hechos que hacen referencia a las experiencias que afectan mi modo de pensar. Los he
mencionado para ponerlos a un lado, una vez reconocidos. Espero que no se pondrdn en evidencia, o lo hardn muy
poco, y que nuestra consideracion serd condicionada totalmente por la luz de la Biblia.



Capitulo 1
LAS CONCEPCIONES FUNDAMENTALES

Dentro de la frase «el ministerio de la Palabra» queda incluido todo el concepto de la obra de predicacién en cuanto se
distingue del de servir las mesas. Hay que reconocer, al instante, que ésta es una distincidn necesaria en la practica y
también en la teoria; pero es igualmente importante que la distincién sea hecha de modo inteligente, esto es, con
garantia espiritual, mds bien que a base de prejuicios o costumbres. Hay que hacerla en interés de la obra de
predicacién, no en la de los predicadores. El decir esto, es simplemente interpretar a la vez lo que querian decir los
Doce, cuando emprendieron la accién que habia de ponerlos a ellos aparte de sus hermanos. No obraban por el deseo
de crear un orden superior para ellos, sino exclusivamente por la pasién de obtener fruto en la obra particular a la cual
habian sido designados. El trabajo de servir las mesas es sagrado también. Esto es evidente por la descripcion
apostolica del caricter y calificaciones de los hombres que han de ser designados para esta obra. Han de ser hombres
de «buen testimonio, llenos del Espiritu Santo y de sabiduria.» Las dos 6rdenes del ministerio no tienen por qué ser
consideradas como superior e inferior. Son iguales en importancia y complementarias. La obra de cada uno dependia,
para que tuviera éxito completo, de la del otro. Los didconos pueden ser también predicadores, como pronto descubri-
remos en el caso de Felipe el evangelista. Lo mds probable en un caso semejante es que se renuncie a la obra del
diaconado. La historia de Felipe nos produce esta impresion. Pero, incluso si es asi, no es porque la obra de servir las
mesas no sea tan sagrada, sino porque no hay quien pueda cumplir perfectamente la obra del servicio de la Palabra si
al mismo tiempo estd ocupado en la otra. Todo esto lo veremos mds claramente luego en nuestro estudio.

Nuestro primer deber es el de intentar conseguir conceptos fundamentales claros, porque en proporcién a lo que lo
consigamos, estaremos preparados para las consideraciones y aplicaciones mds plenas que me propongo.

Los dos conceptos son sugeridos por las palabras «el ministerio» y «la Palabra». El segundo de éstos revela un tema
supremo y central; en tanto que el primero indica el método por medio del cual ha de ser realizada la obra. Vamos a
dedicar una conferencia a cada uno. El primero, el de la revelacion del método sugerido por el término «el ministerio»
es el que consideraremos hoy.

A fin de entender el concepto fundamental sugerido por el término «el ministerio», vamos a examinar el lugar que el
término ocupa en nuestro parrafo, y luego veremos el desarrollo de la idea, tal como se halla en un pasaje destacado
de los escritos apostdlicos.

En nuestra versidn encontramos tres palabras que serdn bdsicas par nuestra discusidon. En el versiculo uno,
«distribucién», que en el original puede ser traducida también por «ministracién», palabra que preferimos aqui; en el
versiculo dos, «servir», y en el versiculo cuatro, «ministerio». Vamos a decir que estas tres palabras representan la
misma idea. En el griego del Nuevo Testamento esto es ain mdas aparente, en el hecho que las palabras usadas
respectivamente son diakonia, diakonein y diakonia, la primera y la dltima son idénticas. La palabra especial aqui,
diakonia, es traducida como ministracién en el versiculo uno y ministerio en el cuatro. ;Cudl es la idea que sugiere la
palabra, al margen de las interpretaciones resultantes del contexto en que se encuentra en los versiculos citados?
Indudablemente, es la idea de la obra de un siervo, llevar a cabo una responsabilidad bajo 6rdenes recibidas. La
palabra griega se deriva de la palabra diako-nos, que simplemente significa la de un asistente, un criado; la cual, a su
vez, procede de un verbo desusado, diako, llevar mensajes. La idea simple es la de hacer un servicio en el sentido mas
elemental, y hacerlo bajo un amo. Observemos, pues, cuidadosamente esta idea, la cual nunca es posible eliminar, ni
cambiar en cualquier uso subsiguiente de la palabra. Esta es la idea en el versiculo primero. La distribucién o
ministracién diaria era el entregar o distribuir del fondo comun, las porciones destinadas a los miembros necesitados
de la comunidad. Es evidente que es también la idea de la palabra servir en el versiculo segundo. Cuando los apdstoles
declararon que no era propio que ellos sirvieran las mesas, simplemente indicaban que lo urgente de la labor que ellos
habian sido designados de modo especifico para realizar era tal, que ni tenian tiempo ni fuerzas para dedicarlos a los
detalles especificos de calcular y distribuir lo que era necesario para mantener los aspectos materiales de la
comunidad.

He llamado la atencién sobre los hechos simples y evidentes, a fin de dejar la impresién bien definida del verdadero
valor de la palabra ministerio, porque es de capital importancia que no lo perdamos de vista. En cualquiera de los
desarrollos en que lo podamos considerar, esta cualidad persiste. La idea de dignidad, de importancia oficial de
prerrogativa, es totalmente ausente de la palabra en si. Naturalmente, hay una cierta dignidad en todo servicio, hay
prerrogativas que corresponden al servicio; pero éstas resultan de la naturaleza de la obra que hay que hacer, y sélo
existen en tanto que la obra es hecha a conciencia. El ministerio implica subordinacién, sumisién; y por ello,
necesariamente, diligencia y fidelidad. Esto lo subraya la declaracién de los apdstoles de que en «el ministerio de la



Palabra», ellos habian de «dedicarse asiduamente», lo cual indica una sincera devocion en la tarea entre manos, un
seguir adelante con todas las fuerzas para realizarla.

Este concepto es vdlido con referencia a ambas lineas de servicio reconocido en el parrafo bajo consideracion, el de
las mesas y el de la Palabra. En cada caso el objetivo es la comunidad, la koinonia; 1a unidad sagrada de Cristo con su
pueblo, y la unién consiguiente de unos con otros. Esta comunidad es mucho mds que una idea abstracta. Es un hecho
vivo, y ha de hallar expresién en el desarrollo espiritual y el servicio, y en el bienestar material. Las mesas sirven para
realizar lo dltimo; la Palabra es para la realizacién de lo primero. De ahfi lo sagrado de las mesas para la préctica de la
comunion. De ahi lo sagrado de la Palabra para la practica de la comunién. De ahi lo sagrado del ministerio, sea en las
mesas o en la Palabra.

De este modo vemos que el concepto fundamental es el de una devocion fiel y diligente a la obra asignada. Aparte de
esto, no hay dignidad ni privilegios correspondientes a la obra del ministerio. Todo esto, repito, lo hemos de tener
siempre presente en nuestra consideracion del ministerio de la Palabra, y mds atin durante el ejercicio del mismo.
Pasemos ahora a considerar un desarrollo de la idea que hallamos en un pasaje destacado de los escritos apostdlicos.
Antes de hacerlo, sin embargo, y atn a riesgo de ser acusados de repeticiones innecesarias, permitidme que insista en
que el desarrollo no significa destruccion o cambio. Es mds bien una evolucion de lo que estd implicado, la aplicacién
de un principio persistente para las necesidades supremas de la obra. En la idea central del ministerio de que estamos
tratando no hay desarrollo, ni puede haberlo. Sea la que sea la frase del ministerio, siempre sigue siendo ministerio, en
sus sentidos mds simples o finales de la palabra. El desarrollo es en el método por medio del cual se rinde el servicio,
y en su aplicacion a ciertos aspectos de la obra.

El pasaje en que se trata mds plenamente este desarrollo en el Nuevo Testamento se halla en la epistola a los Efesios
(4:1-13). Demos primero una mirada amplia al pasaje, y luego observaremos su revelacion particular sobre este tema
del ministerio.

El pasaje abre la segunda parte de esta carta, en que el apdstol aplica las verdades antes enunciadas a la conducta de
aquellos a quienes escribe. La nota clave del conjunto de esta segunda seccidn se halla en las palabras: «Os exhorto a
que andéis como es digno de la vocacién con que fuisteis llamados.» A fin de poder hacerlo, y como su primera
condicidn, les insta a «guardar la unidad del Espiritu. Esto lleva al pasaje en que se describe tan gréficamente esta
unidad, y en medio de la cual hallamos la idea del ministerio tan plenamente desarrollada.

En los versiculos cuatro, cinco y seis, tenemos la visién de la unidad misma. El organismo se describe primero como
«un solo cuerpo, y un solo Espiritu, como también fuisteis llamados en una misma esperanza de vuestra vocacion».
Esto es una descripcion bésica de la Iglesia. Es un Cuerpo, Cristo mismo siendo la Cabeza, v todos los que participan
de su vida, los miembros. Su Cuerpo, pues, tienen una vida, la del Espiritu, que esta en la Cabeza y en los miembros,
y de este modo los unifica en la mente, el corazén, la voluntad y el poder. Este organismo tiene una funcién, que es
cumplir la vocacién que el apdstol ha descrito en la parte anterior de esta carta.

Sigue luego, y en frases breves pero llenas de significado, una descripcién de la generacién de este organismo: «Un
Sefior, una fe, un bautismo.» El Sefior es Cristo, en la perfeccion de su Sacerdocio y su Realeza, Eles presentado en el
Evangelio ante los ojos de los hombres. La fe es la sumision arrepentida, y la confianza completa, por la cual los
hombres se entregan a El como su Salvador y Sefior. El bautismo es el del Espiritu Santo, que es la respuesta divina a
la fe humana, y por la cual los que lo reciben quedan incluidos en el cuerpo cuya funcién es la de la vocacién divina.
Finalmente, la relacion ultima y resultante es descrita en las palabras: «Un Dios y Padre de todos, el cual esta sobre
todos, por todos, y en todos. El todos se refiere en cada caso a la Cabeza y los miembros del Cuerpo, esto es, a Cristo
y todos los creyentes, en tanto que las preposiciones marcan las diferentes fases de la relacion: el «de» incluye, el
«sobre» marca la soberania, el «por» indica operacién y el «en» indica comunién.

Siguiendo esta visién de la unidad, viene la descripcion del crecimiento del organismo, la cual ocupa los versiculos
del siete al trece. Para el propdsito de nuestras presentes consideraciones s6lo necesitamos notar la afirmacién
principal que vemos en los versiculos siete y trece juntos: «Pero a cada uno de nosotros fue dada la gracia conforme a
la medida del don de Ceristo... hasta que todos lleguemos a la unidad de la fe y del pleno conocimiento del Hijo de
Dios, a la condicién de un hombre maduro, a la medida de la edad de plenitud de Cristo.»

Un examen cuidadoso de este pasaje nos mostrard que el juntar estos versiculos es perfectamente justificado Todo lo
que hay entre ellos sirve para explicar la frase «el don de Cristo». El método de crecimiento es el de desarrollar el don
de gracia dado a cada miembro en su relacién con los dones de gracia concedidos a los demas. Como todos éstos son
recibidos y pasan a ser operantes, todo el cuerpo crece hacia su plenitud y perfeccién, hacia «el hombre maduro»,
hacia la medida de la estatura de la plenitud de Cristo». Ninguna de estas frases se aplica a un creyente individual,



sino a la Iglesia completa y perfeccionada, que es la Unica que puede realizar «la medida de la edad de la plenitud de
Cristo».

Esto nos lleva de modo especialmente apropiado a nuestra consideracion presente, a saber, el ministerio. Se trata del
mismo en los versiculos del ocho al doce, a los que nos hemos referido como explicativos de la frase del versiculo
siete, «el don de Cristo».

Después de declarar por la cita de los Salmos que cuando Cristo, «subiendo a lo alto, llevé cautiva la cautividad, y dio
dones a los hombres»; y en el paréntesis ha declarado que su ascensién habia sido precedida por su descenso, y que
fue una ascension al lugar de autoridad suprema, con el propdsito de dar cumplimiento a todo; el apdstol prosigue
hablando de los dones que El concede, y declarando su propésito. Notemos primero el propésito. Lo indica en el
versiculo doce: «A fin de equipar completamente a los santos para la obra del ministerio, para la edificacién del
cuerpo de Cristo.» De modo que estos dones concedidos son para perfeccionar a los santos, a fin de que ellos —los
santos— puedan cumplir la obra del ministerio. En esto estdn incluidos tanto el ministerio de las mesas como el de la
Palabra, en cuanto son necesarios para la edificacion del cuerpo de Cristo; y necesariamente, también el ministerio
mas amplio que es la vocacion especial de la Iglesia, tanto aqui como en las edades futuras.

Es de importancia vital que reconozcamos que el pleno ministerio de la Iglesia s6lo puede ser cumplido por toda la
Iglesia, ya que la Iglesia consiste en la unidad de Cristo con sus miembros. Sin embargo, a fin de que la Iglesia pueda
cumplir este ministerio, tiene que haber un ministerio dentro de su vida orgénica, que es creado por los dones que la
Cabeza concede por medio del Espiritu, para citar otra de las cartas de Pablo: «repartiendo a cada uno segtin su
voluntad».

Estos dones son los de apéstoles, profetas, evangelistas, pastores y maestros. Estos son todos parte del ministerio de la
Palabra.

Cuando hablemos mds plenamente del ideal primitivo trataremos de ellos de modo particular. De momento, en
nuestro estudio bastard con que demos sélo una mirada. Las mismas palabras son sugestivas y pueden ser examinadas
de modo simple. La palabra «apdstol» se suele decir que significa uno enviado. En realidad, su significado principal
es ser puesto aparte. Esto lo veremos también luego. La palabra, como se usé comiinmente, se referia a delegado,
embajador. Lucas nos dice que nuestro Sefior aplicé el nombre a los doce cuando los selecciond. La palabra profeta
significa el que predice, si bien hemos de tener en cuenta que el prefijo «pre» se refiere lo mismo a lugar que a
tiempo. La palabra evangelista significa simplemente uno que da buenas nuevas. El don final es indicado por el uso de
dos palabras, pastor y maestro, con lo cual se indica una funcién doble: la primera en el reino de la vida, de vigilancia,
de sostenimiento; la segunda en el reino del conocimiento, el de dar a conocer.

Estos son los dones y son concedidos por la Cabeza de la Iglesia segiin el agrado de su sabiduria. El ejercicio de estos
dones puede ser descrito ahora con la misma brevedad, y reservar as{ el tema para un tratamiento mas pleno ulterior.
El ap6stol trata de todo el cuerpo de la verdad. El es quien lo declara, lo sistematiza, lo pone a disposicién de los
santos, con miras a su guia y su sustento.

El profeta es el que hace que la luz de la Verdad brille ante los hombres El es un hombre de Luz y de Ley.

El evangelista ha de aplicar los aspectos de la verdad que inspiran esperanza. Declara los hechos del Evangelio. Es un
hombre de vida y de amor.

El pastor y maestro recibe a los que obedecen, los guia y los instruye en todas las cosas de la vida y del servicio.

Es del todo evidente que éstos son dones separados, pero los que los reciben son llamados al ministerio, y una vez
mads, la palabra ha de ser interpretada en cada caso por las valores que discutimos al principio.

Se presenta una pregunta respecto a si estos dones se hallan armonizados alguna vez en la experiencia de un solo
hombre. No tenemos por qué dogmatizar, pero creo, personalmente, que esto es raro. A veces son cambiados en el
curso de la vida en la obra. Lo que incumbe a cada uno es definir su don, y luego dar prueba de su ministerio en el uso
del mismo. Cuando se hace esto, los dones no estin nunca en conflicto sino que cooperan de modo perfecto en el
servicio.

De este modo se ve que el concepto fundamental del ministerio dentro de la iglesia cristiana es del servicio rendido en
obediencia a la autoridad. Esto es verdad igualmente de todo el ministerio de la Iglesia, el ministerio de las mesas y el
ministerio de la Palabra. El ministerio se hace posible por la concesiéon de dones por parte de Aquel bajo cuya
autoridad es realizado.

Los ministros, pues, en cada caso, y también en el de la predicacién de la Palabra, son siervos de Cristo. Es a El que
deben fidelidad v lealtad absoluta e incondicional. Por tanto, no son siervos de nadie mas, en el sentido de sumision a
la autoridad. Pasan a ser siervos de todos en el sentido de hacer la obra en beneficio de otros. Esto se implica en el
hecho de que son los siervos de Cristo, el cual dijo de si mismo: «El Hijo del hombre no vino para ser servido, sino



para servir, y dar su vida en rescate por muchos.» Los ministros de la Palabra reciben sus érdenes sélo de El, pero
estas 6rdenes son siempre tales que les obligan a servir los intereses mds elevados de otros, en tanto que se vacian
ellos mismos en la obra sagrada.

El concepto de ministro estd, pues, lleno de dignidad celestial, pero es siempre la dignidad del vaciarse a uno mismo,
nunca de engrandecerse El ministerio de Cristo no se preocupa mucho de la opinién de otros, excepto de la de su
Sefior, pero procura con cuidado el bienestar de todos los que son amados por su Sefior.

En el lugar secreto de su comunién con su Sefior, siempre se someterd con toda humildad de mente, lealtad de corazén
y sumisién de la voluntad, a fin de poder descubrir exactamente lo que ha de decir, dénde ha de ir, y lo que ha de
hacer. Luego pasa a obedecer lo que su Maestro le ha dado a entender, lo ha de hacer sin temor o vacilacién, siendo
consciente de su plena autoridad, y con el mismo espiritu y conducta y de este amor de gracia insondable que es la
inspiracion de la autoridad bajo la que sirve.

B
LA PALABRA

Pasemos ahora a la consideracion del segundo de los conceptos fundamentales, el que nos sugiere el término «la
Palabra» Aqui vemos al instante la necesidad de prestar la maxima atencién. Este término, «la Palabra de Dios», es de
uso comin hoy. Algunas veces se emplea con evidente discernimiento espiritual; a veces, me temo, con gran
descuido; y en general, por almas devotas, con escaso conocimiento. Ofmos constantemente que se habla de la Biblia
como de la Palabra de Dios. Dejadme decir al instante que no estoy por un solo instante sugiriendo que ésta sea una
designacién impropia, sino sélo aclarar que estoy seguro que el término no es entendido en lo que significa por
muchos que lo emplean. Preguntadles en qué sentido es la Biblia la Palabra de Dios, o cdmo resulta ser la Palabra de
Dios, o lo que quieren decir cuando la llaman la Palabra de Dios; y sus respuestas, aunque devotas en la intencién, por
desgracia, muestran lamentable ignorancia en la afirmacién. Consideramos que la expresion «la Palabra» es una
abreviacidon de «la Palabra de Dios», que es satisfactoria. Indudablemente, era asi en el caso en que la hemos
considerado. Cuando los apdstoles declararon que ellos se dedicarian asiduamente «al ministerio de la Palabra» se
referfan a la palabra de Dios. ;Cudl es, pues, decimos, la interpretacion biblica de la frase? Como respuesta, demos
una mirada general al uso del término, y luego examinaremos un pasaje destacado de interpretacion.

En el Antiguo Testamento el término que es equivalente al logos es Dabar. Una mirada al 1éxico hebreo nos mostrara
la persistencia de este término en las Escrituras del pueblo hebreo. La palabra significa simplemente «un asunto del
cual se habla»; no la cosa o asunto solamente, no el hablar de ella, sino la verdad pronunciada. Veremos luego cuan
cercana es la idea de la palabra al simple significado del griego logos. Esta palabra Dabar ocurre constantemente en
conexién con el nombre de Dios, y por ello vemos constantemente la férmula «la Palabra de Dios». La pretension a
autenticidad de los profetas se basaba persistentemente en la declaracion: «Vino a mi Palabra del Sefior.» Para estos
pensadores hebreos lo que asi describian era «sabiduria». Sus ideas filos6ficas no empezaba haciendo preguntas sino
en la afirmacion de Dios, y su sabiduria esencial. La Palabra del Sefior, para ellos, era esta sabiduria, tal como El la
declaraba, o la daba a conocer.

Cuando vamos al Nuevo Testamento encontramos que cada escritor usa el término /logos de la misma forma. Fue
especialmente el término usado por tres de ellos, a saber, Lucas, Pablo y Juan. Es interesante observar, de paso, que
Lucas emplea la palabra setenta y cuatro veces, Pablo cincuenta y seis y Juan cuarenta y tres. Esto ya me hago cargo
que es una afirmacién de tipo mecdnico, pero tiene su valor. Su uso nos muestra que la intencién de la palabra es casi
el equivalente exacto de la del hebreo Dabar; un asunto o verdad, que es expresada. El pasaje destacado de
interpretacion a que me refiero es naturalmente el del prélogo del Evangelio de Juan, y a €l nos dirigimos
inmediatamente.

Detengdmonos por unos momentos en el término mismo. En este aspecto es interesante observar ciertos hechos sobre
los tres escritores a los que nos hemos referido. Lucas era griego, e indudablemente estaba influido por los métodos
del pensamiento griego. Pablo era hebreo, pero educado en el estilo helenista. Juan, a juicio mio, habia sido influido
profundamente, antes de escribir su evangelio, por Filén. Todos ellos estaban perfectamente familiarizados con el
término que emplean.

En las filosoffas griegas primitivas el término logos representaba el principio racional del universo, la palabra
significa una expresién del pensamiento, y el pensamiento asi expresado; nunca el uno sin el otro. Filén usa
definitivamente el término con referencia a la revelacién que hace Dios de si mismo. La distincién entre Filén y Juan
era que Filon nunca pensé en ella como «el hacerse carne». Juan lo usé exactamente en el mismo sentido que Filon,



incluyendo siempre este concepto mas profundo de que la Palabra o Verbo no era sélo el método de revelacién, sino
también la cosa revelada; pero su declaracién central fue que «la Palabra o Verbo se habia hecho carne». Al afirmarlo,
sin embargo, nunca quité en modo alguno los valores del concepto eterno y espiritual. En otras palabras, no calific6 a
Cristo segin Fildn, sino que complement6 a Filén con Cristo.

Procedamos ahora a considerar en cuanto podamos el pleno contenido de la frase «la Palabra», para el ministerio al
cual estos hombres se entregaron. Esto lo haremos considerando el pasaje de Juan; y con una declaracién basada sobre
los conceptos biblicos.

El objetivo de estas conferencias no requiere mds que una mirada al prélogo de Juan. Es un asunto de suprema
importancia, sin embargo, el que la mente tenga presente la persistencia de la idea de «la Palabra o Verbo» durante
todo este prélogo. La idea asciende desde la idea abstracta a la de personalidad. Para nosotros, todos los valores
residen en la Persona. Esta Persona la vemos en relaciones diferentes, pero su identidad no cambia. Se la llama «el
Verbo», «el Unigénito del Padre», «Jesucristo», «el Unigénito del Hijo»; pero estas descripciones se aplican al mismo
objeto supremo, o a la misma Persona. En el curso del prélogo, la Palabra es revelada en relaciones cosmicas; en
relacion a Dios; en relacion a toda la creacidn; en relacién a los procesos de redencidn; en relacion a las almas indivi-
duales. Pero en todas ellas es el Verbo (o sea, la Palabra) una Persona; y la Persona es el Verbo (o sea, la Palabra). La
Persona, que es la Palabra, se ve en dos relaciones principales, pueden ser descritas como eternas y temporales. Esto
se muestra mejor poniendo los versiculos uno y catorce en sus tres declaraciones, una al lado de la otra:

«En el principio era el Verbo.» «Y el Verbo se hizo carne.»
«El Verbo estaba con Dios.»  «Habit6 entre nosotros.»
«El Verbo era Dios.» «Lleno de gracia y de verdad.»

De modo que el Verbo, segtin Juan, es la Gracia y la Verdad eternas, para siempre con Dios y el mismo Dios; pero fue
revelado en la naturaleza humana, y por ello habit6 entre los hijos de los hombres, para iluminarlos y salvarlos.

Esta es la afirmacién exhaustiva de una hecho que no puede ser agotado, al servicio del cual, todos los que estn en el
«ministerio de la Palabra» estdn dedicados. Es necesario, sin embargo, que busquemos alguna explicacién mads
detallada del concepto, si hemos de cumplir con este ministerio, y por tanto, intentaremos hacer una afirmacién, que
no nos llevard m4s all, pero que nos ayudard a una comprension operante de la verdad m4s gloriosa.

Cuando hablamos de la Palabra, pues, empleamos un término amplio, que tiene un valor cuddruple. Voy a afirmar los
cuatro aspectos y a considerarlo brevemente por separado.

La Palabra es Gracia y Verdad, esencialmente, absolutamente, y en relacion a todas las cosas.

La Palabra es la expresion de la Gracia y la Verdad que las hace comprensibles.

La Palabra es el registro o testimonio de la expresion de la Gracia y la Verdad; el testimonio que es a la vez el germen
y norma de su interpretacion.

La Palabra es la interpretacién del testimonio de la expresion de la Gracia y la Verdad, cuando éstas, de modo
progresivo despliegan sus significados y hacen énfasis en sus derechos.

Este breve sumario nos ayudard, al punto, a reconocer la amplia gloria de aquello a cuyo servicio somos llamados.
Como sumario, es frio y escueto, y esto es casi inevitable. Todos los multiples colores de la glorfa infinita del Dios
eterno se funden en la frase la Palabra de Dios. ;Quién puede esperar conseguir una definicién de esta idea? Sin
embargo, el fundir estos colores da por resultado la Luz, y la Luz revela finalmente todas las cosas, excepto ella
misma. En la luz puedo verlo todo excepto la luz misma. Si alguien duda da la exactitud de esta afirmacién, que mire
en el reino de la luz del sol, y se esfuerce por mirar al sol. La tinica manera de verlo es a través de un cristal ahumado.
Nuestro sumario es de la naturaleza de este cristal ahumado. Si nos ayuda a obtener un concepto de la gloria de la
Palabra de Dios, es util para nuestro proposito.

La Palabra es Gracia y Verdad de modo esencial. Este es el sentido en el cual se usa la expresién en las primeras
cldusulas en el prélogo de Juan. «En el principio era el Verbo, y el Verbo estaba con Dios, y el Verbo era Dios.» La
referencia es al hecho en su totalidad; la Gracia y la Verdad es una unidad que se completa en si misma. En este
sentido, la Palabra es la suma total de la Sabiduria. En esta potencialidad inclusiva estd toda la fuerza, esto es, la
Verdad de la misma; y toda la belleza, que es la gracia de la misma. Esto, ademads, es la plena gloria del Padre. De la
Persona dijo Juan: «Y vimos su gloria, gloria como del unigénito del Padre, lleno de gracia y de verdad.» La
referencia en la exposicién que sigue es a la relacion de este hecho eterno a los fendémenos externos. Los fendmenos
son las cosas de la vista, las cosas que aparecen, contrapuestas a la realidad final, espiritual. Esta era la idea del
escritor de la carta a los Hebreos, en las palabras: «Lo que se ve no ha sido hecho de las cosas que se ven.» En otras



palabras, los fendmenos son el resultado y la demostracién, no de otros fenémenos, sino de la realidad suprema,
bésica; no de otras cosas que aparecen, sino de las cosas que no se ven. «Las edades» que aparecen «han sido hechos
por la Palabra o Verbo de Dios», que es esencialmente de la mente. El Verbo o Palabra de Dios, por tanto, es la razén
y significado de las cosas. No hay nada que no esté relacionado a ellas. Todo se pone a prueba por ella; y se sabe si es
verdadero o falso, bueno o malo, hermoso o feo, sabio o ignorante, segiin este estindar permanente e inmutable. Esta
es la definicién definitiva de la Palabra de Dios, y toda otra frase de significado se refiere a ella, y al hacerlo adquiere
la fuerza y el valor de ella.

En segundo lugar, la Palabra de Dios es la expresién de la Gracia y la Verdad. Este es el sentido en el cual es usado el
término en la segunda afirmacién capital del prélogo de Juan: «El Verbo se hizo carne... y habité entre nosotros...
lleno de gracia y de verdad»; y también en la frase empleada por Lucas en su prélogo, «testigos y ministros de la
Palabra». Esto es, el sentido de las declaraciones con que se abre la carta a los hebreos, donde el término no aparece,
pero donde estd presente la idea: «Dios... habiendo hablado en el Hijo.» La idea es la de dar tal forma a los hechos
eternos que pueda ser puesta dentro del alcance de la inteligencia limitada. En Dios son infinitos, y por ello sélo
pueden ser conocidos por Dios. Si han de ser conocidos por los hombres han de ser expresados. Conforme a los
conceptos biblicos, esta obra de hallar forma de expresion es siempre hecha por el Espiritu Santo. Uno de los pasajes
mds notables que mds luz dan en la Biblia sobre el tema se halla en la primera carta de Pablo a los Corintios (2:10,
11): «Pero Dios nos las reveld a nosotros por medio del Espiritu, porque el Espiritu todo lo escudrifia, aun las
profundidadss de Dios... nadie conoce las cosas de Dios, sino el Espiritu de Dios.» Siempre que se expresa la Palabra,
pues, ha de ser por medio de la actividad del Espiritu.

En las frases que encabezan la carta a los Hebreos a que nos hemos referido se manifiestan los dos métodos por los
cuales la Palabra ha hallado expresion por medio del Espiritu que la declara. En el pasado, Dios hablé a los padres por
medio de los profetas muchas veces y de formas diversas. Esto es una referencia muy completa. Todo aspecto de la
verdad que se ha dado a conocer, todo rayo de gracia que resplandece, toda porcion de la verdad eterna y esencial de
la Palabra, la ha pronunciado Dios. Esto lo hizo de maneras distintas; unas veces por medio de la comunicacién di-
recta y mistica al alma, otras por medio de la interpretacion clara e indiscutible de los sucesos en medio de los cuales
vivimos; otras al elevar el alma a una regién de exaltacién en la que, al parecer, de su propia actividad interna, son
pronunciados cantos de asombrosa y reveladora hermosura. Por medio de estos diversos métodos, y otros aun, el
Espiritu dio forma y expresion a la Palabra eterna a los hombres que eran capaces de recibirla.

Hay que tener en cuenta que este método no estaba confinado al pueblo hebreo, aunque fue en ellos que tuvo su centro
y su gloria m4s directa. Hay muchos rayos de luz de gracia y de verdad en la literatura pagana. No necesitamos hablar
de ellos, sin embargo, por que no hay nada que podamos hallar en ellos que no se encuentre en la literatura que, como
veremos pronto, Dios cre6 en una forma peculiar, no sélo para el pueblo hebreo, sino para toda la humanidad.

La segunda parte del pasaje que empieza la carta a los Hebreos nos habla del método central y final por medio del
cual esta Palabra es expresada: «Dios, habiendo hablado... en estos tltimos dias nos ha hablado en el Hijo.» Esta es
otra forma de expresar el hecho que Juan expresa con las palabras «el Verbo se hizo carne». Por la encarnacion, la
Palabra o Verbo hall6 su expresion perfecta y completa para el hombre. En el Ser de Jesus, por medio de su Persona,
por medio de su palabra, y finalmente por medio de su cruz, resurreccion y ascension, se realizé todo lo que de la gra-
cia y la verdad el hombre necesita saber, o puede saber y halld su expresion plena y final.

En relacién con ello, es apropiado decir inmediatamente que la expresién era mucho mds maravillosa que todo lo que
el hombre ha descubierto todavia. La comprension de la misma es gradual y progresiva; y de ahi surge la necesidad de
otras frases de la Palabra a las cuales nos referiremos luego. Baste por ahora reconocer el hecho que la Palabra de
Dios encarnado incluye todas las diversas expresiones del pasado; todo lo afiadido que ya hemos captado, y todavia,
mucho mads, que atin no hemos aprehendido. En realidad, es un misterio que trasciende con mucho nuestro poder de
explicacion, tan completa es la expresion de la Palabra eterna en el Hijo de Dios, que Pablo sélo pudo expresar su
sentido diciendo: «En €l habita toda la plenitud de la divinidad corporalmente.»

En tercer lugar, la Palabra es el registro o testimonio de la expresion de la gracia y la verdad. A fin de que los hombres
pudieran conocer y beneficiarse de la Palabra de Dios, fuera en sus porciones y maneras mostradas en el pasado, o en
el Hijo, fue necesario que las expresiones fueran preservadas de tal forma que pudieran estar a disposicién de todos
los hombres en todo tiempo. Esto fue realizado en las Sagradas Escrituras.

En la segunda epistola de Pedro, tenemos una declaracién que revela, en tanto como es posible, el método por el cual
fueron producidos estos escritos (1:21): «Los santos hombres de Dios hablaron siendo inspirados por el Espiritu
Santo.» En esta afirmacién descubrimos los elementos naturales y los sobrenaturales. Los hombres hablaron de Dios.
Es natural en su sentido mds alto. Cuando hablaron, en su propio lenguaje, en conformidad con sus potencias
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mentales, influidos por su propio ambiente. Pero estaban inspirados en todo ello por el Espiritu Santo. La figura es la
de un barco con todas las velas desplegadas al viento, que es llevado mads alld de las limitaciones que le retendrian, si
no fuera por la accién del viento, en el punto en que se encuentra. Estos hombres, hablando y escribiendo con toda
simplicidad y naturalidad perfecta, fueron guiados de modo sobrenatural para adentrarse en el profundo mar; siendo
asi inspirados a decir y escribir lo que habia que decir y escribir, asi como a omitir las cosas que debian ser omitidas.
El resultado de este método, a la vez humano y divino, nos ha dado la Biblia. El Antiguo Testamento es la literatura
inspirada de la necesidad, la bisqueda, la esperanza, en tanto que el Nuevo Testamento es la del aprovisionamiento, la
respuesta, la posesion. Para tratar de las necesidades humanas es necesario el Antiguo Testamento. Para tratar de la
respuesta de Dios es esencial el Nuevo.

El valor de esta frase de la Palabra es que en estos testimonios de las expresiones de la Palabra eterna de Gracia y
Verdad, tenemos a la vez el germen y la norma de toda revelacion. Tenemos el germen, que espera ser interpretado,
desarrollado, y recibir una aplicacion persistente y progresiva. Pero tenemos la norma también, por la cual ponemos a
prueba nuestras especulaciones, teorias, investigaciones. Esto es de importancia central en el asunto del material de
nuestra cristologia. Es siempre peligroso intentar una explicacién de El distinta de la que se adhiere de cerca a lo
escribo. Al hacerlo mds tarde o mas temprano, de modo inevitable la destruimos, y procedemos a proclamar una
criatura que es el fruto de nuestras especulaciones futiles en vez de ser el Cristo de Dios.

Pero hay todavia otra frase del significado del término «la Palabra de Dios». Es el de una interpretacidn persistente y
siempre creciente de los testimonios a los que ya nos hemos referido antes incidentalmente. Esto es también del
Espiritu de Dios, y divino con tanta seguridad y realidad como todo lo que ya hemos considerado. El Espiritu Santo
estd siempre disponible a todos los que son llamados al ministerio de la Palabra, a fin de explicar y aplicarlo. Las
leyes del Espiritu han de ser observadas, y entonces El explicara e interpretara lo escrito de modo inmediato y preciso.
De este modo la Palabra de Dios sigue todavia viva y poderosa.

Pero hay mas. Como la Palabra de Dios siempre tiene que estar encarnada a fin de iluminar y salvar a los hombres, y
como los santos son llamados a ser testigos, epistolas vivas, el Espiritu vigoriza la voluntad y capacita la vida, y de
esta manera todos los que obedecen pasan a ser revelaciones de gracia y verdad.

Esta es, pues, la Palabra, a cuyo ministerio somos llamados. Para resumirlo brevemente. La Palabra es la verdad y la
gracia eternas; la gracia y la verdad expresadas; los testimonios de la expresion de la gracia y la verdad; y la
interpretacion viva de los testimonios de la expresion de la gracia y la verdad.

Si este examen del concepto incluido en la frase «la Palabra», es deficiente en muchos puntos, y sin duda lo es, por lo
menos, creo, nos va a ayudar a comprender algo de la vastedad y gloria del servicio al cual son llamados los que
entran en «el ministerio de la Palabra».

Como la Palabra de Dios es la sabiduria plena y final, no puede haber nada fuera de su esfera. La suma total de las
cosas en Dios y en su creacidn, estdn condicionadas dentro de su infinita sabiduria. Como la Palabra de Dios es la
expresion de esta sabiduria para que los hombres puedan conocerla, tiene algo que decir sobre cada tema.

El ministerio de la Palabra, pues, estd sélo limitado por el instrumento y por la voluntad de Dios. Lo final nunca puede
ser expresado por ningtin hombre. El total de la verdad nunca puede ser expresado por ningin sistema humano de
filosofia o de teologia. Es, verdaderamente,

«Una profundidad en la que se ahogan todos nuestros pensamientos.»
Sin embargo, por el hecho que la Palabra de Dios es una expresion de esta sabiduria ultima, los que estdn en su
ministerio tienen algo inteligente que decir. Son intérpretes, y las cosas que son llamados a decir serdn siempre tales
que aquellos a quienes hablen van a captar su significado y al hacerlo, recibirdn mucho mds de lo que en aquel
momento saben, y de esta manera serdn preparados propiamente para aquel crecimiento en el conocimiento que han
de experimentar los que escuchan las cosas de Dios.
De modo que quisiera dejar en la mente la impresién de la estupenda y abrumadora grandeza de la obra del
«ministerio de la Palabra». En esta Palabra hay una simplicidad llena de gracia, tal que los nifios van a recibir su
ensefianza con alegria; y una plenitud tan profunda que los sabios van siempre a darse cuenta de su necedad al
contemplarla. Para nosotros, la Palabra se encuentra en Jesds. Miramos a El. Le escuchamos a El. Todo es
perfectamente fécil. El es nuestra humanidad. Pero en todos los procesos, y creciendo, las luces y glorias de las cosas
eternas se dejan ver, y somos conducidos hacia adelante, a revelaciones mds y mas maravillosas.
El servir la Palabra es cumplir la funcién més elevada de que el hombre es capaz. Que los que han sido llamados a
este santo privilegio se detengan con asombro, adoren con reverencia, y sigan adelante con alegre confianza.
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Capitulo 2 EL IDEAL PRIMITIVO

A

LA PALABRA COMO LA VERDAD DEL APOSTOL

Haremos ahora una consideracién més detallada de la obra del ministerio de la Palabra tal como la hallamos revelada
en el Nuevo Testamento, a fin de poder aprehender el ideal primitivo. De momento ponemos de lado resueltamente
todas las condiciones modernas. Volveremos a ellas mas adelante; y podremos considerarlas de modo mas inteligente
en proporcién a lo claramente que hayamos visto las primeras cosas en la historia de este ministerio.

Desde este punto en adelante en nuestra consideracidn, el término «la Palabra» ha de ser entendido conforme a la
interpretacion que ya hemos dado. De modo especifico se refiere siempre a una u otra de las frases, y por tanto las
implica todas. Siguiendo la linea sugerida por la divisién apostélica de la obra en cuatro fases, comenzamos con la del
apostol.

En una conferencia previa hemos definido las funciones apostélicas de modo amplio con estas palabras: «El apéstol
trata del cuerpo entero de la verdad. Lo expresa, lo sistematiza, lo pone a disposicidn de los santos, a fin de ser su guia
y sustento.»

En esta definicién hemos empleado el tiempo presente, porque la necesidad de verdadera obra apostdlica de esta clase
es perpetua; y, como veremos mds adelante, el don apostélico es concedido dentro de la iglesia cristiana todavia. Para
que podamos ver claramente la naturaleza y valor de este don, vamos a considerar la ensefianza del Nuevo Testamento
sobre el tema, tratando de: el don apostélico, la funcién apostdlica y el mensaje o verdad apostdlica. Nos esforza-
remos a mirar el Nuevo Testamento sin prejuicios, a fin de descubrir su ensefianza. Por tanto, el método usado serd
elemental.

Empezando con la afirmacién de Pablo, «dio a algunos apdstoles», hemos de descubrir la naturaleza de este don.
Empezaremos con la palabra misma; y luego trataremos de su lugar en el Nuevo Testamento.

La palabra apostolos es un nombre derivado del verbo apostello. Apartando de nuestra mente todas las ideas que
generalmente asociamos con la palabra —que pueden ser falsas o verdaderas— hemos de reconocer que el concepto
fundamental no es el de enviar, sino el de separar. Esto es asi, de modo claro; y esto da una fuerza y significado a la
idea de enviar. La accién que hace a uno un apdstol es la de separarlo de todas las otras cosas, a fin de dedicarlo a un
asunto particular; y esto invariablemente es la tarea de aquel que ha sido puesto aparte. El embajador que va en
nombre del rey, representa al rey, y lleva a cabo los negocios del rey, es separado para la obra. Este poner aparte es la
idea fundamental sugerida por la palabra misma.

En la practica, sin embargo, la palabra se refiere siempre al hecho de realizar el propdsito para el cual ha tenido lugar
la separacion. La accién es siempre la de un enviar definido de aquel que ha sido separado; de modo que el apdstol es
siempre el mensajero, separado a fin de realizar una mision, y el que ejecuta esta misién. En el sentido mas simple de
la palabra, pues, un ap6stol es el que ha sido puesto aparte rigurosamente, a fin de ir como embajador en nombre de
Aquel que le ha separado. El don apostdlico en la iglesia cristiana es una concesion divina, la cual a la vez separa al
que la recibe para hacer una obra claramente definida; y le equipa perfectamente con todo lo necesario para hacerla.

El uso de la palabra en el Nuevo Testamento estd en perfecto acuerdo con estas intenciones simples y fundamentales.
El verbo con su sentido ordinario de «enviar» es siempre usado con la idea de una autoridad muy definida en el que
envia y también en el que va;j Es por lo menos un hecho interesante que la primera vez que encontramos el verbo en el
Nuevo Testamento es en la afirmacién que Herodes «envidé» y mandd matar a todos los nifios varones que habia en
Belén. Aqui el hecho de la autoridad se ve claramente. El nombre se emplea casi de modo invariable de los doce
apostoles a quienes selecciond, separd y envid el Sefior. Las excepciones son tan pocas que podemos nombrarlas. Hay
cinco en conjunto, de las cuales tres son definidas y dos dudosas. Las excepciones claras son: primero, cuando se usa
la palabra del mismo Sefior (Hebreos 3:1); segundo, cuando al escribir a los Filipenses Pablo habla de Epafrodito
como vuestro apdstol (Filipenses 2:25), y finalmente, cuando en el Apocalipsis leemos de los falsos apdstoles
(Apocalipsis 2: 2). Las excepciones dudosas son: primero, cuando nuestro Sefior usa la palabra de modo general, pero
donde posiblemente se estd refiriendo todavia a los doce) (Juan 23:16), y cuando Pablo se refiere a «nuestros
hermanos los apéstoles de las iglesias», en cuyo caso puede estar pensando todavia en los doce (2.* Corintios 8:23).
En todo otro caso el nombre es usado de los doce.
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Consideremos ahora el uso de la palabra en conexion con los doce. Marcos y Lucas dan un relato cuidadoso de cémo
el Sefior selecciona de modo claro doce de entre sus discipulos para hacer obra especifica. Refiriéndose a esto, Lucas
nos dice que los nombré apdstoles. Esto es de gran valor, ya que revela el hecho que este nombre no fue escogido por
ellos mismos; ni les fue dado por otro. No puede haber duda que nuestro Sefior lo selecciond con un sentido pleno de
su profundo significado, y a fin de definir claramente la naturaleza del don que les concedia a cada uno, y la obra que
serian llamados a hacer.

En la historia que da Marcos de la seleccién de los doce, indica la doble naturaleza del nombramiento. Fueron
nombrados: primero, para estar con El. Esta es la idea fundamental de separacién. Hay muchos sentidos en que el
resto de los discipulos continuaban con El, pero en el caso de los doce habia una separacién especial de todas las otras
personas y negocios, a fin de que estuvieran intimamente asociados con El, para poder estar preparados para la obra
especifica para la cual habian sido destinadas. Fueron nombrados también «para poder ser enviados a predicar». Aqui
hallamos el verbo apostello que implica la separacién e indica la obra que tenfan que hacer.

Marcos y Lucas dan los nombres de los doce en sus relatos de la eleccién que hizo el Sefior. Mateo no da el relato,
pero registra los nombres cuando nos dice que fueron enviados a cumplir su primera misién. Los tres, Mateo, Marcos
y Lucas, al darnos la historia de su misién, hacen uso del verbo apostello. En cada caso es evidente que su obra
especifica y central era la de predicar. Fueron enviados por el Sefior para proclamar su palabra, entregar su mensaje,
dar a conocer la verdad sobre El mismo. Les fueron conferidos ciertos poderes, el ejercicio de los cuales serviria como
signos, dando énfasis a su mensaje. Estos poderes eran, sin embargo, algo secundario en su importancia, y la res-
ponsabilidad principal era proclamar la Palabra, que ellos habian comprendido por haber estado con El

Después de su resurreccion, fue a estos doce que El se apareci6 en el aposento alto. Habia otros que estaban con ellos,
en algunas ocasiones, y una vez, por lo menos, aparecié a quinientos hermanos. Lucas, en su segundo tratado, los
Hechos de los Apdéstoles, hace especial énfasis sobre el hecho que dio un mandamiento a los apdstoles. También nos
dice que ellos le preguntaron cudndo restauraria el Reino a Israel; y que El replicé con una definicién simple pero
completa de su responsabilidad. Habian de serle testigos en Jerusalén, en toda Judea y Samaria, y en todo el resto de
la tierra. Este encargo fue dado en un sentido particular y peculiar a los apdstoles. Si bien todos los creyentes han de
ser sus testigos, el deber del grupo apostélico era el de declarar la verdad con autoridad. De ahi que ahora vemos la
compaiiia creciente de los discipulos manteniéndose firmemente en la enseflanza de los apdstoles; y cuando Pablo
escribi6 su carta a los Efesios, vemos que se refiere a ellos diciendo que constituyen, con los profetas, el fundamento
del cual Jesucristo mismo es la piedra de dngulo. Es por eso que la Iglesia de Cristo es, no sélo catélica, sino también
apostdlica. Cuando estos apdstoles formularon la doctrina cristiana bajo la guia del Espiritu Santo, cumplieron la
verdadera funcién de su apostolado. En este sentido estos hombres no han tenido sucesores oficiales. Realmente no
tenian poder ni autoridad para designar a nadie para el cargo. Una de las primeras equivocaciones hechas, después que
el Sefior partié de ellos en su presencia corporal, fue la de elegir a Matias, cuando el Sefior ya habia separado a un
hombre llamado Saulo par que complementara el nimero de los doce. En otro sentido, los apdstoles siempre han
tenido sucesores, pero esto lo veremos luego.

Hasta ahora s6lo tenemos la idea que nos presenta la historia del Nuevo Testamento. Podemos pasar ahora a la
declaracion de la verdadera funcidn apostélica. Cual era esta funcién en el caso de los doce se ve claramente al hacer
el examen. Fueron llamados para la enunciacién clara de la verdad, respecto al mismo Sefior, y para hacer esta obra
estaban preparados especialmente por su asociacién intima con El. El principio sobre el cual procedieron a la eleccién
de un sucesor muestra que apreciaban la importancia de esto, aunque limitaron el concepto de la forma en que era
posible esta asociacion. Pedro dijo: «Es necesario, pues, que los hombres que han estado juntos con nosotros todo el
tiempo que el Sefior Jesus vivié con nosotros, comenzando desde el bautismo de Juan hasta el dia en que de entre
nosotros fue llevado arriba, uno sea hecho testigo con nosotros, de su resurreccion.» La idea de que un apdstol ha de
tener un conocimiento definido, de primera mano del Sefior Jesis a fin de dar testimonio respecto a El, era
perfectamente correcto. La equivocacion consisti6 en estrechar el concepto a la forma en que habia de cumplirse la
condicion. Era perfectamente realizado en el caso de Saulo de Tarso, por revelacion especial, a pesar del hecho que
probablemente nunca habia visto a su Sefior en los dias de su carne. Todos los llamados al apostolado eran hombres
que tenian un conocimiento directo, de primera mano del Sefior, y que estaban asi preparados para la obra de afirmar
la verdad con respecto a El.

Esta funcién apostdlica particular es sugerida por una declaracién que se halla al principio de los Hechos de los
Apbdstoles. Bajo la predicacion de Pedro en el dia de Pentecostés, unas tres mil almas fueron afadidas al Sefior. De
éstas dice Lucas que «continuaban firmes en la ensefianza de los apdstoles, y en la comunién unos con otros, y en el
partimiento del pan, y en las oraciones». En estas palabras tenemos un relato de la cuddruple salvaguarda de la iglesia
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primitiva. Esta salvaguarda es descrita por el uso de cuatro frases: «En la ensefianza de los apdstoles, en la comunién
unos con otros, en el partimiento del pan y en las oraciones.»

De éstas, el primer grupo en orden de afirmacién era también el mds importante porque era fundamental. Era la
enseflanza de los apdstoles. La palabra di-dache aqui traducida como ensefianza se deriva de didasko, ensefiar, y era
usada par instruccién, tanto el acto como el objeto. Era en este respecto afin a la palabra logos, que ya hemos dicho
antes significaba no sélo la expresion, sino también la verdad expresada. No puede haber dudas de que, en este pasaje
particular, la palabra tiene los dos significados. Estas personas continuaban firmes (se ocupaban asiduamente) en la
enseflanza de los apdstoles, y su obediencia a lo que éstos les habian ensefiado. La palabra ocurre después en el Libro
de los Hechos. El sanedrin saduceo acusé a los apdstoles de haber llenado Jerusalén de su doctrina a pesar del hecho
de que les habian mandado estrictamente que se callaran (Hechos 5:28). En Pafos, el procénsul Sergio Paulo, «creyo,
impresionado por la doctrina del Sefior» (Hechos 13:12). Los hombres de Atenas llevaron a Pablo al Aredpago, y le
pidieron que les hablara de la nueva ensefianza que él estaba predicando (Hechos 17:19). Todas estas referencias
indican el mismo concepto de un cuerpo de doctrina, una afirmacién de la verdad, con respecto al Sefior mismo, y la
obra de los apdstoles era declararla.

Podemos resumir nuestra consideracion de la funcién del apéstol diciendo que es el hombre escogido por Cristo
mismo; puesto aparte para Cristo, para estar con El, para tener conocimiento de El; enviado por Cristo, para entregar
el mismo mensaje sobre El, que ha adquirido mediante su separacién y la compaiifa y comunién que ha tenido con EI.
Esto nos lleva a la dltima fase de esta consideracidon, a saber, lo que se refiere al mensaje apostdlico, o verdad.
Escribiendo a los Efesios, y en relacion con su discusién de este tema del ministerio, Pablo hace uso de una frase
sugestiva: «la verdad estd en Jestis». En esta frase hay una descripcién completa de toda la ensefianza apostdlica.
Recordemos la afirmacién en que ocurre la frase: «Mas vosotros no habéis aprendido asi a Cristo, si en verdad habéis
oido de él, y habéis sido ensefiados conforme a la verdad que estd en Jests.» Esta habia sido la naturaleza de la
enseflanza apostdlica, y creyéndola, estas personas habian entrado a la vida. Consideremos la frase y descubriremos su
plenitud y valor. La verdad significa aqui lo que es esencial y eterno; la verdad real y absoluta. Es la palabra que
nuestro Sefior empled cuando dijo de Si mismo: «Yo soy la verdad»; y esto nos ayuda a comprender la frase
«conforme a la verdad que esté en Cristo Jesus». Esta frase describe exactamente la conviccién apostdlica y revela el
alcance de su enseflanza. La verdad estd en Jests. Ellos habian hallado la verdad esencial y eterna que tiene su
expresion final en Jesus. Sus ensefianzas eran la exposicidn de la verdad asi expresada. A ellos se les habia dado el
don de estar capacitados para afirmar la verdad de esta forma, de modo que guiara a todos los creyentes en su
crecimiento «hacia aquel que es la cabeza, esto es, Cristo, de quien todo el cuerpo, bien ajustado y trabado entre si,
por todas las junturas que se ayudan mutuamente, segin la actividad adecuada de cada miembro, recibe su crecimien-
to para ir edificindose en amor».

Obtendremos mdés luz sobre este tema cuando consideremos la forma en que hicieron su obra estos primeros
apéstoles. Primero predicaban a Jests; esto es, contaban la historia referente a El, tal como la sabfan, segiin su propia
experiencia. Comprendiendo que esta verdad esencial y eterna estaba expresada en El, presentaban a Cristo a otros
como El se habia presentado a ellos. Todo el método de la declaracién apostélica se puede colegir de un examen del
primer discurso apostdlico, el de Pedro en el dia de Pentecostés, tal como se registra en el Libro de los Hechos (cap.
2). Dijo a las multitudes que escuchaban la historia simple y basica de Jesus; que era un Hombre por medio del cual
Dios habia obrado sefiales en su vida que mostraban que era aprobado por Dios; que habia sido entregado a la muerte,
por el determinado designio y previo conocimiento de Dios, y muerto por los hombres de Israel, por manos de
hombres sin ley, esto es, gentiles; que habia sido resucitado por Dios; y habia sido exaltado por Dios; que habia
deramado el Espiritu Santo sobre toda carne Esto es decir que Pedro predicaba o proclamaba a Jests, y al hacerlo
proclamaba la verdad, y con ello cumplia su ministerio apostélico.

De modo que la verdad de los apéstoles era la de la Palabra de Dios, como era en el principio, como habia sido dicha
por Jesiis a los hombres. Este era el primer método y mensaje de todos los apéstoles. En este primer mensaje, como en
todos los subsiguientes que nos han sido preservados, hay que observar que estos hombres empleaban los escritos del
Antiguo Testamento en su predicacién de la verdad, segtn se halla en Jesus. No le interpretaban por estos escritos,
sino més bien interpretaban estos escritos por El; mostrando al punto su verdadero valor y sus limitaciones.

Cuando fue pasando el tiempo, afiadieron escritos a sus predicaciones, y asi, bajo la guia del Espiritu, proporcionaron
los nuevos escritos que completaban el Antiguo Testamento cuando dieron a los hombres, para todos los tiempos, la
verdad con respecto a Jests, y asi encarnaron la verdad «como la verdad que estd en Jests». No todos ellos
escribieron. Ademads, otros escribieron que no eran del nimero de los doce. Todos los escritos, sin embargo,
estuvieron bajo influencia apostdlica, y fueron producidos en la comunién de los apdstoles. Esto lo veremos luego.
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La verdad apostdlica se halla, pues, en el Nuevo Testamento. Es la literatura de Cristo. Alli le escuchamos a El, v
somos ensefiados por El, ya que la verdad estd en Jests. El tema desde el principio al fin es Jesucristo, la Palabra de
Dios. Por tanto, esta literatura es verdaderamente la Palabra de Dios para nosotros; y es la verdad apostélica, que fue
entregada una vez por todas por estos apdstoles de la Iglesia.

No es el propésito de esta conferencia entrar en estos escritos en detalle, pero serd de valor resumir su contenido. En
los primeros cuatro el tema es el de la Palabra de Dios, tal como aparece en la historia humana. Dos de éstos, los que
tratan de los aspectos real v divino de su Persona, fueron escritos por apostoles, Mateo y Juan. Los otros dos, los que
le presentan en sus aspectos salvador y humano, fueron escritos por hombres bajo la influencia de los apdstoles, y en
comunién con ellos: Marcos con Pedro y Lucas con Pablo. Asi que la presentacién de la Persona es apostdlica. Luego
siguen veintidds escritos en los cuales se nos presenta la Palabra de Dios, tal como es comprendida y proclamada por
medio de su cuerpo mistico, la Iglesia. De estos, el primero es un cuadro lleno de vida y de color de la pluma de un
artista, Lucas, el cual viaj6 y trabajé en compaifiia del gran apdstol Pablo. En él, Cristo el Verbo se ve, saliendo hacia
los confines mds remotos de la tierra, por medio de testigos llenos de su Espiritu. Luego siguen veintiuna cartas, que
constituyen el cuerpo de instruccién para la Iglesia. En su redaccién "figuran tres apdstoles, Pablo, Pedro y Juan; y
dos, Santiago y Judas, que eran asociados intimos del grupo apostélico. Hay una carta anénima, a saber, la de los
hebreos, pero es ciertamente apostdlica en su ensefianza, y probablemente reproduce, bajo la pluma de Lucas, las
enseflanzas de Pablo. No es cierto, indubitablemente, pero es muy probable. Asi que la presentacion de la Iglesia es
apostolica. El tema del dltimo escrito es el de la Palabra de Dios, en su gloria personal, en su relacién con la Iglesia, y
en su procedimiento politico o gubernamental, por el cual establece el Reino de Dios en la tierra. Este fue escrito por
el apdstol Juan. Asi que el ultimo escrito es también apostélico.

Asi pues, estd revelado el mensaje apostdlico. Era y es esencialmente el de la Palabra; esto es, toda la verdad, tal
como estaba personificada y expresada en el Hijo de Dios como Hijo del Hombre. En los escritos apostélicos tenemos
la verdad afirmada, sistematizada y aplicada. Estos escritos, pues, constituyen el germen y norma de toda la
predicacién apostdlica. Son el germen que necesita desarrollo y progresiva aplicacién. Son la norma por la cual hay
que poner a prueba todos los desarrollos y aplicaciones, para que no se aparten de la verdad.

Aunque el ndmero de los apdstoles fundacionales estd completo, y en estos escritos tenemos el pleno cuerpo de la
doctrina apostdlica, es, no obstante, verdad que el don apostélico es atin necesario y concedido. Es necesario doquiera
que la Palabra es dada a un pueblo en una nueva lengua, o haciendo frente a condiciones nuevas. La obra de
traduccion, que se mira con frecuencia como meramente académica, es estrictamente apostdlica. Cuando recordamos
a los grandes traductores, habrd que conceder esto. La obra del verdadero tedlogo es también de modo claro
apostolica. Es la de afirmar la verdad eterna en términos nuevos para la nueva edad; y esto sin destruir su caracter
esencial. Para hacer esta obra también, no basta con un equipo meramente académico. Es necesario el don de los
apostoles.

De esta interpretacion se puede ver que lo apostdlico es una fase solamente del ministerio de la Palabra.

Hay un sentido en que todo ministerio cristiano es apostdlico, en tanto que no todo ministerio cristiano es por
necesidad apostdlico, ni evangelistico, ni pastoral, ni did4ctico. Todo ministerio de la Palabra es apostélico, porque se
refiere a la verdad, que ha recibido interpretacion apostdlica bajo la guia del Espiritu, y tiene que ser puesta a prueba
por esta interpretacion. En este sentido el ministerio apostélico es fundamental y continuo. Hay profetas, evangelistas,
pastores y maestros, que no tienen el don apostdlico, pero todos ellos tienen que ver con la ensefianza apostdlica. Es
un lazo de uniodn entre ellos. Si se comprende bien esto, se minimizan los intereses conflictivos de érdenes diferentes
del ministerio o resultan inexistentes. Cada uno en su propio orden reconocera la naturaleza complementaria de todos
los 6rdenes, y habrd una cooperacién perfecta.

En conexidn con esto quisiera decir que la palabra sucesion estd desplazada, con referencia al ministerio cristiano. No
hay tal cosa como sucesion apostélica, o evangelistica, o pastoral. La llamada al ministerio es personal y directa; y
para equipar a los que son llamados, los dones y la gracia son suplidos no de modo mediato, sino inmediato, por la
Cabeza de la Iglesia, por medio del Espiritu Santo.

La continuidad y unidad histérica del ministerio cristiano es mantenida por la Palabra de Dios, que vive y permanece
para siempre. Los dones varian, los medios secundarios por los cuales son recibidos son quizd mds de lo que hemos
reconocido. Fueron concedidos en tiempos del Nuevo Testamento, por la imposiciéon de manos, a veces por los
obispos o presbiteros, a veces por los miembros de la Iglesia; y todavia lo son, cuando los obispos o los creyentes
obran bajo el sefiorio del Cristo. En aquellos dias eran recibidos también sin imposicién de manos, y siguen siéndolo
toda la vida, sin duda.
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Lo que cuenta, entonces y ahora, es la verdad de la cual los apdstoles eran, y son, los intérpretes. La prueba del
ministerio apostolico es, pues, la de la verdad misma. Si uno dice tener dones apostélicos y funciones, y niega la fe
que fue entregada una vez a los santos, esta pretension es desmentida por su negacion.

Asi que se revela lo sagrado de la obra del ministerio apostdlico de la Palabra.

B

LA PALABRA COMO LA CARGA DEL PROFETA

Vamos a ver ahora la segunda fase del ministerio de la Palabra referida por el apdstol, a saber, el profeta Ya hemos
definido de modo amplio el término profeta, al referirnos a que su cargo es «Hacer que la luz de la verdad brille ante
los hombres; es un hombre de luz y de ley.

La obra del profeta en la economia cristiana siempre depende de la del apdstol. En su primera carta a los Corintios,
Pablo afirma explicitamente esto, cuando escribe: « Y a unos puso Dios en la Iglesia, primeramente apdstoles,
después profetas, lo tercero maestros.» ' (1. Corintios 12:28.) Esto no significa que el apdstol ocupe un rango mas alto
que el profeta o el maestro. La idea de rango es del todo de este mundo y no tiene lugar en la organizacidn cristiana.
Al considerar este tema del don profético hemos de prestar atencién especial a la idea tal como se halla en el Nuevo
Testamento. Es, por lo menos, un hecho interesante y sugestivo que la palabra profeta es mucho mas comiin que la
palabra apdstol. Confieso que este hecho me sorprendié cuando lo noté, pero es asi.

En los escritos del Nuevo Testamento hallamos un grupo de palabras, todas basadas en una idea central.

Para entender la verdadera naturaleza del ministerio profético hemos de descubrir esta idea. A fin de hacerlo, hemos
de ver estos escritos con la mente abierta, esforzandonos para hallar el concepto, aparte de conclusiones previas.
Vamos a seguir el mismo método, considerando: el don profético, la funcién profética y la carga o mision profética.
La palabra central del grupo referido es la palabra profeta, empleada por el apdstol en su afirmacién: «Puso Dios...
profetas.» Nuestra palabra profeta es realmente una transliteracion del griego prifeies, que aparece también en la
forma femenina profetis, traducido profetisa. Esta es una palabra compuesta, hecha con el prefijo pro, que significa
delante, en el sentido de delante de» o de «antes»; y del verbo femi, hablar. Este verbo, que literalmente significa
mostrar, o dar a conocer, se deriva de faino, brillar.

Este método elemental de consideracién nos da el valor mas simple y verdadero de la palabra misma. Segun él, el
profeta es el que da a conocer la verdad a los hombres, de tal forma que les llama la atencion. Es aquel a través de
cuyo ministerio la verdad brilla ante los hombres, de modo que se puedan hallar a si mismos en su luz. En tanto que el
apostol se refiere principalmente a la verdad en si, el profeta se refiere a presentarla a los hombres en términos tales
que resulte atractiva para ellos. Todo el énfasis es sobre la verdad, como dada a conocer, brillando, aplicada. En tanto
que el apodstol es llamado a afirmar la verdad eterna y esencial, tal como hall6 expresion en Jesus, el profeta es
llamado sobre todo para mostrar la relaciéon de la verdad con las cosas temporales. En el ministerio profético
hallamos, pues, lo que puede describirse, por falta de un término mejor, los tiempos de la verdad. Trata del pasado,
cuando hace de la historia el vehiculo a través del cual son revelados los principios eternos. Trata del presente, cuando
mide las cosas de hoy por estdndares eternos. Trata del futuro, cuando declara las cosas que han de venir, a fin de que
su relacién Pueda producir un efecto inmediato sobre los conceptos y la conducta de los hombres.

Como hemos dicho, esta fase del ministerio es mencionada constantemente en el Nuevo Testamento. Ademas de las
palabras ya citadas, hallamos estas formas relacionadas: profeieuo, profetizar; prifeteia, una profecia, y profetikos,
profético. Un estudio de todos en los pasajes en los cuales se hallan estas palabras hace evidente que la idea fue
tomada de la antigua economia, y de los escritos del Antiguo Testamento. A ellos, pues, hemos de dirigirnos para una
interpretacion de la idea.

La palabra hebrea para profeta se deriva de un verbo que significa hablar o cantar por inspiracién. Por inspiracion,
aqui, quiero decir de modo sobrenatural; el habla o cantico resulta de alguna influencia divina que opera a través del
que habla o canta. No hay nada en la palabra que sugiera el método de inspiracion, pero significa habla, sea en
relacién con el pasado, presente, o futuro, que resulta de la actividad divina, por la que el que habla expresa, no sus
propias interpretaciones privadas de sucesos o problemas sino la Palabra de Dios respecto a los mismos. Todo el
concepto de profetizar era el de proclamar los pensamientos de Dios; y por tanto el profeta era siempre el instrumento
por medio del cual Dios daba a conocer su voluntad a los hombres.

El concepto del Antiguo Testamento, ademads, era siempre el de un valor préctico y ético en la profecia. Los profetas
del Antiguo Testamento nunca hablaron o escribieron meramente para satisfacer la curiosidad, o bien en sus relatos
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histéricos, o en sus mensajes directos, o en su prediccion de las cosas futuras. El propdsito de su ministerio era
siempre el de producir resultados inmediatos en las vidas de aquellos a quienes dirigian sus palabras.

Me detengo para hacer énfasis sobre este punto, porque el uso comin de la palabra muestra hasta qué punto hemos
perdido esto de vista. La palabra profeta es usada constantemente como refiriéndose a la capacidad de predecir
sucesos futuros, y la profecia, como concebida totalmente de estas predicciones. Ademads, con demasiada frecuencia,
el estudio de los elementos predictivos en la profecia biblica genera en una curiosidad que es mérbida, y a veces
irreverente, un deseo de conocer «los tiempos y las sazones», simplemente por la satisfacciéon que produce este
conocimiento.

No hay nada mds equivocado. Nadie niega que existia el elemento predictivo en el ministerio profético en la
economia hebrea. En realidad, era el elemento que mds claramente ponia el sello de lo sobrenatural sobre este
ministerio. Esto se ve claramente en el libro de Isafas, donde el profeta hace del hecho de la prediccién la prueba de la
autoridad divina, cuando desafia a los falsos dioses y profetas: «Declaradnos lo que ha de ocurrir después, para que
sepamos que vosotros sois dioses... ;{Quién lo anuncié desde el principio, para que lo sepamos, o de tiempo atrds, y
diremos es justo? Cierto, no hay quien lo declare...» (Isafas 41:23, 26). Con todo, incluso aqui, y siempre, el propdsito
de la prediccion era el de producir resultados morales inmediatos y no el de proporcionar satisfaccién intelectual. Este
elemento era sélo uno, y si podemos medir su valor por la cantidad, no era el mds importante. La profecia era también
la interpretacidn de la historia. Es por esto que todos los libros histéricos del Antiguo Testamento fueron incluidos en
la divisién que llamaron «los profetas». Sus historiadores eran profetas, porque siempre pusieron la historia en
relacién con el gobierno de Dios, mostrando con ello que todo desastre habia resultado de la desobediencia de la Ley
de Dios, y todos los triunfos en su conformidad con ella. La profecia era también la interpretacién de la voluntad de
Dios a los hombres de modo inmediato, la expresion inspirada que daba a conocer a los hombres lo que era en aquel
momento el propdsito y camino divino.

Este concepto completo del cargo profético fue tomado por los hombres de la nueva época. Este hecho y recordarlo
en todo intento de entender el don Profético. La profecia es la verdad hablada, como resultado de la inspiracién
divina, con miras a producir resultados divinos en los asuntos humanos. La obra del profeta es la de dar a conocer la
verdad a los hombres, en formas que se imponga a su atencion.

Observemos la idea tal como se halla en el Nuevo Testamento, dividiendo nuestro examen en dos partes: primero, las
referencias a antes de Pentecostés, y luego, después. En ambos casos hallamos que se hacen referencias
constantemente a los profetas del Antiguo Testamento. En cierto sentido, naturalmente, los escritos que registran las
cosas antes de Pentecostés, son post-pentecostales. Es decir, que probablemente ninguno de ellos fue escrito antes de
la venida del Espiritu Santo. De ahi que hallamos la afirmacidn constante que las predicciones de los profetas de la
antigua economia fueron cumplidas en la vida, muerte y resurreccion de Jesus. Todas estas referencias son de gran va-
lor, no sélo porque revelan nuestra relacion entre las economias hebrea y cristiana, sino porque sirven para mostrar la
verdadera naturaleza de la profecia hebrea. En nuestro examen pienso limitarme a aquellas referencias que tratan del
don profético dentro de la era cristiana.

Las referencias al ministerio del profeta dentro de la era cristiana en los evangelios son pocas, pero son muy
sugestivas. Mateo nos da un relato mds pleno que cualquier otro de los evangelistas de la ordenacién de los doce
cuando fueron enviados en su primera misién (Mateo 9:35 — 10:42). Aqui encontramos la misién que les encomendé
el Sefior. Es evidente que cuando les hablé estaba pensando en todos los procesos de la edad que El estaba
inaugurando. La primera parte del encargo tiene que ver con su misién inmediata (Mateo 10: 5-15). La segunda parte
cubre el periodo desde su ascension a la destruccién de Jerusalén (10:16-23). La parte final trata de todo el periodo a
partir de entonces, hasta la consumacién de la edad (10:24-42). En las frases finales de esta seccion dice: «El que
reciba a un profeta en el nombre de profeta, recibird la recompensa de profeta» (v. 41).

El dnico valor de estas palabras para el propdsito de nuestro estudio aqui es mostrar que nuestro Sefior de modo ex
profeso indicaba su adopcién del método profético del ministerio en conexién con el ministerio completo del testigo,
y para este testimonio los suyos iban a ser enviados. Al final de su ministerio, pronuncié la sentencia sobre Jerusalén.
Esta fue precedida por los jAyes! y vituperios contra los gobernantes, al final de los cuales dijo: «Por tanto, he aqui os
envio profetas, sabios y escribas; y de ellos, a unos mataréis, y crucificaréis, y a otros azotaréis en vuestras sinagogas,
y perseguiréis de ciudad en ciudad.» (Mateo 23:34.) Aqui hace sin duda referencia al ministerio de sus testigos que
iba a seguir a su partida, y de nuevo tenemos evidencia de su reconocimiento del método profético. Empleé el término
con referencia a su propio ministerio cuando dijo: «No hay profeta sin honra, excepto en su propia tierra y en su casa
(Mateo 13:57); y el pueblo hablaba de El como profeta. Estas son las referencias al ministerio cristiano de profecia en
los evangelios. Son pocas, pero bastan para mostrarnos que estaba dentro de la intencién del mismo Sefior el que
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hubiera esta fase del ministerio. Cuando hablemos de modo estricto de los tiempos post-pentecostales, hallaremos que
la idea ocurre con mucha mayor frecuencia.

En los Hechos el caricter profético de la predicacion pentecostal aparece en la primera declaracién apostélica. Cuando
Pedro interpret6 los signos del Espiritu para las multitudes que inquirian, citd las palabras de Joel, declarando que
habfan hallado su cumplimiento en aquel dia. Segun la profecia del profeta hebreo, uno de los grandes resultados del
derramamiento del Espiritu seria el comienzo de una nueva edad de profecia (Hechos 2:17, 18, 19). Cuando siglos
antes le llevaron a Moisés las noticias que Eldad y Medad estaban profetizando, exclamé: «QOjald que todo el pueblo
de Jehova fuese profeta, y que Jehova pusiera su espiritu so-ore ellos.» (Numeros 11:29.) Desde el momento en que
este gran legislador pronuncié este deseo, pasamos a os dias en que Joel declaré que seria realizado, y luego a
Pentecostés, en que fue cumplido.

Aunque es verdad que el Espiritu equipa a los creyentes para el testimonio profético, también es verdad que hay
algunos que tienen un don especial, y esto se ve en los Hechos. Cuando estaba para empezar el nuevo movimiento
desde Antioquia, fueron profetas alli desde Jerusalén, y uno de ellos, Agabo, pronuncien la prediccién respecto a una
gran hambre (Hechos 11: 27, 28). Este hombre aparece de nuevo en el relato de la estancia de Pablo en Cesarea, y su
mensaje fue predictivo otra vez (Hechos 21:10, 11). En la Iglesia, en Antioquia, se hallaban profetas (Hechos 13:1).
Judas y Silas son nombrados como profetas (Hechos 15:32). En Efeso el don del Espiritu Santo se desatd por el
ministerio profético (Hechos 19:6). Las cuatro hijas de Felipe el evangelista profetizaban (Hechos 21:9).

En su carta primera a los Corintios, Pablo da instrucciones explicitas respecto al ejercicio del don profético.

Todo esto es de valor para mostrar que el método particular del profeta en el ministerio de la palabra existia en los
primeros dias de la economia cristiana, y que era uno de los dones concedidos dentro de la Iglesia, por la Cabeza de la
Iglesia, por medio del Espiritu.

La funcién profética aparece claramente a la vista al considerar el don en si. En la segunda carta de Pedro, sin
embargo, tenemos una afirmaciéon que es del mdximo valor para tener una idea precisa de la naturaleza peculiar del
profetizar. Pedro estd tratando de la experiencia en el Monte Santo (la transfiguracién) y especialmente de la
influencia que la voz, que los presentes oyeron entonces tuvo sobre ecos en cuanto a las profecias del pasado. El
pasaje es tan importante que lo citaremos todo: «Y tenemos como mds segura la palabra profética, a la cual hacéis
bien en estar atentos como a una lampara que alumbra en un lugar oscuro, hasta que despunte el dia y el lucero de la
maiiana alboree en vuestros corazones; conociendo primero esto, que ninguna profecia de la Escritura procede de
interpretacion privada, porque nunca la profecia fue traida por voluntad humana, sino que los santos hombres de Dios
hablaron siendo inspirados por el Espiritu Santo.» (2. Pedro 1:19-21.)

Por medio del testimonio de la voz oida en el Santo Monte, dirigida al Hijo de Dios, estos hombres llegaron a una
nueva comprension de la naturaleza de los escritos proféticos, con los cuales habian estado familiarizados desde la
infancia. Estos escritos eran, por esta experiencia, mds seguros para ellos. Con este aspecto del mensaje de Pedro no
estamos interesados ahora, excepto en cuanto proyecta luz sobre la funcién profética. Ya hemos visto que la idea en el
Nuevo Testamento es idéntica a la del Antiguo. Todo lo que se dice aqui con respecto a las profecias del pasado, es
vélido con respecto al ministerio de hoy.

La funcién de la profecia es, pues, la de decir la Palabra de Dios, Palabra que es recibida de Dios por medio del
ministerio del Espiritu Santo. El profeta no es el que observa su época y da sus propias interpretaciones. Es el que es
llevado por el Espiritu a un lugar de visién y comprensién més alld de su época, desde donde lo ve como lo ve Dios, y
en el que recibe de Dios el mismo mensaje que su época necesita oir. Estos mensajes constituyen luz en lugares
oscuros, y los hombres hacen bien si los escuchan.

Los profetas son, pues, hombres que estan seguros porque son enseflados por el Espiritu; y hablan por ello con la nota
de autoridad absoluta. El efecto de sus palabras puede ser el de condenacién, o de direccion, o de inspiracién. Es
siempre préctico, ético, espiritual. Todo esto lo veremos mds claro aun cuando consideremos la carga o misién del
profeta.

La palabra carga, o mision, en relaciéon con el ministerio del profeta es estrictamente una palabra del Antiguo
Testamento, y no tiene equivalente exacto en el Nuevo. Sin embargo, la empleamos y es justificado hacerlo, porque,
como hemos visto, todo el concepto del ministerio profético es llevado desde el Antiguo Testamento al Nuevo.
Volveremos, pues, al Antiguo a fin de descubrir el significado y uso de la palabra alli. La palabra hebrea (massd),
significa literalmente una carga en el sentido corriente. Es usada para los pesos llevados por los animales, y las
responsabilidades que caen sobre los hombres. Los mismos profetas se apropiaron la palabra, e hicieron de ella el
vehiculo peculiar con el cual expresaron su concepto de la naturaleza de sus mensajes. En el uso que hicieron del
mismo, hallamos que representaba la verdad hecha conocida a ellos por Dios; o bien el deseo que ellos experimenta-
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ban de proclamar la verdad; y los mensajes, tal como ellos los entregaban. Ahora empleamos la palabra en este
sentido estricto.

La carga del profeta del Nuevo Testamento, como la del Antiguo, es primero la verdad dada a conocer por Dios, para
que sea declarada a los hombres. Esta verdad, dada a conocer al profeta, pasa a ser una carga de deseo, que le impele a
pronunciarla. El mensaje, pues, que bajo esta impulsidn es proclamado a los hombres es la Palabra del Sefior.

(Qué es, pues, la carga del profeta del Nuevo Testamento? Podemos hallar una respuesta completa pricticamente a la
pregunta en las palabras de Pedro en la casa de Cornelio. Al final del mensaje que dio alli cuando percibié que el
Evangelio era también para los gentiles, lo mismo que para los judios, dice: «De El dan testimonio todos los
profetas.» Aunque estas palabras son generalmente usadas como si se refirieran a las profecias del pasado; y aunque
esta interpretacion es indudablemente correcta, también es cierto que describen, y aun con més exactitud, la carga de
la profecia cristiana. Si leemos el conjunto de esta alocucién breve pero llena de significado, esto se ve inmediata-
mente. Después de contar la historia de Jesis en muy pocas palabras, declara que Dios «nos encargé que pre-
dicdsemos al pueblo, y testificasemos solemnemente que El es el designado por Dios como Juez de vivos y muertos».
De éste, pues, es que dan testimonio todos los profetas. Declaran su soberania absoluta sobre todas las almas, sean de
muertos o de vivos. Esta declaracion siempre implica la ilustracién de la soberania; la interpretacion de sus razones,
sus métodos, sus propdsitos; y la aplicacion del hecho central a las circunstancias en medio de las cuales el profeta es
llamado a ejercer su ministerio.

En el pasaje de la segunda carta de Pedro a que nos hemos referido, se obtiene mds luz todavia. Refiriéndose a la
experiencia en el Santo Monte dice: «Porque no hemos dado a conocer el poder y la venida de nuestro Sefior
Jesucristo siguiendo fibulas ingeniosamente inventadas, sino como habiendo visto con nuestros propios 0jos su
majestad.» (2." Pedro 1:16.) La nota positiva de esta afirmacion estd llena de luz. Toda la carga del ministerio
profético estd expresado en estas palabras: «El poder y la venida de nuestro Sefior Jesucristo.» (2." Pedro 1:16.)
Cubren todo el hecho de su relacién con el mundo. En las préximas dos secciones de esta carta trata de los peligros
que amenazan estas verdades. Primero los peligros que amenazan la verdad del Poder (cap. 2). Obsérvese
cuidadosamente que este peligro consiste en falsos profetas y maestros que niegan al Sefior. Luego el peligro que
amenaza la verdad de su venida (cap. 3). Otra vez observamos que este peligro consiste en la burla que hacen los que
no creen en las predicciones de los santos profetas y la ensefianza de los ap6stoles. La verdadera profecia es, pues, la
que proclama su poder y su venida; y esta profecia es siempre de la naturaleza de una ldmpara que brilla en un lugar
oscuro.

Volviendo por un momento a un asunto algo mds abstracto, es interesante ir a un pasaje de Jeremias, en el cual se
escriben cosas terribles contra los falsos profetas (23:9-40). Hacia el fin del pasaje, se discute el asunto del uso y
abuso de la palabra «carga». En el curso de la discusién se hacen las preguntas humanas a las cuales la respuesta
venidera es la carga profética. Son éstas: «;Qué te respondié Jehova?», y ;qué hablé Jehovd?» Una carga profética
verdadera es, pues, la respuesta a estas preguntas; y el profeta mismo las contesta. A la luz de esta afirmacién
volvemos a la carta a los hebreos: «Dios, habiendo hablado muchas veces y de muchas maneras en otro tiempo a los
padres por los Profetas, en estos dltimos dias nos ha hablado en el Hijo, a quien designé heredero de todo.» (Hebreos
1:1, 2 ) El Hijo, pues, es el verdadero Profeta de Dios, y todos los profetas de la Era cristiana dan la respuesta a la
humanidad cuando ésta inquiere: «;Qué ha dicho Jehova?»

Esto, pues, se revela claramente en la carga del profeta cristiano. Es la de la Palabra de Dios, personificada en el
Verbo encarnado, el Hijo de Dios, en el cual Dios ha hablado a todos los hombres, y a todas las edades todo lo que es
necesario que sepan para la realizacién del propésito de Dios, que es también el destino verdadero y glorioso de la
humanidad.

Esta Palabra del Profeta es declarar, aplicar, insistir. Su ministerio no es el .del apdstol, ni el del evangelista, ni el del
pastor ni el del maestro. Como hemos visto, la obra del apdstol es siempre la de prestar atencién a la verdad misma.
La del profeta es recibir la verdad del apdstol. Su profetizar en este sentido ha de ser apostdlico. Como veremos, la
obra del evangelista es la de proclamar perpetuamente las primeras cosas de la verdad; en tanto que la del pastor y
maestro es la de instruir a los miembros de la iglesia en la verdad, para que puedan crecer por medio de ella. El
profeta es mds bien el hombre que se dirige a su época, declarando los derechos reales del Sefior, y mostrando cémo
afectan a los asuntos de los hombres. Es un gran ministerio, lleno de variedad infinita, cargado de responsabilidades
solemnes y que rinde resultados que no se pueden expresar por medio de estadisticas humanas. La voz del profeta serd
acallada con frecuencia por el clamor de la oposicion, pero su palabra permanecerd y serd la Palabra de Dios, que no
volverd a El vacfa.
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El don ha persistido a lo largo de la Era cristiana, y es necesario todavia. Tanto si quieren oir como si no hay que
proclamar a los hombres la verdad sobre ellos mismos, y sobre la vida, que la verdad est4 contenida toda en la Palabra
de Dios, que hall6 su proclamacién completa en su Hijo.

Ha habido y atn hay personas a las que se ha concedido este don especifico. Su predicacion se caracteriza siempre por
aplicaciones nacionales y sociales, mds bien que por la apelacion de carécter individual. Esto no quiere decir que no
tenga valor personal. Ciertamente, lo tiene, porque el verdadero profeta nunca olvida que la nacién consiste en
personas, y que sélo puede ser fuerte en proporcion a la calidad de los individuos que la forman. Pero esto significa
que el profeta es un hombre que ve claramente todo el movimiento de la vida humana, y su mensaje tiene que ver con
todas las relaciones y responsabilidades humanas, y éstas como condicionadas dentro de la voluntad de Dios. El pro-
feta, pues, no es llamado a detenerse con individuos. Esta es la obra especifica de los evangelistas, pastores y
maestros. Ni tampoco estd llamado a sistematizar la verdad. Esta es la obra de los apéstoles. El, conociendo esta
verdad, y comprendiendo el hecho que los hombres sélo son perfeccionados cuando cumplen el ideal divino de la
sociedad, les habla como un conjunto. Les habla de la historia, prescindiendo de los incidentes accidentales, cuando
interpreta lo fundamental y esencial de la regla y ley divina. Hablard de la situacién presente, sin discutirla desde
ningln punto de observaciéon humano, sino declarando el propdsito y pensamiento divino. Predecird el camino de
Dios con los hombres en los dias futuros, en tanto que estd revelado en las Escrituras, evitando cuidadosamente toda
especulacion en cuanto a detalles no revelados.

El ministerio de los profetas es siempre necesario, pero lo es especialmente en dias de tumulto y crisis en los asuntos
humanos. Luego, cuando los hombres ya no saben dénde recurrir, él es llamado para proclamarles la Palabra del
Sefior tal como se halla en el Hijo de Dios. Al hacerlo, da direccién al hombre, con la cual, si la sigue, puede edificar
de nuevo los lugares desolados y realizar todas las posibilidades de la sociedad humana como son conocidas sélo por
Dios.

C
LA PALABRA COMO EL EVANGELIO DEL EVANGELISTA

La tercera fase del ministerio de la Palabra a que se refiere el apdstol es el de evangelista. Al tratar del tema del
ministerio, generalmente definimos asi su obra: El evangelista tiene que aplicar los aspectos de la verdad que inspiran
esperanza. Declara los hechos del Evangelio. Es un hombre de vida y de amor.

Al volver a considerar este tema, nos detenemos ante todo en la palabra misma. Como en el caso de la palabra
«profeta», la palabra evangelista viene a nuestro lenguaje por transliteracién. Esto es verdad, también, de la palabra
apostol. El griego vaggelisies ha pasado a ser evangelista. El hecho interesante es, sin embargo, que ésta es una
palabra nueva en la lengua griega, desconocida aparte del hecho cristiano. Es biblica y eclesidstica, una palabra de la
Biblia y de la Iglesia. Derivada de palabras conocidas, todas las cuales adquieren nuevo significado en su uso
cristiano, esta palabra particular, describe a un hombre llamado a la tarea especial de proclamar el Evangelio, y fue
creada para este uso sagrado. Seguiremos el mismo método para considerarla, tratando por orden, del don
evangelistico, la funcién evangelistica y el Evangelio evangelistico.

Al tratar del don referido por el apdstol, en su afirmacién «a unos puso... como evangelistas», una vez mas nos
fijaremos en las sugerencias del grupo de palabras del Nuevo Testamento relacionadas con la idea. Hay tres: primero,
evaggelizo, que es evangelizar, o predicar el Evangelio; segundo, evvagelion, que es el Evangelio, y tercero,
evaggelistes, que es el evangelista. De éstas, las dos ultimas son derivadas de la primera; en tanto que ésta estd
compuesta de dos palabras, eu, bueno, y aggello, dar nuevas, o anunciar. Asi que evangelizar es proclamar buenas
nuevas; el Evangelio es el mensaje de las buenas nuevas; en tanto que el evangelista es el que proclama las buenas
nuevas. El concepto central de las palabras es el de un mensaje enviado por una persona a otra. Este concepto es
llamado eu, que significa «bueno» o «alegre», y da caricter a la idea, ya que significa que es un mensaje que el que lo
envia estd contento de enviarlo y el que lo recibe, de recibirlo.

Cuando pasamos de las palabras en si al uso que se hace de ellas en el Nuevo Testamento, hallamos que todos estos
conceptos estdn presentes, y son intensificados y hechos superlativos por la naturaleza del mensaje que ha de ser
proclamado. La fuerza de la idea es doble por todas partes. El primer elemento es el de la bondad de las nuevas. Son
nuevas que dan gozo al corazén del que las escucha. Son nuevas de gran gozo para el pueblo. La grandeza de ellas, y
el placer emocional de referirse a ellas, constituyen el primer elemento de su fuerza. El segundo elemento es el hecho
de que son enviadas. Son noticias recibidas de Dios, que es quien las envia a los hombres. Es una revelacién de su
actitud hacia los hombres en su necesidad, en su pecado y en su afliccién. Su propésito para ellos es bueno, y tiene
noticias para ellos de cémo se ha propuesto cumplirlo Estas buenas nuevas El las ha enviado. Estos hechos
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constituyen el Evangelio, el mensaje de Dios, de capital importancia, de gran urgencia, de supremo deleite Es
importante porque es el mensaje de Dios; urgente debido a la necesidad humana; y deleitoso porque son buenas
noticias, noticias que nos anuncian una liberacién de males y penas.

El Evangelio es descrito de varias formas en los escritos del Nuevo Testamento, y las frases mismas son interesantes e
iluminativas. En los Evangelios leemos de «el Evangelio del reino de Dios»; en los Hechos de «el Evangelio de la
gracia de Dios», y de «el Evangelio de Cristo»; en el Apocalipsis de «un Evangelio eterno». Es posible que estas
frases tengan valores dispensacionales, esto es, que sugieran las varias aplicaciones del Evangelio a las diferentes
épocas o periodos. No tengo interes en seguir ahora este significado. Lo que me impresiona es la revelaciéon que hallo
en los diferentes aspectos de un Evangelio, porque finalmente s6lo hay uno: el Evangelio. En la frase «el Evangelio
del Reino de Dios» oigo la nota de autoridad. Las buenas nuevas son induditables, porque son una proclamacién real,
que viene con toda la majestad del trono detras de ella. La frase «el Evangelio de la gracia de Dios», al instante me
recuerda que el Rey es misericordioso y lleno de compasion, y que conoce que las buenas nuevas son un mensaje de
amor insondable e infinito. La frase «el Evangelio de Dios» me hace recordar el hecho que el Rey es Dios, el que ama
es Dios, y por tanto hace el sentido de autoridad de las buenas nuevas absoluto, y el darse cuenta de que es un amor
que expulsa toda duda La frase «el Evangelio de Cristo» habla de que estd al alcance del hombre toda la gracia
prometida en el mensaje, porque El es Ungido del Padre, tanto como Rey como Sacerdote, de modo que por medio de
El los hombres pueden hallar su camino al Reino por medio del Salvador Estas son las impresiones generales que
hacen los escritos del Nuevo Testamento al mencionar la idea. Consideremos un poco mds en detalle el lugar de la
idea alli.

Aqui empiezo con algunas notas incidentales, pero no menos interesantes e iluminativas. La idea no es frecuente en
Mateo; el verbo se halla alli una vez, y el nombre cuatro. En Marcos el nombre sélo es mencionado una vez; es, sin
embargo, la misma nota clave de su historia, como lo atestigua la primera frase: «Principio del Evangelio de
Jesucristo». En Lucas el verbo es lo tinico que se encuentra; ya que estd interesado de modo supremo con la
proclamacion del mismo. Juan no emplea el término una sola vez, excepto en el Apocalipsis, donde lo usa dos veces
En los Hechos se encuentra con frecuencia, y el verbo predomina, el nombre es usado dos veces y la palabra
evangelista una. En las cartas de Pablo la idea es constante, y el uso del nombre y del verbo son comunes; la palabra
evangelista se encuentra dos veces.

En la historia de la misién de nuestro Sefior hallamos la palabra Evangelio usada por primera vez por Gabriel, en su
mensaje a Zacarfas, respecto al nacimiento del precursor: «He sido enviado a hablar contigo y anunciarte estas buenas
noticias.» Fue usada otra vez por el dngel del Sefior que dijo a los profetas: «He aqui os doy nuevas de gran gozo que
serdn para todo el pueblo.» Describiendo la predicacién del heraldo Juan, Lucas la emplea al decir: «Con muchas
otras exhortaciones anunciaba al pueblo la buena nueva.» Y en los Hechos, la primera referencia en orden a este
aspecto del ministerio se halla en las palabras: «Y cada dia, en el templo y en casa, no cesaban de ensefiar y
evangelizar (proclamar a Jests como el Cristo.)»

Estas son unas pocas ilustraciones, y se dan para mostrar este concepto de evangelizacién caracterizado por el
ministerio de Juan, del mismo Sefior y de sus primeros mensajeros Todos ellos daban a los hombres la seguridad
gozosa de que habia buenas nuevas para ellos.

Cuando seguimos cuidadosamente la revelacion en la historia, y en los escritos, no podemos por menos de observar la
creciente aprehension del contenido y valor del Evangelio de estos hombres Llegaron a pensar y hablar de él como un
glorioso evangelio, un evangelio procedente de Dios: «sus palabras son del siempre bendito Dios». Hallaron que sélo
habifa un evangelio, porque si los hombres predicaban otros evangelios no eran evangelios. Demostraron, al
predicarlo, que era poderoso, y no se avergonzaban de él, incluso en Roma. Comprendieron mds y mds que era un
evangelio que ponia a prueba a los hombres, porque los dividia cuando lo ofan en dos clases distintas: los creyentes y
los incrédulos, es decir, los que eran elegidos para la vida y la gloria y los que eran sentenciados a la muerte y la
vergiienza; la divisidn y la eleccion resultaba de su respuesta al Evangelio.

El don del evangelista es la calificacién especial que capacita al hombre para proclamar estas buenas nuevas a los
hombres poderosamente y de modo que prevalezcan. El da —como daba— evangelistas.

La funcién evangelistica es, pues, de modo patente ja proclamacién del Evangelio. Su énfasis especial en la comisién
de nuestro Sefior se halla en Marcos: «Id por todo el mundo y proclamad el Evangelio a toda criatura.» (Marcos
16:15.) En esta frase, «predicad el Evangelio», el verbo evaggelizzo no se emplea. El nombre evagelion va precedido
por el verbo kerusso, que significa proclamar como un heraldo. La orden es la de proclamar las buenas nuevas. As{
que la frase es rica en su revelacion de la funcidn del evangelista. La orden de proclamar el Evangelio da la nota de
autoridad a la predicacién evangelistica. Habla de un Rey que la autoriza; considera el mensaje como autorizado; y
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con ello crea la autoridad del mensajero. Este aspecto de la obra del evangelista implica el derecho de Dios sobre el
hombre, y el consecuente deber del hombre hacia el mensaje que Dios le envia. Siendo el mensaje de gracia infinita,
son buenas nuevas verdaderamente; viene del Rey, y por tanto no es algo que el hombre pueda tratar con ligereza. Del
hecho de recibirlas dependen resultados de tremenda importancia. Si el profeta va al hombre con la férmula de
autoridad: «Asi dice el Sefior», lo mismo hace el evangelista, y esto no ha de olvidarlo. Ofrece un mensaje de gracia
incomparable, pero es la proclamacién de un gobierno eterno, con el cual el hombre no puede jugar. En realidad, el
pecado que no tiene perdon es el de rehusar creer el mensaje, y con ello renunciar definitivamente al medio de
liberacién designado por Dios.

Pero volvamos a la otra palabra de la frase. Es el Evangelio que es anunciado de esta manera. El Rey envia un
mensaje, pero es un mensaje de amor. El gobierno eterno hace una proclamacién, pero es una proclamacién de gracia,
un ofrecimiento de perddn, liberacidn, restauracion de todos los derechos perdidos. Este aspecto de la obra del
evangelista implica la necesidad del hombre y la gracia de Dios. Y esto es un asunto supremo. La funcién del
evangelista no es denunciar el pecado, ni es discutir el juicio en el sentido de castigo. Estas dos cosas tienen que ver
con el curso de su predicacién, pero ésta no puede terminar con ellas. Estas no son las cosas que ¢l ha sido llamado
especificamente a hacer. El es enviado a los pecadores, hombres bajo sentencia de castigo, para decirles que Dios ha
hecho provisién para su perdon, purificacidn, liberacion. El evangelista, pues, siempre va con gozo y alegria. Es un
hombre que vibra con el tremendo hecho que Dios ha hallado una manera para que puedan regresar los exilados; y su
predicacion tiene que ser siempre exuberante de gozo como lo ha de estar su alma. Un evangelista sombrio, pesimista,
es una contradiccién en si mismo. Un evangelista animoso, alegre, optimista, a pesar de que el hombre por si sélo sea
del todo impotente es lo natural; El evangelista sale con fe, amor y esperanza. Hablemos primero del amor. Sale en
amor porque es el mensajero del Rey de amor y el mensaje que lleva es el mensaje del amor de Dios. El amor de Dios
ha sido derramado en su corazén. El amor de Cristo le constrifie. Por tanto, ama a aquellos a quienes ha sido enviado,
y esto a pesar de que son indignos en su contaminacién y en su locura; por esto es el amor de Dios, el amor de Cristo.
Sale en fe; que es fe en Dios, en su mensaje y por tanto en todos a quienes ha sido enviado. Como en los dias de su
carne la fe que el Hijo de Dios tenia en los hijos de los hombres era la misma inspiracién de la fe de ellos en El, lo
mismo es todavia en todos los que son heraldos de su Evangelio. Y lo mismo vale en cuanto a la esperanza. El
evangelista no conoce casos desesperados desde el punto de vista del poder de su Evangelio, y por tanto su tarea es
inspirar; esperanza a los abatidos y deprimidos.

El evangelista va al mundo, esto es, a toda la creacién que gime con dolores de parto; hace frente a la afliccién, los
suspiros y el pecado; alli donde todos se originan, en el hombre; y su mensaje es la proclamacién real de gracia.
Publica las buenas nuevas de que lo que el hombre no puede hacer por si mismo. Dios en Cristo lo ha hecho; y que
por tanto hay esperanza Para el hombre, y por medio de €1, cuando él pasa a ser en un sentido un nuevo hijo de Dios,
para toda la creacién bajo él.

Podemos considerar ahora este Evangelio que es Proclamado de esta forma. Este Evangelio estd contenido en los
cuatro primeros libros del Nuevo Testamen to. No deja de tener significado que la Iglesia los haya llamado los
evangelistas. Dos de ellos eran apdstoles, y dos estaban intimamente asociados con los apdstoles en su servicio. Con
todo, la naturaleza de sus escritos apostélicos los hace evangelistas en el mismo escrito, pues la historia que ellos
cuentan es la de Jesds de Nazaret, el Hijo de Dios, el Salvador del mundo. Esta historia es el Evangelio.

En el sumario de instrucciones final de Pablo a Timoteo, hallamos un péarrafo limitado en sus extremos por dos
mandatos: «Predica la Palabra», y «haz la obra de evangelista, cumple tu ministerio (2." Timoteo 4: 2-5). De nuevo, la
Palabra es el Evangelio. El evangelista estd haciendo su obra, no cuando estd contando anécdotas, aunque éstas
pueden ser de gran valor cuando son verdaderas y subordinadas; estd haciendo la obra cuando estdn contando la
historia de Jesus. Esto marca el limite de su mensaje. El limite no quiere decir que el mensaje haya de ser estrecho o
superficial. Es tan amplio como el amor de Dios, y tan profundo como las necesidades espirituales mas profundas de
la humanidad. En la predicacién de la Palabra por parte del evangelista, el énfasis es en el mensaje de Dios a los
hombres, ya que ha de cubrir sus primeras necesidades, que son fundamentales. El Evangelio es el mensaje del amor
de Dios a los hombres. El conjunto de ello estd perfectamente resumido en las familiares pero sublimes palabras: «De
tal manera amé Dios al mundo que ha dado a su Hijo unigénito, para que todo aquel que crea en El no perezca, sino
que tenga vida eterna.» Esto es el Evangelio. Si esto es un resumen perfecto, podemos quiza hallar el andlisis mas
perfecto de su contenido en las palabras de nuestro Sefior referentes a la misién del Espiritu en el mundo, que
pronuncié ante sus discipulos en el curso de los discursos pascuales (Juan 16:8-11). Nos limitaremos, pues, a este
pasaje, procurando entender su ensefianza principal.
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Observemos primero los temas con los que el Espiritu trata en su ministerio en el mundo: «El Espiritu... redargiiird al
mundo de pecado, de justicia y de juicio.»

Estas son las cosas fundamentales para la conciencia humana, cuando el alma es despertada espiritual-mente. Este
despertamiento puede venir de mil maneras; puede venir una y otra vez, sin producir ningin efecto sobre la vida. Pero
cuando viene, éstas son las cosas de las que es consciente el alma: pecado, justicia, juicio.

El pecado es primero un acto espiritual voluntario; y luego hay una experiencia que resulta del acto. El acto espiritual
es de desobediencia. La experiencia que resulta es de ruina. El decir que el pecado es desobediencia implica dos
cosas. De éstas, la primera se refiere a la relacion de Dios al hombre; El es soberano, y su ley es el verdadero estandar
de la vida humana. La segunda es la de la relacién del hombre a Dios; que el hombre es capaz de obedecer la ley de
Dios, y en consecuencia que es responsable. El pecado, fundamentalmente, es, pues, el acto voluntario de desobe-
diencia por parte del nombre a la ley del Senor Soberano al cual el hombre debe lealtad.

La experiencia de ruina resultante es la de separacién del alma respecto a Dios. El resultado de ella es sufrimiento, y
la pardlisis, individual y social. El hombre est4 fuera de contacto con Dios, ha perdido el secreto del gozo y del poder;
y por tanto es incapaz de realizar su vida personal y de relaciones. El alma del hombre despertada espiritualmente
viene a darse cuenta de esto.

La justicia es primero una actitud voluntaria y luego es una experiencia resultante de esta actitud. La actitud espiritual
es la de obediencia. La experiencia resultante es la de realizacén. El decir que la justicia es obediencia implica
exactamente las mismas cosas que decir que el pecado es desobediencia; a saber, primero de la Soberania de Dios, y
segundo de la capacidad y responsabilidad del hombre. La justicia, pues, es fundamentalmente la actitud voluntaria de
obediencia por parte del hombre a la perfecta, aceptable y buena voluntad de Dios.

La experiencia resultante de comprension es la de comunién del alma con Dios. Esto da lugar a paz y gozo, por medio
de la capacitacion del Espiritu Santo, tanto individual como socialmente. El hombre en comunién con Dios posee el
secreto del gozo y del poder; y asi es capaz de realizar su vida de modo personal y en sus relaciones. El alma del
hombre, despertada espiritualmente, llega a este estado de conciencia. Se da cuenta del pecado. El pecado es ser
consciente de fracaso. La justicia le hace consciente del ideal.

El juicio es gobierno, accién ejecutiva, administracion por parte de Dios. Es la actividad por la que realiza sus
propdsitos, establece y mantiene el orden. Marca, pues, el centro de la responsabilidad humana. La justicia en la vida
humana es la relacién recta con el juicio. El pecado es rebelidn contra €l, el cual, no obstante, no puede escapar de su
actividad. El juicio, pues, en el caso del hombre, es la actividad de Dios, por la que El premia al justo y castiga al
malvado. El alma del hombre despertada espiritualmente llega a este estado de conciencia. Sabe que el juicio es
activo.

Estas son, pues, las cosas fundamentales de la conciencia humana espiritualmente despierta, son las cosas referentes a
las cuales el Espiritu de Dios tiene un mensaje, un mensaje que El entrega por medio de los evangelistas. Este mensaje
es el Evangelio. El Evangelio es la palabra de la Cruz. La palabra de la Cruz es infinitamente mas que la historia de la
crucifixién. Es primero la historia del Verbo hecho carne; la presentacion de la Persona de Cristo. Es, luego, la histo-
ria de la obra de Cristo, que incluye la cruz, la resurreccion y la ascension. Es finalmente la historia de lo que Cristo
reclama: la declaracién de su apelacion que la Palabra de la Cruz hace a los que la oyen.

El Evangelio presenta primero la Persona de Cristo. Es Dios manifiesto, en su caricter, su ley, su actividad. Es
también el Hombre revelado, en su capacidad, su obediencia, su realizacion. Es, por tanto. Aquel cuya presencia en la
historia humana ha desenmascarado el mal presentdndolo como opuesto a todo lo que es Dios, y el secreto de la ruina
humana. Todo esto es la primera parte del Evangelio, la luz en la cual el hombre descubre la verdad.

El corazén del Evangelio es la historia de la obra de Cristo, y de cémo El pone al pecado, la justicia y el juicio en
relacién con El. Volviendo a nuestro pasaje, hallamos su declaracién a la cual hemos de prestar mucha atencién.

«De pecado, porque no creen en mi.» En estas palabras nuestro Sefior presenta su superlativo derecho a ser un
perfecto Salvador. Al usarlas, dice que ha provisto una salvacidn perfecta para los hombres. Todo el hecho del pecado
queda resuelto con ello. El es capaz de perdonar, limpiar, restaurar. El pecado ahora tiene un nuevo significado. Es el
rechazo del Salvador. Este Salvador es Dios, el Sefior Soberano. El rechazar su gracia es, pues, el pecado final e
irremediable contra su gobierno. El ceder a su gracia es el acto central de entrega a su gobierno. Es el acto que pone al
alma en su actitud debida y recta. Esta es la primera nota de las buenas nuevas, que declara que «El murié por nues-
tros pecados».

«De justicia, por cuanto voy al Padre, y no me veréis mds.» En estas palabras nuestro Sefior presenta su superlativo
derecho a la autoridad absoluta y al poder espiritual. No s6lo murié por nuestros pecados, se levanté par nuestra
justificacion, y ascendio a la diestra del Padre, para recibir dones para los hombres. El hombre ya no le contempla con
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los ojos de la carne, y puede ser llevado a una comunién viva con tal que en €l se pueda realizar el ideal de justicia.
Esta es la segunda nota del Evangelio.

«De juicio, por cuanto el principe de este mundo ya ha sido juzgado.» En estas palabras Jesus presenta su derecho
superlativo a la victoria completa. El Fuerte mas fuerte que el fuerte ha arrancado de la mano del enemigo el cetro; y a
partir de entonces ejerce su autoridad ejecutiva, librando a aquellos que estdn atados, y avanzando siempre adelante
hacia la consumacién, cuando El va a entregar su reino perfeccionado a su Padre. Este es el fin de la nota final y
triunfante del Evangelio.

El evangelista es llamado a declarar este mensaje, ° ser heraldo de buenas nuevas, y ademds, a hacer valer los
derechos de Cristo. Estos derechos son triples. Pide confianza, lealtad, cooperacién. Fe en El es la condicién de la
salvacion; la lealtad a El es la ley de la vida; y la cooperacién con El es la actividad de los suyos.

Con esto, pues, se revela el Evangelio del evangelista. Es la palabra de Dios que proclama su perfecta provisién en
Cristo para las necesidades de toda la humanidad. El don es concedido todavia y es necesitado.

Una y otra vez la Cabeza de la Iglesia ha enviado a algunos evangelistas cuyos mensajes han captado la atencién de
las multitudes hasta el punto que naciones enteras han sido conmovidas hasta sus cimientos. Estas ocasiones han sido
maravillosas. Es natural que suspiremos y anhelemos que estas ocasiones se repitan. Hemos de ser cuidadosos, sin
embargo, para que estos anhelos y estas oraciones no nos hagan descuidar la obra de perpetua evangelizacion, para
cuya ejecucién se nos conceden los dones constantemente. Cuando Dios envia a Francisco de Asis, a Wesley, a
Whitefield, a Jo-nathan Edwards, a Finney, a Moody y Sankey, gocé-monos y cooperemos con ellos; pero en estos
dias, cuando no hay ninguna personalidad destacada y conspicua con nosotros, reconozcamos y ayudemos con gozo a
aquellos que muchas veces son almas oscuras y simples, que conocen el gozo del Evangelio y estidn calificadas
especialmente par proclamarlo en los caminos ordinarios de una vida quieta y mds regular. Y ademds, que todo
hombre o mujer que posea este gozo y poder para el evangelismo, ejerza sus dones constantemente y sin descanso.

Si puedo permitirmelo, citaré una ilustracién moderna de un éxito real en la obra evangelistica. Me refiero a un
hombre a quien he conocido intimamente durante los afos de toda una generacién. Este hombre es el gitano Smith. Es
uno de los grandes dones de Dios a su Iglesia. Me refiero a €l s6lo para decir que bajo Dios, sus éxitos son debido en
gran parte al hecho que se ha dado totalmente al evangelismo. Nunca ha intentado hacer la obra de apdstol, de profeta,
de pastor o maestro. Pero se ha entregado con devocién de mente, corazén y voluntad, tanto a la obra de entender el
Evangelio, como de proclamarlo. Su popularidad amplia es algo accidental. El nunca la ha buscado. Si hubiera sido
asi no hubiera conseguido un éxito tan conspicuo.

No todo evangelista es llamado a seguir sendas de servicio que resultan en popularidad. Todo evangelista es llamado a
dedicarse a su mensaje y a su proclamacién. Que el evangelista engrandezca su mision, al gloriase en su Evangelio.

a

D
LA PALABRA COMO LA SABIDURIA DEL PASTOR Y MAESTRO

En nuestro capitulo preliminar sobre el ministerio describimos a los pastores y maestros como «aquellos que reciben a
los que son obedientes, y los pastorean e instruyen».

Esta definicion se enlaza propiamente con la obra de los apdstoles, profetas y evangelistas. La ensefanza apostdlica es
la que el pastor y maestro interpreta y aplica a aquellos que han sido llevados a la comunién de la Iglesia. La obra del
profeta resultard de modo inevitable en el paso de aquellos que la escuchan y son influidos por el mensaje a la Iglesia
para su instruccién. A éstos va a ministrar el pastor y maestro, cuando presenta el camino de vida de modo mads
perfecto. Esta afirmacién implica la verdad de que toda iglesia viva debe estar organizada de modo que se haga
provisién Para aquellos que inquieren. Aqui la sabiduria de John Wesley se puso de manifiesto en que sus clases del
tipo de sociedades fueron formadas para aquellos que inquirfan, asi como para aquellos que tienen una relacién
definida y consciente con Cristo. La obra del evangelista, que es especificamente la de proclamar el Evangelio y de
traer a los hombres a una relacion definida con Cristo exige muy especialmente la obra del Pastor y Maestro. Aquellos
que son recién nacidos necesitan cuidado; y la obra de pastorear y ensefarlos es la del Pastor y Maestro. Asi vemos
que no hay conflicto en la naturaleza de los casos entre las diferentes fases del ministerio de la Palabra. Son
complementarios. Nadie es completo sin los demds. Cada uno es completo en la obra de todos.

Esta frase particular del ministerio de la Palabra se define por medio de dos palabras: pastores y maestros. Estos
términos son mutuamente interpretativos, como veremos. Hablemos de «pastor». La misma palabra puede referirse en
el sentido espiritual: pastor de la iglesia; o es usada en sentido figurativo: del rebafio espiritual: «Yo soy el buen
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Pastor.» Seguiremos el método de los estudios previos y consideraremos a su vez: el don pastoral, la funcién y la
sabidurfa.

Al considerar el don veremos primero las palabras mismas, para poder sacar sus sugerencias primeras y mas simples.
La palabra pastor procede del latin pastorem, que significa pastor, y se deriva del verbo apacentar, alimentar ganado.
La palabra griega del texto, que se traduce por pastor, es la palabra poimen, que se traduce por pastor de rebafios, pero
la afinidad de la misma es incierta. Se ha sugerido que viene de poia, hierba, y otros dicen que viene de una raiz que
significa proteger. Nosotros podemos simplemente usarla como referida a apacentar y proteger a la vez la obra del
pastor.

La palabra maestro es la traduccién de la griega didaskalos, 1a cual deriva de didasko, que es la forma causativa del
verbo dao, aprender. De ahi la palabra maestro que da el sentido exacto.

El uso de las dos palabras para describir un cargo, como hemos dicho, es debido a la naturaleza de la interpretacion.
En el nivel puramente natural, la palabra pastor tiene que ver con ovejas, y las ideas de apacentar y proteger son
suficientes. Pero si se usa del rebafio de almas, hay que explicar la palabra maestro, que a la vez revela un modo
especial de apacentar y de proteger.

Nuestro Salvador usa la expresion de la figura del Pastor aplicdndosela a si mismo, en Juan 10, y la idea procede de
alli. El pastor conoce sus ovejas, y éstas le conocen a él. El pastor las vigila, esto es, las rige, y las guia para entrar y
salir. El pastor busca pastos para sus ovejas. El pastor las defiende; si es necesario, pone su vida por ellas, para que
puedan ser preservadas del lobo voraz.

En la obra de nuestro Sefior como maestro tenemos la interpretacién final del método. El es el que imparte
conocimiento, con cuidado, paciencia, de modo progresivo e intencional.

Asi que la idea sugerida por la doble descripcion es la de pastorear por medio de la ensefianza y de ensefiar, en calidad
de pastor. La obra del pastor se hace por medio de la ensefianza. Las ovejas han de aprender a conocer al Pastor
principal, someterse a su guia, ampararse bajo su defensa, valerse de sus pastos, por medio de instruccién cuidadosa,
paciente, progresiva e intencional. La medida en que esto se hace es la medida en que el Pastor es un maestro, el
mismo ensefiado en los caminos y sometido a la ensefianza. La obra de ensefianza ha de hacerse en el espiritu del
Pastor. Ha de haber interés en conocer las ovejas, en ejercer autoridad verdadera sobre ellas, defenderlas a toda costa,
y procurarles alimento a su sazén. La medida en que esto puede hacerse es la medida en que el maestro es un pastor,
tan intimamente en comunion con el corazén de Pastor del Sefior, como capaz de alimentar a los corderos, guiar a las
ovejas, alimentarlos a todos.

El lugar de la idea en el Nuevo Testamento estd asegurado. La figura del pastor como la verdadera naturaleza de la
autoridad y régimen se halla en el Antiguo Testamento, pero es llevada al Nuevo; v es aqui que se halla la
interpretacion final en la persona y obra de Cristo mismo. El empleo que hace Pablo de la palabra «pastores» aqui es
la tinica ocasién en que la palabra pastor figura en el Nuevo Testamento para una persona distinta de Cristo. Lucas
emplea la palabra cuatro veces en su Evangelio; no en el sentido directamente espiritual, sino en el de pastores que
guardan sus ovejas por la noche en la vecindad de Belén. Mateo, Marcos y Juan lo usan sé6lo de Cristo. Al describir la
actitud del Sefior hacia las multitudes cuando ve que van siguiéndole de un lado a otro, alli donde El se encuentra
predicando o curando, Mateo dice: «Y El fue movido a compasién por ellos, porque estaban afligidos y esparcidos
como ovejas que no tenfan pastor.» La afirmacién implica claramente el hecho de que El era el verdadero Pastor que
necesitaban. Nuestro Sefior, segtin Juan, afirmé que El era «el buen Pastor». El escritor de Hebreos le llama «el gran
Pastor». Pedro escribié de él «el Principe de los Pastores». Todo esto hace que la palabra «pastor» describa un cargo
en el ministerio de la Palabra, muy sugerente y sagrado.

La palabra maestro es usada constantemente en los Evangelios acerca de Cristo mismo; y en los dias de su carne la
usaron de El los amigos y los enemigos. Su obra de ensefianza es constantemente mencionada, y en el pasaje de
Mateo que hemos citado previamente se afirma que era cuando El iba ensefiando de un sitio a otro que fue movido a
compasién por las multitudes. Las verdades que pronuncié son descritas constantemente como su ensefianza. Cuando
llegamos a las epistolas hallamos esta idea de ensefianza presente de modo constante en relacién a la obra del
ministerio. En el pasaje a que nos hemos referido antes, en que Pablo estd hablando de la unidad, espiritu y
organizacion de la iglesia cristiana, usa la palabra «maestros» sola, para describir la tercera clase de los que Dios ha
puesto en la Iglesia para cumplir su ministerio. Es de la mayor importancia, cuando pasamos a considerar la funcién
de pastores y maestros, que estas dos ideas nos queden bien claras, ya que revelan el método y manera de la obra. Es
la de supervisar e instruir a los miembros del rebaio.

Al considerar la funcién pastoral podemos cambiar la figura y emplear una comin en los escritos del Nuevo
Testamento, la de edificacion. La obra de los pastores y maestros es la de edificaciéon. En esta palabra hay valores
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especiales en la interpretacion de este tema. Nos viene de las palabras latinas aedis, un edificid, y jicare, hacer. Asi
coincide exactamente con la palabra griega que estd compuesta de dos palabras, oikos, una casa, y demo, edificar. La
idea de edificacién es simplemente la de construir un edificio, con materiales adecuados. Este amplio concepto va
siempre incluido. Se haga lo que se haga con el material, se hace en interés de todo el edificio. En la casa de Dios,
cada individuo tiene que ser perfeccionado a fin de perfeccionar el conjunto. Los que son atraidos por el profeta, o
enrolados por el evangelista, constituyen la primera materia. La obra del pastor y maestro es la de edificarlos en la
Cabeza, que es Cristo, y asi en el Cuerpo, que es la Iglesia. Es concedido a un grupo de personas que han oido, creido,
obedecido, habiendo nacido de nuevo; por el acto del Espiritu Santo son ya miembros de Cristo, y por tanto miembros
de la Iglesia; pero su vida es inmadura, su servicio es imperfecto. Volviendo a la figura que ya hemos usado, consti-
tuyen la materia prima, la misma materia necesaria, pero sin pulimentar. Necesitan mucha labor para adaptarlos al
verdadero lugar y funcién en la casa de Dios. Esta es la obra del Pastor y maestro. Esta obra puede ser descrita como
la de pastorearles y ensefiarles, de modo que vengan a la completa subordinacién a Cristo, y de esta manera a la
perfecta coordinacién con la Iglesia.

Esta obra es importante, asi que vale la pena considerarla cuidadosamente en ambos aspectos, recordando su conexién
vital Ni uno ni otra pueden darse separadamente. La perfeccién del individuo es con miras al perfeccionamiento de la
Iglesia. El perfeccionamiento de la Iglesia sélo puede realizarse con el perfeccionamiento del individuo.

La subordinacidn del alma individual a Cristo exige tres cosas: Cristo ha de ser aprehendido de modo inteligente,
adorado emocionalmente, y obedecido voluntariamente; y, como veremos, éste es el orden verdadero.

Cuando consideramos la obra del evangelista hablamos del contenido del Evangelio como revelado en las Palabras de
Cristo en los mensajes pascuales. El mensaje del Espiritu se refiere al pecado, la justicia y el juicio, ya que estas cosas
—fundamentales en la cons-ciencia del alma despertada espiritualmente— son tratadas por Cristo. La visién del Sefior
al cual el alma se entrega por la fe, puede ser la de su suficiencia en todas estas cosas. O bien puede ser un aspecto
s6lo el que es captado. Puede ser que El sea visto como Salvador del pecado primero. Puede que sea su poder para
realizar la justicia que atraiga al alma. Puede que sea la gloria de su gobierno la que haga apelacion al corazén. Hay
un Salvador; y cualquiera que sea el aspecto de la llamada de la verdad al alma, sélo hay una fe, la de confiar en El; y
esta fe lleva a un bautismo en el Espiritu, por el cual el alma recibe el don de vida.

Ahora bien, en cada visién de Cristo va implicada toda la verdad; pero lo implicado nunca se ve inmediatamente. Esto
es una experiencia progresiva y los resultados del pastorear y ensefiar. A fin de llegar a una subordinacién perfecta,
esta aprehension intelectual es necesaria; y la misién del pastor y maestro es guiar a este recién nacido a ella. Sin
detenernos sobre este punto ahora, podemos recordar el deseo expresado constantemente por Pablo, especialmente en
sus udltimas cartas, de que los hijos de Dios tengan un conocimiento pleno de Cristo; y también el mandato de Pedro
de que crezcan en la gracia y el conocimiento de nuestro Sefior y Salvador Jesucristo.

Esta aprehension intelectual creciente resulta siempre en una adoracién mds profunda emocional. Cuando mas
perfectamente se le conoce, mds asombrada queda el alma ante las sobrecogedoras maravillas de su gracia y su gloria;
cuanto mas profundo es el amor, mds completa es la adoracién. Si es verdad, como cantamos con frecuencia:
«Algunos han perdido el amor que tenian», entonces es porque tienen que haber fallado, por alguna razén, en «seguir
aumentando en el conocimiento del Sefior».

Este amor profundizado inevitablemente se vuelve la inspiracién de una entrega mas completa a la voluntad del
Sefior, una lealtad més perfecta a su ser- vicio. «Si alguien me ama, guardard mi palabra», dijo el mismo Sefior.

De modo que es evidente que a fin de llegar a la subordinacién completa de los creyentes individuales al Sefior, lo que
es de primera importancia es que le conozcan a El. El darle a conocer a los miembros es la tarea suprema del maestro,
y éste tiene que hacer su obra como un pastor, sabiendo, rigiendo, defendiendo, alimentando. Toda la concepcién de
esta responsabilidad individual es presentada de modo perfecto por Pablo en las palabras: «Amonestando a todo
hombre, y ensefiando a todo hombre en toda sabiduria, a fin de presentar perfecto en Cristo Jests a todo hombre.»
(Colosenses 1:28.)

Estas palabras respiran el verdadero espirtiu y pasién del pastor y maestro. Se preocupa de modo preeminente de cada
alma aindividual. Observemos este «todo hombre» que se repite tres veces. El pastor-maestro tiene que hacer mucho
mas que predicar a la congregacion. Esto lo ha de hacer, sin duda, y su predicacién ha de ser del tipo de la ensefianza.
Pero «todo hombre» nunca es alcanzado en la ensefianza general. El pastor-maestro tiene necesidad de conocer
personalmente a los individuos que forman su rebafio. Tiene que conocerlos uno a uno. Cada persona tiene sus propias
indiosincrasias, peculiaridades, problemas, tentaciones, capacidades. Por tanto, si cada persona ha de ser presentada
perfecta a Cristo, hay que considerar a cada persona, orar a la luz de esta consideracidon, amonestar y enseflar en
sabiduria en formas que se adapten a las necesidades particulares.
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Todo esto proyecta luz muy clara y escrutadora sobre este tema de la obra pastoral, corrigiendo mucho de
superfluidad moderna en ella. El verdadero pastor hard mucho mds que visitas sociales a los miembros de su rebafio.
Esto lo hard, también. Realmente, procuraré intervenir en los intereses de las vidas de su gente' para saber de ellos, no
con miras inquisitoriales, sino por simpatia. Pero lo hara, no olvidando nunca que su obra particular es la de
perfecionarlos en Cristo, al amonestarlos cuando sea necesario, y siempre ensefidndoles.

Pero de nuevo, todo esto hay que hacerlo con miras a traer al individuo y coordinarlo con la Iglesia. Puede decirse que
la obra de perfeccionar a todo hombre en Cristo es, en si misma, la de llevar a todo hombre a coordinarse con la
Iglesia. Aunque esto es verdad, es, sin embargo, de la mayor importancia que este principio mds amplio sea tenido en
cuenta. En relacion con esto, Pablo insistid, como el primer deber para andar como es digno de la vocacién, que nos
esforcemos con «diligencia para guardar la unidad del Espiritu» (Efesios 4:3). Esta idea entra en toda la ensefianza
sobre el ministerio en su epistola. El objetivo del ministerio es el de «edificar el cuerpo de Cristo» (4:12); el propdsito
de toda articulacién dentro del cuerpo de Cristo es el de «edificarse en amor» (4:16), y el objetivo de todo es «la
medida de la estatura de la plenitud de Cristo» (4:13); que s6lo puede ser realizada en toda la Iglesia. S6lo cuando se
ve esto puede comprenderse la importancia real del crecimiento individual. El pastor y maestro, pues, ha de revelar a
las almas bajo su cuidado el propésito para el cual existe la Iglesia; la importancia consiguiente de que sea un
organismo perfecto; y la necesidad, por tanto, de que el miembro individual sea completo. En proporcién al punto en
que esto es captado se comprenderd la gloria de lo trivial, la responsabilidad de lo pequefio, la importancia de lo
oscuro.

Quiz4 no hay nada en que la Iglesia haya fallado de modo mds conspicuo que en la realizacién de esta unidad
espiritual. Algunas veces se ha perdido totalmente de vista; y otras ha sido captada de modo falso. Con todo, es a la
vez la gloria suprema de la Iglesia, y el secreto del poder de su misién, el que sea un organismo, en el cual ningin
miembro puede fallar, sin que en la medida de este fallo se dafie el cuerpo y se impida el verdadero cumplimiento de
su funcién en el mundo. Cuando una ruedecita no funciona en una maquinaria compleja, todo deja de funcionar de
modo perfecto; como un eslabén débil en una cadena, hace la cadena débil; como un punto no protegido en una for-
taleza, hace la fortaleza expulgnable; lo mismo un miembro de la Iglesia que falle en comprender en visién y realizar
en virtud su responsabilidad en la Iglesia, detiene el proceso de la misma. La ruedecita es para la mdquina, y su
perfeccion final es la de su relacién al todo. Lo mismo el eslabon en la cadena. Igualmente, cada punto de una
fortaleza. Lo mismo cada miembro de la Iglesia en la vida y el servicio es para la Iglesia. La obra del pastor, pues,
siempre es la de coordinar cada miembro dentro del conjunto del cuerpo de creyentes.

En todo el ministerio de la Palabra no hay obra mds importante que la de pastor y maestro y ninguna que requiera mas
consagracion, celo y paciencia. El fallar aqui es abortar toda la labor apostélica, profética y evangelistica. Es con esta
conviccién que he procurado tratar con mayor detalle el don y la funcién que en los casos anteriores; y es también
porque en el orden natural de las cosas, en la historia de la Iglesia hay mds que han recibido este don que cualquiera
de los otros dones.

El titulo seleccionado para esta conferencia es el de la Palabra como la sabiduria del pastor y maestro. Una razén para
emplear la palabra sabiduria en este sentido es la de su uso apostélico; especialmente la ensefianza de Pablo respecto a
la misma, en su primera carta a los Corintios; y su declaracién ya citada de la carta a los Colosenses de que la
responsabilidad del ministerio es la de «amonestar a todo hombre y ensefiar a todo hombre en toda sabiduria». La
palabra sofia era perfectamente familiar en la edad apostdlica, y las personas que leian estos escritos tenian un
concepto claro de lo que queria decir. Aristételes definid sofia como «excelencia mental en su sentido mds alto y
pleno». La sabiduria es inteligencia amplia y plena; no es meramente capacidad, sino conocimiento. La sabiduria es ‘n
realidad la suma total de la verdad. Fue en este sentido que Pablo usa la palabra cuando escribe a los Corintios
diciendo: «Hablamos sabiduria de entre los que han alcanzado madurez; y sabiduria, no de este mundo, ni de los
principes de este mundo, que van desapareciendo, sino que hablamos sabiduria de Dios en misterio.» (1.* Corintios
2:6.) A esta sabiduria, pues, se refiere cuando habla de «ensefar a todo hombre en toda sabiduria». Inmediatamente
después de esta declaracién tenemos una definicién clara de esta sabiduria en la cual debe ser ensefiado todo hombre
en las palabras: «... el misterio de Dios, el Padre, y de Cristo, en quien estdn escondidos todos los tesoros de la
sabiduria y del conocimiento» (Colosenses 2:2, 3); y de nuevo en este mandato: «La palabra de Cristo habite ricamen-
te en vosotros... en toda sabiduria.» (Colosenses 3:16.)

La sabiduria en la cual el pastor y maestro ha de instruir al rebafio de Dios es la de la Palabra de Cristo, porque en El
hay todos los tesoros de sabiduria y conocimiento. Para volver a una frase que consideramos en un estudio previo:
«Como la verdad estd en Jestis»; la sabiduria de la iglesia cristiana es la suma total de la verdad en cuanto esta verdad
tiene su exposicion en Jesus. Los valores pricticos de esta sabiduria son sugeridos en las familiares palabras: «Cristo
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Jests, hecho por nosotros sabiduria de Dios; para justicia, santificacién y redencién» (1.* Corintios 1:30). La sabiduria
de Dios es una frase completa, el anélisis prictico de la cual se da en las palabras «justicia, santificacion y redencién».
La justicia es lo que es imputado al hombre, cuando se le quita su pecado; la santificacién es la comunicacién al
hombre de la vida por la cual la justicia pasa a ser el principio victorioso de conducta; la redencién es la implantacién
final de la ensefianza de Cristo en su venida, por la cual el juicio o gobierno de Cristo vendra en su victoria plena y
perfecta. Esta es, pues, la sabiduria que el pastor y maestro tiene que impartir; y éstos son los propésitos por los que
ha de ser ensefiada.
Esta sabiduria estd contenida en las Sagradas Escrituras, porque sélo en ellas tenemos los datos o literatura de Cristo.
Esto es un hecho de gran importancia. No hay literatura cristiana que no sea el resultado de estos escritos del Nuevo
Testamento, porque s6lo en ellos tenemos la historia de Cristo. Por referencias y alusiones, El estd colocado en las
historias del mundo; pero nosotros no sabemos nada de ellas sobre o quién fue El, lo que ensefi6, o lo que hizo. Para
todo esto tenemos que acudir al Nuevo Testamento. El negar su exactitud es quedarse sin ningtin conocimiento cierto
de El. Todos los triunfos espirituales y morales de los tltimos dos mil afios han sido ganados por creer en Cristo, tal
como es presentado en estos escritos. Este asunto, sin embargo, no tiene por qué discutirse aqui. Tenemos la verdad
sobre Cristo en estos escritos en germen y en norma. Estd en ellos en germen. Es decir, que para su plena comprensién
es necesaria una interpretacion progresiva del Espiritu Santo. El significado de Cristo, de su Persona, de su ensefianza,
de su obra, era mucho mds profundo y mds abarcati-vo de lo que sabian los hombres que escribieron los relatos.
Incluso hoy, «todos los tesoros de sabiduria y conocimiento» escondidos en El no han sido descubiertos. Hay
ciertamente mucha m4s luz y verdad que ha de brotar de la Palabra de Dios.
Pero es necesario recordar que en estos escritos tenemos la verdad respecto a Cristo como norma. Es decir, que esta
interpretacion tiene que ser, por la naturaleza del caso, la exposicién de sus propias afirmaciones; y no el afiadir o
quitar. Toda accién de la mente en sus intentos de captar el significado de la revelacidn tiene que ser vitalizado y
corregido por la revelacion. Si una interpretacion hace necesaria la negacién de alguna afirmacion de los escritos, con
esto basta para demostrar que es falsa. Una vez estamos de acuerdo en estas cosas, afirmamos que la sabiduria del
pastor y maestro es la Palabra de Dios en su totalidad, tal como estd contenida en las Escrituras de la verdad. Su
objetivo, en el espiritu del verdadero pastor, es comprender, explicar, aplicar y poner en vigor esta verdad.
Asi que concluimos nuestra consideracion del ideal Primitivo llamando la atencién sobre el hecho que en d otro
ejercicio del ministerio de la palabra, sea apostélica, profética, evangelistica o pastoral, se realiza la cuarta fase de la
Palabra.
Esta es la de la interpretacién de la Palabra, primero en la preparacién de los anales o testimonio; luego en su
desarrollo progresivo; y en el instar insistente sobre sus derechos; de modo que en Cristo y por Cristo, la Palabra
eterna, la vida, pueda ser puesta en armonia con la voluntad de Dios. Para esto, como para todas las revelaciones, se
necesita el Espiritu de Dios, que es el tinico que conoce las profundidades de Dios, v El siempre es un guia dispuesto
para todos los que, llamados a la obra, se entregan a su iluminacién.
Una vez dicho esto hay que afiadir que el Espiritu de Dios en la interpretacion, s6lo actda a través de esfuerzo penoso
de aquellos que son llamados a interpretar la sabiduria de perfeccién par aquellos que han de ser presentados
«perfectos en Cristo». Las palabras de Ruskin deberian ser consideradas cuidadosamente por aquellos que son
llamados a su santo servicio: «La Palabra de Dios... no puede ser relegada a otro encuadernada en piel.» O de otra
forma, lo que él escribié de «la mejor sabiduria del hombre» es mds que verdadero de esta sabiduria: «Cuando
consideras un buen libro has de preguntarte: ;Estoy dispuesto a trabajar con estos pensamientos como un minero
australiano? ;Tengo el pico y la pala aguzados y estoy yo mismo en forma, con las mangas hasta el codo, y con buen
animo?
Cuando el pastor y maestro emprende su obra en este espiritu de dedicacién completa, entonces el Espiritu Santo de
consagracion va a trabajar con €1, y en su caso nunca serd verdad que

«Las ovejas hambrientas miran, pero no son alimentadas.»
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Capitulo 3 LA APLICACION MODERNA
A

LAS CONDICIONES CAMBIADAS

Hasta ahora nuestro estudio ha sido biblico en un sentido estrecho. El uso de la palabra estrecho no quiere decir que
tratamos de dar excusas por lo que hemos hecho. Es mds bien un reconocer los hechos. La estrechez ha sido
intencional y vital. En este asunto, como en todos los demads: «Estrecha es la puerta, y angosto el camino, que lleva a
la vida.»

Hemos visto el comienzo del ministerio cristiano de la Palabra, los tiempos de Jesus, los tiempos de los apdstoles.
Hemos tratado del ideal primitivo. Algunas veces hay la sospecha de desprecio en el uso de la palabra primitivo. No
hay justificacion para este desprecio. La palabra significa simplemente primero o mds temprano en su clase. Asi que
nos hemos preocupado de los comienzos, de los origenes. Hemos estado en el manantial de los grandes rios.

George Borrow, en su Gales salvaje, nos habla de cuando ascendid el Plynlimmon para ver las fuentes de los rios
Severn, Wye y Rheidol, le dijo a su guia:

«No s6lo es necesario que vea las fuentes de los rios, sino que beba de ellos, a fin de que mds adelante pueda hablar
de ellos en un tono de confianza y de autoridad.» Este raro orgullo del errdtico genio tiene su valor definido cuando se
aplica a nuestros estudios. Hemos estado —he dicho— en las fuentes de los grandes rios, y confio que hemos hecho
mds que mirarlos; que hemos bebido de ellos.

Las fuentes entre las gloriosas colinas de Gales, sin embargo, son s6lo conocidas en toda su gloria, hermosura y fuerza
en los rios resultantes; y finalmente en su regreso al gran mar, del cual vinieron antes, a través del ministerio de nubes
y nieblas, todo creado por el sol. Del mismo modo, para nosotros, la interpretacién de estas cosas primeras tiene que
buscarse, en ultimo término, en todo el crecimiento y gloria que resulta de los rios de gracia y poder.

Es de (la mayor importancia, pues, que recordemos la ley del desarrollo. La hemos visto ya operando en los tiempos
primitivos, presentada en las referencias apostdlicas al ministerio. No hay nada mds patente en el libro de los Hechos
que la revelacion de la operacién de esta ley en la empresa cristiana. En este libro vemos claramente que la iglesia
primitiva estaba completamente libre de obsticulos en cuanto a la naturaleza de una politica o método estereotipados.
Cuando el Espiritu del Sefior estd en un punto, alli hay libertad; y entre otras cosas, esto significa ciertamente libertad
para adaptar métodos a condiciones que cambian.

Es importante también, sin embargo, que recordemos que desarrollar no es destruir. Si lo captamos debidamente, la
evolucién siempre significa involucién. No es una verdadera evolucién que destruye la intencidn original o subvierte
su orden. Por tanto, es apropiado que inquiramos hasta qué punto los ideales primitivos son practicables en las
condiciones modernas.

Al tratar de este tema me propongo hacer dos afirmaciones (o hipdtesis si se quiere) y después de cada una, haré una
pregunta. La primera es que las condiciones han cambiado. La segunda es que las condiciones no han cambiado. La
pregunta en cada caso puede expresarse con una palabra. ;Cémo? A lo largo de estas lineas de consideracion y de
investigacién podemos llegar a una comprension de nuestro tiempo y de nuestra responsabilidad.

Al considerar el tema de las condiciones cambiadas estamos limitados, naturalmente, a lo que generalmente
describimos como civilizacién Hay todavia regiones en que las condiciones no han cambiado, lugares en que la
civilizacién no estd mds avanzada que en los tiempos de Cristo y de los apdstoles; como hay todavia lugares en que el
hombre vive en estado salvaje y en las tinieblas. Lo que nos importa aqui es las condiciones de civilizacién moderna,
en cuanto ha avanzado desde los tiempos de Cristo y de los primeros predicadores de la Palabra. Nos limitaremos en
nuestra busqueda a tres puntos, a saber, la filosofia, la ciencia y el gobierno. Ni que decir tiene que sélo podemos dar
una mirada muy general a estos puntos.

El estudio de la filosofia se puede decir que empezd casi seis siglos antes de Cristo. Platon declaré que la filosofifa
nacia de la oscuridad, y ésta es una definicién apropiada, una reivindicacién perfecta. E1 hombre empez6 a estar
descontento con las explicaciones tradicionales y miticas sobre la naturaleza y origen de las cosas y a buscar y
descubrir la verdad. No es inexacto decir que la filosoffa fue desde el principio un intento para contestar la misma
pregunta que Pilato hizo a Jesus: «;Qué es la verdad?» No es necesario para nosotros aqui intentar seguir la historia
de los esfuerzos hechos para contestarla ni serfa en realidad posible. Es una historia fascinante, la historia de la
actividad mas maravillosa del hombre, que sobrepasa todos sus inventos materiales, y aun la inspiracién de ellos en
sus logros mds altos.
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Empezando con preguntas que surgieron de la visién de las cosas tal como aparecian, esto es, los hechos fisicos y
manifiestos, pasaron a preguntas respecto a misterios internos, las cosas que no se ven, excepto en el sentido que las
cosas materiales son expresion de ellas. El gran periodo de pensamiento creador terminé con la muerte de Aristételes,
unos trescientos afios antes de Cristo. Este fue seguido de casi dos mil afios de relativa esterilidad. Los primeros ocho
siglos de este periodo suelen describirse como el periodo de la filosofia grecorromana. Fue mucho més prictica que
especulativa. Los principales movimientos fueron el epicureismo, el estoicismo y el neoplatonismo; de los cuales, los
dos primeros son principalmente éticos, en tanto que el tercero era mas distintamente religioso.

Antes de la venida de Cristo se produjeron cuatro filosofias de vida principales: la platdnica, la aristotélica, la epicirea
y la estoica. De éstas, la primera resultd en un ideal de ética ascético; la segunda, subordinando al individuo, intentaba
realizacién de tipo social; la tercera, se volvié egoista en su busqueda del placer personal y el olvido de toda
obligacion relativa; en tanto que la dltima exigia un dominio propio que era en si egoista y se hizo fria y dura.

En la atmosfera intelectual influida en gran parte por estas ideas, Jesus y sus apstoles ejercieron su ministerio; s6lo
que hay que recordar que era una temporada muerta y estéril incluso en estas cosas. Cuando Pablo predicé en Atenas,
no estaba hablando a pensadores originales y activos, sino a hombres que estaban discutiendo palabras, y teorias de
los pensadores muertos. Era un tiempo en que la mano muerta de un gran pasado descansaba sobre el pensamiento hu-
mano, y la filosofia se hallaba en estado decadente.

La ciencia, en nuestro sentido moderno, no habia nacido todavia. Era un departamento de la filosoffa. Bacon fue el
padre de la ciencia moderna, con la introduccién de su método inductivo, la aplicacién de la aplicacién de la facultad
de la l6gica a la consideracion de los hechos. En los dias de Jesus y sus apodstoles, los hebreos crefan con toda
simplicidad en la revelacién de sus Escrituras respecto a la relacién del mundo con Dios, interpretando esta
revelacion, con mayor o menor exactitud de la luz de las ideas de la época en que vivian. Estas ideas eran en gran
parte nebulosas, y ciertamente distaban mucho de ser exactas, como la ciencia moderna ha demostrado. El concepto
del universo era estrecho v su comprension de la tierra, en comparacién con la de hoy, infantil y pobre.

En cuanto al gobierno, baste decir que Cristo vivid en el periodo de la Pax Romana, la paz establecida entre las
naciones bajo el régimen de Roma. En otras palabras, era un tiempo en que el mundo conocido habia sido sometido
por la fuerza y pacificado por un despotismo militar, que habia usurpado todo gobierno, y pretendia una autoridad
divina para sus emperadores. Era un periodo en que la humanidad se hallaba bajo la fuerza bruta. No habia verdadera
libertad bajo las cadenas, hacia carreteras, dirigian empresas comerciales, y sin darse cuenta de ello preparaban la
nueva Era que habia de amanecer. Era, sin embargo, un periodo de extrema crueldad, en el que la vasta mayoria de se-
res humanos eran realmente esclavos, y los que los gobernaban, a su vez, se veian obligados a vivir bajo el terror,
hasta donde alcanzaba la mano del emperador. Era el dia de un despotismo triunfante y de una revolucién incipiente.
La filosofia era una discusion fitil de los grandes pensadores del pasado, sin un rayo de nueva luz, o un aliento de
verdadera inspiracién. La ciencia yacia informe en el seno de la filosofia moribunda, satisfecha de momento con
suposiciones a base de un pensamiento imperfecto. El gobierno se habia hundido en la impiedad y habia pasado a ser
un despotismo destructivo.

Bajo estas condiciones, irrumpieron en el mundo de los apdstoles, profetas, evangelistas, pastores y maestros de la
iglesia cristiana. Sus métodos ya los hemos considerado, y también el contenido de su mensaje; los apdstoles
declaraban la Palabra como verdad de Jestus; los profetas llevaban la carga de la Palabra de Dios; los evangelistas eran
heraldos del gran Evangelio; los pastores y maestros recogian las almas ganadas de las tinieblas y muertes
circundantes y las pastoreaban e instruian en la sabidurfa de Dios. Con qué celeridad y "ué triunfos prosiguieron su
ministerio ya lo sabemos. Pero las condiciones han cambiado mucho més de lo que pensamos como resultado de su
labor. Vamos a considerar el cambio.

Primero, en cuanto a la filosofia El doctor Elias Compton, profesor de filosofia del College Wooster, ha dicho:
«Aparte de Cristo, el mundo occidental no ha producido ninguna otra filosofia de vida que las cuatro: la platénica, la
aristotélica, la epiciirea y la estoica. Los sistemas modernos son variantes de éstas, con injertos del cristianismo.» Esta
es una afirmacién atrevida, pero no hay duda que es literalmente verdadera. Todo estudioso atento de estas filosofia
del pasado descubrird que todo lo que era excelente en ellas quedaba incluido dentro del alcance de la verdad
cristiana, purificado de la escoria, y amalgamado en un todo completo, de lo que Cristo era en su personalidad, la En-
carnacion, y en su ética, el exponente. El largo periodo estéril en la filosofia humana duré desde la muerte de
Aristételes en 322 a. de J. hasta el tiempo de Bacon y Descartes, en el siglo xv de la Era cristiana. No era del todo
estéril, porque en la enseflanza cristiana era activa, y estaba preparando el periodo moderno de actividad en que
empezd hace trescientos afios. Después del periodo estrictamente apostdlico llegé el patristico, con sus discusiones de
lo apostélico. Este fue seguido por el escoldstico, que tuvo mil afios de actividad.

30



Luego vino el periodo en que Bacon incité la era de la ciencia; y bajo Descartes, la filosoffa nacié otra vez, y entré en
su segundo periodo de actividad La marcha del pensamiento filoséfico durante estos trescientos aflos puede indicarse
con los nombres de los hombres cuyas filosofias han contribuido algo a la suma total de los conocimientos humanos,
y luego han pasado, cuando otras las han sustituido con mds luz. Descartes, Hobbes, Spinoza y Leibnitz dirigieron el
camino, como racionalistas puros, renunciando a creer otra cosa que lo que ellos consideraban axiomaético, esto es,
que no podia ser puesto en duda. Luego vino el periodo de los empiristas: Locke, Berkeley, Hume, renunciaron a
aceptar nada como verdadero que no hallara ratificacion en la experiencia conocida. Intimamente aliado con éstos se
hallaba Kant, el critico, cuya influencia cred un periodo en si mismo, por su insistencia en las verdades puras, a priori,
y finalmente en la piedra angular de la razén moral, la conciencia. Luego sigui6 el gran periodo del idealismo alemén,
cuyos exponentes fueron Fichte, Schelling, Schopenhauer, y el dltimo y mayor de todos, Hegel. Comte sigui¢ a Hegel
con el positivismo, declarando que el conocimiento s6lo puede ser de hechos y de sus relaciones entre si, con ello
volviendo hacia atrds, el empirismo de Hume. Lotze volvié el pensamiento al reino del idealismo, al declarar que por
fin el universo podia ser interpretado en términos de lo espiritual. M4s recientemente tenemos la filosofia pragmatica,
de James y Dewey, los cuales declaran que el tinico modo de conocer es poniendo a prueba, por la experiencia.

De modo que puede verse que desde los dias de Cristo y sus apdstoles, y como hemos dicho, en gran parte bajo su
influencia, directa o indirectamente, la filosofia ha ido muy lejos, pero no ha alcanzado respuestas definitivas. Esta
todavia en un estado de flujo.

En cuanto a la ciencia, s6lo tenemos que decir que durante los tltimos trescientos afios en que ha sido realmente una
seccidn separada del pensamiento humano, ha hecho progresos maravillosos y ha dado a los hombres el conocimiento
de un universo mds vasto y mucho mds maravilloso.

La ciencia y la filosofia durante una generacién han estado en gran parte bajo la influencia de la teoria evolucionista,
la cual se ha aplicado hacia atrds, a los comienzos de las cosas, y hacia adelante, a la inclusién de la realizacién dltima
del destino. Que hay un proceso evolutivo en obra en el universo es algo admitido universalmente. Que basta con esto
para explicarlo todo, lo niega de modo explicito la revelacién divina y es puesto en duda por muchisimos. Sin
embargo, las condiciones modernas son dominadas en gran parte por la teoria.

En cuanto al gobierno hallamos un cambio notable en las condiciones. A pesar del paso hacia atrds en la dltima
generacién, que culmind en la tragedia de la guerra mundial, y el intento de dominar el mundo por la fuerza bruta, nos
damos cuenta de hasta qué punto el hombre ha avanzado hacia la realizacién de la supremacia de la autoridad de las
ideas, y de las mds elevadas: la verdad, la justicia y la compasién. Ademds, hoy los hombres se dan cuenta de la
importancia de la libertad para todos, mds bien que para unos pocos; con el corolario inevitable de la necesaria
servidumbre a los principios de verdad, justicia y compasion para todos, a fin de que haya libertad para todos. Es
bueno recordarnos que estas cosas mds elevadas han sido claramente manifestadas en esta guerra mundial como se
han visto las inferiores. Es por éstas que millones sufrieron y murieron. Aqui la influencia cristiana ha sido directa e
inmediata. Todos estos conceptos mdas elevados son el resultado directo de la verdad cristiana.

En cuanto al intento de imponer la fuerza bruta sobre la humanidad como base del gobierno, hemos visto que ha sido
derrotado en los campos de batalla con sangre y agonia. Esto no fue asi hace dos mil afos, bajo Roma, pero la dltima
aventura no dio resultado. La victoria ha sido ganada con el poder de los conceptos del pensamiento humano que
proceden de la Palabra encarnada, y fueron proclamados por los primeros ministros de la Palabra.

Pero la victoria no es completa. La batalla pasa al reino de las ideas y de su aplicacién a las realidades de la vida.
Ahora se est4 haciendo. Este es el significado de las discusiones en el reino de la reconstruccién. Si la fuerza bruta
pierde el cetro, podemos preguntarnos, ;a cuyas manos ha de pasar? Si los impulsos desordenados de los hombres no
han de ser controlados con los puifios, ;cémo han de serlo? Estos son los problemas creados por las condiciones bajo
las cuales ha de ser ejercido ahora el ministerio de la Palabra.

El predicador de hoy tiene que hacer frente a una edad de mayor iluminacién, mayor conocimiento, y unos conceptos
de la vida mads altos, todo ello como resultado de la predicacién de la Palabra segin el ideal primitivo pero todavia
tiene que hacer frente a un mundo que espera una autoridad perfecta y verdadera a fin de que realice el orden perfecto.
Nos dirigimos, pues, a nuestro segundo punto, que era que las condiciones no habian cambiado. Aqui empezamos con
una afirmaciéon general. Es biblica, pero es demostrada por toda la experiencia y es que la humanidad es
esencialmente una y que en este sentido no ha cambiado. Es la misma en todos los siglos; y en todas las divisiones de
razas, castas y credos; a pesar de esta variedad de costumbres, hdbitos y maneras y de sus cambios constantes. La
unidad esencial del hombre es la de su naturaleza espiritual.
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De esta unidad siempre ha habido y hay todavia dos expresiones universales, a saber, la bisqueda de la verdad y el
sentimiento de pecado. Estas pueden ser descritas por otras frases, pero se hallan en todos los seres vivos, lldimense
como se llamen.

La buisqueda de la verdad es la inspiracion de la educacién en el nifio, en el adulto, en la raza. Es simple, elemental,
fundamental. En un nifio se expresa mediante un eterno ;Por qué? ;Para qué? ;Como? ;Qué? Es el deseo de saber. Se
puede llamar curiosidad, espiritu inquisitivo, lo que se quiera, pero estd presente; constantemente exigiendo,
rehusando ser puesto en silencio. Es un hacer preguntas perpetuo, buscando entender secretos, llamando a puertas
cerradas. Persiste en la edad adulta, y en todos los progresos del pensamiento y el poder, resultado de una decisién
insistente a hallar cosas desconocidas y escondidas.

Esta pasion inveterada de la humanidad se expresa en revueltas y en investigacion. Se rebela contra las costumbres,
contra las tradiciones. Estd decidida a hallar razén para las mismas; si no hay razén suficiente, se abre camino a
espacios mas amplios, a mayor libertad Rehusa la servidumbre, a menos que la servidumbre se demuestre que es una
condicién para la libertad. Por tanto, desafia todas las sanciones, y exige que se reivindiquen a si mismas en términos
de la verdad, que son los unicos términos de las respuestas definitivas. No hay tolerancia para la filosoffa, la ciencia ni
la religion sin rehusan contestar a este preguntar, inquirir, llamar del alma humana.

Este espiritu universal del hombre va a considerar las sugerencia, examinar las hipétesis, averiguar acerca de las
pretensiones, hasta que se prohibe inquirir

mas. Cuando ocurre esto, el alma se niega a someterse y echa a rodar la barrera como una impertinencia y un
enemigo. Todo esto es para empujar el alma humana hacia los hechos, y finalmente, si sabemos cémo dirigirlo es para
empujar el alma humana hacia Dios. La actividad del alma es la de investigar, y en ello a veces aparece inflexible;
pero el alma nunca estd en tanto peligro como cuando cesa el proceso, y se contenta con no saber, deja de preguntar,
abandona la bisqueda.

Algunos dicen que este cesar en el esfuerzo es la condiciéon moral de la humanidad. Sélo puedo contestar que no lo
creo. Es posible que los hombres sigan luces falsas y busquen descubrir por métodos equivocados y desastrosos, pero
en el fondo de la naturaleza espiritual del hombre esta bisqueda es poderosa y persistente.

Hay que afadir, sin embargo, que esta bisqueda de la verdad no es en si misma el hallazgo de la verdad. Todo
descubrimiento crea nuevos problemas, mds complejos que los que han sido resueltos por la investigacion Mas alld
del alcance de la mente finita hay espacios vastos que no pueden se descubiertos, y en los que sélo se puede entrar por
la revelacion, la entrega de los secretos ha de ser desde dentro. S6lo son cedidos como respuesta a la investigacion
cuando se sigue la linea verdadera; pero incluso entonces, tienen que ser dados desde dentro, o no se pueden
encontrar. Cuanto mas sincera la biisqueda de la verdad, mds apta para aprender es el alma. Cuando no se puede
enseflar a un alma es porque ha cesado en la investigacion. Se ha detenido a mitad del camino del hogar, lo que quiza
se llame agnosticismo. El contentarse con la ignorancia, esto es, con el agnosticismo, es la paralisis del espiritu. Con
todo, incluso cuando el hombre se ha detenido asi, permanece la capacidad. ;Pueden vivir estos huesos?, puede ser
nuestra pregunta al mirar a estos hombres; pero la respuesta de la Biblia, y la respuesta de la experiencia es que por el
aliento del Sefior pueden vivir Esta es una fase de los hechos que no han cambiado ni pueden cambiar en las
condiciones humanas.

El dejar las afirmaciones aqui seria reconocer un hecho, pero no haber comprendido todo el hecho. Al lado de esta
bisqueda de la verdad hay el sentido del sentimiento de pecado. Esto puede también describirse por medio de
cualquier otra frase. El hecho permanece. Es el hecho de la servidumbre permanente de la humanidad, su pardlisis
persistente. El hombre que desea una verdad cede a una mentira; esforzandose por el bien, no estd a la altura de
realizarlo. Este sentimiento tiene muchos métodos de expresion, a veces extrafios. Algunas veces se expresa por
medio de una negativa vehemente. Una negativa asi es vdlida cuando opera en el reino de la teoria y de la
terminologia formulada. Un hombre puede negar el pecado, pero admitird que se desvia de la veracidad estricta, se
aparta del reino de lo més alto, o por lo menos confesard que no ha sido capaz de realizar su propio ideal de la vida
humana Puede intentar consolarse diciendo que nadie ha realizado el ideal, pero esto no cambia la naturaleza de su
admisién. Algunas veces el sentimiento de pecado se expresa en los intentos de excusarlo. Esto puede hacerse
achacando la culpa a otros —un método humano muy viejo— o declarando que es una parte necesaria del proceso de
desarrollo, un método mas moderno. Estas excusas no eliminan el hecho. Con mucha més frecuencia de lo que nos
imaginamos, el sentimiento de pecado se expresa dentro del alma en una agonia dolo-rosa, nacida de la conciencia de
la contaminacidn, y de la consiguiente incapacidad Sea la que sea la expresion, permanece el hecho a que Pablo dio
expresion de una grande y elemental conciencia humana cuando escribe: «Cuando quiero hacer lo bueno, el mal estd
en mi.»
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Es posible que alguno se burle de la cosa; o puede ser tolerado como inevitable; es posible que cause una agonia
perpetua; estd ahi, un darse cuenta persistente de la humanidad, en todas las edades, todas las condiciones, a pesar de
todos los intentos humanos de resolverlo y eliminarlo.

(Qué efecto tienen los cambios que hemos considerado sobre estas cosas no cambiadas de la experiencia humana?
Toda la luz aumentada en que vivimos, filoséfica, cientifica y gubernamental sélo ha servido para revelar nuestra
ignorancia de modo mds profundo.

La filosofia no nos ha dado el secreto final, la ciencia no ha resuelto el enigma del universo. Los hombres se hallan
todavia, tan lejos como siempre, con su sabiduria sin ayuda, del conocimiento que trae descanso porque ilumina la
mente y da descanso en medio de los problemas no resueltos. Realmente, es dudoso si ha habido nunca tanta
inquietud en el reino del pensamiento humano como hoy. Los hombres estdn llenos de angustia mortal, porque son
menos ignorantes de lo que eran, debido a que su acceso al conocimiento ha significado el descubrimiento de
misterios mds vastos de lo que el hombre habia imaginado.

La luz més clara en el gobierno humano, individual, social, nacional, s6lo ha servido para hacer al hombre mis
consciente del terrible poder del pecado y la borrosa corrupcion de la vida humana. Las cosas que han cambiado son
después de todo cosas accidentales en la vida. Lo esencial no ha cambiado, y nos recuerda constantemente que el ideal
primitivo de predicacién era fundamentalmente el que tenia que ver con estas cosas esenciales Se puede decir con
confianza que nuestro Sefior y sus apdstoles, profetas, evangelistas, no profesaban tener tratos con la filosoffa, la
ciencia o el gobierno. Todos éstos estaban incluidos en su mensaje; todos han sido afectados por su ministerio; pero
los apdstoles y sus seguidores han tratado directamente, invariablemente, con estas cosas esenciales del alma. Salieron
para dar respuesta a esta busqueda para hallar la verdad, mediante la revelacién del Dios de la verdad; y para
entenderse con el sentimiento de pecado proclamando el Evangelio como medio de liberacién. El resolver estos
puntos esenciales es controlar los accidentales; y éste era el objetivo del ideal primitivo en el ministerio de la Palabra.
No hay nada que sea mds evidente por si mismo en ninguna consideracién de la historia del ministerio cristiano de la
Palabra, que el efecto que ha producido en las condiciones humanas. Ha inundado de luz todo el reino de la busqueda
filoséfica, introduciendo nuevos elementos, que ha sido imposible que los fildsofos pasaran por alto; y que han
asegurado un avance en la inteligencia humana que es una de las cosas mds maravillosas de la historia humana Ha
ganado para los hombres la libertad de investigacién que ha sido el secreto de toda actividad y descubrimiento
cientifico. Ha tocado el espiritu humano con este sentido de su propia grandeza inherente, que ha dado por resultado
la protesta contra toda forma de tirania que retiene esclavos a los hombres.

Asi, el ministerio de la Palabra ha de ser ejercido hoy en condiciones cambiadas, que son los resultados de este mismo
ministerio, tal como empezd con Cristo, fue continuado por los primeros apdstoles, profetas, evangelistas, pastores y
maestros; y ha sido mantenido con eficacia y fuerza variable, por la sucesion larga e inspirada de los que han sido
llamados a la obra sagrada hasta ahora.

B

LA OBLIGACION NO CAMBIADA

En este estudio volvemos a la posicién biblica més estricta, esto es, la del cristiano Reconociendo la persistencia en la
experiencia humana de una bisqueda de la verdad, y de un sentimiento de pecado, nacemos frente al tema de la
obligacion.

Si estos hechos de la experiencia permanecen y no tenemos que discutir esto ya; y si el depdsito de la iglesia cristiana
es el de la Palabra de Dios, que satisface estos hechos de experiencia y ésta es la suposicién en que estd basado el
ministerio cristiano, entonces el hecho de la obligacion es patente Nuestra obligacién final es la de predicar la Palabra.
Pienso ir a la consideracién de este asunto, por medio de una breve discusion de las obligaciones mas amplias
humanas que hacen necesaria esta predicacion.

De éstas, la fundamental es que el hombre esté justificado delante de Dios. Esta, para el cristiano, es la filosofia bésica
de la vida. Estd basada en dos puntos que constituyen las cosas mds simples y bdsicas de nuestra creencia, y son la
naturaleza del hombre y el carcter de Dios.

La doctrina biblica del hombre es que es la creacién de Dios; que su creacién fue un acto separado, por medio del cual
—aunque relacionado con todo lo que hay debajo de él en la escala terrena de ser— ha sido colocado a una distancia
infinita de estas formas inferiores, y se le ha dado el derecho y el poder de reinar sobre ellas como representante ante
ellas del Dios de quien todos proceden; que la naturaleza de este acto fue el de darle el aliento de vida, por el cual el
hombre desciende de Dios en la imagen y semejanza divinas.
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Este concepto del hombre implica por necesidad la conviccidn de que en el hecho mds profundo de su personalidad,
que es espiritual, tiene en su misma naturaleza la relacién mds intima con Dios; una relacién que ha de ser mantenida
si el hombre ha de realizar su propia vida, cumplir su destino, hacerse en la experiencia lo que es potencialmente. Esta
necesidad permanece sea la que sea la condicién en que se encuentra. No hay nada que pueda reemplazar en la vida
espiritual del hombre su acceso directo a Dios, y tratos con El, sin que el desastre de la peor clase acaezca en su ex-
periencia. Ademads, donde el desastre de este tipo ha tenido lugar, no hay nada que pueda restablecer al hombre a esta
relacion con Dios que ha pedido. Todo esto, como hemos dicho, no estd basado en una ley impuesta sobre el hombre
aparte de los hechos de su naturaleza; es inherente en su naturaleza. El estar separado de la vida de Dios es ser
destruido.

La doctrina biblica en cuanto a la naturaleza de Dios es que El es amor. Esta es la verdad final y definitiva. Aunque
ésta es la revelacion final de la Biblia respecto a Dios, necesitamos la interpretacion biblica del amor, o de lo contrario
nos desviamos del camino en nuestra exposicion de la verdad. Dios es santo y justo, lo mismo que es misericordioso y
lleno de compasion. Todas estas cosas son asi debido a su amor. Siendo asi, el hecho que la primera obligacién de
hombres es establecer una relacién recta con El es todavia més patente. El ser justo delante de El es realmente el ser
conformado a su semejanza, participar de su naturaleza; es ser amor, y un amor que sea santo y justo, misericordioso
y lleno de compasién. Estas son las cosas que hacen la vida personal realmente fuerte y hermosa, y aparte de las
cuales la compaiifa humana nunca puede ser llevada a la perfeccién de la realizacion.

En sus Gifford Lectures sobre «Las variedades de la experiencia religiosa», el profesor James dio su conclusién
final con estas palabras:

«Nosotros y Dios tenemos asuntos de qué tratar, y al abrirnos a su influencia se cumple nuestro destino mds
profundo.»

Esta conclusién del filésofo moderno es el punto de partida de la creencia cristiana revelado en las primeras pdginas
de la Biblia.

La obligacién fundamental que descansa sobre el ministerio cristiano de la Palabra, es, pues, el de traer a los hombres
al sentido de este hecho, y a la voluntad de rendirse a él. Lo que pasoé casi a ser el lema de un movimiento evanelistico
reciente, y que causé enojo a algunos y del que se burlaron otros: «Pon tus cosas en orden con Dios», es una breve
declaracion del secreto mas profundo de la vida humana.

Este asunto tiene aplicaciones individuales y sociales. El tener las cosas en orden con Dios significa la realizacién de
todas las capacidades esenciales de la personalidad. Dejando por un momento la cuestién del pecado totalmente,
decimos que un ser humano que vive en la relacién recta con Dios es aquel en quien no hay poder natural alguno
atrofiado, ni capacidad natural abortiva ni propdsito natural sin cumplir. Es un poco dificil pensar en esto asi en el
reino del ideal, porque no tenemos conocimiento de qué condiciones serian las que prevalecerian si no hubiera habido
ningin fallo. La tnica indicacién que tenemos de ello son las condiciones primitivas del jardin. Alli, sin embargo, el
hombre fall6. El tinico Hombre que vivié su vida en una relacién recta con Dios desde el principio al fin fue el
Hombre que vivié en las condiciones imperfectas resultantes del pecado. Si el primer Adadn hubiera vivido
espiritualmente como vivié el dltimo Adén, toda potencia de su ser habria sido realizado y gobernado por la perfecta
voluntad de Dios, todo lo que habia bajo él habria sido perfeccionado en ser y uso por el hecho sagrado y deleitable de
poner toda su energfa en la obra de comunién con Dios. Este es el objetivo de oro, el suceso divino distante, hacia el
cual se dirige toda la creacién a medida que va girando en sus ciclos en el tiempo concedido por Dios. Hoy hay que
recordar a todo hombre que el tener una relacién recta con Dios significa esto. El ultimo Adén, nuestro Sefior y Salva-
dor realiz6 esto a la perfeccién en su propia vida personal. Hubo limitaciones, vaciamientos, impuestos por El mismo
en su humanidad, como resultado de su vida en un mundo en ruinas; pero en lo que fue posible dentro de estas
condiciones, su vida humana fue rica, plena y perfecta.

Al pensar en los hombres de hoy, es necesario hablar de saldar cuentas con Dios, antes de hablar de ser justo ante El.
Ademds, hay sentido en los cuales este saldar cuentas va a continuar a lo largo de todo el peregrinaje de la vida. El
entrar en una relacién recta con Dios, pues, significa la realizacién de nuestras capacidades a pesar del pecado. Esto es
para el hambre de hoy una obligacién personal fundamental, pero es también la imposibilidad final, aparte de la ac-
tividad de la gracia divina, por la que el hombre nace de nuevo, y asi es capacitado al final para la realizacién de su
personalidad en la relacién recta con Dios.

En todas estas consideraciones, el propésito de Dios para la raza no debe perderse de vista. En el propésito divino, la
humanidad no es un agregado de personas que viven vidas separadas e independientes. Es una familia, una
comunidad, por medio de la cual El realiza sus fines, que nosotros no podemos ver o conocer todavia, pero que son
ciertamente mds amplios que esta tierra, y mds extensos de lo que nosotros hablamos como tiempo. La obligacién

34



fundamental sobre la que el ministro de la Palabra ha de insistir, y para cuya realizaciéon ha de indicar el camino,
incluye la regulacién de la vida humana en sus relaciones sociales. Esto empieza dentro del circulo familiar y se
extiende en circulos concéntricos, hasta que toda la raza humana queda incluida en su influencia. Esto es a la vez la
primera idea que hay que recordar, y el resultado final que hay que conseguir.

Esto nos lleva a la segunda fase de la obligacién, que podemos describir como «procesional», es decir, que afecta a
los procesos por medio de los cuales ha de ser realizado el propésito divino de poner a la humanidad en su relacién
recta con El mismo.

En conjunto, podemos decir que, para esta edad, es el de crear y condicionar una sociedad en la cual esta rectitud de
relacion se realice y se revele. Se verd al instante que ésta es la exacta descripciéon del mismo propdsito por el que
existe la Iglesia de Dios en este mundo. La Iglesia es la casa de Dios, la Iglesia del Dios vivo, y como tal, es una
columna y base de la verdad; esto es, es el instrumento por medio del cual la luz de la verdad brilla en el mundo. Ha
de ser el ejemplo, y es de esta manera el testigo de la posibilidad de que los hombres que fallan pueden estar en la
relacién recta con Dios, y hallar su camino a la relacién recta consigo mismos.

Aqui también, por necesidad, la obligacién empieza en el individuo y sigue a la sociedad, o sea, la Iglesia. Los
miembros de la sociedad tienen que ser todos los que conocen a Dios y asi estdn en perfecto reposo. Tienen que ser
los que estdn en comunién con Dios, y por tanto no cesan en su trabajo. Por tanto, los que constituyen la membresia
de la Iglesia, la nacién santa, deben ser los que han sido redimidos de la contaminacién y parélisis del pecado, y los
que participan de la vida de Dios por medio de Aquel que vino para dar su vida para los hombres y para que la tengan
en abundancia.

Ademds, el mero congregar individuos, el multiplicar su nimero no es bastante. Hay que entrenarlos en toda la
experiencia de una sumision asf al Sefior, tal que dé como resultado la manifestacién de la gloriosa libertad del Reino
de Dios.

Todo este asunto de la obligacién en cuanto al proceso es de la mayor importancia, y no podriamos exagerarla. El
principio implicado es que la Palabra de Dios sélo puede ser aprehendida por el hombre en tanto que es encarnada.
Esta es la razén de la encarnacién. Sélo cuando el Verbo se hizo carne y habité entre los hombres, éstos contemplaron
su gloria y llegaron a una verdadera aprehension de su mensaje. Fue cuando el Sefior abri6 el entendimiento de sus
discipulos después de Pentecostés, mostrandoles la relacion de sus Sagrados Escritos consigo mismo que compren-
dieron las Escrituras. El valor del Nuevo Testamento es el crear una presencia de Cristo que, proyectandose sobre los
escritos, los ilumina. La exposicién mds poderosa y prevaleciente de estos escritos no es nunca la interpretacion
escrita o hablada. Es la del testigo viviente. Es en proporcién al punto en que el Cristo del Nuevo Testamento ha sido
formado en las almas individuales, y manifestado por la comunidad que participa de su vida, que El puede llevar a
cabo el propdsito de su corazén y guiar a otros hombres a la relaciéon recta con Dios, y con ello exhibir en la historia
humana la gloria real del ideal divino para la humanidad. La fuerza de la sociedad divina es la fuerza del testimonio
divino; y la fuerza del testimonio divino es el proceso del propdsito y obra divinos.

Si la primera obligacion es que el hombre se ponga en la relacion recta con Dios; y la obligacién en cuanto a procesos
es que haya una sociedad en la cual se realice y se revele esta rectitud, se sigue que la obligacién ultima se refiere a
todo el mundo. Puede ser expresado en las palabras de nuestro mismo Sefior en su oracién intercesoria, cuando ord
por la unidad de su Iglesia y dijo: «Que el mundo pueda creer» y «que el mundo pueda conocer» (Juan 17:21, 23)

Este es el propésito inmutable de Dios, y éste es un propdsito que significa santificacién perfecta para las necesidades
del mundo, en el hombre y por el hombre La palabra que empled nuestro Sefior en cada caso fue la palabra Kosmos,
que muestra que aunque su obra es de modo preeminente en favor del hombre, obraria por medio del hombre y en
favor de toda la creacion. Esta frase, «toda la creacién», es el equivalente de Pablo por Kosmos, en la carta a los
Romanos, cuando habla de los gemidos y anhelos en espera de la revelacion de los hijos de Dios. Ha sido para satis-
facer esta amplia necesidad que Dios ha actuado en la revelacion de si mismo, sea en las diversas maneras en que
hablé en el pasado, o por medio de la palabra final a través del Hijo en estos dias. S6lo cuando se tiene a la vista el
mundo, y se recuerda el propdsito de Dios la Palabra de Dios podra ser viva y poderosa en cualquiera de sus formas.
En este asunto, no hay hombre ni comunidad que pueda comerse su pedazo a solas.

Si consideramos este propdsito mundial un poco mas plenamente tal como se expresa en estas palabras sublimes y
simples a la vez de nuestro Sefior, descubriremos de qué modo tan exacto cubre las necesidades humanas, como
descubrimos cuando tratamos de las condiciones no cambiadas. Entonces dijimos que persiste en la historia y
experiencia humana un hecho espiritual doble, que describimos como la bisqueda de la verdad, y el sentimiento de
pecado. Las palabras de nuestro Sefior indicaron el propdsito divino en cada uno de éstos, pero en el otro orden. El
sentimiento de pecado es resuelto mediante la creencia; la busqueda de la verdad es contestada mediante el
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conocimiento. Este es el orden necesario en la experiencia humana, porque el hombre sélo puede entrar en el
conocimiento en su plenitud cuando es quitado de en medio el pecado.

El sentimieno de pecado es un sentimiento de contaminacién y parélisis, como hemos visto. La palabra del Evangelio
es una palabra que promete perdén y vida. Esto en cada caso es una promesa que sélo es posible creer si viene de
Dios. Cuando los criticos de nuestro Sefior dijeron: «Nadie puede perdonar pecados sino sélo Dios», dijeron una
verdad perfecta. Cuando nuestro Sefior afirmé que el don de vida ha de ser un don de Dios, nadie pudo disputérselo.
La cuestion para el hombre es, pues, si Aquel que trajo el mensaje habia sido enviado por Dios. El traer el mundo a
esta creencia es el propdsito dltimo de Dios, porque por medio de esta fe el hombre puede tener el sentimiento del per-
dén y la experiencia de la vida plena y poderosa. El tinico pecado para el cual no hay perdén, y que es un pecado que
persiste, es el de rehusar creer en Aquel a quien el Padre envid. A éste ,sus palabras le dan testimonio: «De pecado,
porque no quieren creer en mi.»

La biisqueda de la verdad es una buisqueda de conocimiento. Es una rebeldia en contra de toda autoridad y limitacién
que no sea final e inevitable. Es, como hemos dicho, en dltimo anélisis, lo que empuja el alma hacia Dios. La
afirmacion de Jests de que era la Verdad era su afirmacién de que en El los hombre pueden hallar a Dios. Esta
afirmacién sabemos que la hizo constantemente y con tal énfasis y claridad que no podemos equivocarnos en su
significado. La cuestion para el hombre, entonces, es si Aquel que hizo esta afirmacién era realmente de Dios. El traer
el mundo a este conocimiento es el propésito definitivo de Dios; porque en este conocimiento los hombres pueden
encontrar la respuesta a todas sus preguntas sobre el significado de la vida, su origen, su desarrollo y su destino. El
conocer a Dios tal como ha sido revelado en su Hijo es haber hallado el secreto del conocimiento. El crecimiento en
El ha de ser gradual, y lo es, pero no hay puertas cerradas, no hay vallas ni barreras. A partir de este conocimiento y
en su luz, el hombre puede seguir adelante para perfeccionar sus logros intelectuales. De esto nos dan también
testimonio las palabras del Sefior: «Esta es la vida eterna, que te conozcan, el inico Dios verdadero y Aquel a quien tu
has enviado, a saber, a Jesucristo.» (Juan 17:3.)

Implicado con todas estas cosas estd el hecho de que la obligacién inmediata de la Iglesia es que la Palabra sea
predicada para estos fines; para que el hombre pueda estar en relacién recta con Dios; a fin de que pueda ser creada la
«sociedad» a través de la cual sea revelada la naturaleza de esta rectitud; y a fin de que el mundo pueda creer y
conocer.

Apenas es necesario que entre en detalle en esta serie de estudios argumentando sobre la importancia de la
predicacioén en si, como método que hace dar a conocer la Palabra. Este no ha sido nuestro tema. Se ha tenido como
un hecho desde el principio. Sin embargo, es una cosa tan vital que por lo menos podemos dedicarle unos momentos.
Todo el tema, en conjunto, y podriamos decir de modo exhaustivo, es tratado en un pasaje de la carta de Pablo a los
Romanos (10:13-15), en el cual la dependencia del hombre de la predicacién es afirmada de modo absoluto; el
método y el valor son revelados; y se declara lo que es esencial para el éxito en la predicacién. Es tan importante que
voy a citarlo entero:

«Porque todo aquel que invocare el nombre del Sefior, sera salvo. ;Cémo, pues, invocaran a aquel en el cual no han
creido? ;Y cémo creerdn en aquel de quien no han oido? ;Y cémo oirdn sin haber quien les predique? ;Y cémo
predicardn si no han sido enviados?»

En la afirmacion inicial se sugiere la primera necesidad del hombre y se declara la forma en que ha de ser cubierta La
necesidad es la salvacion. Esto es, el dar respuesta al sentimiento de pecado y la bisqueda de la verdad, que lleva al
hombre por medio del perdén y la vida al conocimiento. La declaracién es que los hombres reciben esta salvacion
cuando invocan el nombre del Sefior.

Esta afirmacion va seguida de cuatro preguntas sucesivas. La primera muestra que los hombres invocardn sélo al
Sefior si creen en El. Naturalmente, esto califica la idea de invocar el nombre del Sefior, y muestra que es mucho més
que un asentimiento intelectual o formal. Es el invocar el nombre de Jesis como Sefior, que implica el entregar el
alma a El y que, en su carta a los Corintios, Pablo dice que nadie puede hacerlo de no ser por el Espiritu Santo.

La segunda pregunta muestra que el nombre no puede creer en alguno de quien no haya oido. Luego viene la pregunta
que revela la suprema importancia de la predicacion, ya que hace depender de la predicacion el oir del Sefior. La
palabra usada por predicador y predicar aqui es kerusso, que significa la obra del heraldo, la del que entrega el
mensaje del Rey con autoridad.

La pregunta final reconoce la importancia de predicar y revela el secreto de la predicacién con éxito. El predicador
cristiano ha de ser llamado y enviado por el hecho que ha de ser equipado para su obra con el don, de lo cual diremos
mads en nuestro préximo estudio.
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El valor de este pasaje para nosotros ahora es su revelacion de la importancia de predicar y la luz que proyecta sobre
la obligacién inmediata de aquellos que estdn en el ministerio de la Palabra.

La Palabra ha de ser proclamada apostdlicamente, en cuanto a su sistema, equilibrio y proporcidn; evan-
gelisticamente, en cuanto a sus gloriosas nuevas, y la afirmacién que hace respecto a la salvacién; proféticamente, en
cuanto a su relacién con todo los asuntos, y pastoralmente, en cuanto a su sostenimiento de vida, y el consiguiente
crecimiento del alma en Aquel que es la Cabeza y por tanto en su lugar propio en la Iglesia.

No ha habido cambio en las condiciones accidentales del pensamiento humano, y las circunstancias no han cambiado
tampoco en los hechos esenciales de la naturaleza humana. Por tanto, la obligacién de predicar la Palabra permanece,
y es tan urgente como lo fue siempre. El poner a los hombres en su relacion recta con Dios, el edificar a la sociedad
cristiana, el alcanzar el mundo con el Evangelio, y el dar a conocer la verdad; éstas son las cosas importantes de la
vida humana, y para hacer esta obra hoy todavia son enviados dones por la Cabeza de la Iglesia, y los que los des-
cuidan y dejan de usarlos habiéndolos recibido lo hacen bajo su propio riesgo.

El valor de la Palabra escrita para esta obra es patente; y lo mismo su adecuacion perfecta. Hay momentos en que nos
sentimos tentados a desear instrucciones mdas explicitas ante la presencia de problemas; pero una consideracién mas
cuidadosa nos mostrard que es mejor el método divino que el humano. Si en las Sagradas Escrituras hubiera
meramente aplicaciones detalladas de la Palabra de Dios para una edad, inevitablemente habrian caducado cuando
esta edad hubiera pasado. En vez de esto tenemos la afirmacién de verdades y principios eternos, con aplicaciones
ilustrativas. Estas cosas permanecen y tienen una nueva aplicacién en cada edad Asi citamos las palabras de nuestro
Sefior: «Todo escriba que ha sido hecho un discipulo del Reino del Cielo es como el padre de familia que saca de su
tesoro cosas nuevas y viejas.» El hacer esto es la obligacién permanente de todo hombre llamado al ministerio de la
Palabra.

La realizacién de esta obligacion ha de dejar resueltas muchas preguntas que indudablemente aparecen en el ejercicio
de este ministerio sagrado. Todo lo que podemos decir de las condiciones cambiantes en medio de las cuales
predicamos la Palabra hoy, reconocen que lo hacemos en medio de problemas nuevos constantemente y en situaciones
que varian.

El nuevo vigor de la investigacion filoséfica estd creando nuevas actitudes mentales y dando lugar a la aparicién de
nuevos problemas en cada uno de los sectores de la vida humana ;Cuadl ha de ser, pues, la actitud del predicador de la
Palabra hacia ellos? Ha de ser consciente de ellos. Le confrontaran en todas sus lecturas, tanto las serias como las
efimeras. El sabe que sus miembros estin leyendo las mismas cosas, y son influidos por ellas. ;Ha de rehusar el
considerarlas? En modo alguno. Su primer deber es hacer todo lo que hay en su poder para familiarizarse con ellas. En
este sentido ha de seguir el paso de las cosas. Pero no ha de cambiar su mensaje a fin de ponerlo en conformidad con
estos cambios y corrientes fluctuantes de la opinién humana. Ha de dedicarse con diligencia, sin embargo, al estudio
del mensaje, a fin de aprehenderlo y proclamar lo que en él afecta a estos movimientos del alma humana.

En este proceso no tiene que temer. La Palabra de Dios vive y permanece para siempre. Trata no de puntos
accidentales del pensamiento sino de la verdad esencial, y por tanto tiene una aplicacién persistente y correctiva sobre
el pensamiento humano. La obligacién del ministro de la Palabra es la de descubrir y proclamar esta relacién. En el
proceso quizd tenga que cambiar de parecer, pero nunca su mensaje. Es decir, que puede descubrir que su captacién
del mensaje ha sido deficiente. Entonces debe decirselo francamente y sin temor. El mantenerse aferrado a la
conviccidn sincera de ayer puede ser la esencia de deshonestidad. La lealtad a la autoridad de la Palabra en si es la
esencia de la obligacion que pesa sobre el ministro de la misma.

Asf que la misma inquietud del hombre en materias sociales y econémicas estd creando nuevas situaciones. Estas son
también de suprema importancia en el bienestar humano. El predicador ha de darse cuenta de ellas. No puede por
menos. El vivir pasandolas por alto es no poder aplicar a ellas el testimonio de la Palabra de Dios. Esta es su obra. No
es llamado a unirse a comités y discutir estas situaciones, a fin de ayudar a los hombres a descubrir alguna solucién
suya propia. Tiene que poder aportar a sus discusiones el faro de la ley divina y la gufa de la voluntad de Dios. Esta es
su obligacion.

He de repetir que no tiene que temer. No se ha presentado ninguna situacién, en la vida individual, social o nacional,
que esté mas alld de los intereses divinos; y dentro del alcance de la verdad, tal como ha sido revelada en Cristo hay
explicacién y direccién, y si los hombres la aceptan, serdn guiados a las condiciones de vida mds elevadas. La
obligacién que tenemos es seria, pero estd llena de gracia, porque tiene que ver con las cosas que el mundo estd
esperando, y sin las cuales no puede hallar ni justicia, ni paz, ni gozo.
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C
LA PREPARACION PARA EL MINISTERIO

Cuando tratamos del concepto fundamental del ministerio y también en nuestro dltimo estudio, nos referimos al hecho
que en cada caso el don concedido por la Cabeza de la Iglesia es potencialmente la calificacidon necesaria para hacer la
obra. Esto hemos de considerarlo con un poco mds de detalle, porque es vital en la consideracion del tema de la
preparacion de los ministros.

La preparacién es para aquellos que han recibido dones. Aparte del don, el entrenamiento o preparacion nunca puede
preparar a los hombres para el ministerio de la Palabra. He deseado con frecuencia que nuestras iglesias protestantes,
especialmente las que son libres, no perdieran la palabra vocacién, con respecto al ministerio; y esto, en el sentido en
el cual lo emplea la iglesia de Roma. Los hombres no pueden decidir por si mismos el hacerse ministros de la Palabra.
Esta llamada se diferencia de todas las otras por este mismo hecho. En tanto que, como veremos pronto, la adecuacién
natural es importante, no basta. Aun cuando un hombre puede, a base de su habilidad y capacidad natural, hacerse
médico, abogado u hombre de negocios, no puede de la misma manera decidir ser ministro. Las palabras de nuestro
Sefior son de aplicacién permanente, y deben ser tomadas en su sentido pleno. «No me habéis escogido vosotros a mi,
sino yo os he escogido a vosotros.» Estoy tan convencido de esto que nunca hago invitaciones para que nadie entre en
el ministerio cristiano. He tenido ocasion en el ejercicio del cargo pastoral de preguntar a algunos que me parecian
aptos de modo especial para la obra del ministerio, si habian considerado cuidadosamente lo que el Sefior queria para
ellos en la materia Esto, sin embargo, es muy diferente de la prictica de apelar, sea de modo particular o general, que
parece sugerir que los hombres pueden elegir el ministerio de la Palabra como una vocacién. El dnico hombre que
realmente entra en este ministerio es aquel a quien el Sefior escoge, llama, equipa y le concede los dones segun la
sabidurfa de su voluntad.

Al considerar este tema inicial de los dones, hay dos elementos que han de ser reconocidos, y los cuales podemos
describir como el sobrenatural y el natural. Confieso que ésta es una distincién que en dltimo término me desagrada,
pero que tiene su uso y emplearé los términos en el sentido generalmente aceptado.

Para la obra del ministerio de la Palabra, el don que describimos como sobrenatural es supremo. Este es el don que se
concede de modo definido en el hombre por la Cabeza de la Iglesia, por medio del Espiritu, y que le da el equipo que
necesita para el ejercicio del ministerio, sea de ap6stol, profeta, evangelista o pastor y maestro.

En el pasaje de los Efesios que hemos considerado en las diferentes fases del ministerio de la Palabra tenemos la
declaracion central respecto a este asunto. Del pasaje vamos a tomar un extractd, que nos capacitard para ver esta
declaracién de modo simple:

«Subiendo a lo alto, llevé cautiva la cautividad, y dio dones a los hombres... Y él mismo dio: unos los apdstoles, otros
los profetas, otros los evangelistas, y otros, los pastores y maestros.» (Efesios 4:8 y 11.)

Este es el verdadero orden en tanto que se refiere al objeto de los dones En esta afirmacion se repite dos veces el
verbo «dio» (didomi), y el nombre «dones» (doma), estdn relacionados, y se refieren a dones en la manera mis
simple, como una concesién, el énfasis puesto en el ser dado con libertad por El. La palabra «don» en un versiculo
previo, «la medida del don de Cristo» (v. 7), también significa concesion, pero en su uso lleva la idea de un sacrificio
u oferta. Ahora bien, todo el contexto muestra que estos dones para el ejercicio del ministerio de la Palabra, son
concedidos libremente por la Cabeza de la Iglesia, en virtud de su ascenso victorioso al lugar de la autoridad plena y
final; un ascenso que fue hecho posible por su descenso a las partes inferiores de la tierra y todo lo que habia realizado
alli. Los dones han de ser concedidos por la gracia infinita y la autoridad absoluta.

Hay otra palabra en el Nuevo Testamento, sin embargo, que hemos de considerar si hemos de captar el pleno valor de
estos dones Es la palabra «carisma». Esta es la palabra empleada por Pablo en su carta a los Corintios, cuando trata
del mismo tema. También lo usa en la carta a los Romanos, y al escribir a Timoteo sobre la obra del ministerio, Pedro
también la usa una vez (1.* Pedro 4:10). Esta es la tinica vez que ocurre en el Nuevo Testamento aparte de los escritos
de Pablo. Thayer destaca lo que €l llama el «sentido técnico Paulino» del término en estas palabras:

«Los carismata (dones) denotan poderes extraordinarios, que distinguen a ciertos cristianos y les capacitan para servir
a la Iglesia de Cristo, la recepcién de los cuales es debida al poder de la divina gracia que opera en sus almas por

medio del Espiritu Santo.»

Naturalmente, esta definicion se refiere también a otros dones distintos de los concedidos para el ministerio de la
Palabra, pero también incluye a éstos. Asi, un don es una concesién de gracia, que es una calificacién, una facultad o
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capacitacion. En la posesion de un don el hombre es potencialmente preparado para el ejercicio de una funcidn.
Aparte de su posesion no puede hacer la obra que corresponde a esta capacitacion.

El segundo elemento es el que podemos describir como natural, aunque los dones naturales son también
sobrenaturales en el sentido que son implantados divinamente. Cualquier capacitacién natural especial o aptitud
natural que tenga el hombre la posee porque Dios, el Padre de los espiritus, se la ha dado en su creacién. Estos dones
naturales siempre constituyen los instrumentos de los dones sobrenaturales en la economia de Dios.

El don de apdstol es concedido a hombres con variedad de poder mental, pero siempre han de ser hombres que sean
de modo supremo de capacidad intelectual aptos para analizar y sintetizar la verdad. El valor permanente del don
apostolico es que la verdad siempre necesita ser puesta en su propio equilibrio y proporcién; en cada nueva edad del
pensamiento humano exige los términos exactos de expresion para su captacion precisa. De ahi la obra de los
traductores y te6logos.

El don de profeta ha sido concedido a hombres de capacidad de visién politica y con oratoria. Asi que el valor
constante del don profético es que la verdad siempre necesita aplicacion a todas las nuevas circunstancias que
aparecen en la vida.

El don de evangelista es concedido a hombres que de modo natural poseen capacidad oratoria y de persuasion. El
valor persistente del don evangelistico es que bajo todas las circunstancias y para todas las clases de hombres, debe
ser proclamada la llamada del Evangelio.

El don de pastor y maestro es concedido a hombres que tienen de modo supremo la aptitud de ensefar y estan llenos
de paciencia. El valor perpetuo del don pastoral y didictico es que hay hombres y mujeres que son llevados a la
experiencia cristiana, y que necesitan quien los guia v entrene.

Todo esto lo defiendo con firmeza. Gran parte de lo que se ha dicho de haber sido concedido el don que hace un
predicador de alguien que no tiene capacidad natural es pura tonteria. Los mundo espiritual y natural de Dios no estdn
desquiciados. Sin embargo, la verdad final es que ninguna capacidad natural califica a un hombre para la obra del
ministerio de la Palabra, aparte de que le sea concedido el don de gracia que es una calificacion espiritual. No puede
haber entrenamiento de un ministro hasta que ha recibido este don.

Harfamos bien en decir ya que el ser consciente de la recepcién de un don, que es una llamada al ministerio, puede
venir de muchas formas, y que puede variar de muy distintas maneras. A uno le viene de modo stbito, como un
reldmpago; una llamada como un trompetazo. A otros les viene lentamente, como la aurora que se encarama por las
colinas o el murmullo de una voz distante. A algunos les viene como un gran gozo, que llena su alma de esperanza y
éxtasis. A otros les llega como con trabajos de parto, casi con dolor y afliccion. Uno se siente llenado de un
sentimiento de confianza y fuerza; otro tiembla y se retrae, y es consciente de una debilidad espantosa.

Estas experiencias diferentes son naturales, y son debidas en gran parte al temperamento. El hecho espiritual es la
certidumbre, de la cual nadie puede escapar, de que se ha recibido el don, y se siente su calor sagrado. Hasta que el
hombre tiene la conviccidn y certidumbre mds profunda sobre esta materia no debe intentarse entrenamiento ninguno.
Es aqui que la importancia y valor del reconocimiento de la Iglesia se manifiesta primero. No creo que ningin College
o Seminario Teoldgico debiera aceptar a un hombre para su preparaciéon cuyo sentido de vocacién no ha sido
corroborado por el reconocimiento y aprobacion de la Iglesia.

Por necesidad, esto abre un tema muy amplio, el cual no queda dentro del terreno de estas conferencias, a saber, cudl
es la organizacion de la iglesia cristiana y su mantenimiento en plena fuerza. Gran parte de la vida de nuestra iglesia
moderna carece de la experiencia del contacto v la comunién interna en un grado bastante elevado —incluso cuando
se la reconoce en teoria— para poder ejercer esta funcion de cooperacion en la obra de poner aparte a un hombre para
la obra del ministerio. El hombre que recibe la llamada divina puede, de modo relativo, y en realidad con frecuencia,
de modo completo, ser desconocido por la mayoria de los miembros de la iglesia. Es imposible, pues, que puedan
llegar a una conclusién de tipo espiritual sobre este punto. Ademads, con frecuencia, incluso cuando el hombre es
conocido, nuestros métodos modernos de trabajar y las organizaciones relacionadas con ello no ofrecen la oportunidad
a nuestros jovenes de ejercer su don bajo la observacidn benévola de la Iglesia. Estos dos hechos obran en desventaja
—para no decirlo de modo més enfatico— de los intereses del ministerio. Cada iglesia local, especialmente, deberia
constituir una verdadera comunidad, en la cual la vida del conjunto fuera fortalecida por el conocimiento de cada uno,
y la contribucidn en la oracién y contacto se hiciera por parte de todos en favor de cada uno y de cada uno en favor de
todos. Toda iglesia deberia ademds tener oportunidades para que los jovenes pudieran entrenarse en dar mensajes
cristianos, y esto no relegados a una sociedad apartada de la corriente principal de su vida, sino nutridos en medio de
ella.
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Una vez vistas estas cosas, podemos considerar ahora cdmo han de recibir su preparacién estos hombres para sus
dones. Ni el hombre mismo ni el que es responsable de su preparacién puede, a primeras, tener ninguna conviccion
definida en cuanto a la naturaleza particular de su don. Esto va a aparecer en el curso de su entrenamiento y le
calificard para ulteriores estadios de modo especial. A veces, un hombre desde el principio es consciente de un don
peculiar que le ha sido concedido. Cuando es asi, la preparacién deberia dirigirse desde el principio con miras a su
desarrollo. Estas aplicaciones particulares, sin embargo, deben demorarse. No es una tarea dificil. La naturaleza del
don sugiere el tratamiento especial necesario para su cultivo en cada caso. Tengo intencién de tratar de este tema de
un modo muy general.

Hay cuatro fases de entrenamiento que es necesario tener en cuenta, y que se pueden definir con los términos de
académica, teoldgica, prictica y espiritual. Voy a decir en seguida que las dos primeras deberian ser tomadas en este
orden: primero, la académica, y luego la teoldgica; en cuanto a los otras dos, la prictica y la espiritual, deben hacerse
simultdneamente durante los estudios.

El entrenamiento que he llamado académico es realmente una preparaciéon de la mente Es esto lo que en nuestro
sistema universitario presente suele describirse como el curso de Filosofia y Letras. Esto deberia ser, a mi modo de
ver, de la naturaleza mds amplia y mds a conciencia posible. Su valor es doble. Primero, de nuevo, segiin mi punto de
vista, principalmente, por el hecho que este curso de disciplina mental entrena y perfecciona el instrumento. No hay
nada mas importante que el hecho que los hombres aprendan a pensar por su cuenta, y a pensar a fondo, hasta el fin.
Ahora bien, afirmo, y ésta es una conviccién sélida, que los hombres no pueden conseguir esto sin una disciplina
seria. En el reino de la predicacion cristiana es verdad como en cualquier otra, que el mal se realiza tanto por falta de
pensar como de sentir. Hay que recordar que la Palabra de Dios no es una menudencia. Podemos hacer dafios
incalculables al hablar sobre el simple Evangelio. Hay una simplicidad en el Evangelio como la hay en Cristo, de la
cual hemos de esforzarnos en no apartarnos. Pero ésta no es la simplicidad de lo superficial. Hay las mayores
profundidades de la verdad, como las hay en Aquel, en quien el Padre se ha complacido que toda la plenitud de la
divinidad habite corporalmente; no debemos olvidar este hecho. Para corporalmente; y no debemos olvidar este
hecho. Para tratar de estas cosas es de gran valor que la mente se halle perfectamente entrenada, a fin de que en su
modo de ver y enfocar la verdad no haga un trabajo torpe. Es verdad que el apdstol es llamado a hacer clara la verdad
a los otros; el profeta a aplicarla a la vida; el evangelista ha de hacer su mensaje simple; el pastor y maestro ponerlo a
la disposicién del discipulo joven v débil; pero cuanto mas completo es el conocimiento del predicador en cada caso,
mds éxito tendrd en realizar su propésito. La plenitud del conocimiento del predicador depende en gran parte de que
haya perfeccionado el instrumento de su mente. De ahi el valor de primer orden del entrenamiento académico.

El segundo valor es el de la adquisicién de conocimiento en si mismo. No hay nada que no tenga algo de valor en la
obra de predicacién. El hombre que, en el sentido mds delicado de la palabra, es un hombre culto, con ello ha
enriquecido en gran manera su capacidad para la obra del ministerio; y ello por dos razones. Primero, porque sobre
todo el reino del conocimiento Cristo es Rey, todo sector de este territorio que domine el hombre es parte de los
dominios sobre los que se extiende su autoridad. En segundo lugar, porque en todos los reinos del conocimiento se
pueden recoger ilustraciones que serdn de la médxima fuerza para la elucidacion y aplicacién a la verdad que ha de pro-
clamar. Naturalmente, el reino del conocimiento es tan vasto que ningtin hombre en toda su vida puede cubrirlo todo,
y los hombres que se preparan para el ministerio han de tener un objeto especifico sobre el que han de especializarse.
Por tanto, hay que seleccionar en interés de la obra especial.

En general, insisto en el estudio de la lengua en primer lugar; especialmente en las lenguas en que fueron escritas las
Sagradas Escrituras. Un estudio cuidadoso de la propia lengua vernicula, la lengua en que ha de predicar es de la
mayor importancia. Algunos hebraistas y helenistas dejan mucho que desear en cuanto a la forma en que se expresan
en su propia lengua.

Luego la historia tiene un valor enorme. No es sin un significado profundo que los hebreos incluian los libros
histéricos en la clase de los escritos proféticos. Entendian primero que la verdad sobre la profecia, que es el presentar
de modo supremo la Palabra del Sefior, y que el elemento predictivo es s6lo una parte de ello. Luego se daban cuenta
de que el verdadero valor de la historia es creado por el hecho que nos revela los caminos de Dios en el gobierno
pasado, y por ello ensefia al hombre cosas fundamentales respecto a sus acciones presentes. Esto es tan verdad fuera
de la literatura biblica como dentro, como dice Pablo en el Campo de Marte, Dios, «de una misma sangre ha hecho
toda la nacién de los hombres, para que habiten sobre toda la faz de la tierra, y les ha prefijado el orden de las
estaciones, y las fronteras de su residencia». De ahi la importancia de su estudio.

La importancia del estudio de los sistemas humanos de filosofia no puede nunca ponderarse bastante.

Esta necesidad ha sido indicada en la conferencia anterior.
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La ciencia de la psicologia estd quizds en su infancia, pero es un nifilo muy bien nutrido y lleno de vigor, por lo menos
a mi me lo parece. Los que son llamados al ministerio de la Palabra no se pueden permitir el descuidarla. No sugiero
que intenten hacerse peritos en la ciencia, ni que tengan que dar conferencias sobre la misma; pero el entender el
modo de trabajar la mente del hombre, en cuanto esto se conoce «tiene que ser de inmenso valor para los que se
dedican a tratar con la verdad. Se concede de modo undnime que este conocimiento es importante en la obra
educativa. No es bastante conocer el material que hay que ensefiar. Es necesario conocer la mente de aquellos a los
que se ha de ensefiar.

Personalmente, ademds, haria obligatorio para el hombre que ha de ir a predicar tomar un curso de teoria y prictica de
pedagogia y de elocucién u oratoria. El valor de saber cdmo impartir el conocimiento, que es la misma esencia de la
enseflanza, es fundamental en la obra de proclamar la verdad, y la de toda fase de la obra del ministerio. Un hombre
puede escribir bien, y recitar un tratado, y esto es algo excelente; pero es un servicio mucho mayor para los hombres y
la causa de Cristo si se puede impartir el conocimiento para que otros lo reciban. Es posible que la predicacion de esta
naturaleza deje algo que desear en cuanto a acabado literario pero no importa sacrificar algo en interés de la claridad.
La elocucidn, a este respecto, no tiene que ser descuidada. Todo lo que es forzado, artificial, teatral, hay que evitarlo
con sumo cuidado; pero la articulacién, la enunciacidn, los matices, esto ha de ser cultivado.

Estoy dispuesto a dar excusas por mis ilustraciones, pero no por el punto bdsico que el ministro de la Palabra tiene que
tener amplios conocimientos y poseer una preparacién académica.

Todo esto es preliminar, sin embargo, y por ser preliminar estoy convencido que debe ser lo primero en cuanto al
tiempo. Siempre que esto sea posible hay que evitar que se acerque al estudio de la teologia sistemdtica un hombre
cuyo conocimiento académico no ha sido completado. Estoy convencido que el llevar una mente que no esté
entrenada suficientemente a este estudio es un error serio, y lleva a juicios precipitados que con frecuencia se toman
por pensamiento maduro. Por necesidad en este entrenamiento académico, el estudiante tiene que seguir con su lectura
y estudio diligente de las Escrituras. Esto con el propdsito devo-cional y también para darle la base de conocimiento
de ellas, que va a serle de valor cuando empiece el estudio mds sistematico de teologia.

Cuando la mente ha sido entrenada, empieza la gran obra, esto es, la instruccién en su objeto especial, que ahora
definimos con el término general de teologia. No tengo objecién al término, siempre que se recuerde que significa
mas que lo que dice la palabra por su significado etimolégico. Técnicamente, la teologia es la ciencia de Dios, y esto
es el conocimiento de Dios. Segtin nuestro mismo Sefior, esto es la vida eterna. Es, por ton, la Palabra de Dios en toda
su plenitud.

No tengo nada que ver aqui con ninglin método o sistema particular de teologia, y sélo voy a hacer un par de
comentarios. El primero es que hay necesidad absoluta de preparar a todo hombre que entre en el ministerio en
teologia, en su sentido mds amplio. Aqui un hombre hace mds que especializarse en un sector. Ha de ver el todo, para
comprender el valor de las partes. No hay nada mds peligroso que el énfasis intenso sobre una verdad. Toda fase de la
verdad no sélo es completada por otras fases, sino que también es corregida. Pueden citarse aqui las palabras de
George Herbert como muy apropiadas al tema de la teologia:

jOh, si supiera combinar todas las luces y configuraciones de su gloria! Viendo no solo el brillo de un punto. Mas
todas las constelaciones de la historia.»

Ha habido muchos sistemas de teologia. Todavia estan surgiendo otros. Sin duda, habrd muchos maés.

Todos estdn a disposicion, pequefios sistemas, que estdn de moda un dia y luego cesan en el favor de que gozan. Son
valiosos, tanto en su dia como en el hecho de caducar; puesto que ayudan al hombre a entender de modo inmediato, y
luego dejan paso libre para nuevas afirmaciones adaptadas mejor a la nueva época. El tnico sistema que es para cada
dia, y que nunca cesa en su existencia, es el que tenemos en la Biblia.

De mds importancia que el entrenamiento teoldgico es el biblico, v hay que dar la m4xima atencién a la Biblia misma.
Debe tener el lugar supremo en el entrenamiento teoldgico. Que el método de todos los sistemas humanos sea
ecléctico. Cuantos mas se puedan examinar, mejor, siempre que se permita ponerlos a prueba con los estdndares
biblicos y no se intente ajus-tar el sistema biblico en una de sus férmulas estrechas. Esto es todo lo que deseo decir
sobre el tema.

Veamos ahora las dos fases del entrenamiento que deben seguirse durante todo el curso de los estudios, es decir, la
préctica y la espiritual.

Desde el comienzo de los estudios, los hombres deben tener prictica en la predicacién bajo una supervision sabia y
simpatizante. Es bueno si pueden tener practica pastoral, también con supervision apostdlica. Se puede objetar
después de lo que he dicho sobre la necesidad de cursos académicos que el estudiante no tiene preparacién para
hacerlo A esto voy a replicar: primero, que todo hombre que es un creyente cristiano y es consciente de su llamada a
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predicar, ya tiene bastante conocimiento de la palabra; y segundo, que ni el hombre ni la congregacién pueden esperar
que su predicacion sea mas que una simple exposicion de las cosas que cree. Creo que no hay peor equivocacién que
el descuidar la predicacién durante unos afios.

Aqui aprovecho la oportunidad para protestar contra las tipicas clases de sermones, en las que el estudiante es llamado
a predicar ante sus compaifieros de clase y sus profesores. Este método corta de raiz la verdadera idea de la
predicacioén. El estudiante prepara su sermén por un motivo falso. El sermén va a ser criticado, con amabilidad, o con
dureza. ;{Qué puede significar un sermén a esta audiencia? Predica delante de ellos, pero esto no es predicar en el
sentido biblico. Lo que hay que hacer es enviar a estos hombres de dos en dos a los pueblos y a las ciudades,
especialmente a los lugares dificiles y que prediquen la verdad, tal como la conocen, al pueblo. Que lo hagan en un
espiritu de sana comunidn espiritual; que se ayuden el uno al otro. Con ello hardn dos cosas. Ayudaran a los demds y
crecerdn en su capacidad para tratar con los hombres, a medida que predican, ayuddndose mutuamente a verse los
defectos, si son amigos intimos y no competidores.

Durante todo el curso de la preparacién, la predicacién debe estar bajo la guia de personas competentes, tanto en
cuanto al método como al contenido. En cuanto al contenido, los sermones escritos deben ser sometidos a la critica
del maestro, para que muestre las faltas de razonamiento o los fallos en las ilustraciones; asi como para estimular la
habilidad mostrada en ciertas direcciones seglin se manifieste. Hay que animar al estudiante a predicar sin notas, y
hacer lo mismo con las notas. En cuanto al método, seria excelente que el profesor de homilética fuera el mismo uno
de los dos que van juntos a predicar, y asi le oird él mismo. Esto darfa innumerables oportunidades para hacer
indicacion de los fallos y excelencias que ha notado.

El asunto final es el de la formacién espiritual. En ciertos sentidos esto es supremo. La primera experiencia que ha de
tener el hombre que se sabe llamado al ministerio de la Palabra es de modo inevitable el de la grandeza y solemnidad
de la obra. Se enfrenta con ella con un sentido de gozo, mezclado con temor y temblor.

Los peligros del periodo de preparacién existen y son claros. De modo inevitable, la obra necesaria de investigacién
critica le va a parecer que pone dudas en todo lo que hasta ahora ha tenido como mas sagrado. No hay manera de
evitar esto, y me inclino a decir que el hombre que lo evita pierde uno de los métodos mas seguros de hallar una fe
mds firme y mas amplia. Sin embargo, el proceso es penoso muchas veces.

Luego hay el peligro especial de la comunidad de propésito y de fe. Los jovenes cristianos de otros ambientes sociales
tienen la ventaja del contacto diario con otros que no son cristianos. Los estudiantes para el ministerio, durante un
periodo, carecen de esto. Con frecuencia, un falso temor de que su actitud sea tomada por santurroneria puede impedir
el intercambio espiritual con otros que es realmente necesario para el desarrollo de una vida espiritual fuerte. Hay
también el peligro que aparece cuando se adquieren nuevos conocimientos. Un hombre siempre se ve por lo menos
amenazado con imaginaciones vanas de que conoce mucho, cuando en realidad lo que estd descubriendo es lo
profundo de su ignorancia.

Todas estas cosas y muchas otras peculiares al periodo de formacion sélo pueden ser evitadas con el cultivo cuidadoso
de habitos de verdadera vida religiosa. Habitos, digo, recordando que deben ser formados, lo mismo ocurre con los
malos hdbitos. Los estudiantes teoldgicos necesitan supervision pastoral, como cualquier otro cristiano, y de un
caricter especial.

Dichoso el hombre que, llamado al ministerio, tiene el privilegio de una preparacién cuidadoso y plena; y altamente
privilegiados son aquellos a quienes se encomienda esta sagrada labor.

D

EL EJERCICIO DE LA VOCACION
El dia en que el hombre se halla en el umbral de su obra real en el ministerio de la Palabra, listo, cefiidos los lomos, en
la expresion biblica, es un dia lleno de maravillas misticas. Por su mente pasan luces y sombras extrafias, de gozo y de
temor, de esperanza y casi de desespero. Las oportunidades en el servicio se ven como tan vastas, tan llenas de
solemnidad que se apodera de €l un sentimiento de incapacidad y de indignidad propia. Siente en su propia alma lo
que el apds-tos sentia cuando pregunto: «;Quién es suficiente para estas cosas?» Sin embargo, es consciente una vez
mds del hecho que su llamada es de Dios, y que los recursos divinos estdn siempre a disposicion de aquellos que son
llamados al servicio divino; y asi, junto al sentido de dependencia hay un sentimiento de confianza. Estas emociones
aparentemente conflictivas llenan su alma de un gran temor y reverencia. Quizas el desastre mds comun en la vida
ministerial es el de perder este mismo sentido de temor reverencial. La gloria pasa, la luz se nubla, el asombro cesa, la
obra se vuelve rutina y el predicar una molestia. ;Coémo es posible evitar que esto ocurra y que la primera gloria se
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mantenga resplandeciente? Esta es realmente una pregunta importante, que exige consideracién seria. Me propongo
tratar de ella en cuanto me sea posible, estrictamente desde el lado positivo. Hay cuatro asuntos que me parecen de
capital importancia en el ejercicio de la vocacién del ministerio de la Palabra. Son, primero, el cultivo de la oracién en
la vida espiritual; segundo, el estudio persistente de la Palabra; tercero, la practica de la predicacion intencional, y
finalmente el pastoreo paciente del rebafio.

Siempre que un hombre se entrega de corazén y mente a estas cosas, nunca va a cesar la alegre novedad y sorpresa ni
la gloria mistica de su obra. Vendran dias oscuros, cansados, sin duda; pero esto también le ocurrié a su Sefior. No
obstante, nunca fall6 la luz para El, y aquellos caminos penosos le llevaron a su meta gloriosa. Lo mismo serd con
aquellos a quienes El llama, envia y acompaiia, si le son fieles en el servicio. Pensemos un poco sobre estas cosas.

El punto de primera importancia es el del cultivo de la vida espiritual, o para ponerlo de otra manera, el mantener la
vida en el Espiritu. El ministro de la Palabra tiene que recordar que éste es un acto o misién que se refiere a cosas
espirituales. Esto no significa que ha de separar la verdad del ser, de las cosas mentales y materiales, como si fueran
abstracciones en algiin sentido y no tuvieran relacién viva con estos asuntos. Pero es de absoluta necesidad a fin de
ejercer su verdadera funcidn, que recuerde que no es llamado y equipado con el don celestial para tratar de lo mental y
material aparte de lo espiritual. Su negocio esté en el reino del pensamiento, es para aplicarlo a la luz de la sabiduria
eterna; y su responsabilidad en el reino de la accidn es buscar el modo de inspirarla con principios y pasién espiritual.
La obra del predicador cristiano es la de aplicar a las palabras, opiniones y enseflanzas humanas la guia y luz de la
Palabra del Dios vivo. La obra del predicador cristiano es la de relacionar toda accién humana, en cualquier reino, al
propdsito y empresa divina, a fin de que pueda ser verdadera, fuerte y duradera.

Se sigue que un hombre llamado a ser el instrumento de tal servicio debe vivir, él mismo, en la atmdsfera espiritual.
Esto significa que debe practicar la presencia de Dios. Esto es mucho mas que aceptar la teoria de la inmanencia
divina. Es en relacionar de modo persistente y perpetuo todo pensamiento y accién personal a esta presencia. Esto
requiere, ante todo, el ejercicio de las facultades espirituales. Hay que inquirir de Dios cudl es el camino y la voluntad
de Dios, con respecto a todo, lo grande v lo pequefio, lo pequefio con la misma fervorosa sinceridad que lo grande. La
prisa que no puede esperar en el Sefior ha de ser desechada. Si no queda tiempo para buscar al Sefior, no hay tiempo
para hacer nada més. Los actos que empiezan sin haber descubierto la voluntad divina son muertos, y el obrar asi es
mortal. Todo esto, a su vez, implica la necesidad de responder a las exigencias que resultan de estas preguntas y este
esperar. Tiene que haber el ceder en el juicio, que es la renovacion de la mente; el consentimiento del corazdn, que es
la dedicacién del afecto; la obediencia implicita, que es el renunciar de la voluntad. Esta vida, vivida activamente en
el mundo espiritual debe ser resuelta y continua. Nadie puede cumplir su ministerio en las cosas espirituales a menos
que él mismo viva en relacion recta con las cosas espirituales. Cuando la Palabra deja de ser luz, fuego, gozo para el
hombre en su propia vida, escudrifidndole, activdndole, corrobordndole, su predicacién se vuelve rutina y molestia
para su propia alma, y es totalmente inefectivo en las vidas de los otros.

Hay una doble condicién y prueba en el reino de lo material, de la vida espiritual para el ministro de la Palabra, asi
como para los otros No es posible el divorcio entre el cuerpo y el espiritu en esta vida. El cuerpo es el instrumento del
espiritu. No hay separacion entre los asuntos humanos corrientes, y las cosas del espiritu en este mundo. Las cosas de
la vida diaria son las oportunidades para las realizaciones y expresion espiritual. La condicién para la espiritualidad
personal es que el cuerpo sea apto. La prueba de la espiritualidad es el uso que el hombre hace de su cuerpo. No se
demuestran logros espirituales por medio de su destruccién, sino en su posesién y uso. Las oportunidades para el
servicio espiritual son las cosas comunes de la vida cotidiana. La prueba de la espiritualidad es el uso que hace el
hombre de estas oportunidades. No es escapandose de ellas que se demuestra su espiritualidad, sino por medio de su
santificacién y su hermoseamiento. Para ministrar la Palabra, de modo que se produzcan estos resultados en las vidas
de los otros, hay que vivir la palabra en este mismo sentido. No hay ministro de la Palabra que pueda descuidar los ha-
bitos de la vida espiritual sin cortejar el desastre para su propia alma, y para su obra, como consecuencia.

El segundo punto de importancia es el estudio persistente de la Palabra por parte del ministro. Esto parece tan
evidente que no hay necesidad de hacer hincapié en ello, pero me temo que éste es un punto en el que muchos han
fallado tristemente. En los afios de preparacion se ha hecho mucho por la necesidad inevitable; y todo lo que se ha
hecho es de inmenso valor. Realmente, el verdadero valor de la obra académica de estos aflos empezard ahora a ser
conocido. No obstante, todo esto ha sido sélo preparatorio. Con esto no quiero decir preparatorio para predicar
meramente, aunque esto es verdad. Quiero decir preparatorio para el estudio particular de la Palabra que hay que
emprender cuando se empieza la obra definida del ministerio.

El ministro debe ahora dirigirse a la Palabra como acompafiamiento de su obra, y ha de hacer su obra en compaiiia de
la Palabra. Esto es decir que no va ahora a la Biblia para descubrir su ensefianza en el sentido abstracto meramente.
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Va a ella agobiado por las cargas, los problemas, si, las agonias de los hombres; a fin de hallar la luz sobre estas
cosas, de modo que su ministerio pueda ser un servicio de direccién, de curacién, de ayuda. El sentarse en feliz
apartamiento, separado de los hombres y los asuntos, a fin de conocer las Escrituras es una cosa placentera y que
produce deleite. Pero el buscar la soledad es otra cosa cuando uno lleva consigo los pecados y aflicciones de las al-
mas, a fin de hallar la salvacién y consolacién divinas. Dichoso es el hombre que ha tenido una sélida preparacién en
el primer método. Esto serd para él de inestimable valor ahora. Pero no puede depender totalmente de ello. Tiene que
volver a un estudio diligente y devoto ain mds intenso. Usando nuestra gran frase: «La Palabra de Dios», como
referida a las Sagradas Escrituras, declaro que sus tonos mds profundos no se oyen nunca, ni tampoco se conocen
maravillosas revelaciones hasta que la necesidad humana apela a ella. El ministerio de la Palabra debe hacer esta
llamada en favor de otros, aquellos a quienes es llamado a servir en el ministerio.

(Quién que haya estado en la obra durante afios no conoce las agonias y el triunfo de esta experiencia? Es algo
tremendo y glorioso el ser portador del pecado, la vergiienza, los sufrimientos de las almas humanas; el llevar estas
cosas a la luz de la revelacién divina; el escuchar su mensaje de poder, de esperanza, de consuelo; y luego ministrar a
aquellos que estdn en necesidad. El hombre que no continda de esta forma estudiando la Palabra va a fallar en el
ejercicio de su ministerio, por mds talento que pueda tener en otros sentidos.

Aqui hay, pues, un peligro con el que se enfrenta el hombre que deja sus estudios formales y empieza su obra.
Tenemos tendencia a pensar que en los dias de preparacién ya hemos hecho la obra, y que conocemos la Biblia.
Somos tentados a volver a las opiniones humanas, a enamorarnos de lo que llamamos «pensamiento actual» algo
ilusorio, efimero, anémico. Vigilemos caer en la tentacién desde el comienzo y continuamente. En el relativamente
pequefio alcance de nuestras Biblias hallaremos todo lo que el alma humana necesita. Aunque podemos recibir mucha
ayuda de otra literatura como ilustraciones e interpretacion, no olvidemos nunca que todos los otros escritos, en
comparacion con la Biblia «son sélo luces fragmentadas junto a ti».

Por tanto, estudiemos diligentemente la Palabra.

Estas conferencias no tienen por objeto el dar detalles técnicos, pero, con tono, puedo dar algunas sugerencias
respecto al método del ministro. Primero, que su biblioteca sea escogida cuidadosamente, y que sea buena, mds bien
que copiosa. Puedo decir estas palabras a todo el que empieza a edificar su biblioteca: exégesis, exposicion, todo. El
orden ha de ser éste. Nunca hay que hacer el gran disparate de empezar por todo. Y tampoco poner la exposicidn por
delante de la exégesis. Lo primero es, a lo sumo, la opinién de otros. Lo dltimo, en proporcién a la calidad intrinseca
de lo escogido, nos va a ayudar a conocer lo que dice realmente la Palabra.

Luego insto a todo ministro que comienza su obra a que adquiera una nueva Biblia, y empiece de nuevo, dando
atencion especial a dos cosas Primero, que se diriga a los libros que cree conocer mejor, a fin de ver cudnto hay en
ellos que no habia descubierto. Luego, que resueltamente empiece con las partes menos conocidas, mds descuidadas,
decidido a conocerla. Como he dicho antes, doy excusas por las ilustraciones que escojo, si es preciso, pero nunca por
lo que defiendo como bdsico. Nadie puede ser un ministro de la Palabra con éxito —y uso la palabra en el sentido pro-
pio— si deja de ser un estudioso de la Biblia. Quiero afiadir que nadie puede pensar que ha agotado sus tesoros.

El tercer punto de importancia es el de la predicacién intencional. Toda predicacién, sea apostdlica, profética,
evangelistica o pastoral tiene un objetivo, a saber, la captura de la ciudadela central del alma del hombre, la voluntad.
El intelecto y las emociones son las avenidas para llegar a ella, y hay que usar las dos. Tenemos que recordar siempre
que nunca realizamos el verdadero objeto de la predicacion hasta que llegamos a la voluntad y la constrefiimos hacia
las decisiones que estdn en armonia con la verdad que proclamamos. Digo «constrefiimos» hacia estas decisiones, en
vez de «obligamos» a ellas porque esto ultimo no lo podemos hacer nunca. Lo primero si podemos, y es nuestro deber
hacerlo, pero como un medio hacia un fin, no como un fin. La tltima palabra del predicador ha de ser de este tipo: «Si
conocéis estas cosas, bienaventurados sois si las hacéis.» Es a fin de que se pueda hacer la voluntad de Dios que hay
que darla a conocer. El tocar e impulsar las emociones esta bien del todo, pero ha de ser también un medio hacia un
fin, mas bien que un fin. La dltima palabra del predicador en este sentido ha de ser siempre la del Sefor: «Si me
amdis, guardad mis pensamientos.» El hombre que instruido en las cosas de Dios e inspirado por el amor de Dios,
puede asaltar la ciudadela de la voluntad humana, por las avenidas de la inteligencia y la emocién, y capturarla para su
Sefior y constreiiir a la obediencia a su Palabra, este hombre es bienaventurado.

El ministro de la Palabra tiene dos preguntas que ha de irse haciendo constantemente con respecto a su predicacion:
primero, ja qué necesidad me dirijo? Segundo, ;cudl es el mensaje que he de entregar? La respuesta a la primera la
conocemos en lo fundamental y esencial. Este ministro habla siempre a las cosas mas profundas en la vida humana,
las cosas del espiritu, las cosas que son de importancia permanente, y que tocan e influyen finalmente todas las cosas
secundarias Pero estas cosas tienen casi una variedad infinita de expresion incidental; y el hombre que quiere predicar
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la Palabra con poder a sus préjimos tiene que vivir entre ellos; tiene que conocer el espiritu humano tan bien como la
Palabra de Dios Su obligacién es conocer a aquellos a quienes se dirige.

Sabiendo esto ha de buscar su mensaje. Aqui, de nuevo, en general, nunca estd sin datos. Aquello por lo que el
hombre vive, en el sentido profundo de su vida, es la Palabra de Dios. Pero esta aplicacion incidental tiene que ser tan
variada como es la expresion incidental, y el que quiere predicar la Palabra con poder tiene que vivir con la Palabra,
tiene que conocer la Palabra de Dios como el espiritu humano. Su obligacion es conocer el remedio para la necesidad
a que se dirige.

Aparte de éstas dos, no hay preguntas realmente importantes. El predicador no ha de preguntar si van a escucharle, o
si van a aceptarle; aunque la pasiéon de su alma ha de ser el persuadirlos a obedecer. Nunca vacilard antes de entregar
el mensaje pensando en si serd recibido con agrado o m4s bien perturbard. Ninguna de estas cosas es imperiosa, y esto
debe recordarlo el predicador. Para algunos siempre hay la tentacidon de pensar que lo desagradable es lo verdadero y
lo poderoso. Otros se sienten tentados a imaginarse que lo sosegado y apacible es lo unico de valor. Las dos ideas son
falsas igualmente. La Palabra de Dios a veces va a sacudir hasta los cimientos y perturbar el espiritu hasta las
entrafas; en tanto que a otros les llegard como paz y sosiego, cambiando toda su tempestad en calma Los efectos
pasajeros de la Palabra no cuentan La victoria final se halla en la santificacidon del hombre o de la mujer a la voluntad
de Dios.

El predicador, por tanto, siempre tiene dos deberes supremos, al predicar, mas alla de la proclamacién del mensaje.
Son los de la aplicacién y la apelacion. La Palabra declarada ha de ser aplicada a la necesidad tal como es conocida.
Esto debe ser hecho con conocimiento y discrecion; pero tiene que ser hecho, o la predicacién va a fallar en realizar su
intencion y propdsitos mds altos. Ademds, ha de apelar a la voluntad, llamdndola para que se rinda en el nombre del
Sefior. Esta apelacién ha de ser hecha con conviccién asi como con pasion. La pasion caracterizada por lo irreal no
sirve; es peor que la conviccidn sin pasion. El fuego pintado no quema. Pero la conviccidn sin pasion con frecuencia
no alcanza su objetivo. El fuego que no se enciende no arde nunca.

Que los ministros de la Palabra prediquen las cosas de las cuales ellos mismos conocen el poder y las prediquen con la
sinceridad fervorosa de que estas cosas son dignas, y el ministro serd un triunfo constante y un gozo perpetuo, incluso
si ha de estar constantemente con ansia, y en perpetua comunion con los sufrimientos del Sefior.

La materia final en el ejercicio de la vocacién es el pastorear pacientemente a aquellos que han sido congregados en el
rebafo como resultado de la predicacién. La palabra pastorear se aplica principalmente al cargo pastoral especifico,
pero los principios implicados se aplican en cada tipo de predicacién. En el ministerio apostdlico hay necesidad de
esta detallada interpretacion, ya que puede ser necesario para algunos casos individuales En el ministerio profético, su
administracidon asi como su aplicacién serd constantemente requerida. En el ministerio evangelistico la direccién
personal serd necesaria de modo inevitable. En cada caso se exigird mucho mds que conocimiento superficial, tanto
del mensaje como de los hombres que hay que instruir, guiar y dirigir.

Tengo intencién de limitarme a la fase mds estrictamente pastoral. Aqui ha de haber primero el perpetuo alimentar el
rebafo por medio de una predicacién sistemadtica de la Palabra. La obra del pastor a este respecto no se hace de modo
completo predicando de textos aislados. Ni que decir tiene que no se hace en modo alguno predicando sobre topicos, a
menos que sean tratados a la luz de la Palabra. La tarea del pastor y maestro es guiar al pueblo bajo su cuidado y en
estudio inteligente de las Sagradas Escrituras. Cada iglesia deberia ser una escuela biblica, y su ministro deberia
supervisar toda la ensefianza biblica, desde el departamento elemental de la Escuela Dominical, hasta los miembros
mds antiguos de su iglesia. Tiene que delegar a otros gran parte del trabajo de detalle, pero no debe haber nada fuera
de su conocimiento y direccién. Su deber es alimentar a los corderos y a las ovejas.

Me abstengo de discutir los métodos en detalle, y me contento con esta afirmacién del principio general, que yo
considero que es de gran importancia.

Aparte de esto, sin embargo, el pastor tiene un deber doble. Ha de supervisar el rebafo, y ha de guiarlo. Lo que John
Ruskin dice de los obispos en Sésamo y lirios es verdad de los pastores del rebafio. Si no conocen a su gente, y sus
necesidades no son obispos. Aqui estd el verdadero lugar de la visitacién pastoral. Esto, sin embargo, no es todo el
tema, y en algunos sentidos es un tema separado. Me refiero a ello porque deberia estar en intima relacién con el
ministro de la Palabra. Es por este método que el verdadero pastor descubre las necesidades del pueblo, y asi sabe
cOmo sacar cosas viejas y nuevas de su tesoro. Como es natural, el decir que la visitacién pastoral es mucho mas que
ir a las casas, beber té y pasar el tiempo en una conversacion intrascendente y sin provecho.

La guia del rebafo es también un deber sagrado. Algunas veces el pastor tiene el deber de indicar una linea apropiada
de conducta, incluso cuando no se le solicita el consejo. Esto no es siempre facil; a veces éste no se recibe con
agradecimiento, sino con resentimiento; pero si el pastor es fiel a su deber, tiene que hacerlo, y es maravilloso ver la
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forma en que responde el alma humana a esta guia. Esta guia es buscada constantemente, y los métodos usados por
profesionales en estas tareas pueden serle de gran valor en el pastoreo de las ovejas.

Hay todavia otra cosa que el Pastor tiene que hacer. A veces tiene que luchar. El mal estd presente todavia; hay
intereses del lobo y de seres humanos que merodean alrededor procurando devorar ovejas, y con éstos el pastor tiene
que estar en guerra.

En vista de estas responsabilidades, que son privilegios también porque son compartidas con el Buen Pastor, el Gran
Pastor y el Principe de los Pastores, es importante siempre que el pastor defina su relacidn espiritual con los suyos
claramente. Debe procurar que no se establezca ninguna relacion con ellos de caricter politico o social, que pudiera
impedir el cumplimiento en sus vidas de esta funcién espiritual.

Para realizar este ideal del ejercicio de la vocacién del Ministerio de la Palabra, el ministro no va a ahorrar tiempo
alguno. Sin embargo, su trabajo requerird intervalos de recreo, en los cuales escapard enteramente del trabajo
particular de su sagrado oficio, y dedicard a la recuperacién fisica. Estos intervalos deben ser marcados como
sagrados, y no debe haber presion del trabajo que interfiera con ellos. El decir esto es tener que afiadir: «Sefior, ten
misericordia de nosotros, ofensores miserables, e inclina nuestros corazones a guardar tu ley aun en este ejercicio
fisico.»

Pero este concepto como la meta del esfuerzo va a preservar al ministro de todo sentimiento de decaer en su interés.
Casi le serd una carga que sus oportunidades sean tan vastas, nunca que sean demasiado limitadas. A medida que
pasen los afios, La Palabra a la cual se entrega para poder entregarla a otros, va a crecer en fuerza y hermosura, y el
gozo de proclamarla serd su fuerza asi como su deber.

EPILOGO

En nuestro estudio introductorio consideramos el marco de la frase que ha constituido nuestro tema. En la conclusién
volvemos al mismo marco. En la afirmacién de que forma parte la frase hallamos que se refiere a dos actividades, las
dos calificadas por una actitud de mente, y una correspondiente descarga de energia: «Nosotros nos dedicaremos
asiduamente a la oracién y al ministerio de la Palabra.» Las actividades eran «la oracién» v «el ministerio de la
Palabra»; la actitud es la de «continuaremos asiduamente».

La actitud indicada era la de toda la Iglesia. En aquellos dias extrafiamente misteriosos entre la ascension y
Pentecostés, «continuaban asiduamente la oracién». Después de Pentecostés, los apdstoles y los primeros discipulos,
junto con aquellos que habian llegado a la compaiia por la predicacién de Pedro, «continuaban asiduamente en la
enseflanza de los apdstoles, la comunién unos con otros y el partimiento del pan y la oracién».

Ahora, en el caso de los doce, la actitud tiene especial aplicacién a dos cosas: «la oracién» v «el ministerio de la
Palabra». Esto indica una limitacion; pero esta limitacién se hace para intensificar en la direccién indicada, y por tanto
una limitacién en el interés de toda la comunidad de la Iglesia y de su misién en el mundo. Todos los demds deberes
de la comunidad son sagrados, pero de éstos se hacian cargo los otros. Estos

hombres, en el espiritu de continuidad y firmeza, de asiduidad, que era el espiritu de todos, hacian dos cosas: habian
de orar; habian de servir la Palabra.

Habiendo completado nuestra consideracion del ministerio de la Palabra hacemos una pausa final, para recordar el
trabajo que se nombra primero, la oracién. Esta obra hay que nombrarla primero porque es preliminar, y estd
presentada como siendo continua. No hay nada mds necesario en este punto que un examen de la idea de continuidad
y firmeza en la oracion.

La palabra usada para la oracién en este pasaje es la mds comun en el uso, y la que mds sugerencias incluye. Es la
palabra proseuchomai, un verbo compuesto, hecho de la preposicion pros y del verbo euchomai. La preposicion
sugiere movimiento hacia una meta; en tanto que el verbo indica simplemente desear. La idea mas simple, pues, de la
oracion es la de deseo hacia Dios. La palabra se usa siempre en la oracién a los dioses o a Dios. Incluye la actitud y
actividades de postracién en la adoracion, del sentido de dependencia y la expresion de deseo.

La frase «asiduamente» es la traduccion de una palabra griega proskartereo, y de nuevo es un compuesto de la misma
preposicién pros y del verbo kartereo,

ue significa fuerte, esto es, un esfuerzo determinado ecidido y tenez. Asi, toda la palabra indica persistencia,
perseverancia poderosa.

Es asi que los que son llamados al ministerio de la Palabra han de orar. La actitud de oracién es la de un darse cuenta
de la necesidad y dependencia de Dios; y de perfecta confianza en Dios. Aparte de esta actitud actividad, nadie puede
realizar su ministerio de la Palabra. La pregunta: «;Quién es capaz de estas cosas?», y su respuesta: «Nuestra

46



suficiencia en Dios» se combinan para inspirar una oracién persistente y fervorosa, en el poder de la cual hay que
ejercer el ministerio de la Palabra.

Es, pues, de importancia capital que desde el principio, el hombre llamado a este ministerio cultive el habito de la
oracion. Esto es necesario hacerlo. Los hébitos de la vida religiosa no son mds espontdneos que los de la vida impfa.
Es al hacer estas cosas de modo regular, sistemdtico, y con el propdsito decidido, que llega el momento en que se
hacen de modo habitual.

Los habitos de la oracién son de dos clases: que pueden ser descritas como la regular y la irregular. Los habitos
regulares son los que ponen periodos y lugares y formas establecidos. Estos deben ser establecidos segiin el
temperamento y la oportunidad, y hay que seguirlos rigidamente. El estudio del ministro debe ser ante todo un
oratorio; el lugar en el cual puede ir, cerrar la puerta contra todo intruso, y que no sélo es para estudiar, sino antes bien
para orar.

Los hébitos irregulares de oracién son los de aquel cuya alma estd entrenada a una actitud perpetua hacia Dios en
pensamiento, propdsito y actividad. Con ello la oracién serd de tipo jaculatorio, o sea, sin pronunciar las palabras, o
incluso formuladas en el pensamiento; el deseo hacia Dios operando perpetuamente, y con ello influyendo todo el
pensamiento, afectos y actos. No hay nada que sea mds importante que esto o que tenga mayor potencial. Es asi que
podemos orar sin cesar.

Para continuar asiduamente predicando, es necesario también continuar en oracién. Ha de haber oracién en la
preparacion, para que muestre la verdadera luz sobre cada pdgina santa, para la interpretaciéon del verdadero
Intérprete. Tiene que haber oracién en la predicacidn, para la coperacién con este Espiritu, solamente por medio del
cual las cosas son demostradas o aclaradas en la mente de los oyentes. Tiene que haber oracién en toda la obra
pastoral que sigue a la predicacién, pidiendo verdadera sabiduria para tratar con aquellos que han de ser no sélo
instruidos en la verdad, sino guiados a la obediencia de lo que ella requiere en toda clase de conducta. Si tenemos a un
hombre dotado, preparado y que ore asiduamente, el ministerio de la Palabra por medio de él va a ser poderoso y
prevaleciente. Esto es poner fin a un tema de importancia abrumadora, de una forma casi descortés por la brevedad.

Si lo hago no es por falta del sentido de su importancia, sino debido a las limitaciones de mi tema presente. Bajo otras
condiciones no hay nada que pudiera considerar como mayor privilegio que hablar en detalle de la relacién vital entre
la oracién y la predicaciéon. Aqui y ahora debo contentarme con esta referencia breve y condensada a esta relacién. Si
hay una cosa que la experiencia me ha demostrado de modo mds seguro que otras es la de que no puede haber
ministerio de la Palabra fructifero y victorioso que no estd condicionado desde el principio al fin, no sélo en el
sentimiento de la dependencia de Dios, sino también en la expresion activa del mismo, que tenemos disponible en el
privilegio sagrado de la oracion.

Esta breve mirada de repaso sobre el tema que hemos recorrido va a ilustrar y hacer énfasis sobre esta materia. El
servicio o ministerio s6lo puede ser efectuado de modo inteligente cuando los siervos o ministros de la Palabra
sostienen una conversacion constante con Aquel de quien la Palabra es la expresion; a través de la Palabra, que es su
perfecta exégesis. La Palabra s6lo puede ser captada rectamente cuando se busca la interpretacion del Espiritu, y esto
de modo persistente. El apdstol que ha de hacerla disponible a los hombres por medio de su traduccién o
sistematizacién necesita pedir constantemente guia y direccién. El profeta, que la proclama a su esposa, necesita
recordar que sélo pasa a ser potencia cuando es entregada en el poder del Espiritu, y va acompaiada en su entrega de
su demostracidn; y para esta cooperacién necesita la oracion. El evangelista s6lo puede combinar las notas de aviso y
atraccion en la armonia de su mensaje si gana en la oracién la preparacién del espiritu necesario para una tarea tan
delicada y gloriosa. El pastor y maestro se verd impulsado constantemente por la gran variedad de requerimientos que
se le hacen a buscar en el lugar secreto la direccién del Gran Pastor de las ovejas.

Para hacer frente a las condiciones cambiadas hoy con lealtad a las obligaciones no cambiadas de su ministerio, todo
predicador necesita guardar su mente, corazén y voluntad mediante el cultivo diligente de la comunién con Dios en la
oracion.

A través de todos los procesos peligrosos de su preparacion, los hombres necesitan oracion, oracién y mas oracion.
Cuando pasados de la preparacion al ejercicio de la sagrada vocacion, es quizds atin mds cierto que nosotros, mas que
los demds hombres, «hemos de orar siempre, sin desmayar».

Quiz4 la palabra final sobre el asunto, que ha de decirse con reverente reticencia, y, con todo, sin la menor vacilacion,
es que el Verbo de Dios, en dias de limitacién, resultante de su infinito vaciarse a si mismo, hall necesarios los
periodos de comunién quieta con Dios, solo, en los montes; e interrumpia constantemente incluso sus mensajes
publicos para ofrecer alabanza y oracién a su Padre. Sin duda, pues, para nosotros el ministerio de la Palabra en su
mandato y exhortacién final deberfa ser: Oremos sin cesar.
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