ENCUENTROS DE PODER

DAVID POWLISON

Capitulo 1. Recobrando la
Guerra Espiritual

Algunas personas en verdad ven un demonio detrds de
cada arbusto. Cintia, una mujer a la que aconsejaba, en
una ocasion sacé demonios de su tostador cuando éste no
funcionaba.! M4s seria era la manera destructiva y
admirable en la que ella y su esposo discutian. Los
primeros cinco minutos calentaban con una discusion
normal. Pero llegado cierto punto, cuando la pelea se
tornaba fea, cambiaban de estrategia y comenzaban a
utilizar artilleria pesada. Ataban, reprendian y trataban de
sacarse los demonios de la ira, del orgullo y de la
autojusticia.

Como Cintia decia, “Vi al demonio mirando a través de
sus ojos, centellante y asesino. Asi que dije, 'jDemonio
de la ira, ato tu poder en el nombre de Jesis!” Después
reclame ser cubierta con el poder de la sangre de Jests
contra todo ataque demoniaco que viniera a través de mi
esposo.”

(Cudl fue el resultado? No sélo Cintia y Andrés reforzaron
su hostilidad, sino pisotearon el nombre de Cristo a través
del lodo de su supersticion, hostilidad, temor y confusion.
No hay necesidad de decir que el verdadero diablo, cuyo
proposito es deshonrar a Dios y conformarnos a sus malos
caminos, estaba complacido con la destruccién personal e
interpersonal resultante.

' Los casos de estudio presentados en este libro han sido alterados en
todos sus detalles peculiares y frecuentemente son casos compuestos.
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Otra gente que he conocido le concede al diablo y a sus
demonios tal grande poder que su teologia operativa de la
maldad humana es “el diablo me (o le) hizo hacerlo.” La
vida de Janice, por ejemplo, habia sido caracterizada
desde hace mucho por un comportamiento egoista, hostil y
temeroso. Habia ido de grupo cristiano en grupo cristiano,
de ensefanza desviada en ensefianza desviada. Janice
asistia a un grupo pequeiio de estudio biblico
esporadicamente, y una noche hizo un berrinche cuando se
sintié despreciada por alguien. Jaime, un miembro del
grupo, procedié a “tomar autoridad sobre Satands,”
intentando sacarle los demonios de amargura, egoismo y
baja autoestima. EI comenté mads tarde, “El berrinche no
lo hizo ella, era el demonio que se estaba manifestando.
La verdadera Janice ama al Sefior. Los demonios
aprovecharon los viejos traumas y la falta de perdon hacia
su familia para obtener un lugar donde pararse.”

En otras palabras, el diablo le hizo hacerlo. Janice, dicho
sea de paso, al principio encontrd en esto una maravillosa
explicacion para su vida de problemas. Frecuento
ministerios de “guerra espiritual” por algunos meses,
declarando liberacién de cierto nimero de sus habitantes
demoniacos. Ella pens6 que sus problemas estaban
realmente resueltos. Pero eventualmente la novedad se
esfumd, y su vida volvié a tropezar como siempre.

Algunas personas llegan hasta el extremo de ver todos los
problemas de la vida relacionados con los demonios.
Randy vivia su “cristianismo” como si el universo hirviera
con agencias demoniacas cuya voluntad y actividad
proveyera a la vida su explicacion y drama supremos. El
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veia las dificultades situacionales (mala salud, problemas
econdmicos, maltrato de los compafieros) como montafias
demoniacas (citando Marcos 11:23) que debian ser
enfrentadas y expulsarse con oracién de guerra espiritual.
Randy también personalizaba sus problemas (mal humor,
deseo sexual, desdanimos y soledad) como demonios del
respectivo pecado o lucha que necesitaban ser expulsados
por medio de un autoexorcismo.

Randy habia sido iniciado en esta cosmovisiéon por un
pastor que era especialista en “guerra espiritual.” Después
que el pastor sac6 de Randy los “demonios” de la ira,
enojo y la decepcidén, estuvo muy bien por dos dias
buenos.  Entonces, al tercer dia se enojé con un
compaiero de trabajo. Inmediatamente pensé, “Oh no,
han regresado.” Subsecuentemente, Randy desarrollé un
continuo estilo de vida de autoliberacién por medio de
guerra espiritual, sin darse cuenta que esto no tiene
ninguna relacién aparente con lo que la Biblia describe
como la vida cristiana. Nuestra época moderna secular ha
creado un mundo estéril y desencantado, pero una
fascinacion extrema con los agentes demoniacos crea un
mundo reencantado, espeluznante y falso que es igual de
malo.

Otras personas ven a Satands como un segundo dios,
viendo la vida como el mas grande conflicto entre el bien
y el mal. Jeff asumia que el mundo mental de implacable
temor constante en que habitaba era cristiano y objetivo.
Pero realmente sus creencias eran cercanas a la vieja
herejia llamada Maniqueismo. EI consideraba al bien y al
mal como iguales en supremacia, rechazando la soberania
de Dios sobre Satands y negando que Dios usa el mal para
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la gloria de su gracia. Jeff profesaba que “Cristo tenia la
victoria,” pues esto era lo que leia en libros y lo escuchaba
de los maestros. Pero en las trincheras de la vida, Satanas
y Dios peleaban por su alma casi como iguales; el
resultado siempre estaba en duda; su propia voluntad tenia
el voto decisivo.

Jeff creia que los demonios, como los infiltradores del
Vietcong en la noche, podian infiltrarse a su personalidad
y tomar el control. Si bajaba la guardia, si no oraba las
férmulas correctas, si olvidaba decir las palabras correctas
de poder, los espiritus podia introducirse. Su salvacion y
paz eran al final de cuentas su propia responsabilidad,
dependiendo a qué poder se sometia momento a momento.
Jeff convirtié la oracién y la verdad en encantamientos.
Habia olvidado (o no lo sabia) que ‘“‘el diablo es diablo de
Dios.” Y nunca se habia enterado que la “salvacion es del
Seior;” que el Padre que nos engendr6 nos cuida; que la
confianza en el Dios que gobierna el cielo y la tierra
(incluyendo al diablo) es a menudo simple y pacifica en
vez de ser heroica y al azar.

Lamentablemente, estos casos no son rarezas en nuestros
dias. En nuestro tiempo, una gran medida de ficcidn,
supersticion, fantasia, tonterias, chifladuras y herejia
franca florece en la iglesia bajo el disfraz de “guerra
espiritual.”  Para mucha gente como Cintia, Andrés,
Janice, Santiago, Randy y Jeff, la cosmovisién operativa
de la guerra espiritual tiene un sonido semejante a una
pelicula de horror o novela de fantasia en vez del sonido
de la Escritura. Pero la guerra que realmente necesitamos
pelear involucra e implica nuestra humanidad, en vez de

pasarla por alto por un dambito superespiritual y
demoniaco.

Por muchas razones, los casos semejantes a los citados
anteriormente se estdn multiplicando. Con toda claridad,
el tiempo es urgente para recobrar la verdadera guerra
espiritual.

Razones de la Urgencia

Siete consideraciones subrayan esta necesidad vital.
Primero, vivimos en una sociedad donde la agenda
moderna ha fallado. La vision del periodo de la
[lustracién sostuvo que la razén humana, la ciencia, la
tecnologia y las buenas intenciones podian derrocar a Dios
e ignorar al diablo y aun asi, crear gente buena, feliz
viviendo en una sociedad buena. Los modernistas creian
que podian establecer la verdad, el bien y la belleza; los
postmodernistas no creen en nada o creen en todo. Pero
como Cristianos viviendo en la era moderna debemos
reafirmar la visién y préctica biblicas. Sabemos que la
vida es, al final de cuentas, un conflicto moral entre el
bien y el mal, lo correcto y lo incorrecto, la verdad y la
mentira, la vida y la muerte, Dios y el diablo. Debemos
recobrar la verdadera guerra espiritual.

En segundo lugar, vivimos en una sociedad que ha
llegado a ser pagana en gran medida. Con la muerte de
la creencia de que la ciencia podia conocer todas las cosas
y resolver todos los problemas, el mundo espiritual esta
creciendo en su influencia. El pensamiento ocultista se
estd elevando, incluyendo la astrologia, la Nueva Era,
Satanismo, los mediums, la Gaia, y el resurgimiento de las
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religiones nativas. Una sociedad fascinada con los
poderes espirituales también parece estar fascinada con la
violencia y la perversion sexual. Las creencias paganas
son consideradas seriamente como opciones viables y
vdalidas. El pensamiento de la Nueva Era se infiltra en la
educacion, los negocios y el gobierno. Nuestra vida de
fantasia y entretenimiento ha tomado un reparto del
ocultismo con muchos libros, juegos, canciones y
peliculas que exploran lo demoniaco. La gente esta
llegando a estar obsesionada con cosas que Dios llama
detestables.  Debemos recobrar la verdadera guerra
espiritual.

Tercero, las misiones, la antropologia y las
comunicaciones modernas nos hacen cada vez mds
conscientes de las prdcticas y creencias de las culturas
animistas. En nuestra sociedad, las influencias del
ocultismo estdn creciendo; en muchas otras, sin embargo,
han estado atrincheradas desde hace tiempo como la
cosmovision dominante. Lo que usualmente se estudiaba
en los cursos de antropologia ahora es lo principal por
medio del multiculturalismo y la aldea global. La Biblia
misma fue dirigida a tal tipo de mundo con creencias y
practicas de lo oculto. ;Cémo debemos entender y
ministrar a la gente que experimenta la vida como un
embrollo de poderes espirituales? Debemos recobrar la
verdadera guerra espiritual.

Cuarto, vivimos en una sociedad con alto indice de
“adicciones” tales como el alcohol, las drogas, los
cigarros, la inmoralidad sexual, la violencia, la comida, el
trabajo la television, el ejercicio, el dinero, el placer, los
deportes, etc. La tendencia humana hacia la esclavitud
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voluntaria nunca antes habia tenido tan diverso
supermercado de opciones. Una conciencia aumentada del
comportamiento compulsivo destructivo y autodestructivo,
se ha combinado ahora con el fracaso de las soluciones
estandares, especialmente en los casos dificiles. Muchos
se preguntan por qué la gente estd en esclavitud. Donde
hay esclavos, ;no encontramos también amos de los
esclavos? Debemos recobrar la verdadera guerra
espiritual.

Quinto, el comportamiento raro o perturbado, que a
menudo estd relacionado con las experiencias de abuso
extremoso, parece estar apareciendo con mayor
frecuencia. Nuestra sociedad se revuelca en sus
atrocidades y patologias. Por ejemplo, el “Desorden de
Personalidad Multiple” ha recibido mucha atencién en los
medios masivos en los afios recientes. Tal
comportamiento tan extrafio es asociado a menudo con
experiencias de brutalidad, atrocidad y engafio (algunas
veces real, algunas veces imaginario). En cualquier caso,
(como ayudamos a estas personas que viven en una
angustia extrema, confusion, autoengafo, esclavitud, caos,
ira, y miedo? ;Hay un componente demoniaco en estas
devastacion de vidas? Debemos recobrar la verdadera
guerra espiritual.

Sexto, mucha gente ha experimentado algunas veces una
sensacion aumentada y misteriosa de la presencia del
mal. Algunas cosas, lugares y gente parecen ser oscuras
de manera inusual. Tal vez es una persona con una
cualidad maligna, una obsesién con los poderes
destructivos, una malicia empollada hacia Dios, o un estilo
de vida manipulador, torcedor de la Escritura, engafioso y
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cadtico. Tal vez las manifestaciones especificas del mal
parecen ser explicables s6lo como presencias demoniacas.
Cémo podemos explicar y hablar de tales cosas?
Debemos recobrar la verdadera guerra espiritual.

Séptimo, un niimero creciente de cristianos ensefian y
practican el ministerio de “liberacion” en la bisqueda de
echar fuera demonios. Este interés renovado en la
demonologia préictica y la guerra espiritual ha hecho surgir
muchas preguntas: ;Existen cristianos con demonios?
(Espiritus territoriales? ;Demonios heredados de nuestros
antepasados? ;Demonios de varios pecados? ;Demonios
como fuente de informacién? ;Pueden las oraciones de
guerra atar, desatar, y tomar autoridad sobre los poderes de
las tinieblas?

Frank Peretti, por ejemplo, ha encontrado una audiencia de
millones de personas por sus novelas vividas presentando
demonios y liberaciones.”, ;Debemos leer su libro como
fantasias atractivas y evaluarlo simplemente por su mérito
o demérito literario e imaginativo? ;O Peretti intentaba
que sus libros fueran considerados parcialmente como
Teologia, esto es, como descripciones verdaderas de como
los demonios operan y coémo pelear la guerra espiritual?
Muchos cristianos creen y viven la cosmovision de “Esta
Patente Oscuridad,” la cual es la cosmovision de muchos
ministerios de liberacién. ;Los ministerios de liberacion
liberan exitosamente al pelear la guerra espiritual? ;O

2 Ver Frank E. Peretti, “Esta Patente oscuridad” (Wheaton, ILL:
Crossway, 1986) y “Atravezando la oscuridad” (Wheaton IlL,:
Crossway, 1989).
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multiplican las preguntas que demandan respuestas?
Debemos recobrar la verdadera guerra espiritual.

La guerra espiritual no sélo es un asunto caliente, sino que
es discutido acaloradamente. Este libro hard surgir
preguntas serias en cuanto a las creencias y las practicas de
los ministerios contemporaneos de liberacién. Pero en la
mayoria de los casos, yo no estoy escribiendo de
enemigos, sino de y para hermanos y hermanas, y aun para
amigos. El enemigo de nuestras almas es nuestro
adversario comin y no ignoramos sus maquinaciones.
Satands intenta regar la divisiéon incitando la sospecha,
mentira, acusacion y hostilidad entre el pueblo de Dios.
Después de todo, él estd en el negocio de hacerse
propaganda a si mismo en nuestras actitudes y acciones.

Y aunque voy a estar en desacuerdo, algunas veces
marcadamente, con varios énfasis distintivos de los
ministerios de liberacién, me gustaria comenzar con un
tono diferente.

Mis Intenciones

Mi interés en recobrar la guerra espiritual no es
simplemente tedrica. Cada una de las siete razones para la
urgencia me ha tocado personalmente. Primero, yo fui
educado en Harvard durante los dltimos afios de la década
de los sesenta cuando la confianza en la ciencia moderna
estaba muriendo dolorosamente, y en la universidad de
Pensilvania en los afios ochenta cuando el relativismo
postmoderno estaba firmemente establecido. Segundo, he
interactuado con neopaganos y he sido testigo del poder
enganoso del archimentiroso en sus vidas. Tercero, una
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tarea misionera en Uganda me puso cara a cara con
brujeria, animismo, y formas de semicristianismo que se
inclinaba hacia lo oculto y el éxtasis. Con relacién al
cuarto y quinto punto, he encontrado gente con todo tipo
de problemas cuando trabajé en un hospital psiquiatrico
por cuatro afios a principios de los setentas, y ahora como
consejero por los ultimos quince afios: lo extraio, lo
miserable, lo malo, lo confuso. Sexto, en varias ocasiones
impactantes he experimentado la presencia misteriosa del
mal, incidentes que llevan las marcas de la maldad
demoniaca directa. Y séptimo, el asunto del ministerio de
liberacién demoniaca ha sido controversial en mi propia
Iglesia, y he interactuado extensamente tanto con
practicantes como repceptores de la liberacion.

Debo agregar un octavo factor también. He
experimentado en maneras innumerables el poder del
Espiritu Santo y su Palabra para traer luz en la oscuridad,
libertad de la esclavitud, sanidad donde habia confusion.
No escribo como un teélogo abstracto y desapegado, sino
como alguien que cree y testifica de la practicabilidad y
poder de la teologia practica de la Biblia.

El centro de mis oraciones durante el proceso de escribir
era: “Sefior, dame amor hacia ti y sumisién a lo que Tua
dices. Dame amor hacia aquellos de quienes escribo.
Dame amor hacia aquellos que leerdan.” He pensado con
frecuencia en la exhortacién de Pablo en 2 Timoteo 2:22-
26 como una guia para la piedad en medio de la
controversia. Porque nuestro Sefior desea que sigamos lo
que es bueno con un corazén puro, haciendo todo con
praotees. La palabra griega significa hacerlo todo con
gentileza, mansedumbre, humildad. Praotees captura la
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cualidad de un caballo que obedece a la voluntad, mano y
las riendas de su amo. Ya sea que esté yendo a galope
tendido o caminando despacio, ya sea que gire a la derecha
o a la izquierda, la mano del jinete es la que guia.
Praotees’ habla la verdad en amor.

Los caracteristicas opuestas pecaminosas son faciles de
identificar, aunque dificiles de remover. Estidn entre los
propositos principales del diablo. En medio de la
controversia es facil hacerse duro de cabeza, tener una
opinién muy obsesiva, juzgar a los demds, argumentar,
dejar de ser misericordioso, y ser tosco. Pero también es
igualmente fécil volverse timido, indeciso, complaciente a
las personas, vacilante, transigente. La meta suprema de
nuestro enemigo es ejercer su sefioria moral. EIl hace
sabotaje tanto de la verdad como del amor si puede
conformarnos a su imagen. La meta de nuestro Sefior
también es el sefiorio moral, hacernos semejantes a Cristo
mismo por el poder del Espiritu y la verdad de la Palabra.
Escribir este libro ha sido una escaramuza en la guerra
espiritual grande. Espero haber tenido éxito en la verdad,
amor y humildad.

La lectura, también, es una actividad que involucra la
guerra espiritual.  Ustedes escuchardn, preguntardn,
evaluardn y actuardn. Sus opiniones y actitudes, como las
mias, estin al descubierto ante el Conocedor de los
corazones. Espero que mis lectores tengan éxito en la
verdad, amor y humildad. Espero que lean
cuidadosamente, pacientemente, reflexivamente, y
caritativamente. Espero que seas critico en el sentido

3 - .
Y también sus relativos, praos, prautees, praus.
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mejor en vez que en el peor sentido. Creo que la manera
como lees y respondes puede traer gloria a nuestro Dios y
ayudar al cuerpo de Cristo a crecer en sabiduria.

Mi meta al escribir es ofrecer un punto de referencia claro,
biblico, pastoral y practico, no es que todos estén de
acuerdo conmigo todo el tiempo. Pero espero que todos
considerardn las preguntas honestamente, luchando con lo
que la Biblia en verdad ensefa para que creamos y
practiquemos. No espero estar en lo correcto en todos los
puntos. Este libro puede contener errores, omisiones, €
infelicidades que necesitaran correccion. Pero después de
mucho estudio, oracién, reflexion y discusion, creo que la
direccion general del argumento es s6lido y biblico.

Verdaderamente todos los cristianos creen en la guerra
espiritual; todos creemos que Cristo nos libra del mal.
Pero al escribir buscaré responder dos puntos cruciales de
confrontacién con respecto a la guerra espiritual. La
primera pregunta involucra cémo entendemos la vida
cristiana. ;Contra qué estamos batallando? ;Cémo actia
el malo realmente? ;Como ejerce o intenta ejercer su
dominio? La segunda pregunta involucra nuestra practica
de la vida cristiana. ;Cémo debemos batallar? ;Cuadl es la
manera en la que Dios nos libera (y nos dice que nos
liberemos nosotros mismos y unos a otros) de la esclavitud
del diablo?

No buscaré ser exhaustivo, respondiendo cada pregunta
controversial. Pero buscaré responder estas dos preguntas
biblicamente y persuasivamente. Esta es una necesidad
vital, porque la vasta mayoria de libros contemporaneos
sobre guerra espiritual dan respuestas incorrectas o
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inadecuadas a estas dos preguntas. Mi meta permanecera
enfocada, por lo que en muchos lugares simplemente no
abordaré preguntas importantes o sélo aludiré verdades
importantes. Confio en que el lector buscard en otros
lugares para llenar los detalles. Pero mi argumento dara
un punto de vista profundamente pensado que sugerird la
direcciéon para analizar muchos detalles que no son
cubiertos aqui. Puede tener un efecto de cascada en la
sabiduria, poder y profundidad de la ayuda mutua, la
oracién y el consejo que ocurre dentro del cuerpo de
Cristo. Elevo mis oraciones para este fin.

La iglesia de Cristo (denominaciones, iglesias locales, y
aun las familias) estd dividida por estas preguntas. Cada
uno tendemos a ver nuestro punto de vista como el mas
balanceado, viendo a los cristianos de un lado como
habiendo adoptado el racionalismo hueco de la Ilustracion,
y viendo a los del otro lado como fandticos. No me
excluyo a mi mismo de este fenémeno. Pero cuando las
diferencias reales coexisten dentro de grandes &areas de
acuerdo, espero que podemos crear conflicto constructivo.
Hablando la verdad en amor hard que crezcamos juntos.”
Las ideas y las pricticas pueden y deben ser objeto de
batalla y discusiéon. La claridad y la convicciéon son
compaieros maravillosos para la caridad y la humildad.

Nuestras bases comunes
Como he dicho, este libro evaluara criticamente las

enseflanzas de los ministerios contempordneos de
liberacién con la intencién de proponer un punto de vista

* Ver Efesios 4:12-16
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mads sélido y biblico. Pero primero debemos establecer
dreas de bases comunes entre los cristianos
contemporaneos creyentes en la Biblia sobre el topico de
la guerra espiritual. La gran mayoria de los cristianos dan
su asentimiento a cuatro proposiciones, sin importar
cualquier otra diferencia. La primeras dos proposiciones
son asuntos relacionados con la Escritura y cosmovision
basica. Se derivan de como interpretamos la Palabra. La
tercera y la cuarta proposicién son asuntos de aplicaciéon
contempordanea. Se derivan de cémo interpretamos el
mundo. Aunque la mayoria de los cristianos pensantes
estardn de acuerdo con las respuestas, la amplitud del
acuerdo puede variar.

Primero, estamos involucrados en una guerra espiritual.
Los Cristianos (de hecho todos los seres humanos) toman
un bando en una guerra mundial. Dios y el pueblo de Dios
se enfrentan en contra de adversarios en este mundo bajo
el dominio espiritual maligno. Esta guerra mundial tuvo
un final, tiene un tiempo intermedio y tendrd un final.
Ahora estamos en medio de una batalla ardiente. Estamos
“en accién,” somos actores en el teatro de la guerra.

Nuestro oponente, el sefior de las tinieblas, es nombrado
de varias maneras y se describe como el adversario, el
malo, el enemigo, el acusador, el diablo, Satanis,
difamador, dios de este siglo, serpiente, dragén, asesino,
mentiroso y tentador. En la Biblia Satands rara vez
aparece mucho tiempo al centro del escenario porque
nuestro drama moral estd al centro y al frente. Pero justo
lo suficiente tenemos vistazos de atrds del escenario y
vemos al diablo gobernando sus huestes, tanto humanas
como demoniacas. Su pueblo incluye falsos profetas,
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asesinos, incrédulos, cobardes, fornicarios, borrachos,
enemigos, opresores, y todos de los que la Escritura dice
que no heredardn el Reino de Dios. Estos incluyen los
amantes del dinero, el placer, la aprobacién de la gente y
de si mismos.” Tal tipo de personas se opone al gobierno
de Dios y al pueblo de Dios. Y los demonios de Satands
se oponen a toda la gente (aun a los suyos) porque su reino
es un reino de esclavitud y tirania, tortura y promesas
traicionadas.

Debemos entender toda la historia como una guerra
espiritual. La Biblia muestra la historia humana como un
drama de guerra y paz. Los dos capitulos del principio nos
hablan de la creacion de Dios, del tiempo antes de que la
guerra viniera, del paraiso. En esta paz corta, Dios
establece el escenario y define los términos del conflicto
resultante: el bien o el mal, la vida o la muerte, la
autoridad de Dios o cualquier otra. La otra todavia no se
presenta en el escenario.

La guerra comienza en Génesis 3 y el avance del enemigo
continda por el resto del Antiguo Testamento hasta los
evangelios. Todo el mal conquistador aniquilaba la paz y
la vida. Satands gobernaba las naciones y la mayoria de la
gente caminaba en incredulidad ciega, pecados diversos y
muerte. Pero el Dios soberano tom¢ para si un pueblo de
en medio del dominio de las tinieblas. Una delgada linea
de resistencia, fe y promesa preservé un desafio al

> La Escritura abunda de listas de caracterizaciones de aquellos que
viven fuera del reino de la luz. Las descripciones mds largas se
encuentran en Marcos 7:20-23; Romanos 1:18-32, 1 Corintios 6:9-10,
Galatas 5:19-21; 2 Timoteo 3:1-5 y Apocalipsis 21:8.
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dominio del pecado y la muerte. El Rey legitimo dijo que
vendria un dia. Los “pobres y afligidos” vivieron en esta
esperanza de un libertador del pecado y la muerte.

Dios revel6 su rostro de gloria durante el tiempo cuando el
mundo estaba sin esperanza y sin Dios. Pero tristeza y
fracaso estaban inclusive sobre las vidas humanas mds
piadosas. Noé, quien camindé con Dios, también se
avergonzé asi mismo como un borracho, y murid.
Abraham, el amigo de Dios, también puso en peligro la
pureza de su esposa por temor, y murié. Jacob, a quien
Dios amo6, conspird por los mismos regalos que Dios le
prometié gratuitamente, y murié. Moisés, quien hablo
cara a cara con Dios, también perdio la tierra prometida en
arranque de ira, y muridé. Sansén, el gran libertador,
también era un necio enamorado, y murié. Job, el hombre
que temia a Dios y se volvié del mal como ningin otro en
la tierra, también se tuvo que arrepentir de su orgullo que
autojustificacion, y murié. David, el hombre de acuerdo al
corazén de Dios, también cometié adulterio y arreglé un
asesinato, y murio.

El mal gobernaba los corazones de la humanidad en
general. Ciertamente aparecian destellos de luz y bondad
en las vidas de la simiente de la promesa, pero también
aparecia transigencia moral. Y la muerte pronunciaba la
palabra final a cada uno, tanto los sabios como los necios.
Entonces, al final de esta linea de promesas aun no
cumplidas, de gemidos y decepcion, de gente imperfecta
condenada a morir, vino el hombre perfecto.

Por lo tanto, nuestra siguiente proposicién compartida es
que Jesucristo es el Libertador y Rey triunfante. Jesus, el
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autor y consumador de la fe, el Sefior de gloria, nos trae
luz y vida. El es el hombre sobre quien Satands no pudo
ganar control. El Hijo de Dios am¢6 a su padre sin residuo
pecaminoso, y el vive.

La vida, muerte, resurrecciéon y ascension de Jesucristo
revirti6 el curso de la guerra. Este Rey aparecio
rompiendo las cadenas de los opresores. Los cristianos
creen las palabras de Jesis de que su muerte y
resurreccion echarfa fuera al diablo: “Ahora es el juicio de
este mundo; ahora el principe de este mundo serd echado
fuera. Y yo, si fuere levantado de la tierra, a todos atraeré
a mi mismo (Juan 12:31-32). Jesus habla de su cruz como
el exorcismo césmico definitivo. Este evento (el Unico
exorcismo en el evangelio de Juan) rompié el yugo de
Satands sobre el mundo. Y todos los cristianos creen en la
liberacion: “el cual nos ha librado de la potestad de las
tinieblas, y trasladado al reino de su amado Hijo” (Col.
1:13).

Hemos experimentado la liberacion del poder de Satands
cuando nos convertimos conscientemente de las tinieblas a
la luz.® Aquel que nos cegaba para que nos revolcramos
en mentiras, lascivia, y miseria estd sentenciado a
oscuridad eterna, mientras que nosotros que en oOtro
tiempo viviamos en temor de la muerte ahora nos
levantamos a la vida en esperanza de la resurreccion. A
través del Espiritu Santo, estamos en Cristo y Cristo esta
€n  nosotros. Como cautivos liberados estamos
aprendiendo a amar a nuestro Rey y estamos
desaprendiendo los caminos de nuestro antiguo opresor y

® Ver Hechos 26:18.
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amo. La muerte y el pecado ya no tienen la udltima
palabra.

Cuando el enemigo estaba a la ofensiva, aparecian en la
oscuridad rayos de luz. Ahora Cristo estd a la ofensiva,
sin embargo sobras de mal permanecen en la luz. Todavia
vivimos por la promesa, todavia vivimos vidas mezcladas;
todavia enfrentamos al asechante enemigo de nuestras
almas; todavia enfrentamos al dltimo enemigo, la muerte.
Todavia no todo estd bajo los pies de Jesus.

Sin embargo, el flujo de la batalla ha girado y el balance
de poder ha cambiado. La luz y la gloria ahora pesan més
que la oscuridad y el mal restantes. Y Dios da a su pueblo
las armas efectivas para la batalla que debemos pelear:
Debemos ser librados del poder del malo por medio de la
oracion, el arrepentimiento, la obediencia, la bisqueda de
Dios y el servicio. Jesds nos enseidé a orar pidiendo a
Dios: “libranos del mal.”

Dios promete un dia final en el que la paz llegard para
siempre. En dos capitulos al final de la Biblia, podemos
ver la guerra terminada, el paraiso recuperado, los
enemigos destruidos, y Dios viviendo en medio de su
pueblo.

Como hemos visto, Satands aparece en el escenario o tras
bambalinas a través de los periodos centrales de la
historia. Pero su poder para regir, engafar, tentar,
atormentar, y acusar fue roto fundamentalmente. En el
acto final, nuestro enemigo y sus siervos humanos y
demoniacos desapareceran para siempre en el lago de
fuego. Pero todavia vivimos en la conclusion de la guerra.
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El conflicto entre la simiente de la mujer y la simiente de
la serpiente estd en el corazén del drama de nuestra vida
en este planeta oscuro hasta que la estrella de la mafiana se
levante. Estos dos primeros puntos declaran afirmaciones
necesarias; los dos puntos siguientes muestran maneras de
entender nuestros tiempos.

Tercero, La era moderna ciega a la gente con respecto a
la realidad de la guerra espiritual. La mayoria de los
Cristianos estarian de acuerdo con esto. Mucho de nuestra
vida intelectual occidental en los doscientos cincuenta
aflos pasados han sido dedicados para demitologizar a
Dios y al diablo, lo bueno y lo malo. El ateismo practico
de la vida intelectual moderna ha hecho que la realidad sea
material y social, y no espiritual. La creencia en el diablo
es vista como una curiosidad primitiva, el dltimo recurso
de gente ignorante de las fuerzas reales (quimicas,
neuroldgicas, psicoldgicas, socioldgicas) que se dan en la
vida humana. Para los escépticos e incrédulos modernos,
la religién es una opiata confortante o una ilusién que
ayuda a uno mismo; el diablo y Dios estin muertos para
aquellos que tienen ojos para ver.

La ciencia, medicina y tecnologia refuerzan esta ideologia
dominante de que sélo el mundo “natural” existe. ;Puede
un hombre moderno creer que Dios controla el rayo y el
trueno si un meteredlogo puede usar fotos del satélite y la
computadora para predecir una tormenta con una semana
de adelanto? ;Puede un hombre moderno creer que los
demonios pueden causar pardlisis, ataques, o sordera si un
EEG y electromiograma pueden mostrar pautas de
impulsos eléctricos en el sistema nervioso? ;Puede el
hombre moderno creer que un tentador personal combate
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con nuestra voluntad entre el bien y el mal si las
configuraciones particulares del DNA o nuestra historia
familiar parecen correlacionarse con una incidencia mayor
de borrachera o perversion sexual? El diablo tanto como
Dios llegan a ser irrelevantes cuando merma la percepcion
de la inhabilidad humana.

El mundo moderno nos presenta no sélo las ideas
escépticas y eficacias seductoras sino también nos
implanta en estructuras sociales que argumentan en contra
del Dios y el diablo de la Biblia. En una sociedad
pluralista posmoderna que tolera y mantiene una multitud
de cosmovisiones, ;Quién puede creer que un ser
conspirador anima y prolifera mentiras, oponiéndose la
verdad unica, eterna y universalmente obligatoria? Cuando
cada individuo es el arbitro de su propia verdad y
moralidad, todo es relativa y toda autoridad es puesta en
sospecha. Tanto Dios como Satands, como figuras de
autoridad, son absurdos en el contexto que refuerza la
diversidad como la unica verdad, y los absoluto como el
unico error. Y Dios y Satands son igualmente irrelevantes
si la religiéon es relegada a la vida privada, sin hacer
impacto en la politica, los negocios o la erudicion.

Las fuerzas ideoldgicas, tecnoldgicas y sociales de la
modernidad corroen la creencia en seres espirituales. Si
acaso el diablo es una representacion mitica de las fuerzas
sociales o psicolégicas. Nuestros tiempos hacen que la
creencia en una guerra espiritual sea inverosimil para
muchos y esta mentalidad moderna infecta facilmente a
los cristianos. Para algunos cristianos profesantes el
diablo tiene casi el mismo estatus practico que Santa
Claus. Tal vez subsiste como un punto de doctrina
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abstracta, pero en la practica la mentalidad de Ila
Ilustracién lo ha exorcizado mucho mas efectivamente que
Cristo.

El minimizar o demitologizar la guerra espiritual
usualmente crea un efecto domino pernicioso. La oracién
y la adoracién llegan a ser formas vacias. El poder y la
ayuda de Dios se necesitan poco y se esperan poco. El
pecado llega a ser psicopatologia o desajuste social. La
Biblia llega a ser un objeto remoto y no la voz del Dios
vivo. El evangelismo llega a ser vagamente penoso; el
negarse a uno mismo es considerado un acto fanatico de
mal gusto. La vida normal llega a ser. . .normal: trabajo y
desempleo, matrimonio y divorcio, enfermedad y salud, la
economia y la politica, embotellamientos de trafico y
clima, guerra y paz.

Como cristianos biblicos, sin embargo, negamos que este
racionalismo secularizado constituye la fe cristiana. La
vida diaria normal estd cargada de importancia. Sabemos
que hay una guerra que debe pelearse, y no negamos la
existencia y la obra de nuestro enemigo.

Cuarto, ocurren errores y excesos en los ministerios de
liberacion. La mayoria de los cristianos también estaran
de acuerdo con esta proposicion. No necesitamos
escuchar por mucho tiempo o leer mucho antes encontrar
practicas, ideas y experiencias que se inclinan a lo raro y
triste. Los ejemplos mencionados al principio de este
capitulo subrayan algunos de los problemas. Los
defensores pensantes de los ministerios de liberacion estan
de acuerdo y desaprueban tales cosas.
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Si el racionalismo muerto agota la vitalidad espiritual por
un lado, la mentalidad exorcista engendra espiritualidades
mutantes por el otro lado. Tanto el mundo desencantado
del racionalismo moderno como el mundo encantado del
espiritismo premoderno son incorrectos. Los liberales a
menudo implantan elementos cristianos en una
cosmovision naturalista, creando una religion hibrida
quizd aceptable asi a la mentalidad moderna.
Similarmente, la mentalidad liberacionista a menudo
implanta elementos cristianos en una cosmovision
demoniaca y supersticiosa, creando un hibrido quiza
aceptable asi a las mentes premodernas. Pero la fe biblica
cristiana necesita sostenerse sola; no debe ser implantada a
ninguna otra cosmovision.

Fuera de una zanja para caer en otra

Muchos practicantes de la “guerra espiritual” tienen un
buen impulso y buenas intenciones. Claramente ven la
zanja que estd a un lado del camino (la necedad de la era
moderna) porque reconocen que la vida cristiana se trata
de una guerra espiritual; y ellos quieren ayudar a la gente
en problemas. Pero muy a menudo caen en la zanja que
estd al otro lado del camino, porque no se construyen
bordillos apropiados en la cosmovision de los ministerios
de liberaciéon.  Rechazando la cosmovision secular
moderna sucumben ante la cosmovision pagana antigua en
maneras que pueden ser documentadas. Los practicantes
mads sobrios estdn tan turbados como yo lo estoy por los
casos relatados al principio del capitulo. Pero ellos ven
tales cosas como excesos, es decir, distorsiones de un
paradigma fundamentalmente sélido. Sin embargo, yo
creo que estos casos, son realmente extensiones, es decir,
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deducciones l6gicas de un paradigma fundamentalmente
sin bases solidas. Pero ese debate se plantea en los
capitulos siguientes.

Capitulo II. Que es la Guerra
Espiritual

Las necesidades de nuestro mundo hacen un llamado para
que la verdadera guerra espiritual sea reclamada. Pero
(Coémo debemos responder a este llamado? A grandes
rasgos, hay tres visiones en competencia que contienden
por nuestra lealtad. La primera vision la eliminaré por ser
inadecuada para todo seguidor serio de Cristo: la
capitulacién con el espiritu de la época al reinterpretar
radicalmente las realidades espirituales de la Biblia como
proyecciones mitoldgicas de los fendmenos psicoldgicos,
sociales, politicos, econémicos y médicos. La segunda
visién, abarcada por los ministerios de liberacion, va a
ocupar mucha de nuestra atencién. A continuacién
describiré estos ministerios con cierta amplitud,
interactuando con sus enseflanzas y métodos. Aunque
describiré la tercera vision (el modo clasico cristiano de
guerra espiritual) al principio brevemente, también tendra
un papel importante. Pero primero consideraremos el
acercamiento a la guerra espiritual por medio de liberacién
demoniaca.

El “Modo Ekbalistico” de la Guerra Espiritual

Muchos cristianos contemporaneos han respondido a la
necesidad vital de reclamar la guerra espiritual recurriendo
a ministerios de “liberaciéon” o “lucha” que buscan
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identificar y echar fuera demonios de los creyentes.
(Como debemos Illamar a este movimiento? Utilicé
anteriormente el término razonablemente exacto
“liberaciéon demoniaca” porque lo distintivo de estos
ministerios es su meta de liberar a los Cristianos de los
malos espiritus. Pero la “liberaciéon demoniaca” no es lo
suficientemente especifico para mis fines, porque cuando
Jesus liber6 a la gente de los demonios realmente hizo
algo bastante diferente a lo que los ministerios de
liberacion actuales hacen tipicamente.

(Qué tal el término ‘‘exorcismo”? A muy pocos
ministerios de liberacién contemporaneos les gusta o usan
este término. La raiz griega de esta palabra se presenta
solo en un lugar del Nuevo Testamento: Hechos 19:13. Y
aun alli no describe el ministerio cristiano, sino una
practica madagica judia que se volvid una derrota
humillante. Adicionalmente, la palabra tiene matices de
paganismo, sensacionalismo, o ritualismo vacio.
“Exorcismo” también se asocia con la idea de la “posesion
demoniaca.” Los ministerios de liberacién demoniaca
modernos no usan esta frase como una descripcion de la
“influencia demoniaca” pues ellos afirman que los
cristianos no pueden ser “poseidos” por el diablo porque
pertenecen a Dios. Pero si dirdn que los cristianos pueden
tener “influencia demoniaca” en grados mayores o
menores cuando tienen ataduras al pecado producidas por
espiritus residentes. El hecho de etiquetar a estos
ministros como “exorcistas” de los poseidos por el
demonio seria peyorativo y no reflejaria la manera como
se ven a si mismos.
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Estos ministerios tipicamente se describen usando las
palabras liberacion, lucha o guerra espiritual. Pero todo
cristiano creyente en la Escritura cree en la liberacion, la
lucha, y guerra espiritual, y muchos estdn en desacuerdo
con los rasgos caracteristicos de los ministerios de
“liberacién.”  Estos ministerios declaran una version
particular de guerra espiritual que se ha desarrollado en
afos recientes. Al reclamar la guerra espiritual, el punto
en debate precisamente es si su version es correcta o falsa.
Al hacerlo no debemos abandonar palabras buenas cuyo
significado estd en la mesa de discusion.

Describiré el movimiento de liberacién demoniaca usando
un término inventado que puede parecer extrafio a primera
vista. Pero lleva todo el peso y subraya los rasgos
caracteristicos que mas necesitan debate serio dentro del
cuerpo de Cristo. Usaré el término “Modo ekbalistico de
ministerio,” con las siglas MEM con fines de brevedad.
La palabra Ekbalistico viene de la palabra griega ekballo,
la cual significa “echar fuera.”

En los evangelios cuando alguien sufria de un espiritu
inmundo, Jesus le mostraba misericordia echando fuera el
demonio. La practica de echar o sacar fuera los espiritus
captura el rasgo mads caracteristico de los ministerios
contemporaneos de liberacion o MEM. Los proponentes
dicen que los cristianos y los no cristianos a menudo
requieren un ‘“‘encuentro ekbalistico” para echar fuera
demonios residentes que nos esclavizan al deseo sexual, la
ira, la bajo autoestima, el abuso de substancias, la
fascinacion con lo oculto, la incredulidad, y otras formas
de impiedad.
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El término MEM se enfoca en el modo de ministerio,
sugiriendo una forma particular de actividad pastoral:
echar fuera demonios. Es parte de una teologia practica de
la gente (una manera de enfrentar los problemas de la
vida) que ha encontrado una expresion variada tanto en el
ministerio pastoral como en los métodos de crecimiento
personal. El evangelismo ekbalistico, por ejemplo, busca
el echar fuera demonios de la gente y de los lugares para
que los individuos y los grupos puedan venir a Cristo
quienes de otra manera no podrian venir. La santificacién
ekbalistica busca romper las fortalezas demoniacas
edificadas dentro del cristiano; “cuando el demonio se va,
el cristiano crece.” La santificaciéon en el MEM puede ser
hecha a otros como parte del discipulado — consejeria. Y
los cristianos pueden aplicar esto a si mismos después de
habérseles  ensefiado los métodos de autoliberacion
continua. En resumen, la guerra espiritual ekbalistica mira
la lucha de los cristianos como una batalla en contra de
demonios invasores, ya sea para repelerlos a la entrada o
echarlos fuera después de que han establecido su
residencia.

El MEM contempordneo obviamente estd basado en la
presuposicion principal de que dentro del corazén humano
residen demonios de pecado. De acuerdo con los
defensores del MEM, la gente padece una demonizacién
moral. Por ejemplo, los demonios residentes de la ira,
lujuria, terror, orgullo, rebelidon y acusacidn, refuerzan (y
en cierta manera, controlan) la ira, la inmoralidad, el
temor, el egoismo, la obstinacién, y la autorecriminacion.
Los demonios establecen su residencia y, en un grado
mayor o menor, toman el control de las funciones del
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corazén. Como invasores del alma, ejercen el poder de un
gobierno tras bambalinas.

En el pensamiento del MEM, sugerir que alguien tiene un
problema “espiritual” es sugerir que puede tener un
problema con un “‘espiritu”: espiritus inmundos que ciegan
el entendimiento, esclavizan la voluntad, y explican
porque un cristiano bien intencionado parece ser incapaz
de cambiar. Tal “demonizacién” o “influencia” no es
vista como un control global (como la “posesién”) sino
como un puilado de habitantes extrafios dentro de la
personalidad humana. Podriamos usar la metéafora de la
personalidad humana como el disco duro de una
computadora con demonios que actian como los virus de
computadoras. Estos virus pueden escribir encima y
corromper sectores del disco duro, ejecutando sus propias
ordenes dentro de esos sectores. Tales demonios deben
ser removidos; el MEM es el programa de proteccion
viral.

Los proponentes dicen que los demonios obtienen su
acceso (un lugar) de maneras diversas. Una es a través de
nuestros propios pecados. Tales pecados habituales como
la inmoralidad, la ira y falta de perddn, la adiccién a las
drogas, alcohol, o comida puede dar a los demonios un
lugar donde pararse, el cual pueden ellos solidificar para
formar una fortaleza. O las précticas ocultistas y los
objetos de culto pueden atraer demonios. Las emociones
fuertes en la nifiez, tales como los temores y la ira, pueden
llegar a ocasionar la demonizacién. También los pecados
de los antepasados (por ejemplo, el ocultismo o la
inmoralidad) pueden atacar a la generacidon presente con
demonios heredados. O el pecado directo de otros en
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nuestra contra, tal como el abuso fisico, sexual, ritual
satanico o emocional puede proveer una puerta de entrada
para los espiritus inmundos. Tales espiritus pueden causar
que nosotros repitamos los mismos pecados, que estemos
humillados en culpa y baja autoestima, que vivamos
esclavizados a la amargura, temor, escapismo, o causar
varias aflicciones fisicas. El drama de la vida humana es
vista como un drama “espiritual”’: Infiltradores e invasores
circundan a nuestro alrededor, buscando lugares para
penetrar las defensas de la personalidad humana. Este es
el diagndstico para el cual, el MEM es el tratamiento.

Practicando el MEM

Existen muchas variaciones de la metodologia bésica del
MEM, pero yo describiré una version general.
Usualmente una persona en problemas busca ayuda porque
algun tipo de ensefianza publica despierta la preocupaciéon
de que los problemas de la vida de uno estan enraizados en
espiritus residentes los cuales no han sido reconocidos o
atendidos. O una persona con problemas puede ser traido
a un experto del MEM por amigos y parientes
preocupados que crean que puede haber un “componente
espiritual.”

Inicia un proceso de consejeria. A menudo el ministro o
consejero toma tiempo para conocer a la persona,
reuniendo  informaciéon del trasfondo de algin
involucramiento con lo oculto o pecados especificos. Se
toman notas de la historia familiar. A menudo el ministro
presenta como una posibilidad el tema de la
demonizacion, ensefiando los puntos bésicos de la guerra
espiritual ekbalistica. Puede seguir un tiempo extenso de
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oracién en el que el consejero reclama ciertas promesas y
proteccién en contra de los poderes malignos. La persona
serd llamada a renunciar a pautas de pecado y a su
involucramiento en actividades de ocultismo.

Después de este tiempo de oracidn, se buscan posibles
indicadores de habitantes demoniacos en el residuo de
atadura o los pensamientos obsesivos que permanecen o
se manifiestan. Tal vez la persona da sefias de
aburrimiento o apatia a la oracién. O el aconsejado puede
experimentar  pensamientos, impulsos, emociones,
memorias y fantasias ajenas a su voluntad, creencias y
autoimagen consciente. Por ejemplo, alguien renuncia a la
ira y ora para perdonar a un padre, pero experimenta un
remanente turbador e inexplicable de amargura y falta de
perdon.

En este punto el consejero puede sospechar que demonios
residentes controlan parte de la persona. Es tiempo para
un encuentro ekbalistico. El practicante del MEM
buscara identificar a los demonios por nombre a través de
una invitacién a manifestarse, a través de revelacién
directa o por medio de las asociaciones libres del
aconsejado. Se pone algo de esfuerzo en identificar las
"bases" por las cuales los demonios obtuvieron su entrada
a la vida de la persona y el "derecho" por el cual
mantienen su residencia en ella. Tal conversacion puede
ocurrir ya sea con la persona o con el demonio.

Después de esto se lleva a cabo el encuentro real con los
demonios: El ministro toma autoridad sobre ellos, los ata,
y les ordena que salgan en el nombre de Jesis. En las
formas menos dramdticas del MEM, el aconsejado es
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invitado simplemente a creer y a afirmar promesas biblicas
mientras ora ciertas oraciones en contra de los espiritus
malignos. En algunos encuentros de poder hay efectos
fisicos tales como estornudos, tos, gritos, voces extrafias,
vémito y convulsiones. En otros, el aconsejado
simplemente reporta una sensacion de alivio. Después de
un encuentro ekbalistico, sigue un discipulado basico
como medida para "mantener la liberacién." Se le pueden
enseflar a la persona técnicas de auto-MEM (varias
oraciones, férmulas para tomar la autoridad sobre los
poderes de las tinieblas, verdades biblicas para repetir con
el fin de mantenerse libres de la influencia demoniaca.

Cuatro Variantes, Un Movimiento

El punto de vista del MEM con respecto a la guerra
espiritual se ha venido desarrollando desde finales de los
aflos sesenta, en cuatro variantes prominentes. Todas
comparten caracteristicas fundamentales comunes pero
divergen en varios puntos particulares tanto de la
enseflanza como del método. Los escritores
frecuentemente se citan el uno al otro a través de todo el
espectro de opiniones, usualmente favorablemente.
Aunque hay desacuerdos en asuntos secundarios, estin
tan suficientemente cerca en sus énfasis distintivos como
para ser considerados un solo movimiento.

Los carismdticos fueron los primeros proponentes
populares de este nuevo punto de vista de la guerra
espiritual. El libro muy vendido "Libranos del Mal" del
Pastor Don Basham en 1972 cre6 un enorme interés y
notoriedad. Basham formé equipo con otros carisméaticos
bien conocidos, tales como Derek Prince, para publicar
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ampliamente este enfoque. La teologia estaba en bruto y
fue desarrollada a medida que el movimiento creci6. Los
demonios comunicativos se movian furtivos detrds de
cada arbusto y los juegos pirotécnicos eran espectaculares.
Esta version del MEM continua, por ejemplo, en el
ministerio de Benny Hinn. Los miembros de las otras tres
variantes del MEM a menudo testifican el haber pasado
por una etapa similar de fascinacién con los demonios y
los encuentros de poder extrafios.

Los dispensacionalistas desarrollaron una segunda
variedad de ministerios de liberacién demoniaca. Un
enfoque no carismatico surgi6 en los circulos alrededor del
Seminario de Dallas y el Colegio Biblico Moody. Entre
los autores de libros bien conocidos estdn Mark Bubeck
(El adversario, 1975), Merrill Unger (Lo que los demonios
pueden hacer a los santos, 1977), y Fred Dickason (La
posesion demoniaca y el cristiano, 1987). Esta variedad
han tenido un impacto mds restringido, operando mas a
través de consejeria y oracidon pastoral que por medio de
encuentros extraordinarios con demonios. Articulan su
teologia con mads claridad que los carismaticos en un estilo
cargado de listas de versiculos como evidencia.

Una tercera variedad ha surgido en la que ha sido llamada
la "tercera ola del Espiritu Santo," centrada alrededor del
Seminario Teoldgico Fuller. Los lideres mds conocidos
son John Wimber, Peter Wagner, Charles Kraft, John
White y Wayne Grudem. Sus énfasis incluyen las "sefiales
y prodigios," el iglecrecimiento, y las misiones en los
paises del tercer mundo. Esta variedad se caracteriza por
un razonamiento teoldgico global y sistemético que se
centra en la venida del reino de Dios y en un interés por el
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evangelismo multicultural. La nocién de los "espiritus
territoriales" (demonios gobernantes que tienen a
ciudades o regiones enteras atadas a la incredulidad y el
pecado) es una innovacion reciente dentro de la ensefianza
de los de la "tercera ola."

Una cuarta variacién podria ser caracterizada como
evangélica amplia. Neil Anderson (Freedom in Christ),
Timothy Warner (Trinity Evangelical Divinity School),
Tom White (Frontline Ministries), y Ed Murphy (OC
International) han escrito libros recientemente presentando
el pensamiento del MEM de una manera evangélica més
tradicional. Anderson es probablemente el autor mas
popular ahora. Su acercamiento se caracteriza por su
énfasis pronunciado en la autoayuda, pero se ha
distanciado sabiamente de los "encuentros de poder"
rimbombantes, y en lugar de eso ha puesto su énfasis en
los aspectos de la verdad y la fe de la autoliberacion de los
demonios residentes.

El novelista Frank Peretti tiene su propio lugar especial en
el movimiento del MEM. El mundo que €l describe es més
parecido al de los primeros carismaticos: demonios que
asechan por todos lados y las confrontaciones son
espectaculares.  Pero también le concede un papel
importante a los demonios territoriales. Peretti hace una
division aguda entre los incrédulos demonizados y los
cristianos llenos del Espiritu Santo.  Su liberacién
demoniaca no estd entretejida en las sutilezas del proceso
de santificacion como la encontramos en los autores
orientados a la consejeria mencionados anteriormente.
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Mi propésito aqui no es distinguir entre los diferentes
acercamientos sino interactuar con las caracteristicas
comunes. Describiré una version general de los
ministerios de liberacion demoniaca; mis comentarios no
siempre se aplicardn a todos los autores, maestros, o
practicantes. También debe ser dicho que los maestros
mencionados anteriormente pueden no aprobar todo lo que
ocurre dentro del movimiento que ellos ayudaron a poner
en accion.

También permitanme decir desde el principio que, como
en la mayoria de los movimientos, hay un espectro de lo
mds relativamente balanceado y sobrio, a lo maés
relativamente desbalanceado y, en algunos casos, extrafio.
Seria facil descubrir ejemplos de errores teoldgicos atroces
y equivocaciones egregias en cuidado pastoral y
autoentendimiento. Pero hasta cierto grado el movimiento
ha vigilado a los suyos por medio de autocriticismo. No
es monolitico ni estitico. Espero que este libro, como una
voz de afuera, contribuira al autocriticismo constructivo
dentro del movimiento.

Muchos practicantes apuntan hacia un proceso de
maduraciéon que “poda” el entusiasmo imprudente de la
juventud. Tanto practicantes individuales y el movimiento
en general se han alejado realmente de los encuentros
ekbalisticos. A medida que maduran, la mayoria de los
practicantes del MEM buscan provocar menos fuegos
pirotécnicos, tales como manifestaciones de demonios y el
hablar a los demonios, y en su lugar, hablar més a seres
humanos responsables. Este movimiento busca tomar a la
Biblia con seriedad; cualquier defecto que permanezca, la
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mano del Sefor puede ser discernida al cortar el matorral
de la histeria por los demonios.

Los practicantes ekbalisticos tienden a moverse hacia un
hibrido del MEM vy el modo cldsico de guerra espiritual,
algunas veces con una dosis de psicologia-psiquiatria
incluida.” Sin embargo, lo caracteristico del MEM todavia
tiende naturalmente a provocar la atencién mayor y
permanecen las presuposiciones fundamentales. No me
enfocaré ni en lo peor ni en lo mejor, sino en lo comun.

La visién ekbalistica del ministerio, el crecimiento
personal y la guerra espiritual no es la tdnica vision
posible. En la historia de las Iglesias evangélicas, esta es
una innovacién reciente y radical. El punto de vista
dominante por mucho tiempo es lo que llamaré el modo
cristiano cldsico de ministerio en la guerra espiritual.

El "modo Cldsico' de Guerra Espiritual

La mayoria de los cristianos que han escrito sobre el
asunto de la guerra espiritual a través de la historia no han
tomado el punto de vista del MEM. Ellos han descrito el
poder de Satands para producir la esclavitud humana al
pecado y a la mentira, pero sin demonizar el pecado. Por
lo tanto, el modo clasico de guerra espiritual
(evangelismo, discipulado y crecimiento personal) ha
seguido la pauta de Jesus cuando se enfrenté a Satands en

" La influencia psicolégica-psiquidtrica juega un papel prominente,
por ejemplo en Dickason, Anderson, Murphy, y en los escritos del
desorden de personalidad multiple de James Friesen. Ver Friesen,
"Uncovering the Mystery of MPD" (San Bernardino Calif.: Here’s
Life Publications, 1991).
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el desierto. Los libros de texto de este modo de guerra
espiritual han sido los Salmos y Proverbios, las maneras
como Jesus traté el mal moral y la ensefianza de las
epistolas del Nuevo Testamento.

Los tedlogos pastorales puritanos, por ejemplo,
frecuentemente escribieron y con gran profundidad acerca
de la guerra espiritual. Al escribir acerca de la Escritura,
el diablo y la naturaleza humana, estaban alerta al mal
increible y las estrategias de engafio de Satands. Al mismo
tiempo hicieron un andlisis concienzudo de la condicién
humana. Los puritanos no eran modernistas
demitologizadores; ellos vivian en un mundo lleno de lo
espiritual y estaban bien conscientes de la guerra
espiritual.  Ellos veian el combate, las trampas, los
engaios y los esquemas de Satands, pero no emplearon el
modo ekbalistico de ministerio. Los libros que todavia se
imprimen después de trescientos afios incluyen “Remedios
preciosos en contra de los engafos de Satands” de Thomas
Brooks, “El progreso del peregrino” y “Guerra Santa” de
John Bunyan y “El Cristiano con su armadura completa”
de William Gurnall.

También numerosos autores cristianos modernos han
escrito de la guerra espiritual siguiendo la corriente
diferente al MEM. “The Screwtape letters,” “The Great
Divorce” y la trilogia del espacio de C.S. Lewis articulan
la persuasion y crueldad inmoral del diablo sin demonizar
el pecado o proponer una solucién que eche fuera a los
demonios. Tales tedlogos pastorales populares como Ray
Stedman, Jay Adams, y John MacArthur, escribiendo de
una manera mas didactica, también llaman a los cristianos
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a las formas robustas del modo clasico de guerra
espiritual.®

Dos otros autores influyentes necesitan ser mencionados
en conexién con el modo cldsico. Los defensores del
MEM a menudo asumen que cuando los fenémenos
extrafios de posesiéon ocurren, entonces el MEM es
automdticamente la manera de responder. Pero John
Nevius y Frederick Leahy fueron dos pensadores pioneros
que trataron con los fenémenos de posesiéon demoniaca,
especialmente en el campo misionero, sin volverse a echar
fuera demonios. Nevius, un misionero presbiteriano en
China en el siglo diecinueve, es considerado a menudo el
fundador de la demonologia practica moderna por su libro
“Posesion demoniaca y temas relacionados.” El reportd
cientos de casos de posesion demoniaca entre los chinos
pero us6é el modo cldsico para liberarlos. Leahy, un
presbiteriano irlandés, escribié “Satands echado fuera” en
1975 porque estaba preocupado por el nimero de libros
sobre demonologia que “prestaban tan poca atencion a la
evidencia biblica, tendian a lo sensacional, y a menudo
llegaban a conclusiones sin sustento.’

Los elementos principales del modo cldsico de guerra
espiritual estin bien capturados en Efesios 6:10-20;

¥ Ver Ray Stedman, Spiritual Warfare: Winning the Daily Battle with
Satan (Portland, Oreg.: Multnomah, 1975); Jay Adams, The War
Within: A Biblical Strategy for Spiritual Warfare (Eugene, Oreg.:
Harvest House, 1989); John MacArthur, How to meet the Enemy
(Wheaton, Ill, Victor Books, 1992).
® Frederick S. Leahy, Satan Cast Out: A study in Biblical Demonology
(Great Britain: Banner of Truth Trust, 1975), p. 8. Recomiendo la
cuidadosa obra biblica, teoldgica e histérica de Leahy al lector que
desee estudiar los asuntos mds amplios de la demonologia préctica.
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confianza en el poder y la proteccion de Dios, aferrarse a
la Palabra de Dios, obediencia especifica, oracién
ferviente y enfocada, y la ayuda de otros creyentes. La
guerra espiritual con los poderes del diablo es un asunto
de consistente y repetidamente volverse de las tinieblas a
la luz en medio de agresivas tinieblas. Los cristianos
luchan la guerra espiritual por medio del arrepentimiento,
la fe y la obediencia. Reconociendo la poderosa influencia
de Satands dentro del corazén humano, los tedlogos
pastorales del modo cldsico no han Ilamado al
evangelismo ekbalistico, santificaciéon ekbalistica, o
proteccion ekbalistica contra los poderes del mal.

Puntos fuertes del MEM

Hay un asunto final en esta introduccion del cual debemos
hablar: los puntos fuertes del MEM. Los mejores
ministerios de ‘“‘guerra espiritual” contemporaneos tienen
seis aspectos positivos. Primero, reconocen y desafian la
esterilidad espiritual (el ateismo practico) de la época
moderna secular. Todos necesitamos escuchar este
mensaje, pues podemos ser seducidos con facilidad por la
eficacia administrativa y tecnoldgica de nuestra cultura.

Segundo, animan a los cristianos conservadores a volver a
ver el mundo como un lugar espiritual para que la lucha
por el Reino y la gloria de Cristo pueda ser més efectiva.
El hecho de vivir y orar como si se vieran las realidades
invisibles estd en el meollo de la vida cristiana. Al
recordarnos de los poderes invisibles (tanto Dios como el
enemigo) desafian las perversiones comunes del modo
clasico de guerra que practicamente parecen subestimar las
fuerzas de las tinieblas y las fuerzas de la luz.
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Tercero, desafian la nocién de que los problemas
personales de la gente pueden ser reducidos a factores
puramente psicoldgicos, sociales, o circunstanciales. En
vez de esto, cuando entendemos lo que realmente esta mal,
reconoceremos un debate espiritual acalorado por nuestras
almas: ;Qué rey regird, Dios o el malo? En verdad, el
alma humana es un campo de batalla. Los cristianos no
son invulnerables a ir a la deriva, a pecar, a apostatar, al
error, o a la maldad. La vida cristiana no es un paseo
dominical por una supercarretera con aire acondicionado y
control automatico de velocidad. EI Pastor de nuestras
almas personalmente nos dirige en un camino con topes,
requiebros, baches, embotellamiento de trafico, ventiscas,
hundimientos, precipicios, deslaves, sefiales de transito
equivocadas y ataques terroristas.

Cuarto, muchos ‘“guerreros espirituales” demuestran amor
admirable y sacrificial. He sabido y leido de hombres y
mujeres quienes dan vastas cantidades de tiempo y energia
gratuitamente por compasion por las personas afligidas.
Buscan ayudar a los adictos, los confundidos, los
deprimidos, los iracundos. Muchos estin dispuestos a
“ensuciarse las manos” metiéndose en problemas reales al
entretejer la consciencia de la guerra espiritual con el
cuidado pastoral y el evangelismo. Este ejemplo de
ministerio sacrificial me ha hecho mas humilde y me ha
desafiado.

Quinto, ellos demuestran que la oraciéon si importa. Si
nuestra lucha es en verdad “espiritual” entonces
necesitamos lo que s6lo Dios puede hacer. Fortalecerse en
el Sefior significa hacer oraciones dependientes,
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persistentes, osadas y guiadas por la Biblia. Aprecio su
preocupacién apasionada frecuente por la oracién y la
confianza en el Sefior. Este compromiso profundo
amonesta a las oraciones débiles y la teologia débil que
frecuentemente revela un adormecimiento cristiano en el
campo de batalla.

Sexto, usualmente creen y practican el modo cldsico de
guerra espiritual la mayor parte del tiempo. La oracion, la
consciencia de la guerra con el poder del mal tanto dentro
como afuera, el amor por la Palabra, y el amor por la gente
necesitada son caracteristicas de cristianos con vida.

Pero algunas caracteristicas del resurgimiento reciente del
interés por la guerra espiritual no son tan buenas. Algunos
aspectos, de hecho, son un peligro manifiesto para el
punto de vista que la Iglesia tiene de Dios, del pecado, del
diablo, de la vida cristiana, de la oracién y del ministerio.
El celo sin conocimiento puede dividir y confundir al
cuerpo de Cristo en vez de fortalecer a la gente en la
gracia.

Estos seis puntos fuertes no hacen que los ministerios
contemporaneos de liberacién sean Unicos, pues son
realmente verdades biblicas antiguas aplicadas a la época.
En su mejor punto, nos regresan refrescados a la “Guerra
Santa” y “El progreso del peregrino” de John Bunyan.
Pero las “nuevas verdades” y las “ensefianzas distintivas”
de los ministerios modernos de liberaciéon son mds
problematicas y necesitan ser exploradas.
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Capitulo II1. Haz preguntas
al Texto en su Contexto

(Qué es lo que la Escritura dice acerca de los demonios y
la liberaciéon? ;Coémo debemos pelear la guerra espiritual?
Las preguntas surgen porque un grupo de personas
comprometidos con la Escritura estdn en desacuerdo con
otro grupo también comprometido con la misma Escritura.
LA qué corte podemos apelar? ;Podemos establecer reglas
que sean la base para un involucramiento fresco y
productivo con la Palabra de Dios y unos con otros?
(Coémo debemos usar la Escritura para entender y reclamar
la guerra espiritual? ;Cémo podemos obtener la mente de
Dios? ;Como podemos construir un entendimiento global
y practico de la forma de batallar de Dios? Un componente
clave para escuchar a la palabra de verdad es identificar
los principios sélidos de interpretacion biblica.

La Biblia Habla Hoy

La clave es hacer preguntas al texto en su contexto. La
Biblia responde a nuestras preguntas, necesidades,
preocupaciones y problemas reales. Dios siempre habla
concretamente a las situaciones de la necesidad humana;
ningun libro de la Biblia fue escrito como un ejercicio de
teorfa abstracta. Pero no leemos la Biblia en su situacién
original (Por ejemplo, deambulando en el desierto como
némadas, muy pocos de nosotros luchamos con Ila
murmuracién si no aparece en el horizonte algin oasis).
Tampoco vivimos como cosmopolitas del primer siglo en
Corinto; muy pocos de nosotros se preguntan como vivir
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una vida pura en medio de prostitutas rituales de Afrodita
y sacrificios de alimentos.

Hoy en dia hacemos preguntas diferentes; enfrentamos
luchas, preocupaciones y problemas diferentes. Sin
embargo, la Escritura asume que nos habla y responde a
nuestras preguntas validas también. Por ejemplo, cuando
Pablo escribié a los Corintios, €l dijo que las pruebas
antiguas en el desierto servian como ejemplo para la gente
sofisticada del primer siglo porque sus luchas vy
tentaciones particulares fueron comunes para toda la
gente, siempre y en todas partes. En este caso, la Escritura
misma (1 Corintios) muestra como aplicar otros pasajes de
la Escritura (Exodo y Numeros) a preguntas humanas
diversas. Similarmente, si hacemos bien la tarea
interpretativa, el libro de Numeros nos habla de las quejas
de un nifio por no querer comer un platillo de Atin y la
carta de Pablo a los Corintios nos habla de un ex-
homosexual que todavia es atraido a los videos
pornograficos.

En la misma manera la Biblia responde a muchas
preguntas acerca de la guerra espiritual en nuestro dia. La
lista de preguntas vélidas es casi sin fin. Por ejemplo,
algunas personas vienen a la Biblia haciendo preguntas
muy personales: “Me entrometi extensamente en lo oculto
y era inmoral antes de convertirme. He cambiado, pero
parece que no puedo alejar ciertos pensamientos de enojo
en contra de Dios y fantasias lujuriosas. Odio estas cosas,
pero me siento impotente cuando los sentimientos me
llegan. ;Cudl es la conexion de esto con mi estilo de vida
pasado? ;Estoy demonizado por los espiritus de lujuria y
poderes del ocultismo? ;Necesito un encuentro de poder
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para liberarme de la esclavitud residual?” Estas son
preguntas validas. Y la persona que batalla con ellas leera
la Biblia con tales preguntas en mente.

Consideren otro ejemplo. Muchos defensores del MEM
encuentran a otros cristianos quienes ignoran bastante al
diablo, rechazan la atencién a las fuerzas espirituales por
considerarlas indtiles o fandticas, y sugieren que el amor
de Dios automdticamente los aisla del peligro o dafio.
Cuando encuentran a este tipo de cristianos, algunos
defensores del MEM se preguntan, ““; Puede la fe crear una
inmunidad a los ataques satdnicos, o puede un creyente ser
acosado seriamente por el diablo?” Asi que leen el libro
de Job, los evangelios, Efesios, 1 Pedro y Apocalipsis con
esta pregunta en sus mentes. Y concluyen correctamente,
“La fe nos ayuda a ponernos el escudo de Dios para
protegernos de los dardos de fuego. Dios no nos
transporta instantineamente al paraiso fuera del alcance
del diablo.”

Tanto la Biblia como nuestra experiencia nos muestran
que los creyentes pueden y de hecho sufren miseria,
tentacidn, acusacion y esclavitud a pecados habituales, el
diablo tiene una parte en esto. Pero muy a menudo los
defensores del MEM van mas lejos y concluyen que estas
aflicciones son sefiales de endemoniamiento, por lo tanto,
se necesita el MEM. Pero (Estd sustentada esta
conclusién? Debemos ver Job, los evangelios, Efesios, 1
Pedro y Apocalipsis para encontrar respuestas.

Tres tareas claves
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La Escritura responderda a las preguntas vélidas que
hagamos. Por supuesto, la Escritura no responde toda
pregunta que pueda generar nuestra curiosidad, tales como
las siguientes preguntas acerca de la guerra espiritual:
({Como se volvié malo Satands? ;Coémo se endemoniaron
las personas endemoniadas? Los defensores del MEM
reconocen que la primera pregunta es un misterio, pero
especulan acerca de la segunda. Sin embargo, la Escritura
nunca dice nada acerca de las causas del
endemoniamiento.  Claramente no necesitamos saber
como el endemoniado Gadareno llego a estarlo, porque no
es importante para la fe y la practica, para el ministerio o
el crecimiento personal en la gracia. La Biblia respondera
las preguntas que necesitemos saber para vivir para la
gloria de Dios en lugar de estar atado en el pecado.'’

Existen tres tareas entretejidas en el proceso de hacerle
preguntas al texto: Primero, escuchar al texto; segundo,
entender el contexto; y tercero, hacer tus preguntas. El
orden dado no refleja un orden de importancia, pues las
tres tareas son cruciales y ocurren simultdneamente. Pero
el orden dado busca evitar varios errores. Por un lado, si
nuestras preguntas abruman tanto al texto como al
contexto, nunca escucharemos claramente a la palabra
correctiva de Dios. La opinién personal y popular, el
prejuicio, los impulsos y la tradicion pueden dictar las
respuestas, oscureciendo las preguntas que debemos hacer.
Por otro lado, si el contexto abruma algin texto particular,
podemos escuchar algunas verdades biblicas generales
pero la verdad especifica que necesitamos mds puede ser

' Ver Deuteronomio 29:29. Lo que Dios ha escogido revelar
completamente cumple Su propdsito.
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oscurecida o abrumada. El texto debe tener la primera
palabra.

Primero, Permite que el texto hable por si mismo.
Debemos escuchar los detalles especificos. ;Qué es lo
que el pasaje dice realmente? Hay imagenes que vienen a
mi mente cuando pienso en esta tarea: acércate lo mas que
puedas. Siéntate en la primera fila. Ponte en los zapatos
del orador y el oyente. Deténte. Mira. Escucha. ;Qué es
lo que el Espiritu intenta ensefiar en esta parte de la
Escritura?

Haz las preguntas correctas, preguntas de clarificacion que
ponen tu oido mds cerca del texto, no tus preguntas
importadas desde afuera, las cuales preguntards mads
adelante. EIl principio ‘“Permite que el texto hable por si
mismo” nos recuerda que seamos oyentes atentos y
sumisos a un orador que tiene propdsito. Escuchar es una
habilidad con implicaciones espirituales vastas: “El que
tenga oidos para oir, oiga” (Marcos 4:9). Como cualquier
habilidad demanda concentracién y serd recompensada.'’

Segundo, entiende el contexto. Da un paso hacia atrds y
mira la situacién inmediata de cualquier pasaje: las
oraciones circundantes, el drama, los actores en escena,
cualquier detalle que se mencione, cualquier conclusién
que se plantea. ;Por qué estin estos elementos aqui?
(COémo nos ayudan a escuchar mejor al texto? Mira el
cuadro més grande: el flujo e intenciones del libro entero.
Mira el panorama: la envergadura de toda la Biblia. Las
declaraciones acerca de Satands y la guerra espiritual no

' Ver Proverbios 2:1-10
44

estan esparcidas al azar, como hojas caidas sobre el césped
de la Escritura. Las hojas viven en los arboles, conectadas
a pautas y propdsitos mayores.

Recuerda la vieja maxima, “Un texto fuera de su contexto
es un pretexto.” Si ignoramos lo que la Biblia dice,
podemos hacer que diga cualquier cosa que queramos.
Después de todo, la misma Biblia nos dice que ‘“No hay
Dios” (Salmo 14:1). Pero el texto cambia su significado
cuando miramos los versiculos circundantes. Sin estar
atentos al contexto, podemos perder significados
importantes de la verdad y algunas veces, temas mayores.

Tercero, Haz tus preguntas. El texto es una hoja y el
contexto es el arbol, pero sin las preguntas y el que las
hace, los textos y contextos se quedan como curiosidades:
fotos de arboles en un libro de texto viejo. Nuestras
preguntas producen la accién: preguntar, buscar, llamar,
excavar, explorar, escuchar, mirar, oler, gustar, tocar,
notar. “;Quién es Dios? ;Quién soy? ;Qué debo creer
acerca de esto? ;Qué debo hacer cuando eso ocurra?” La
Escritura fue escrita para responder preguntas humanas
reales y a menudo a despertarnos para darnos cuenta de las
preguntas reales. ““;Qué debo hacer para ser salvo?”: las
personas lo suficientemente alertas para preguntarse esto
prestardn atencion. ‘“Sefior enséfianos a orar’: la peticion
expresa una pregunta, el sentido vivo de la necesidad de
ayuda. “;Hasta cuando, Sefor? ;Doénde estd tu
misericordia?”’: Cuando la oscuridad parece tener mano
dura, la gente quien ama la luz despierta de su letargo.
“:Debo esperar descubrir y luego echar fuera los
demonios de la ira, el miedo, la lujuria, la incredulidad y la
mentira?”
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Estas preguntas son importantes. No podemos
conformarnos simplemente con escuchar lo que la
Escritura le dijo a aquellas personas de aquel entonces.
Debemos escuchar lo que nos dice aqui y ahora. La
Palabra de Dios es “viva y eficaz . . . discierne los
pensamientos y las intenciones del corazén” (Hebreos
4:12). Lo que se escribié en tiempos pasados es para
nuestra instruccién hoy en dia. “Haz tus preguntas”
porque en la misma Escritura estd la expectativa de
aplicaciones proliferantes.

Cuando estas tres tareas se combinan, obtenemos un oido
agudo para escuchar lo que la Escritura nos comunica. Al
realizarlas, tendremos mayor confianza de que
escuchamos lo que Dios le dice a su pueblo. Se logra un
progreso real al reclamar la guerra espiritual cuando al
combinarse estas tareas se genera una discusion e
intercambio abiertos. Por ejemplo, mi propio pensamiento
y desarrollo ha sido influido profundamente por la
conversacion y los libros de otros. EI movimiento del
MEM me ha desafiado, estirado y encogido, aunque
terminé estando en desacuerdo con él. He sido desafiado
por el desarrollo dentro del pensamiento del MEM: Los
asociados de John Wimber y Neil Anderson presentan un
argumento mds convincente y con sentido en los afios 90
que el presentado por Don Basham en los afios 60. Pero
todavia tienen que resolver las debilidades fundamentales
del MEM. Mi esperanza en este libro es contribuir en el
afilamiento de la sabiduria eclesidstica en la gran lucha
contra el mal.
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Aplanamiento y Fragmentacion

Escuchar bien el texto significa que exploraremos y
probaremos los pasajes especificos acerca de Satands,
demonios, y la guerra espiritual. Mirar el contexto
significa que debemos mirar todo lo que rodea y afianza
esos pasajes. Después de todo, ningtin libro de la Biblia es
acerca de Satands, porque la Biblia es acerca de los seres
humanos delante del rostro de Dios. Y hacer las preguntas
significa que satisfaceremos la necesidad del pueblo de
Dios de reclamar la guerra espiritual. ;Cdémo resistimos al
diablo y crecemos en la piedad? ;Como entendemos y
tratamos los casos dificiles? ;Qué hacemos con los rasgos
caracteristicos de las ensefanzas del MEM?

Cuando fallamos en preguntarle al texto en su contexto, no
escuchamos lo que Dios dice, nos convertimos en sordos
parciales. Esta metidfora me impacta porque de
nacimiento soy sordo de un lado. Me pierdo de muchas
cosas que escucha la gente con dos buenos oidos. La
musica estereofonica, la direccion de una voz llamando
desde un lugar de un cuarto lleno, los sonidos en la noche
cuando el oido bueno estd apoyado sobre la almohada, un
susurro en el oido equivocado.

Todos tenemos una sordera parcial instintiva con respecto
a la voz de Dios. El nuevo nacimiento da “oidos” a
aquellos que anteriormente ofan la voz del mundo, la
carne y el diablo, pero eran sordos profundos con respecto
a Dios. Pero habiendo nacido de nuevo, debemos pasar el
resto de nuestras vidas aprendiendo a escuchar mejor.
Para todos nosotros, tanto individual como
colectivamente, algunas cosas simplemente no quedan
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registradas aun. Cuando fallamos en hacer preguntas al
texto en su contexto, nos perdemos lo que estd alli, y la
Escritura se fragmenta y se aplana.

La fragmentacién ocurre cuando se pierde el contexto.
Los versos de la Biblia vienen a ser como canicas en una
bolsa en vez de ser hilos en un tapiz. Considera esto, en la
manera acostumbrada en la que dividimos la Biblia, ésta
tiene treinta mil versiculos. La division de la Biblia en
capitulos y versiculos, por supuesto, es so6lo una
convencién y conveniencia. Moisés, David, Ezequiel,
Lucas y Pablo, simplemente escribieron libros, oraciones y
cartas, sin capitulo ni versiculos. Los capitulos tienen més
sentido en los Salmos, y son légicos para separar los
discursos de Job y los reinados de los reyes de Israel. Los
versiculos tienen mucho sentido en pasajes alfabéticos
(como el salmo 119) y tal coleccién de material como en
Proverbios 10 al 31. Pero por el lado negativo, dividir los
libros en capitulos y versiculos probablemente se refuerza
el habito de fragmentar la Biblia en “canicas” sin conexién
alguna, dafiando asi nuestro sentido de contexto y unidad
global.

De los treinta mil versiculos, cientos mencionan a Satanas,
la demonizacién y los espiritus malignos. ;Debemos ver
la Escritura como una bolsa que contiene treinta mil
canicas de varios colores? Si lo hacemos, entonces
aprenderiamos acerca de Satands localizando y eligiendo
las canicas escarlata. Pondriamos juntas todas las canicas
escarlata y tendriamos una teologia de Satanas.

Pero de hecho, los treinta mil versiculos afectan nuestro
entendimiento de la guerra espiritual. Los pasajes
escarlata son hilos dentro de un tapiz unificado y singular,
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compuesto de muchos disefios méas pequefios. A través de
sus palabras Dios nos ensefia a entender quién es €I,
quienes somos, quién es el enemigo, y la naturaleza de
nuestro conflicto actual.

Los contextos son importantes: La Escritura esta
compuesta de pasajes dentro de libros dentro de un pacto
antiguo y un pacto nuevo. Sus pasajes no son canicas
(fragmentos sin conexién) que podamos aislar y poner en
un orden arbitrario. La Palabra de Dios implanta
comentarios particulares e incidentes dentro de temas
interpretativos mayores.

Por ejemplo, al entender las razones por las que Jesus
utilizé el ministerio ekbalistico y el tipo particular de
problemas a los que se enfrent6 a través de este ministerio,
entenderemos algo importante para determinar si debemos
usar el MEM al pelear nuestra guerra espiritual. Estas
razones y problemas se detallan en el contexto de cada
encuentro ekbalistico. Si pierdes el contexto, la obra
ekbalistica de Jesus simplemente se sitia en la bolsa de
canicas al lado de Job 1-2, Efesios 6, y Apocalipsis 13. Si
tomas en cuenta el contexto, el texto nos dice lo que
anteriormente no escuchdbamos.

El segundo problema, el aplanamiento, ocurre cuando se
pierden los rasgos caracteristicos de un pasaje particular.
Lo que un pasaje nos queria enseflar es oscurecido; un
conocimiento que es el comin denominador nos hace
ciegos a los detalles del pasaje que estamos estudiando.
Algunas veces el aplanamiento ocurre cuando otros
contextos en la Biblia son importados. Por ejemplo, la
literatura del MEM a menudo exporta los encuentros
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ekbalisticos de los Evangelios al resto de la Escritura,
sobrecargando lo que dicen en realidad acerca de la lucha
espiritual Efesios 6, Santiago 4, 1 Pedro 5 y Apocalipsis.
El aplanamiento puede ocurrir cuando algo es importado
desde afuera de la Biblia. Por ejemplo, muchos libros del
MEM ensefian que el corazén humano puede llegar a ser
una casa embrujada de demonios heredados de
antepasados pecadores, lo cual no es lo que la Biblia
misma ensefa acerca del corazén humano. La nocién de
los espiritus ancestrales no proviene de la Biblia sino es un
fragmento de la teologia del ocultismo importada a la
Biblia.

Usualmente la fragmentaciéon y el aplanamiento ocurren
simultdneamente. Los errores gemelos de 1la
fragmentacién y el aplanamiento, ambos pierden las
riquezas sistemdticas de la Escritura. Por ejemplo, Job
describe sorprendentemente como la maldad de Satands es
controlado por la soberania de Dios y cémo Dios sera
glorificado. Ademds Job es también la expresion mads
larga, més intensa y mas personal de la Biblia entera sobre
el dilema humano. Los libros del MEM tienden a
subrayar el tormento de Job por parte de Satanis.
Mencionan de paso que Dios estd en control, pero en
realidad no escuchan el texto o ven el contexto de Job. La
mentalidad del MEM identifica correctamente a Job como
el afligido por el poder de las tinieblas. Pero falla en hacer
justicia a la subordinacion de Satands a Dios, la integridad
del dilema humano en el sufrimiento, y el propédsito global
de la gloria de Dios.

Tanto la fragmentacién como el aplanamiento son peligros
de usar los versiculos sélo como “pruebas”. Asi ni
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estamos lo suficientemente cerca ni lo suficientemente
lejos para escuchar y ver lo que deberiamos. Cuando
cometemos este error, el texto deja de hablar por si
mismo, sin ser iluminado por el contexto. Los textos
luego llegan a ser manchones de tinta, palabras
encadenadas dentro de las cuales vaciamos nuestras
propias opiniones, pre-interpretaciones, experiencias e
intereses. Cuando la tarea interpretativa estd mal parada,
es como si escucharamos sélo fragmentos de una
conversacion, llenando los espacios vacios con nuestra
imaginacién. No le permitimos a la Biblia hablar por si
misma, de acuerdo con el propésito de Dios.

¢Ficcion o Realidad?

Consideremos lo que ocurre cuando un pasaje de la Biblia
es aislado de su contexto. Millones de personas han leido
la novela de Frank Peretti “Esta patente oscuridad.”
Peretti adopté su titulo de Efesios 6:12, “Porque no
tenemos lucha contra sangre y carne, sino . . .contra los
gobernadores de las tinieblas de este siglo.” Peretti
escogié un pasaje 16gico de donde derivar el titulo de su
novela. En toda la Biblia, Efesios 6:10-20 es la
descripcién mas enfocada de la guerra espiritual, apilando
las descripciones de las fuerzas de maldad. En el relato de
Peretti, la patente oscuridad cobra vida, abundando en
detalles gréficos e inclusive macabros. Los demonios se
agrupan alrededor, invaden y habitan en los seres
humanos. Y los héroes de Peretti usan el MEM para
luchar la guerra.

En la fantasia, los atributos de los demonios y las maneras
de luchar son permitidas para la imaginacion literaria.
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Como fantasia, Peretti a menudo es comparado con “The
Lord of the Rings” de J. R. R. Tolkien o la trilogia del
espacio de C.S. Lewis. Para Peretti, como para Tolkien y
Lewis, la ficcidén no significa falsedad. La ficcién vivida
puede despertar a la gente a la realidad. “;Hay una guerra
por mi alma! Es mejor que yo despierte de mi suefio, me
arrepienta de vivir con indiferencia, ore fervientemente al
Seior, y viva la vida por su gracia para su gloria.” Peretti
puede hacer eso por la gente. Lo hizo en mi.

Pero como con Tolkien o Lewis, los problemas vienen si
los lectores toman los detalles de su teologia operativa de
una obra imaginaria. Las varas mégicas y los hechizos son
claramente armas metaféricas. Similarmente, los dngeles
oscuros de Peretti son un invento provocativo . . . (tal
vez). Sabemos que Tolkien no queria dar entender que las
varas madgicas correspondian a la teologia biblica
sistemadtica. Pero no estamos muy seguros si Peretti queria
que sus demonios y métodos del MEM informaran nuestra
practica y cosmovision real.

Los lectores de Peretti también se meten en problemas si
transfieren a Efesios 6 las ideas y modo de ministerio que
aparece en la novela. Efesios 6:12 en realidad describe los
poderes espirituales de maldad. Pero Efesios, en ningin
lado ensefia que los demonios controlan a la gente a través
de la invasién y la residencia en ella. Efesios ensefia algo
mucho mds grave y profundo. Y Efesios 6:10-20 en
ningin lugar ensefia el MEM de la manera en la que
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Peretti lo ensenia. Nos ensefla una manera diferente, mas
poderosa y mds humana de luchar."?

Por lo tanto, si Peretti ha escrito ficcién pura, entonces su
titulo estd bien, pues simplemente envia a sus lectores
sefales provocativas e imaginativas. Peretti puede escribir
acerca de espiritus y armas fantasiosas de cualquier forma
en la que su imaginacién le indique. Pero si es un libro
para ser considerado como teologia (ddndonos una
demonologia, una teologia practica de guerra, y una
verdadera interpretacion de la guerra de Efesios 6),
entonces su titulo es incorrecto y engafioso. Fragmenta y
aplana el texto.

Juntos podemos reclamar la guerra espiritual (mucho
mejor que si lo hiciera yo solo) al darle atencion al consejo
en este capitulo de hacer las preguntas al texto en su
contexto. El adoptar un método cuidadoso de
interpretacion no garantizara que se estard de acuerdo en
toda pregunta controversial, pero ayudard al cuerpo de
Cristo a “podar” muchos de los errores dramdticos que
ahora claman ser formas biblicas de guerra espiritual.

"> De hecho, Efesios 6:10-20 desarrolla el tema ensefiado por toda la
epistola. Nuestra liberacion del poder del diablo ha sido descrita en
forma general en 2:1-10 (ver 2:2 donde se menciona al enemigo) y
mds especificamente en 4:15-32 (y a través de los capitulos 5 y 6, ver
4:27 donde menciona al enemigo). El libro entero de Efesios es el
ABC del modo clédsico de guerra espiritual sin ninguna pista acerca
del MEM.
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Capitulo IV. Las Culturas se
Oscurecen con el Ocultismo

La sabiduria en cuanto a la guerra espiritual es, por
muchas razones, un requisito vital en nuestro tiempo. Una
de estas razones es el surgimiento de la actividad del
ocultismo. La vida humana se oscurece y es degradada
cuando lo demoniaco y el ocultismo llegan a ser muy
penetrantes en una sociedad, como ha ocurrido en la
nuestra. Estando bajo la pisada del mal, las personas
sufren, se vuelven malos ellos mismos, y mueren. Esto es,
ni més y ni menos, lo que la Biblia llama el dominio del
pecado sobre la vida humana.

Los practicantes del MEM estén de acuerdo con esto, pero
le dan un giro peculiar al involucramiento con lo oculto.
Ellos dicen que abre a la gente a los espiritus que se
infiltran y controlan la personalidad y deben ser sacados
fuera por medios ekbalisticos. De las varias teorias acerca
de como la gente llega a tener un “espiritu inmundo,” la
mas difundida es la nocién del involucramiento en el
ocultismo. El arrepentimiento, la renunciacion, la fe, y el
iniciar un nuevo estilo de vida no se consideran suficientes
para limpiar las fortalezas interiores; debe tener lugar un
encuentro de poder con el demonio residente.

En este capitulo examinaremos si este entendimiento es
biblico y si deja que el texto tenga la ultima palabra.
Puesto el Antiguo Testamento fue dirigido a un mundo
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lleno de ocultismo, nos volvemos primero a €l para
determinar el punto de vista de la Biblia.

Una existencia degradada

El periodo historico del Antiguo Testamento fue una
época en la que las naciones vivian sin esperanza y sin
Dios."”? En el Cercano Antiguo Oriente las creencias y
préacticas ocultistas eran tan dominantes y tan penetrantes
que la sociedad entera vivia en oscuridad bajo el poder de
Satands. Adoraban idolos, crefan mentiras, y vivian en
esclavitud.

Dios plant6 a Israel en medio de tres culturas: la Cananea,
la Egipcia y la Babildnica. Las tres culturas hervian con
agentes y actividad demoniaca, con creencia en demonios
y adoraciéon a demonios, con fenémenos de posesion,
exorcismo, espiritismo, y otras pricticas sordidas. Israel
fue llamado para ser luz en esta oscuridad omnipresente,
pero la nacidén continuamente interactuaba y se mezclaba
con estas culturas. Aun mas grave fue el hecho de que el
pueblo de Dios repetidamente fue corrompido por la
maldad espiritual. Algunas veces aun los reyes
participaron en las peores pricticas, como el notable
Manases que hizo de todo." Se decia que €l hizo “mas
maldad” que aun las naciones alrededor porque pecd a
pesar de conocer la luz mientras los otros pecaban en las
tinieblas.

3 Ver Efesios 2:12
4 Ver 2 Crénicas 33:2-7
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Hay tres rasgos importantes de esta cosmovision ocultista
y de su existencia degradada. Primero, predominaban las
explicaciones demoniacas para todos los eventos y
acciones (sean buenas o malas). Para recibir bendiciones
la gente tenia que ganar el favor de los demonios locales,
espiritus, y dioses o apaciguarlos. Le acreditaban a los
demonios no apaciguados el origen de todo, desde una
vasija rota, una enfermedad fatal, una decepciéon amorosa
a una derrota en la guerra.

Segundo, la idolatria y préacticas ocultistas eran la norma.
Abundaban los astrélogos, sacerdotes paganos, adivinos,
mediums, hechiceros y pitonisas. Ocurrian brutalidades
estremecedoras, tales como el sacrificio de nifios en
adoracion a Moloc.  La sexualidad fue pervertida
grotescamente a través de la prostitucion ritual. Los nifios
eran educados por sus padres para adorar demonios y
también por la cultura entera que practicaba
abominaciones.

Tercero, las naciones que practicaban el ocultismo
también buscaban otras adicciones humanas generales,
tales como la glotoneria, borrachera, formas variadas de
inmoralidad, codicia, sed de sangre y poder. Israel mismo
a menudo sucumbi6 ante esta degradacién moral."” Este
mundo entero (incluyendo a veces a Israel) también sufrié
las aflicciones que venian sobre el dominio de las
tinieblas: enfermedades infecciosas, langostas, sequia,
hambruna, animales carnivoros, y la devastacién de la

"% Jueces 17-21 describe este tipo de mundo, y es tal vez el punto mas
bajo del Antiguo Testamento. Prepara el escenario para la revelaciéon
del rey ungido.
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guerra. El mundo de las naciones, a menudo incluyendo a
Israel, hervia con espiritus, dioses, idolos, demonios,
pecado y muerte.

Interesantemente, estos pecados y traumas variados son lo
que los defensores del MEM contemporédneo identifican
como la “base” por la cual los demonios de pecado entran
a nuestras vidas para tomarnos en una esclavitud moral,
necesitandose asi del MEM: practicas en el ocultismo,
pecados habituales, iniquidad ancestral, abuso, y cosas por
el estilo. Discutiremos las causas sugeridas de la
demonizacion mds adelante, pero hasta este punto
debemos notar algo importante: Todas las ‘“causas”
mencionadas pueden ser localizadas en el Antiguo
Testamento, pero la Escritura nunca identifica o se refiere
a los espiritus residentes como el problema, ni tampoco la
solucién es echarlos fuera. Desde la perspectiva de la ley
del Antiguo Testamento no habia solucién, sélo la pena de
muerte.  Pero hay ejemplos de ocultistas que se
arrepintieron, creyeron, y cambiaron sus vidas en el modo
clasico.

El Antiguo Testamento, siendo una voz dentro de una
cultura llena de demonios, exhibe dos rasgos notables.
Primero, minimiza a Satanas. Ni endosa el testimonio de
las naciones en cuanto a la cosmovisién ocultista ni se
acomoda a las explicaciones demoniacas del pecado
humano o la mayor parte del sufrimiento humano. En
lugar de esto, provee un punto de vista totalmente
diferente del diablo, los espiritus malos, Dios y la
naturaleza de nuestra batalla. Podriamos decir inclusive
que el Antiguo Testamento desenmascara la cosmovision
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ocultista catalogandola como mitolégica, para que no nos
desviemos de la batalla real contra el mal y el malo.

Segundo, el Antiguo Testamento maximiza Ila
responsabilidad humana. Como lo demuestran los
siguientes pasajes, Aun las condiciones degradadas mads
profundamente tienen su raiz en el corazén humano y no
en los demonios residentes:

“Y vio Jehova que la maldad de los hombres era mucha en
la tierra, y que todo designio de los pensamientos del
corazén de ellos era de continuo solamente el mal”
(Génesis 6:5).

“En aquellos dias no habia rey en Israel y cada uno hacia
como bien le parecia” (Jueces 21:25).

“. . .el corazén de los hijos de los hombres estd lleno de
mal y de insensatez en su corazén durante su vida . . .”
(Eclesiastés 9:3).

“Engafioso es el corazén mds que todas las cosas, y
perverso; ;quién lo conocerd?” (Jeremias 17:9)

Estos dos rasgos, la reduccién del papel de los demonios y
el énfasis en la depravacion humana, tienen implicaciones
notables para el modo en el que hoy en dia luchamos
contra el mal.

Levantando la Cortina

El Antiguo Testamento presenta al Sefior y a su pueblo al
centro del escenario. Pero de vez en cuando, Dios levanta
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la cortina para mostrar las realidades espirituales que
operan tras bambalinas. Hay seis pasajes principales del
Antiguo Testamento que nos permiten dar un vistazo
detras del escenario: Génesis 3, 1 Samuel 16, 1 Samuel 28,
1 Reyes 22, Job 1-2, y Zacarias 3. La Escritura libremente
reconoce a los espiritus malos, pero como veremos al
examinar cada uno de estos pasajes, sus ensefianzas son
opuestas al punto de vista ocultista. También son
contrarios a los rasgos principales de la cosmovision
popular del MEM. Ten contigo tu Antiguo Testamento
mientras damos una mirada detrds del escenario.

Génesis 3:1-15

Dios abre la cortina ampliamente en el punto exacto de la
entrada del mal. Nos enteramos de tres asuntos cruciales.
(Quién es Satands? ;Cudl es la naturaleza de nuestra
lucha? ;Cudles son las consecuencias de la derrota
espiritual? Consideremos cada uno por turno.

La ensefianza de la Biblia acerca de Satands comienza en
Génesis 3: “Pero la serpiente era astuta, mas que todos los
animales del campo que Jehova Dios habia hecho.”
Notemos c6mo la Escritura establece aguda vy
repetitivamente el hecho de que Dios es Creador y Satands
es criatura. Satands viene como una serpiente, un ser
creado. El es explicitamente comparado con los animales
silvestres, los cuales el Sefior Dios hizo. La Escritura
repudia el dualismo final de la cosmovisién pagana, es
decir, el punto de vista de que las fuerzas del bien y el mal
son iguales en los niveles mds altos. La mencién
repetitiva de la forma fisica de Satands lo muestra como
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una criatura rebeldndose contra el Creador quien tiene el
poder sobre €l.

Génesis 3:14-15 refuerza este tema cuando Dios pone la
maldicién sobre Satands. De nuevo Satands es comparado
con los animales, no con Dios. Adicionalmente, la
serpiente estd, sin lugar a dudas, subordinada pues es
puesta a dar cuentas ante Dios y maldecida por él. El sera
derrotado por otra criatura, la simiente de la mujer, un
hombre quién Dios ha prometido.

La autoridad y el poder soberano de Dios no pudo haber
sido enfatizado con mds fuerza. Satands estd, al igual que
nosotros, en la categoria de las criaturas en la division
Creador-criatura; €l simplemente es un dios falso de este
mundo. El ejecuta su maldad en el escenario de la tierra,
pero sus obras en la tierra serdn destruidas. El existe por
la paciencia de Dios, para cumplir los propdsitos de Dios.
En el mundo del ocultismo, los demonios tienen una
existencia independiente. Pero justo al principio, la
cosmovision biblica muestra que los espiritus malignos
estan radicalmente subordinados al Todopoderoso, quien
es el unico Dios.

Segundo, notemos la naturaleza de nuestra guerra.
Satands es malicioso, un mentiroso y asesino. El mismo
es moralmente malo y es juzgado como tal. EI tienta,
engafa, y busca regir a Addn y a Eva, conformandolos al
mal. El meollo del asunto de la vida humana es definida
como un asunto moral. ;Quién regird nuestros corazones?
(Qué voz escucharemos? ;A quién creeremos, en quién
confiaremos para obtener bendicion, a  quién
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obedeceremos? (A quién le abriremos el oido?'
(Demostraremos ser criaturas obedientes o desobedientes,
buenas o malas?

Tercero, el sufrimiento, la afliccién, el tormento, la
acusacion y la muerte son consecuencias de nuestro
dilema moral, y no son injustos. El problema del pecado
es la causa suprema de todas nuestras variadas miserias.
Aquellos que escuchan a la voz de la serpiente sentirdn los
colmillos de la serpiente. Regresaremos a este asunto
crucial de la causa y la consecuencia en los capitulos
subsiguientes. Hasta este punto, notemos que Génesis 3
no concede ningin apoyo para los rasgos distintivos del
MEM. Se opone a las tendencias dualistas y no
demonologiza el pecado.

1 Samuel 16:13-23

David es ungido como Rey de Israel y el Espiritu del
Sefior se retira de Saul, habiendo venido sobre David con
poder. Al mismo tiempo, un espiritu malo comienza a
atormentar a Sadl. David es traido para confortar a Saul
con musica y alejar al espiritu. Cuatro veces (16:14, 15,
16, 23) el espiritu malo es llamado especificamente un
espiritu malo de parte de Jehova o de parte de Dios. Dios
usé al espiritu malo para lograr un doble propdsito:
primero, juzgdé la rebelion de Sail enviando un
atormentador; segundo, exalté a David al permitir que él
bendijera a Sadl con paz. En los capitulos siguientes,

'® En su obra “Holy War”, John Bunyan identifica “el oido” como el
punto crucial en la batalla por la lealtad del pueblo llamado “Alma de

Hombre.”
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David es revelado como el rey semejante a Cristo, un
hombre de acuerdo al corazon de Dios, contra el cual Saul
se llena de ira. De nuevo, como en Génesis 3, los poderes
del mal estan radicalmente subordinados al Sefor. Quiza
este pasaje insinda el poder del ungido para disipar
aquellos espiritus que causan la miseria humana, un alivio
temporal del dolor de la maldiciéon de Dios sobre el
pecado.

Los defensores del MEM frecuentemente usan este pasaje
para discutir si los creyentes pueden ser demonizados.
Pero la pregunta tiende a transferirse a especulaciones
inconclusas: Sail, el oprimido por demonios, jera del
pueblo de Dios 0 no? Algunos defensores del MEM dicen
que Saul parece ejemplificar que los creyentes
pecaminosos pueden ser demonizados y por lo tanto, el
MEM los ayudard a librarse de las ataduras del pecado.
Pero podemos decir que esta pregunta no toma en cuenta
el punto principal del pasaje por dos razones.

Primero, el demonio esté ligado al castigo de Dios por el
pecado, no al poder del pecado. EI demonio no hace que
Saul peque, como si se hubiera ganado un “lugar” por
medio de la rebelién de Sadl. Notemos que la rebelion de
Sail es comparada inclusive con los pecados del
ocultismo: adivinacién e idolatria (1 Samuel 15:23). Si el
pecado serio es una puerta de entrada para la
demonizacion moral, esperariamos que Saul tuviera un
demonio regente Ilamado ‘“Rebeliéon” quien estaria
implicado en la caida en espiral subsiguiente del pecado
de Sadl. Pero no encontramos tal demonio regente. El
espiritu que atormentaba a Satl era una consecuencia de
su propio pecado. Aunque vivia encadenado en el
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dominio moral de Satands y por lo tanto experimentaba
miseria, no estaba demonizado en el sentido del MEM."”

Segundo, este pasaje particular no es un texto que
demuestre que el MEM sea el modo de ministerio que
deba emplearse con los demonizados. Por el contrario,
David usaba terapia musical para traer alivio a Sauil. Al
tocar David su arpa (quiza cantando salmos de adoracién
al Sefor) Satl era refrescado y el espiritu malo lo dejaba.
El pasaje muestra la relacién fundamental entre Dios y los
demonios, y tal vez insinda el modo cldsico de guerra
espiritual. Pero rdpidamente detiene a cualquier israelita u
hombre moderno de ser llevado hacia una explicacién
demonoldgica de los problemas y los pecados.

1 Samuel 28:3-25

Este pasaje no describe a los espiritus en si, sino a un
mundo sérdido de practicas ocultistas. Al aterrarse Saul
cuando los filisteos se reunieron para la batalla, visitd
secretamente a una medium. Ella se asombré cuando vino
el espiritu de Samuel. Samuel pronuncié la maldicion de
Dios para la devastacion de Sail. En este pasaje, que es el
mds largo del Antiguo Testamento en mostrar el lado
oculto de la vida, Dios usé una practica prohibida para
cumplir sus fines. Esto no representa un ablandecimiento

"7 El rey Sail inicialmente estaba muy complacido con David (1
Samuel 16:21-22). Pero cuando la gente comenzd a alabar a David
mds que a su rey, la actitud de Sadul se torné en ira, sospecha y temor
(1 Samuel 18:6-9, 12). Dos veces cuando el espiritu malo de parte de
Dios vino sobre Sail, y mientras David tocaba su arpa, Saul intentd
asesinarlo (1 Samuel 18:11; 19:9). Sadl no tenia demonios de ira y
sospecha; €l estaba iracundo y sospechaba.
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de la actitud de Dios hacia el ocultismo, pues los mediums
debian ser matados porque el espiritismo es una
abominacion.

Notemos que el transito de Sadl en el ocultismo no abri6
una puerta para el control demoniaco de su mente; en vez
de esto, él incurri6 en la ira. La Biblia dice que el Sefior
mat6 a Sadl por rebelarse y por consultar a la medium (1
Cronicas 10.13-14). Sin embargo, Dios mismo utilizé esta
practica mala para traer la maldicién profética en contra de
Sail. Dios permiti6 que regresara el espiritu de un
hombre piadoso como su agente, por medio de la
medium.”® La leccién es ineludible: el Sefior controla
todas las cosas, inclusive las mas detestables. Dios usé a
la hechicera de Edor como su instrumento, como también
habia hablado su palabra a través del adivino Balaam
cuatrocientos afios antes. El ocultismo es profundamente
malo, pero Dios estd totalmente en control del mal.

I Reyes 22:6-28

Los reyes de Juda e Israel, Josafat y Acab, se aliaron para
pelear contra Aram y buscaron confirmacién profética
para sus planes. Cuatrocientos profetas dijeron que
saldrian victoriosos, montando una reunién animada para
la guerra. Pero los dos Reyes querian escuchar del Sefior y
finalmente persuadieron a Micaias a decir la verdad.
Micaias abrié una ventana al cielo cuando pronuncié la
maldicién de Dios sobre Acab. El Sefior habia preguntado
a los espiritus reunidos, “;Quién inducird a Acab, para que

'® Compdrese con la aparicién de Moisés y Elias en Mateo 17:3,
donde el propdsito era revelar la gloria del Mesias.
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suba y caiga en Ramot de Galaad?”” Un espiritu se propuso
como voluntario para ser un espiritu de mentira en la boca
de los cuatrocientos profetas. Micaias concluye, “he aqui
Jehova ha puesto espiritu de mentira en la boca de tus
profetas, y Jehova ha decretado el mal acerca de ti.”

En este pasaje notemos que Dios inici6 la conversacion
para controlar los eventos. En verdad emple6 algo malo
(mentira, de un probable espiritu malo), para cumplir sus
propositos mayores. Esto no quiere decir que el espiritu
mentiroso fue forzado a actuar en forma contraria a su
naturaleza; era un mentiroso y engafador buscando matar
a un rey del pueblo de Dios. Tampoco quiere decir que
los falsos profetas no fueran responsables de sus palabras;
que tuvieran demonios llamados “mentira” que habitaran
en ellos; que un encuentro ekbalistico por parte de Micaias
los pudo haber librado de su esclavitud a las mentiras. En
el mundo espiritual, el Sefior, cuyos 0jos son muy limpios
para ver y tolerar el mal (Habacuc 1:13), puede emplear a
seres perversos (en si mismos condenables) como agentes
de su juicio."”

Job 1:6-2:10

Este es el quinto pasaje de Antiguo Testamento que revela
el espiritu malo obrando tras bambalinas en el drama de la
vida humana. Como el relato se desarrolla, Satanas busca
demostrar que Job, al final de cuentas, es egoista y que
maldecird a Dios si la vida llega a ser dura para él. Dios
primero le concede a Satands permiso para destruir a los

" Jueces 9:23-24 similarmente muestra a Dios usando un espiritu
malo para provocar problemas para lograr sus propdsitos de Juicio.
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hijos y las posesiones de Job. Luego le permite a Satands
destruir la salud de Job y emplear a su esposa para
tentarlo.”

Los defensores del MEM citan a menudo a Job para
demostrar que Satands puede afligir y tentar directamente
a los creyentes. Ellos sacan la implicacién subsiguiente de
que por lo tanto el MEM debe ser parte de la solucién a
nuestros problemas. Job 1y 2 ciertamente demuestran que
Satands puede dafiarnos. Pero también se oponen a la
cosmovision y metodologia del MEM.

Notemos, primero, que Dios estd en control; €l interroga a
Satands y lo conduce por medio de preguntas. Satands
tiene que rendir cuentas de sus actos. Soélo habla cuando
se le dirige la palabra primero, sélo actda con permiso de
Dios, y siempre su malicia es canalizada, al final de
cuentas, para la gloria de Dios. La intencién malvada de
Satands es incuestionable, €l desea difamar a Dios y dafnar
a Job, incitdndole para que maldiga a Dios. Pero €l esta
limitado estrictamente a lo que le permite la voluntad de
Dios. Dios serd glorificado a través de la integridad y
lucha de la vida de Job.

Segundo, notemos que en la guerra espiritual, el drama
humano es un drama moral, no un drama demoniaco:
(Maldecira Job a Dios? La fidelidad en desarrollo de Job
hacia Dios es demostrada ante el principado y poder que

%% Satands pidi6 tocar la carne y huesos de Job. Esta peticién tenia dos
aspectos, como la historia lo deja ver. Primero, el cuerpo de Job
tocado con la enfermedad. Luego la “carne de su carne y los huesos
de sus huesos (Génesis 2:23) directamente le aconsejé que maldijera a
Dios.
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se habia burlado del poder de la justicia. La Biblia nunca
demoniza los pecados, pues la gente se convertiria en
titeres. Job no estd habitado por un grupo de demonios
llamados “Justicia personal”, orgullo, desesperacion, ira,
autocompasion, y sarcasmo. En lugar de esto, €l era un
hombre recto que estaba siendo dolorosamente tentando.

Tercero, notemos el modo de la guerra espiritual de Job.
Job, de hecho, nunca menciona a Satands, quien era la
causa secundaria de sus aflicciones. Tampoco se enfoca
en las causas terciarias: bandas de ladrones, llagas
dolorosas que cubrian su cuerpo, el rechazo de su esposa y
familiares. En vez de todo esto, Job lucha con Dios, quien
era la causa primaria porque Dios es soberano. Y
finalmente, Job se arrepiente de su presuncion al creer en
su “justicia personal.”  El demostr6 ser un guerrero
espiritual sabio por medio de la honestidad, la reprensién a
la necesidad de su esposa y sus consejeros, por medio de
su arrepentimiento y por su fe. Al hacerlo, Job glorificé a
Dios y humill6 a Satanés.

Por supuesto, Satands toca e influye al pueblo de Dios de
muchas maneras, tanto por medio de tentaciones como por
aflicciones.  Pero no necesitamos escoger entre un
aislamiento hermético del diablo y ser potencialmente
habitados por demonios con efectos morales. No
necesitamos escoger entre una aburrida fe cristiana formal
y el MEM. El drama moral humano, es decir, la pregunta
de que si seremos fieles o infieles a Dios, en medio de
cualquier tentacién y sufrimiento, siempre permanece
siendo un drama moral humano.

Zacarias 3
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Zacarias ve a Josué el sumo sacerdote parado delante del
angel del Sefor con Satands a su diestra para acusarle.
Josué esta inmundo. Pero, interesantemente, a Satanas ni
siquiera se le permite hablar. El Sefior toma los trapos de
inmundicia de Josué y lo viste con las vestiduras de la
justicia. Satands actia como un acusador malicioso del
hombre quien es pecador y justamente acusado, era como
“un  tizon arrebatado del incendio.” Pero Dios, el
libertador, silencia a Satands con sus promesas aplastantes
de perdén de pecados a través de la venida del Mesias.
Todos los temas familiares estdn presentes: Satands el
malhechor estd bajo control, el pecado es el gran
problema, la venida de Cristo nos librard del castigo y el
poder de nuestra iniquidad.

La Soberania de Dios en un Mundo Malo

Estos seis reveladores pasajes del Antiguo Testamento nos
ensefian a entender tanto la malicia ilimitada como el
poder limitado del malo. Dios dibuja un cuadro admirable
y consistente, mostrando que aquel que esclaviza
profundamente a las naciones en las tinieblas del mal y la
muerte, es un actor secundario predecible en la historia
global del amor e ira santa de Dios. Los espiritus malos
existen dentro de la Soberania de los propdsitos de Dios
de redimir y juzgar al ser humano, quien es responsable
delante de él.

La leccion aplastante es que Dios utiliza a la maldad:
Satands, espiritus malos, falsos profetas, los hermanos
malvados de José, los caldeos opresores, Judas, etc. Lo
que los malvados intentaron para mal, Dios lo convirtié
para bien. Dios utiliza lo peor del mal para demostrar su
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justicia y purificar a los rectos. El usa el mal de los rectos
para demostrar su misericordia y para definir los términos
de nuestra continua guerra espiritual.”!

La verdad de que Dios usa el mal para su gloria esta
difundida en todo lo que el Antiguo Testamento dice
acerca del mal, ya sea espiritual o humano; y estd alli para
consolar al pueblo de Dios. El Antiguo Testamento no
habla a menudo del diablo y sus estratagemas, pero
establece un ancla para nuestra cosmovision y nos ensefia
a entender y pelear la guerra espiritual de una manera
clasica.

Todavia no he conversado con algin defensor del MEM o
leido alguin libro que articule este entendimiento de que
Dios es Soberano aun en medio del mal.
Consecuentemente, su entendimiento de la guerra
espiritual viene a estar balanceado hacia un solo lado. Los
demonios llegan a percibirse con demasiada autonomia, el
pecado se demoniza, el mundo obtiene la apariencia y
sentimiento de la supersticion, en lugar de la sabiduria
biblica.

Los defensores del MEM repetidamente (y correctamente)
declaran que los cristianos no necesitan temer al diablo,
aunque su malicia pueda causarnos dafio y peligro. Pero
debido a que carecen de un entendimiento verdadero de la
soberania de Dios, sus razones para animar no son soélidas.
El “nombre de Jestis” es usado como un amuleto en un
mundo hirviente de demonios quienes actdan
independientemente del reinado providencial de Dios. Los

2 Ver Isafas 53:6; Salmo 51, 103, 131; Efesios 4-6; 1 Timoteo 1:15.
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defensores del MEM correctamente buscan restablecer una
cosmovision que reconozca a los seres espirituales, tanto
buenos como malos. Pero la tendencia en el pensamiento
del MEM hacia las explicaciones demonoldgicas crea un
mundo mds precario y fantasmal que el que presenta la
Biblia. En este mundo lleno de demonios, la vigilancia
humana es la que da el golpe decisivo en la batalla.
Ir6nicamente, al final de cuentas, la cosmovision del
MEM tiene mayor afinidad con la cosmovisién ocultista
que con la biblica.

Por el contrario, la Biblia provee una explicacion
teocéntrica. Alli el amor de Dios, un amor por la gloria
de su nombre y por el bienestar de su pueblo, es el que da
el golpe decisivo en la batalla. Nos refugiamos en el
cuidado de nuestro pastor, aprendiendo a ser vigilantes,
poniéndonos su armadura, y fortaleciendo nuestros brazos
con el poder su fuerza. Los Salmos y Proverbios son el
manual supremo de la guerra espiritual, tanto para pelear
contra enemigos de carne y hueso como contra enemigos
espirituales. El conocimiento de que el diablo es el
“diablo de Dios” nos trae gran gozo y confianza en la
batalla contra nuestro adversario.

Aprendemos del Antiguo Testamento que la manera de
tratar con la idolatria, astrologia, los mediums, la
sexualidad inmoral, la ira (los pecados acosadores de la
jungla demoniaca) es arrepentirse o morir. La gente
necesita arrepentimiento, fe, verdad, oracién y fidelidad.

La Escritura no ignora el mal, a Satands o a los demonios.
Dios vehementemente nos advierte de todos ellos,
ordendndonos que huyamos de la abominacién del
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sacrificio de infantes, adivinacién, mediums, espiritismo,
paganismo, hechiceria y astrologia. Cuando los profetas
hablaron a los iddlatras y a aquellos involucrados en el
ocultismo, ellos les predicaron arrepentimiento y fe, no el
MEM. Naaman el arameo era un adorador de idolos quien
vino a la fe por medio de una nifa y Eliseo. Oseas
simplemente 1lam¢ al Israel iddlatra a regresar a Dios. Los
ninivitas, miembros de una cultura del ocultismo, creyeron
en Dios y se arrepintieron por la predicacién de Jonds. En
ningun caso, aun en medio de pecados crasos y ocultistas,
el problema fue definido como tratdindose de espiritus
residentes que necesitaban el ministerio ekbalistico.

Una manera Diferente

En conclusiéon, el Antiguo Testamento ensefia una
cosmovision y un método de guerra espiritual que es
esencialmente diferente al MEM.  Primero, hay un
enfoque radical en el Sefior; Dios estd absolutamente en el
centro del escenario. El es aquel cuya voluntad controla
todos los asuntos de la gente y los espiritus. Aun cuando
los israelitas se corrompieron por las culturas
demonoldgicas, sacrificando a los infantes, adorando
idolos, involucrandose con mediums, sélo el Sefior
permanece en el centro del escenario.

Segundo, los seres humanos siempre son considerados
como agentes morales responsables y comparten el
escenario central con Dios. La gente es responsable por su
propio mal, incluyendo el involucramiento en el ocultismo
y la idolatria. El Antiguo Testamento no sefiala hacia lo
demoniaco para explicar la maldad, la esclavitud y las
tinieblas de la humanidad. Satands, la criatura, puede
mentir y asesinar, pero no puede hacer que la gente sea
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algo menos que seres humanos. La simiente de la
serpiente, la persona gobernada por Satands, permanece
siendo totalmente responsable.

Tercero, aunque el Antiguo Testamento reconoce la
actividad de Satands y los demonios, muestra que Dios es
soberano y los demonios estian bajo control. El poder del
Creador cuidadosamente circunscribe las actividades de
Satands y los espiritus malos. Esto estd en contraste
sorprendente con la cosmovision ocultista en donde los
demonios tienen una existencia independiente y las
fuerzas del bien y del mal existen en un combate potencial
equitativo. El mensaje de la Biblia para la gente en las
culturas ocultistas no es simplemente que el Sefor tiene
mads grande poder que los espiritus, sino que €l usa a los
espiritus para lograr sus propdsitos. La Escritura destruye
la nocién de un universo hechizado.

Cuarto, la soberania de Dios tiene implicaciones
sorprendentes en como el Antiguo Testamento presenta el
modo de guerra espiritual, el modo de ministerio, el modo
de vivir la vida piadosa y el modo de pelear contra el mal
multifacético. El involucramiento en el ocultismo era lo
normal; abundaban las adicciones degradantes; el mal
misterioso hechizaba al mundo. Pero el modo de la guerra
que Dios enseié fue tener fe en la palabra de Dios, el
temor de Dios, alejarse del contacto con el mal, refugiarse
en el Sefor y oir su voz. El MEM nunca es presentado
como el modo de pelea. Las explicaciones demoniacas y
soluciones ekbalisticas propuestas por los defensores del
MEM estan realmente mds cerca de la cosmovision
pagana-ocultista que al punto de vista del Antiguo
Testamento.
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Cuando miramos todos estos pasajes del Antiguo
Testamento en su contexto, vemos que los primeros 39
libros de la Biblia no favorecen al MEM. Pero a
continuacion nos volveremos hacia los argumentos
centrales a favor del MEM: El ejemplo de Jesus y sus
discipulos en Mateo, Marcos, Lucas y Hechos.

Capitulo V. El Pecado y el
Sufrimiento

Al voltear la pagina del Antiguo Testamento al Nuevo,
entramos a un mundo de guerra espiritual que parece ser
diferente a primera vista. ;Era correcta, después de todo,
la cosmovisiéon demonoldgica? ;Serd que el Antiguo
Testamento simplemente no not6é el mar de demonios en
el cual nadamos? Satands y los espiritus malos aparecen
frecuentemente en este nuevo mundo en un didlogo y
conflicto cara a cara.

Una parte importante de la obra y ministerio de Jesucristo
en los tres primeros evangelios, fue el echar fuera
demonios, es decir, un modo ekbalistico de ministerio.?
Esto también es caracteristico, en un menor grado, de la
obra de los discipulos de Jests. El ministerio ekbalistico
aparece en cuatro libros de la Biblia: Mateo, Marcos,
Lucas y Hechos: Estos libros naturalmente son el mas

** Los primeros 10 capitulos del evangelio de Marcos particularmente
muestran a Jesus echando fuera demonios y haciendo sanidades
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fuerte argumento a favor o en contra de la continuacién
del uso del MEM como un método de guerra espiritual.

(Existen diferencias entre el Antiguo Testamento y Mateo,
Marcos, Lucas y Hechos? ;Entre estos cuatro libros y el
resto del Nuevo Testamento? ;Coémo entendemos estas
diferencias? ;Cuadles son las implicaciones con respecto a
como nos llama Dios a pelear la guerra espiritual? Estas
son las preguntas que exploraremos.

Sin lugar a dudas tanto Jesus como los apdstoles echaron
fuera demonios, es decir, practicaron una forma del MEM.
Sin embargo, cémo discutiremos mas adelante, ellos
difirieron de manera importante de los practicantes
modernos en cuanto a su cosmovisién teoldgica, sus
razones para usar métodos ekbalisticos, su entendimiento
de lo que se lograba y en sus métodos.

Los proponentes del MEM elaboran dos argumentos
principales basados en el hecho de que Jests identificaba a
los demonios, los escuchaba hablar, y los echaba fuera.
Ellos argumentan que debido a que Jests y los apdstoles
echaron fuera demonios, nosotros debemos hacerlo
igualmente. Aunque citan otros pasajes de la Biblia (1
Samuel, Job, Efesios, Apocalipsis), tales citas
simplemente refuerzan los argumentos derivados de los
evangelios. También usan otro argumento principal que
estd ligado 16gicamente, que dice que puesto que el MEM
no es prohibido por Jesis o el resto del Nuevo
Testamento, no hay razén para no usarlo.

Estos argumentos pueden ser fuertes a primera vista:
“Jestus y los apdstoles practicaron el MEM. La Biblia
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nunca lo prohibe. Por lo tanto, debemos practicar el
MEM”. Obviamente queremos seguir a Jesus, hacer lo
que ¢él hizo y vivir como €l vivi6. Nuestro Salvador y
Sefor es nuestro modelo de fe, vida y ministerio.
Oponerse al MEM parece ser perverso, o al menos, estar
dependiendo de un argumento basado en el silencio de la
Biblia.  “;Es acaso el prejuicio en contra de lo
sobrenatural la razén de la oposicion al MEM? ;Vendra
de un teologia corrompida por presuposiciones naturalistas
o por una incomodidad al encontrar poderes malos (o
inclusive el poder de Dios) mas alld de nuestro control?

Aunque estoy en contra de los puntos de vista naturalistas,
de todas maneras, arguyo que la Biblia no nos ensefia a
pelear la guerra espiritual usando el MEM. En vez de
esto, la escritura nos ensefia una manera diferente de vivir
la vida cristiana y de pelear en contra de nuestro enemigo
antiguo. Mi argumento viene directamente de los
evangelios, se edifica acumulativamente en los siguientes
dos capitulos, y estd basado en el texto tomando en cuenta
su contexto y no solo textos que “prueben” una idea. Este
capitulo examina dos modos diferentes de guerra que
Jesas usO en contra de las distintas obras del malo, los
capitulos seis y siete consideran las razones por las que
Jesus usé métodos ekbalisticos y la aplicacion del MEM
para nosotros.

El dominio de las tinieblas ocasiona pecado y
sufrimiento

Una clave para entender la guerra espiritual en el
ministerio de Jesucristo es notar que él empled una
ofensiva doble en contra de los poderes del mal: contra el
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mal moral y el mal situacional. Jesus empled dos modos
de pelear y dirigirse a dos diferentes facetas de las obras
malas del diablo. La escritura usa la palabra “mal” de dos
maneras distintas: situacional y moral. Un pasaje de
Eclesiastés 9:3 ilustra ambos: “Este mal hay (situacional)
entre todo lo que se hace debajo del sol, que un mismo
suceso acontece a todos, y también que el corazén de los
hijos de los hombres estd lleno del mal (moral) y de
insensatez en su corazon durante su vida; y después de
esto se van a los muertos”. Nosotros hacemos y
experimentamos el mal; el dominio de las tinieblas esta
hecho de pecado y sufrimiento.

Por un lado, el mal incluye el elemento de Ila
responsabilidad: significa, pecado, maldad, iniquidad,
mentiras. Este es el mal moral: el mal que la gente cree y
hace. Esto es lo que Dios dio a entender cuando dijo que
Job le temia y se apartaba del mal. Dios aborrece el mal
moral porque el es Santo.” Pero la pasién organizada de
Satanas es la de llevarnos al mal moral, haciéndonos como
€l y reinando sobre nosotros. Cuando la Biblia dice que el
hijo de Dios apareci6 para destruir las obras del diablo, se
refiere, sobre todo y en primer lugar, al mal moral.>*

Por el otro lado, el mal incluye el elemento de las
consecuencias: significa sufrimiento, dificultades, eventos
desagradables y dafiinos, muerte. El mal que
experimentamos es el mal situacional,. Job usé la palabra
“mal” de esta manera cuando clamé en agonia “;No lloré
yo al afligido? Y mi alma, ;no se entristecié sobre el

% Ver Habacuc 1:13; Santiago 1:13; 1 Juan 1:5
21 Juan 3
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menesteroso? Cuando esperaba yo el bien, entonces vino
el mal . ..” (Job 30:25-26). Una rasgo caracteristico del
mal situacional es que tanto Dios como Satands lo usan,
aunque, por supuesto, con intenciones opuestas. La
intenciéon de Satands es dafiarnos, afligirnos con tales
males situacionales, y al final de cuentas, matarnos. Dios
emplea y aplica el mal situacional también, pero puesto
que él es santo sus intenciones son purificarnos o maldecir
a los pecadores, purificar la fe de su pueblo y juzgar a
aquellos que se rebelan.

Obviamente los dos significados del mal estdn ligados
cercanamente. El mal moral causa el mal situacional; el
pecado es la mancha que causa la muerte. El sufrimiento
es la consecuencia del pecado en dos maneras: primero, el
pecado causa que otros sufran; segundo, el pecado, tarde o
temprano, serd pagado justamente con dafio.” Satands, por
supuesto, explota tanto el mal moral como el situacional
para sus propdsitos malvados.

El cuadro general es vasto y majestuoso. El mal global, es
decir, el pecado y el sufrimiento, define la condicién
humana y el dilema humano. Sin embargo, igualmente el
bien global, es decir, el perdon y la bendicién, define el
regalo de Dios en Cristo. La misericordia de Dios hacia
los pecadores provee un perdén que es justo y que rompe
el poder del pecado reinante, logrando asi el bien moral.
La misericordia de Dios hacia los afligidos rompe los
dientes de los enemigos y nos planta en el paraiso,
logrando asi el bien situacional.

% Ver Romanos 6:23
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El mal moral versus el mal situacional

Esta distincién entre el mal moral y el mal situacional nos
conduce hacia un punto vital. Claramente Satands es tanto
un mentiroso que provoca el mal moral como un asesino
que aplica el mal situacional. Y en varios lugares sus
demonios son descritos actuando en ambas capacidades.
Ellos son mentirosos: La Escritura nos advierte de la
“doctrina de demonios” y los espiritus que animan a los
falsos profetas.”® Ellos son atormentadores: Sail era
perturbado; otros sufrieron ceguera, convulsiones, y cosas
semejantes. Asi que cuando encontramos a los espiritus
inmundos que demonizaban a la gente en Mateo, Marcos,
Lucas y Hechos, debemos preguntar qué es lo que estidn
haciendo: ;Estdn guiando a la gente a pecar, estin
lastimando a la gente o ambas cosas? Concebiblemente
pueden ser mentirosos; concebiblemente pueden tener a la
gente en esclavitud moral; concebiblemente pueden ser
atormentadores; concebiblemente pueden estar haciendo

todo simultaneamente, como lo enseflan los defensores del
MEM.

Pero la respuesta de la Escritura es clara e inesperada.
Dios consistentemente describe a los espiritus residentes
como males situacionales, no como males morales, que
hieren y abusan de la gente (Marcos 3:10). La
demonizacion es reconocida e identificada por su
expresion a través de las condiciones miserables, tales
como ceguera, sordera, pardlisis, demencia, y
convulsiones. Los pecados, tales como la incredulidad, el
temor, la ira, los deseos desordenados, y otras adicciones,

2 Ver 1 Reyes 22; 1 Timoteo 4:1; 1 Juan 4.1-6
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apuntan hacia el sefiorio moral de Satands, pero nunca
hacia una demonizaciéon que requiera del MEM. La gente
es victima de los sufrimientos demoniacos, tal y como son
victimas de cojera, ceguera, o puramente ataques
psicolégicos.

Esto explica porque los demonizados estdn en las listas de
los enfermos a quienes Jests sané®’ y porqué el Nuevo
Testamento menciona frecuentemente la demonizacidn.
La demonizacién no estd mas cargada de lo fantasmal o de
lo moral, de lo que estd la fiebre, la discapacidad, y otras
aflicciones. La obra ekbalistica era hecha para aliviar el
sufrimiento. Por ejemplo, la mujer con el espiritu que la
tenia encorvada es comparada con un buey o asno
sediento, atado y necesitado de ser llevado hacia el agua
(Lucas 13:10-17). Jesus sana a los demonizados, tal y
como lo hace con otros enfermos. El resultado de una
liberacion ekbalistica es alivio, paz y restauracion de las
capacidades mentales y fisicas. No dirige directamente a
la mejoria moral, excepto cuando el milagro producia una
fe agradecida en Jesus.

Debemos notar que algunas veces en la Escritura, la
enfermedad es una maldicién por un pecado en particular,
como en la demoniaciéon de Sauil. Sin embargo, en los
evangelios, la mayoria de las veces aparece como parte de
una maldicién general. Por lo tanto, Jesus usualmente se
acercaba a los enfermos desde una perspectiva que los
veia como personas sufriendo necesitadas de alivio, y no
como pecadores necesitando arrepentimiento. El desafi6 a

*7 Mateo 4:23-25 y muchos otras declaraciones hacen explicita la
conexion: por ejemplo Lucas 6:18; 7:21; 8:2; 9:42; 13:11-13.
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los discipulos cuando ellos buscaban una conexién causa —
efecto en el hombre ciego de Juan 9: “; Quién pecd, este o
sus padres?” Jesus dijo que el hombre estaba ciego para
que las obras de Dios fueran reveladas, no para que €l o
sus padres fueran amonestados.

Lo mismo es cierto del ministerio ekbalistico a través del
Nuevo Testamento. La gloria y bondad de Dios son
reveladas; los demonizados nunca son descritos como
culpables de sus aflicciones. Esto no significa que los
enfermos, y presumiblemente los demonizados, no eran
pecadores ademads de su afliccion. Veamos como Jests
traté al paralitico en Marcos 2:5 y Juan 5:14. Sin
arrepentimiento, fe y obediencia los  sanados
temporalmente enfrentardn peores sufrimientos, esto es, la
amenaza del infierno. Sin arrepentimiento fe y obediencia
los exorcizados enfrentardn siete demonios peores,
también una amenaza del infierno.

Claramente en los evangelios una persona ‘“tiene” un
espiritu inmundo de la misma manera en la que él o ella
“tiene” fiebre, convulsiones, o una pierna paralizada.
Contrario a la ensefianza del MEM, los espiritus inmundos
nunca son implicados como teniendo a la gente en
esclavitud de incredulidad y pecado. Nunca son
presentados como habitando y esclavizando partes
pecaminosas de la personalidad humana. En vez, son
parte de la maldicién que el Salvador amante ha venido a
revertir.

Dado el clima de opinién de hoy, el énfasis del Nuevo
Testamento es tan poco enfatizado que vale la pena
repetirlo:  El  Nuevo Testamento nunca liga la

80

demonizacion al mal moral en la persona que tiene un
demonio. La ensefianza del Nuevo Testamento no conecta
los demonios residentes con pautas de pecado en el
individuo demonizado o con el impacto del pecado de
otros. La unica excepcion es prueba de la regla. En varias
ocasiones en los evangelios la posesion demoniaca es
ligada con el mal moral: Mateo 11:18, Marcos 3:21-30,
Lucas 7:33, Juan 7:20, Juan 8:48-52 y Juan 10:20. Pero
todos estos son casos de un mal diagndstico. Juan el
Bautista y Jesis son acusados falsamente de estar
moralmente demonizados. Jesus fue acusado de hacer mal
con demencia blasfema. Juan fue acusado probablemente
de fanatismo.

Hay sélo dos casos de personas habitadas por demonios
los cuales podrian ser interpretados como ligados al mal
moral: el endemoniado Gadareno (Marcos5:1-20) y la nifia
esclava de Filipos (Hechos 16:16-18). Pero en el primer
caso, la Escritura enfatiza su comportamiento extrafio y su
sentido de tormento sin descanso. Puede ser que haya sido
socialmente inaceptable, demente y miserable, pero
(enfatiza la escritura su pecaminosidad? ;Tenian los
demonios un “lugar” en alguna pauta de pecado de él o su
familia? La Biblia en ningin lugar autoriza tales
especulaciones acerca del porqué este hombre o cualquier
otro, sufre de un caso de demonios. En el caso de la nifia
esclava, la Escritura enfatiza cudan molestosas llegaron a
ser sus declaraciones verdaderas, pero no le asigna
ninguna evaluacién moral. El comportamiento molestoso
probablemente no siempre es pecaminoso.

El pecado no es identificado como la causa de la
demonizacion; tampoco la demonizacién esté ligada con el
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pecado perpetuado. Nunca se contempla en los relatos
biblicos cémo interactian los demonios con las respuestas
naturales pecaminosas de la victima. Uno puede
imaginarse que los demonios tentaban al gadareno a la ira,
desesperacion y temor, y a la nifia esclava al orgullo y al
deseo de poder. Pero la Escritura no le atribuye las
respuestas pecaminosas a la demonizacién. Los demonios
(y el MEM) estan agudamente separados de cualquier cosa
relacionada con la guerra espiritual contra el pecado
residente.

Este punto merece ser considerado por todos los
proponentes del MEM. Ni un solo ejemplo en la Biblia
muestra que Jesus o los apostoles usaran el MEM para
lidiar con el mal moral. Los espiritus inmundos
residentes, como otras formas de sufrimiento, quiza
creaban a las victimas condiciones de tentacion para hacer
algiin mal moral.”®® Pero no tenemos evidencia que la
demonizacion fue causada por el pecado y la incredulidad
0 que tuviera una influencia esclavizante que perpetuara
el pecado y la incredulidad.

Diferentes Modos para Diferentes Males

El paso siguiente es ver que Jesus vence a ambas formas
de mal (moral y situacional), pero de diferente manera.
Tanto el pecado como la miseria son vencidas a través de
Jesucristo. Como Aquel quien nos libra del mal (Mateo
6:13), €l ha conquistado tanto al pecado como a la muerte.

* La misma Palabra griega peirasmos significa tanto “pruebas” como
“tentacidn,” pues las pruebas situacionales tipicamente nos tientan al
mal moral.
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El ha removido tanto el poder (mal moral) y la pena (mal
situacional) del pecado. Pero no debemos ir tan a prisa de
modo que nos perdamos un punto clave: Para destruir las
obras del principe de las tinieblas, Jesus usé tanto el modo
clasico como el ekbalistico, cada uno en su lugar
apropiado.

En el principio del ministerio publico de Jesus, Satands
vino como el tentador para que Jesus cometiera mal moral.
Satands deseaba gobernar el corazon de Jesus. Pero Jesus
us6 el modo cldsico para resistir al diablo, confiando en la
Palabra de Dios y obedeciendo a través del poder interno
de Dios.” Similarmente, cuando Jesus se refirio a las
acciones, creencias, motivos y reacciones de otras
personas, €l les hablé en el modo clésico: arrepentimiento,
confianza en la verdad de Dios, y obediencia a través del
poder interno de Dios.

La leccion es clara: Cuando fuera o donde fuera que Jests
lidiaba contra los intentos de Satands de establecer o
mantener su seflorio moral malvado, €l no usaba el modo
ekbalistico, sino el modo clédsico de guerra espiritual. El
nunca ech6 fuera demonios de pecado fuera de la gente,
pero si sefiald y reprobd el pecado, invitando a la gente a
acudir a la gracia de Dios.

Jesus usé a menudo un modo diferente de batalla cuando
encontraba a los que sufrian, a los enfermos,
endemoniados, discapacitados, pobres, oprimidos y
confundidos. En contra del mal moral, él ejercié su poder
misericordioso para liberar a la gente y traerlos hacia él.
En el caso de los endemoniados, Jesus usé el ministerio

2 Ver Mateo 4:1-1 1; Lucas 4:1-13
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ekbalistico. Para otros que sufrian trajo alivio similar a
través de tales cosas como sanidades y resurrecciones,
multiplicacion de panes, y calmando la tormenta. Jestus a
menudo usé el modo de poder para aliviar los sufrimientos
temporalmente, para dar una probada de libertad de la
maldicidn.

Pero Jesis también usé y ensefid el modo clasico al
enfrentarse al mal situacional. Aunque sufrié males
situacionales, €l no us6 actos de poder para revertir sus
propias aflicciones, tales como convertir las piedras en pan
cuando tuvo hambre. Cuando Satands viné hacia él como
un asesino, Jesus sufrio6 como el Cordero de Dios. Su
resurreccion, el acto supremo de poder, fue realizado en el
modo clasico: Fue obediente hasta la muerte, confiando en
la promesa del poder del Padre para resucitarlo. “Ahora el
gobernador de este mundo es echado fuera,” dijo Jesus,
pero la ironia es asombrosa: los resultados ekbalisticos
supremos fueron logrados a través del modo clasico. El
también ensefi® el modo cldsico a sus discipulos en la
oraciéon del Sefior. “No nos metas en tentacion, mas
libranos del mal” abarca tanto nuestros sufrimientos como
nuestros pecados. En resumen, Jesus siempre usé el modo
clasico para lidiar con el mal moral; €l usé tanto el modo
clasico como el ekbalistico para lidiar con el mal
situacional.

Una alegoria breve ilustrard estos dos modos de referirse a
los dos aspectos del mal. Imaginemos a los ejércitos
humanos de las tinieblas como soldados bien armados,
dedicados y con el cerebro lavado, quienes estidn
descalzos, harapientos, enfermos, hambrientos, heridos y
oprimidos por sus oficiales. En contra de ellos, la labor de
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los ejércitos de la luz es pelear de dos modos, primero
destruir su mal moral y segundo, hacerles el bien para
vencer el mal situacional. Los ejércitos de la luz primero
tiran bombas y folletos sobre los soldados. Las bombas
son para destruir el mal moral: tanto la capacidad como la
voluntad de pelear. Algunos soldados morirdn; otros seran
heridos o desmoralizados. Los folletos prometen vida,
comida, abrigo, buen trato y mucho mas para aquellos que
se rindan. Ellos pueden rendirse y vivir, o seguir peleando
y morir. Pero para que los enemigos sepan que el ejército
de la luz tiene buenas intenciones, el ejército de la luz deja
caer sobre las lineas enemigas paquetes de comida, ropa,
calzado y medicina. Los articulos revitalizantes refuerzan
los folletos, haciendo que las promesas sean tangibles al
producir algin bien inmediato. Esta reparacién temporal
del mal situacional es s6lo un anticipo de las bendiciones
de la fe en el vencedor. Pero los folletos contienen una
advertencia. Si los soldados que experimentaron un
alimento caliente, zapatos nuevos y antibidticos no se
arrepienten, les esperan aflicciones aun peores: tormento y
muerte eterna.

Jesus peled la guerra de ambas maneras. Los paquetes de
alivio temporal fueron el MEM, esto es, hacer el bien a
aquellos quienes estaban sufriendo dentro del dominio de
las tinieblas. Las bombas, los folletos y los convoyes de
ayuda eran el modo clasico. Juntos, los dos modos
derrotaron totalmente tanto al mal moral como al
situacional de las tinieblas.

Por un lado, los evangelios narran un “encuentro de
poder” prolongado entre Jesis y los varios males que
acosaban a la gente. Los demonios a menudo estdn en la
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mira cuando Jesus alivia el sufrimiento por medio de una
palabra de mando. Los demonios obedecen
irresistiblemente, como lo hicieron el clima, las fiebres y
los panes. Sin embargo, las confrontaciones ekbalisticas
entre Jesus y los espiritus no tienen el sentido de combates
titdnicos entre fuerzas del bien moral y el mal inmoral. En
vez de esto, tienen el sentido de un alivio compasivo de la
miseria humana. La razén es que el MEM y otros modos
de poder reparaban los males situacionales, no el mal
moral. El MEM realmente no se trata de “guerra
espiritual.”

Por el otro lado, los evangelios narran un ‘“encuentro de
verdad” prolongado entre Jesis y el mal moral que
contiende por el corazén humano y lo llena. EI combate
moral titdnico ocurre en el modo cldsico de la guerra
espiritual (las tentaciones de Jesds en el desierto y en el
huerto de Getsemani), cuando el hijo aprendié obediencia
a través de lo que sufria. A través de su ministerio, Jesus
rescatd a aquellos en la esclavitud moral de Satands por
medio de las palabras de verdad que reclamaban autoridad
sobre la tentacién, el pecado y la incredulidad. Nunca hay
referencia a espiritus residentes. La verdadera guerra
espiritual involucra al mal moral, no al situacional. El
buen médico da medicina a su paciente para bajar la
presion arterial alta; el MEM alivié temporalmente el mal
situacional. Pero él médico también desafia al paciente a
renunciar al cigarro, la bebida y la comida chatarra, es
decir, el mal moral. Esto dltimo es el campo de batalla
decisivo.

Consideremos un ejemplo de la interaccidon continua entre
los modos al alternarse el mal moral y el situacional en el
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escenario de la Escritura. Marcos 7 — 8 nos ofrece un caso
de estudio compacto y tipico. Los fariseos ensefian
falsedades, asi que Jesus los censura y ensefia acerca de la
iniquidad del corazén humano (moral; 7:1-23). Una nifia
pequeia sufre de demonizacién, lo que es comparado
metaféricamente con la necesidad de alimento, asi que
Jesus echa fuera el demonio (situacional; 7:24-30). Un
hombre sordo y parcialmente mudo es traido a Jesus, asi
que €l lo sana (situacional 7:31-37). Las multitudes estdn
hambrientas, por lo que Jesus las alimenta por medio de
una obra de poder misericordioso (situacional 8:1-9). Los
corazones de los fariseos y de los discipulos son duros,
Jesus lo censura (moral 8:10-21). Un hombre ciego es
traido a é€l, Jesuis lo sana (situacional 8:22-26). Pedro
muestra fe y luego incredulidad, Jesus lo acusa, luego lo
censura como un Satanas>’ (moral 8:27-33). Jests luego
ensefla de la necesidad de morir a uno mismo (moral 8:34-
38). El mal moral no menos satdnico que el mal
situacional, pero los problemas diferentes obviamente
demandan diferente tipo de solucién.”

¢Hubo cambio en la Metodologia?

% Notemos que no hay ninguna respuesta ekbalistica hacia la
influencia de Satanas sobre Pedro. Similarmente, cuando Satands mas
adelante pidi6 sarandear a Pedro como al trigo, la respuesta de Jesus
fue en el modo cldsico: oracidn, ensefianza, advertencia, promesa,
restauracion paciente.
3! Aquellos que quieran continuar probando estas ideas notaran que la
pauta que trazamos en Marcos 7 - 8 es repetida a través de los
Evangelios y Hechos. Jesus yuxtaposiciona los milagros (dirigidos
hacia el mal situacional y a revelar su bondad) con la ensefianza,
reprension, predicaciéon y cuestionamiento (dirigidos hacia el mal
moral y para desafiar nuestra maldad).
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Ciertamente hay un cambio en la metodologia del Antiguo
Testamento a los Evangelios en cuanto al trato con el mal
situacional, pero no debemos exagerar el contraste. La
manera antigua de pelear contra el mal situacional
tipicamente involucraba orar para que Dios libere y
esforzarse por aminorar el sufrimiento y la injusticia.
Entonces Jesis vino y usé los encuentros de poder para
crear alivio instantaneo. Pero, obviamente, el cambio en
la metodologia entre los dos testamentos no es absoluto.
El Nuevo Testamento a menudo describe las maneras
normales de combatir el mal, tales como las maneras
como somos ensefiados a orar y como Jesus dio dinero a
los pobres y confrontd la injusticia. Y también en el
Antiguo Testamento encontramos temporadas en las que
el poder divino, a través de los profetas, vencié al mal
situacional. Moisés dividié el Mar Rojo y el Rio Jorddn y
proveyd mand y agua en el desierto; Elias y Eliseo trajeron
una serie de misericordias y juicios.

Pero generalmente en el Antiguo Testamento la gente
clamaba a Dios para que los libere de sus aflicciones, se
arrepentian cuando su pecado era la causa inmediata y
buscaban la justicia y la misericordia. Algunos pasajes,
tales como Levitico 26:14-39, 1 Reyes 8 y Lamentaciones,
presentan casos en los que el mal situacional es una
consecuencia disciplinaria del mal moral, que tenia la
intencién de traer el arrepentimiento y la busqueda de
refugio en el Sefor. Otros pasajes, tales como los Salmos
31 y 34, e Isaias 53, presentan casos en los que el mal
situacional es injusto; llegaron a ser ocasiones para buscar
refugio en el Sefior y para actuar con valor. El Salmo 107
nos da ejemplos tanto de los sufrimientos justos como de
los injustos. Ademads otros pasajes, tales como el Salmo
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52 e Isaias 24, presentan casos en los que el mal
situacional es una consecuencia punitiva final y justa por
el mal moral. Existe un comin denominador, ya sea que
se trate del mal o del bien situacional: “Entonces
conocerdn que yo soy el Sefor.”

En el Nuevo Testamento, ocurre algo extraordinario en los
encuentros de poder. El Dios hecho carne responde
inmediatamente al clamor de la miseria. El Pastor mismo
venda las heridas de su pueblo. Y el pueblo responde con
asombro, “;Quién es este que hasta el viento y el mar, los
demonios y la enfermedad, el pan y los peces, le
obedecen? Deberiamos esperar que cuando el Sefior
mismo llegara, los males naturales fueran demolidos por
medio de encuentros de poder.

Pudiéramos esperar que cuando el Sefior llegara, los males
morales también serian demolidos por medio de
encuentros de poder: un juicio fiero sobre toda la maldad.
Juan el Bautista ciertamente esperd un encuentro de poder
contra el mal moral, y por lo tanto, esper6 el final de la
necesidad del modo cldsico. En lugar de esto, Jesus
rehusa mandar fuego sobre sus oponentes. EIl encuentro
de poder con el mal moral ocurri6 cuando el Cordero
obedeci6 hasta la muerte, llevo sobre si la fiera ira de
justicia, y fue resucitado a una vida indestructible por el
poder del Espiritu. Satands ya no puede tener a las
naciones en oscuridad bajo el poder del pecado y la
muerte. Por lo tanto, el hombre fuerte estd siendo
saqueado a medida que la gente de todas las naciones
viene a luz.
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Nunca hubo un cambio en la metodologia real para lidiar
con el mal moral: orgullo, lujuria, ira, enojo, mentira,
autojusticia, borrachera, incredulidad, idolatria practicas
de ocultismo, y todos los otros pecados que habitan en los
corazones humanos. El pecado repetitivo pone a la gente
en esclavitud moral, pero no en esclavitud de espiritus
residentes. El asunto principal de la guerra espiritual sigue
siendo el intento de Satands de obtener y sostener la
hegemonia moral, y el modo infalible para combatir sigue
siendo el modo clasico. De nuevo, la conclusion es
ineludible: EI MEM, el cual Jesis us6 para atacar a las
consecuencias del pecado, nunca llegé a ser el modo
elegido para atacar a la causa del problema, es decir, al
pecado.

Similarmente, no hubo cambio alguno en la metodologia
para lidiar contra el mal moral que cometen otros contra
nosotros. Los demonios no obtienen acceso o control
cuando alguien ha pecado contra nosotros, aun en los
casos de mucha maldad. El abuso puede producir angustia
incalculable, tentdndonos y ensefidndonos a devolver mal
profundo por mal profundo. Pero nuestra respuesta al mal
moral sigue siendo un asunto moral: ;Perdén o amargura?
(Valor o temor? ;Verdad o Mentira? ;Esperanza o
desesperacion? jAmor a los enemigos u odio y temor
hacia ellos? ;Devolver bien o devolver mal? ;Renovarse a
la imagen de Cristo o reforzar la imagen de Satands?

El modo cldsico de guerra fue ensefiado al detalle en la
ley, los Profetas, Job, Salmos y Proverbios. Luego fue
reiterado en todo el Nuevo Testamento. Si, Jesus es el
modelo de este modo de guerra espiritual. Lo que Jesus
hizo para pelear la guerra espiritual contra el mal moral es
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lo que debemos hacer nosotros: confiar en la palabra
verdadera de Dios y obedecerla a través del poder interno
del Espiritu Santo.*

Herramientas Equivocadas, Tareas Equivocadas

La Teologia del MEM da pasos seriamente equivocados
porque no sigue la clara distincién que la Biblia hace entre
pecado y sufrimiento. Debido a que la mayoria de los
defensores del MEM no ven lo suficientemente cerca los
textos en sus contextos, ellos entrelazan el pecado y el
sufrimiento, y por ende, a los métodos cldsico y
ekbalistico.  El resultado es una teologia préctica
confundida y distorsionada que usa las herramientas
equivocadas para las tareas equivocadas.

El mal moral es el enfoque abrumador de los estudios de
casos del MEM contempordaneo. Caso tras caso se
describen problemas a los que Jests los hubiera tratado en
modo cldsico y no en el ekbalistico. EI catdlogo de
“demonios” en la prictica y la literatura del MEM es de
hecho un catilogo de pecados comunes: pautas
compulsivas y enraizadas de ira, lujuria, practicas
ocultistas, orgullo, temor, incredulidad, etc. El “lugar” por
medio del cual los demonios supuestamente obtuvieron
acceso y sostienen los privilegios de residencia es un
“lugar” moral. Se refiere a los pecados antes mencionados
combinados con nuestros pecados pasados y los pecados
pasados de otros.

* Por supuesto, nuestra confianza en Dios usualmente implicard
alejarnos de algo malo, cosa que Jesuds nunca tuvo que hacer. Ver
Hechos 26:18
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Los defensores del MEM sostienen que siguen el modelo
de Jesis de guerra espiritual, pero su modelo esta
realmente mds enraizado en la cosmovisidén ocultista que
en la biblica. Incorrectamente toman el modelo que Jesus
usé para pelear en contra del mal situacional y lo adaptan
para pelear contra el mal moral. Al demonizar el pecado,
la teologia del MEM realmente adopta una cosmovisioén a
la cual la Biblia se opone.

Aqui me estoy enfocando en los rasgos distintivos del
MEM, aunque en la préctica la mayoria de los practicantes
del MEM introducen elementos de la guerra espiritual
clasica para crear un mezcla extrafia de los dos modos. A
los demonizados a menudo se les da la responsabilidad de
hacer la guerra espiritual cldsica, sin embargo también
tienen necesidad del MEM para tratar con las ataduras
morales. Es como si Jests le hubiera dicho al joven rico
que se arrepintiera de su adoracion a las riquezas, pero
luego echara fuera de él los demonios de las riquezas y la
autojusticia que estaban estorbando su arrepentimiento.

El sistema de Neil Anderson ilustra esta tensiéon. El se
aleja constructivamente del MEM cuando ensefia que un
“encuentro de verdad” debe reemplazar al “encuentro de
poder.”  En lugar de conversar con los demonios,
Anderson habla con la gente, invitindola a creer las
doctrinas evangélicas medulares de la gracia y nuestra
nueva identidad en Cristo. Pero todavia conceptualiza el
problema fundamental como demonios residentes de
pecado. Lo que en efecto hace Anderson es ensefiar a la
gente a echar fuera sus propios demonios de pecado
usando el modo clasico de guerra espiritual. Su sistema,
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por lo tanto, es un hibrido. El define equivocadamente el
problema, aceptando el modelo del MEM de pecados
como demonios residentes, pero proporciona la solucién
correcta.

Los problemas con el enfoque del MEM son practicos al
igual que tedricos. La demonizacion del pecado que hace
el MEM genera un modo defectuoso de cuidado y consejo
pastoral, un modo defectuoso de autoconsejo y un modo
defectuoso de guerra espiritual. La verdadera guerra
espiritual estd siendo oscurecida por las versiones actuales
del ministerio ekbalistico que tiene muy poco parecido a
las practicas y propositos de Jesus al echar fuera demonios
y aun menor parecido a lo que la Escritura ensefia acerca
de nuestra lucha diaria. Es cierto que las técnicas del
MEM tipicamente no reemplazan enteramente al modo
clésico, sino que lo suplementan. Pero la cosmovision del
MEM, con su nocion de los sefiores demoniacos
residentes, pervierten la cosmovision biblica. Aunque los
practicantes mas sobrios del MEM intentan reducir la
importancia de echar fuera demonios, la cosmovision
demonoldgica tiene tal influencia grande y dafiina que sus
precauciones no impiden nada. Se hace pensar a la gente
que la conexién de Satands con nuestras batallas con el
pecado son un asunto de residencia de espiritus. La frase
“problemas espirituales” tiende a ser definida como un
problema de “espiritus residentes.”

Hemos hablado de la continuidad entre el modo de
ministerio de Jests y el nuestro, es decir, el modo clasico
de guerra espiritual. Pero no hemos hablado de las
discontinuidades entre nosotros y Jesus. Jesis a menudo
actud de maneras, las cuales no somos llamados a imitar.
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En el préximo capitulo examinaremos los cambios
numerosos en el modo de ministerio encontrados en la
Escritura.

Capitulo VI. El Modo del
Ministerio de Jesis y el
Nuestro

Entre las obras poderosas de compasion y autorevelacion
que Jests realiz6, el modo ekbalistico para aliviar el
sufrimiento no es lo més sobresaliente. El realiz6 muchas
sefales dramadticas de poder: Echo fuera demonios, san6 a
los enfermos, resucitdé a los muertos y él mismo fue
resucitado, caminé sobre el agua, multiplicé los panes y
los peces, y muchas otras cosas. Existen algunas
discontinuidades obvias entre lo que Jesus hizo y lo que
nosotros debemos hacer; existen también continuidades.
La Escritura nos ensefia a discernir la diferencia.

En este capitulo veremos once ejemplos de las obras de
Jesus con respecto a las cuales hemos sido llamados a
realizarlas de manera diferente a nuestro maestro.
Notemos tres cosas acerca de cada ejemplo. Primero,
Jesus se concentré en necesidades humanas genuinas que
contindan existiendo hoy en dia. Segundo, Jests realiz6 la
accion particular de una manera sorprendente y con
autoridad, en un modo “mandato-control”. Es decir: “Lo
digo. Ocurre.” Tercero, se nos dice (por precepto o
ejemplo) que debemos hacer la misma obra pero de una
manera diferente, en el modo clasico de la fe y la

94

obediencia. Los modos cambian. Hay buenas razones
biblicas para creer que la sanidad ekbalistica de demonios
ha sido reemplazada por el modo clasico.

Antes de comenzar es importante notar que el cambio de
modos no es algo singular del Nuevo Testamento. El
Antiguo Testamento nos da un ejemplo asombroso de un
cambio de modo con respecto a la alimentacién de la
gente. Cuando los Israelitas anduvieron en el desierto, el
Sefor milagrosamente proveyd para sus necesidades
diarias: el mand aparecia cada mafiana y el agua fluyé de
la roca. Pero las cosas cambiaron en el momento en que
los israelitas cruzaron el Jorddn. Comieron la dltima
porcién de mand cuando entraron a la tierra de leche y
miel, de campos y arboles frutales, de manantiales de agua
corriente. Un encuentro de poder contra el mal natural
revirtié la maldicion del desierto seco por cuarenta afios,
pero luego, los israelitas se convirtieron en agricultores y
ganaderos. El modo de poder inmediato siempre servia
para lograr propdsitos divinos particulares. En el desierto
del Sinai puso a prueba (y para algunos, les ensefid) la
dependencia diaria, fidelidad, gratitud y esperanza. La
guerra espiritual en Sinai era moral, ocasionada s6lo por el
desierto reseco y el modo de Dios de proveer para su
necesidades fisicas.

Estos once ejemplos que a continuacidn se presentan estan
ordenados de una manera general y terminan con aquellos
que se acercan mas al MEM. Algunos ejemplos nos
hablan de lo que pareceria para algunos partes menores de
la vida: la pesca, el clima, los impuesto. Otros ejemplos
parecen relativamente con mayor peso: perdon de pecados,
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sanidad de los enfermos, resurreccion de los muertos. Sin
embargo, notaremos como emerge una pauta consistente.

Pago de Impuestos

Jesus y el apdstol Pedro, por lo menos una vez, pagaron
sus impuestos de una manera inusual. Jesus envié a Pedro
a pescar con la instrucciéon de que el pago de sus
impuestos para el templo seria encontrado en la boca del
primer pez que Pedro capturara.”> En este ejemplo el
modo “mandato-control” tenia un propdsito didactico. El
Seflor mismo no necesitaba pagar impuestos para su
propio templo; sin embargo, para no ser ofensivo, pago
sus impuestos de una manera que revelara quién era.

Otros pasajes de la Escritura nos ordenan que paguemos
nuestros impuestos, asumiendo que usaremos métodos
mds normales.® La necesidad de pagar impuestos
permanece, pero el modo de reunir el dinero ha cambiado.
Por supuesto, nunca se nos prohibe que usemos dinero
“caido del cielo” para pagar nuestros impuestos. Pero el
modo “mandato-control” de Jesus, el cual cred un dinero
“caido del cielo,” claramente es reemplazado (como
también era precedido) por el modo cldsico de
mayordomia. Trabaja, y paga lo que debes.

Notemos que la idea del cambio de modo entre lo que
Jesis hace y lo que nosotros debemos hacer no es
realmente un argumento “de silencio.” La Escritura no
nos ordena que controlemos la naturaleza por nuestra

3 Ver Mateo 17:24-27
* Ver Mateo 22: 16-22; Romanos 13:1-7
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palabra de poder para que obtengamos dinero para pagar
impuestos. Pero debido a que el resto de la Escritura
ensefa y ejemplifica un modo diferente, tal prohibicién
seria absurda y redundante.

La Pesca

En dos otras ocasiones Jesis también usé su modo
“mandato-control” para dirigir los viajes de pesca de los
apéstoles.” Estos fueron encuentros de poder con el mal
situacional: en ambos casos, los pescadores habian
trabajado toda la noche pero no habian pescado nada.
Jesis usé su poder para bendecir a su gente afligida,
revirtiendo de nuevo la maldicién del trabajo futil. En
ambos casos, la orden de Jests resultdé en una pesca
asombrosa. El reconocimiento de que sélo el Sefor tenia
tal poder causé varias reacciones. Pedro fue humillado en
el primer caso: ‘“Aléjate de mi, Sefior que soy hombre
pecador.” En el segundo caso se tir6 al agua al reconocer
g£0z0s0 a Jesus.

En ambos casos el modo que Jesus usé tenia un propdsito
definido. En el caso de la pesca, como en el de los
impuestos, Jesus ordend a sus apdstoles que hicieran algo
que les revelaria su control sobre el mundo natural.
(Debemos seguir este modo? Aqui no tenemos algin
mandato directo, sélo el ejemplo de los apdstoles. Cuando
Jesus no estaba fisicamente presente, ellos pescaron como
solian hacerlo. Como con el ejemplo del dinero para el
impuesto en la boca del pez, los apdstoles pescaron en el

3% Ver Lucas 5:4; Juan 21:3-6
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modo de “encuentro de poder” sélo cuando fueron la
audiencia y los beneficiarios de la orden directa de Jesus.

Caminar Sobre el Agua

Los Evangelios registran que Jesis y Pedro caminaron
sobre la superficie del Mar de Galilea.”® Jesis camin6
sobre el agua porque €l era el creador de cielo y tierra, el
hacedor del agua. Y Pedro caminé sobre el agua a través
de la fe en Jests al responder a la orden de Cristo. Pero
Pedro comenz6 a hundirse cuando perdi6 la fe. Jesus le
rescaté y luego le reprendid. Jesus usd estd pardbola
actuada como una demostracion viva de la naturaleza de la
fe.  Este encuentro de poder también produjo fe
directamente: “Entonces los que estaban en el barco
vinieron y le adoraron, diciendo: Verdaderamente eres
Hijo de Dios”.

Hoy en dia, y a través de toda la Biblia, siempre
encontramos asuntos de fe similares. Pero ahora
normalmente expresamos la fe por medio de “caminar en
medio de las aguas profundas” en vez de hacerlo sobre el
agua. El modo de expresar la fe ha cambiado a un modo
clasico.

Alimentar a los Hambrientos, Dar de Beber a los
Sedientos

El hambre y la sed, y sus muchas causas, son males
situacionales permanentes. La sequia, los abrojos, la
langosta, la injusticia social, invasiones enemigas, y la

36 Ver Mateo 14:24-33
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flojera pueden llevar a la privacién y aun a la muerte. El
Senor Dios, como juez, se dio a conocer por medio de
traer estos males sobre aquellos que se apartaron de él. El
Senor Dios, como salvador, se dio a conocer por medio de
proveer para aquellos que se refugiaron en él. Algunas
veces usO encuentros de poder: el mand, las codornices,
los cuervos de Elias, la taza de harina y la jarra de aceite
de la viuda pobre. Algunas veces usé demostraciones mas
“normales” de poder soberano: la tierra que fluye leche y
miel, la prominencia de José en Egipto, el tiempo de la
sequia y la lluvia.

En dos ocasiones el modo de Jesus para enmendar el mal
fue orar y multiplicar pequefias cantidades de comida para
alimentar a vastas multitudes. Y una vez convirti6 el agua
en vino para bendecir una celebracion. Jesds uso este
modo para lograr tres cosas: Revelarse como el Sefior,
hacerle bien a la gente tangiblemente, y hacer un llamado
a venir a la fe. El vino milagroso de Cand, por ejemplo,
invit a los testigos a ponderar el Salmo 104:15: El Sefior
hace producir el “vino que alegra el corazén del hombre.”
Jesus demostrd su poder divino dramdticamente.

Juan 6 ofrece la discusién més larga de los propdsitos que
tiene el modo “encuentro de poder.” Dar dinero a los
pobres pudo haber alimentado a los hambrientos también,
un modo que Jesds evidentemente usé rutinariamente.’’
Pero alimentar a los hambrientos por medio de su mandato
era en si mismo un acto de amor, sosteniendo la vida
temporalmente. Y el milagro también proveyé una
oportunidad para ensefiar acerca de las necesidades

37 Ver Juan 13:29
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humanas mdas profundas. El pan que sostuvo
temporalmente la vida por un dia apuntaba al verdadero
pan que sostendria la vida eternamente.

Lo que Jesus hizo al alimentar a los cinco mil tipifica
otros eventos. El modo “mandato-control” atrajo una gran
atencion, revelando que Jesus era, por lo menos, un
profeta del Sefior (Otro Moisés, Elias o Eliseo) o tal vez el
Sefior mismo. Como Dios dio mand a los israelitas en el
desierto, asi ahora la gente comia pan extraordinario. Pero
el modo no era un fin en si mismo o algo para ser
perpetuado. El modo de los ataques de Jesus sobre el mal
situacional siempre tenian el enfoque triple de ser actos
genuinos de amor para los necesitados, revelando que él
era Dios y Cristo encarnado, e invitando a la fe para que la
gente creyera.

Nosotros también debemos alimentar a los hambrientos, y
nuestro modo debe seguir el ejemplo de Jests hasta cierto
punto; por ejemplo, nosotros también oramos. Pero la
Biblia ensefa una discontinuidad fundamental en el modo
entre lo que Jesus hizo después de orar y lo que nosotros
hacemos. Cuando oramos la oracién del Padre Nuestro,
“danos hoy el pan de cada dia”, le pedimos a Dios que
provea. Comemos lo que el fruto de nuestro propio
trabajo produce o comemos lo que comparten otros con
nosotros en amor. Mientras que Jesus multiplico los peces
y lo panes, nosotros damos a la iglesia, apoyamos a una
organizaciéon de beneficencia, organizamos un banco de
alimentos, alimentamos a los infantes, preparamos la cena
para nuestros hijos, mostramos hospitalidad.
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(Por qué no usamos medios sobrenaturales para alimentar
hoy en dia a los hambrientos? ;Serd simplemente que
sabemos que no podemos por nosotros mismos? No
tenemos ningin mandamiento de multiplicar los panes y
los peces, pero la Escritura en otros lugares, tanto por
medio de mandamientos como por ejemplos, nos dice que
hagamos algo diferente. Pablo, por ejemplo, trabajo
diligentemente para satisfacer sus propias necesidades y
ayudar a los necesitados.® Efesios 4:28 nos dice que
trabajemos con nuestras manos para que podamos
compartir con los que tienen necesidad. Pablo escribio
extensamente a los Corintios para que juntaran dinero para
ayudar a una iglesia en una regién en crisis. El modo
pastoral reemplazé el modo “encuentro de poder”.

Hablar con la Autoridad de Dios

(Cémo expresan los seres humanos la autoridad de Dios?
Jesus habl6 con autoridad personal directa diciendo: “Yo
os digo.” No habl6 “como los escribas y fariseos” o como
nosotros hablamos.  Aunque tenemos autoridad (la
autoridad de Dios) no hablamos de la misma manera que
Jesas. Nuestra autoridad fundamentalmente dice, “La
Biblia dice . . .” “El Sefior dice . . .” “Dios dice . . .” Esto
no es débil o impersonal; nuestras palabras pueden ser
llenas por un sentido de solemnidad y urgencia: “En el
Nombre del Sefior, solemnemente les encargo, les suplico

” La autoridad del Sefior puede aun ser implicita en
lugar de ser explicita: “Te estds matando a ti mismo por lo
que crees y la manera en que vives. Arrepiéntete o

* Ver Hechos 20:34 y demds versiculos.
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morirds.”” De cualquier manera, nuestra autoridad es

derivada, no es propia.  Nuestra autoridad es un
seflalamiento apuntando hacia Aquel que tiene toda
autoridad en los cielos y en la tierra. Jestus hablé con
autoridad en primera persona, pero no nos atrevamos a
hablar de esta manera o estaremos pecando.

Llamo a la Gente al Ministerio

(Como llamo6 Jesus a la gente al ministerio? El miraba a
sus futuros discipulos y les decia, “Deja tu mesa de
impuestos, deja tus redes y sigueme.” Jesus habld, los
apoéstoles obedecieron. Mads adelante, el encuentro de
poder de Jests con Saulo le cegd y le tir6 al suelo: “Ahora
levantate y entra a la ciudad, y se te dird lo que debes
hacer” (Hechos 9:6). Jesis usé el modo ‘“mandato-
control” con una autoridad imposible de ser contravenida.

Nosotros también debemos Illamar a las personas y
escuchar el llamado al ministerio. No utilizamos el modo
“mandato-control,” sino miramos la direccion de la
Escritura en tales pasajes como 1 Timoteo 3. La Escritura
nos da criterios objetivos: cardcter, disposicion,
experiencia, reputacion y dones. Probamos a las personas,
observando su vida en el transcurso del tiempo; oramos al
Seior por Sabiduria.

En muchos de estos once ejemplos Jesis usé ambos
modos, lo cual es apropiado para el Dios-hombre.
Primero llam¢ a sus discipulos en una manera dramadtica y

® Esta declaracién seria de autoridad personal si lo que quisieramos
decir fuera, “Arrepiéntete con respecto a mi o te mataré.”
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asombrosa; luego oré toda la noche anterior al dia en que
seleccion6 finalmente a doce para ser apdstoles.
Similarmente, comié alimento que fue obtenido y
preparado normalmente. Cruz6 el lago en una barca. Cito
la Escritura. Us6 dinero que fue adquirido y donado de
maneras normales. Aun en la vida de Jesis el modo
“mandato-control” tenia un propdsito distinto y un lugar
limitado. La Biblia es silenciosa en el sentido de que
nunca dice que no usemos mandatos autoritarios para
llamar a los lideres; sin embargo, es un silencio ruidoso
porque se nos dan tantas instrucciones acerca de cémo
usar el modo clésico.

El Perdon de Pecados

Hay continuidad y discontinuidad sorprendente entre Jesus
y nosotros en cuanto al manejo del pecado. La
continuidad estd en el punto de la necesidad: siempre hay
gente para ser perdonada. Pero Jesus trata con el pecado
de otros de una manera bastante diferente a como nosotros
lo hacemos. EIl provee una propiciacién vicaria; él en
verdad y objetivamente los perdona al actuar como el
sacrificio perfecto en su lugar. El puede decir, “Padre,
perddénalos” con autoridad porque €l habla como Aquél
quien gané el derecho de perdonar a la gente al derramar
su sangre por ellos.

Interesantemente, el Evangelio de Juan menciona s6lo un
caso de ministerio ekbalistico: “Ahora el principe de este
mundo serd echado fuera. Y yo, si fuere levantado de la
tierra, a todos atraeré a mi mismo.” (Juan 12:31-32). El
exorcismo supremo tuvo lugar en la cruz, donde fue
destruido el poder de Satands para mantenernos en
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esclavitud al pecado y la muerte. El caso solitario del
MEM mencionado por Juan le propina la herida mortal al
poder y castigo del mal moral.

La discontinuidad entre el modo de Jesus y el nuestro es
que nosotros no morimos por el pecado (el nuestro o el de
otras personas); no establecimos las condiciones objetivas
del perdén. Pero el punto de continuidad es que como
receptores de la liberaciéon del reino de las tinieblas,
perdonamos a las personas como Dios nos ha perdonado.
Perdonamos a otros como receptores del modo del perdén
de Jesus: “Perdonandoos unos a otros, como Dios también
os perdond a vosotros en Cristo.” (Efesios 4:32). Nuestro
modo es diferente no sélo en la base del perddn, sino
también en el proceso. Podemos perdonar los pecados de
otros hacia nosotros, pero no podemos perdonar de la
misma manera como Dios perdona. Si una persona pide
nuestro perdéon y es un hipdcrita, todavia podemos
perdonarlo subjetivamente, no teniendo ningin rencor
contra €l o ella. Pero el hipdcrita permanecerd sin perdén
objetivamente porque Dios ve el corazén. Jesds da un
perdon objetivo y con autoridad; nosotros damos un
perdén subjetivo.

La confrontacion y la maldiciéon del pecado

El otro aspecto del tratamiento del pecado también
ejemplifica el cambio en el modo. Jesucristo y los
ap6stoles mostraron la ira de Dios de una manera
inmediata. Por ejemplo, Jesus dijo a la higuera, “;Nunca
se halle en ti fruto!” EIl arbol, una figura del infructuoso
Israel, se sec6 y murié instantdneamente. Pedro nombro
los pecados de Ananias y Safira quienes cayeron muertos
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inmediatamente. Este encuentro de poder trata con el mal
moral trayendo mal situacional como una consecuencia
inmediata. Imaginemos este tipo de autoridad operando
en una campafia de mayordomia en una iglesia hoy en dia.
El pastor podria ver dentro del corazén de la gente. A
alguno que quiera impresionar con tal de verse bien,
simplemente le dirfa, “estds mintiendo y engafiando al
Espiritu Santo” y luego llamaria al agente funerario. Pero
obviamente esto no pasa porque la Iglesia no ha sido
llamada a expresar la ira de Dios en la misma manera
como Jesus lo hizo.

Permanece la necesidad de traer juicio. Pero el Sefor y
sus profetas y apdstoles nos ordenan que ejerzamos
autoridad a través de medios “normales”: la predicacion de
la Palabra de Dios, aplicando la disciplina eclesidstica,
defendiendo los derechos de los oprimidos, confrontando
y advirtiendo a los malhechores. Jests habla directamente
y en su propia autoridad; nuestra autoridad es derivada y
con especificaciones. Cuando Jesus declaré las
maldiciones divinas en Mateo 23 no ofrecidé gracia;
nosotros necesitamos ofrecer gracia, la oportunidad del
arrepentimiento y el perdén.*

Resurreccion de los Muertos
La resurreccion de los muertos es el ataque supremo sobre

el mal situacional, pues la muerte es el maximo de todos
los males. Jesus resucitd los muertos a través del modo

0 En algunas circunstancias con sus discipulos o las multitudes, Jests
es un modelo para nuestra manera de confrontar el pecado. En otras,
como en el caso de la higuera, €l actda en el modo de poder “del juicio
final”.
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“comando-control” extraordinario y también del modo
normal dependiente de la fe. En su guerra de compasiéon
en contra del maximo mal situacional él ordend, “joven, a
ti te digo, jlevantate!” y “inifa despierta!” y “;Lazaro ven
fuera!”*' Pero al enfrentar su propio llamado moral a una
obediencia hasta la muerte, el creyd, “El Hijo de Hombre
debe . . .ser resucitado al tercer dia” (Lucas 9:22) y se
encomendd a Aquel que juzga rectamente.

(Coémo resucitamos a los muertos? Usamos el segundo
modo, diciendo, “Cree en el Sefior Jesucristo, quien es la
resurreccion y la vida. Si crees en €l, vivirds aunque estés
muerto. Y si vives y crees en €l, nunca morirds.”
Similarmente encomendamos nuestras almas al fiel
creador. Jesus resucité al joven de Nain, a la hija de Jairo,
y a Lazaro, pero suponemos que mdas adelante murieron.
Pero Jesis mismo fue resucitado como la primicia de la
resurreccion mejor de todos los que le aman.

Los tres encuentros de poder de Jesis con la muerte
proveyeron pruebas de amor y sefales del poder divino
que fueron asombrosas pero temporales. Pero su modo
central de resucitar a los muertos a través de la fe
dependiente de la palabra de verdad, obra mejor y dura
mds. El modo mads extraordinario de Jesis nos deja
asombrados, pero no es tan definitivo ni tan poderoso
como el modo “normal” por medio del cual €l obra en su
universo. En parte es por esto que Jesus dice, “De cierto,
de cierto os digo: El que en mi cree, las obras que yo hago,
€l las hard también; y aun mayores hard, porque yo voy al
Padre. (Juan 14:12). No sorpresivamente, Jesus luego

' Lucas 7:14; Lucas 8:54; Juan 11:43
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habla en gran detalle acerca de la oracion, el amor, y el
Espiritu Santo. Hemos recibido maneras de vivir a través
del poder del Espiritu que son mds poderosas, aunque a
veces menos dramdticas, que el modo “mandato-control.”
Cuando Jesds estuvo en la tierra, la gloria de Dios
dependia de su presencia de autoridad inmediata. Pero se
nos ha dado un modo que puede alcanzar a todo el mundo.
Debemos resucitar a todos los que creen en Cristo a través
de la predicacién del evangelio.

El Control del Clima

Nuestros dos ejemplos finales (control del clima y la
sanidad de enfermedades) son los mds sefialados porque la
Biblia los vincula cercanamente con el modo ekbalistico
de ministerio. Como gente moderna tal vez no nos
interesa el clima excepto cuando es inconveniente; rara
vez dependemos directamente de él. Pero nos debe
importar, porque afecta la vida humana y Dios dice
repetidas veces que él lo controla.*” Cuando pasé un
tiempo en Uganda hace algunos afios, siendo un
norteamericano suburbano, me pareci0 muy extrafio
cuando nuestro pastor oré fervientemente para que
lloviera. El tenia la idea correcta, yo tenia que crecer para
conocer al Dios de poder.

Jesus, como Seiior Dios, tuvo encuentros de poder con el
mal situacional al lidiar con el clima. El incidente
especifico ocurrié después de un dia notablemente largo
de ensefianza. Jesus estaba descansando antes de que los
discipulos temerosos le despertaran. Jesus le habl6 al

2 Ver los Salmos 29, 104, 147
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viento y a las olas, “jCalla! jEnmudece! Su mandato
calmé la tempestad inmediatamente.*

Aprendemos nuestro modo de tratar con el clima a través
de los muchos pasajes que muestran a Dios en control de
los eventos metereoldgicos y al pueblo de Dios ordndole.
Por ejemplo, aun “Danos hoy el pan nuestro de cada dia”
implica una oracién a Dios con respecto al clima. Las
dificultades, sean merecidas o inmerecidas, nos conducen
a la intercesion. El profeta Elias es un ejemplo fascinante
de alguien que operaba tanto en el modo “mandato
control” como en el modo de oracién dependiente. Como
un agente del juicio de Dios, €l proclama, “No habra lluvia
ni rocio en estos afos, sino por mi palabra.” (1 Reyes
17:1). Y al final la lluvia, como el fuego, cayeron en
respuesta a  sus oraciones.** Interesantemente, al
mandarnos cémo ayudar a los que sufren, Santiago 5:17-
18 establece una analogia entre el clima y la enfermedad,
recomendandonos la vida de oracién de Elias para que la
emulemos.

Jesus en el bote zozobrante emple6 el modo de mandato;
nosotros operamos en el modo de suplica dependiente,
pidiendo a nuestro Padre que obre con poder. Uno no es
mds efectivo que el otro. Son diferentes, pero tienen
efectos fuertes iguales. Por ejemplo, Elias oré y no hubo
lluvia por tres afios. El ord otra vez y la tormenta vino ese
dia. El pastor de Uganda oré y las lluvias de la estacion
llegaron algunos dias después. Este es el mundo de Dios.

3 Marcos 4:35-41. Ver también Mateo 8:23-27
* 1 Reyes 18:42; ver también 18:36-37
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Una comparacién de Marcos 4:35-41 con Marcos 1:23-28
demuestra como el poder de Jesis sobre el clima
explicitamente se conecta con su poder sobre Ilos
demonios. Marcos 1:23-27 describe el primer encuentro
de poder de Jesus: “Pero habia en la sinagoga de ellos un
hombre con espiritu inmundo, que dio voces, diciendo:
iAh! ;qué tienes con nosotros, Jesus nazareno? ;Has
venido para destruirnos? Sé quién eres, el Santo de Dios.
Pero Jesus le reprendio, diciendo: jCallate, y sal de él! 'Y
el espiritu inmundo, sacudiéndole con violencia, y
clamando a gran voz, sali6 de él. Y todos se asombraron,
de tal manera que discutian entre si, diciendo: ;Qué es
esto? ;Qué nueva doctrina es esta, que con autoridad
manda aun a los espiritus inmundos, y le obedecen?”
Compare este pasaje con Marcos 4:38-41, cuando Jesus
calmé la tormenta. “Y €l estaba en la popa, durmiendo
sobre un cabezal; y le despertaron, y le dijeron: Maestro,
(no tienes cuidado que perecemos? Y levantandose,
reprendié al viento, y dijo al mar: Calla, enmudece. Y ceso
el viento, y se hizo grande bonanza. Y les dijo: ;Por qué
estdis asi amedrentados? ;Cémo no tenéis fe? Entonces
temieron con gran temor, y se decian el uno al otro:
(Quién es éste, que aun el viento y el mar le obedecen?”

Estos pasajes son virtualmente idénticos tematica y
verbalmente, sélo los detalles difieren. Podemos
encontrar, por lo menos, siete ideas paralelas. Primero,
ambos males situacionales vinieron ruidosamente a Jesus
en maneras apropiadas para un espiritu y un ventarrén.
Segundo, Jestus les reprendi6 y mandé directamente.
Tercero, Jesus ordend la misma cosa en ambos casos:
“;Callate!” Cuarto, tanto el demonio como la tormenta
instantaneamente obedecieron: el demonio salié del
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hombre; el viento se aplac6. Quinto, los testigos se
asombraron, se maravillaron y tuvieron temor, lo cual es
una respuesta tipica cuando Jesis usaba el modo
“mandato-control.” Sexto, en su asombro la gente se
preguntaba, “;Qué es esta autoridad? ;Quién es este
hombre?” Y séptimo, los testigos comentaron lo que
habian visto: que los males situacionales (espiritus
inmundos, viento y mar) hicieron exactamente lo que
Jesus les dijo.

Los discipulos se maravillaron porque conocian las
Escrituras. El Salmo 107:29 dice, [El Sefior] “cambia la
tempestad en sosiego, Y se apaciguan sus ondas.” Y las
multitudes se maravillaron del poder de Jests sobre los
espiritus porque conocian las Escrituras. Como vimos a
través de todo el Antiguo Testamento, el permiso y la
voluntad de Dios controla a los espiritus malos.

Por lo tanto, el modo “mandato control” trata de manera
idéntica con el clima y con los espiritus inmundos, dos
formas de mal situacional. Ellos estan en la misma
categoria: son expresiones dafiinas y destructivas de la
maldicién.” El modo de Jesds trajo la primera probada y
vistazo de la liberacion de toda forma de sufrimiento. El

# Significa esto que los demonios no son agentes maliciosos de
tentacion o ensefianza falsa que tienen la intencién de llevar a la gente
a la esclavitud al pecado? Por supuesto que no. La Biblia habla de
aquellos que “siguen espiritus engafiosos y doctrinas de demonios” (1
Timoteo 4:1). Pero en este contexto, Pablo pone su énfasis en el
contenido de la ensefianza y los falsos maestros. Uno resiste tales
mentiras inspiradas demoniacamente resistiendo el mensaje y al
mensajero, y manteniéndose firme en la verdad. Como hemos visto
repetidamente, el MEM no es utilizado para el mal moral.
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encuentro de poder final con el mal situacional vendra
cuando Jesus regrese en Gloria.

Como con los otros ejemplos, vemos un cambio en el
modo de tratar con el clima. Jesus habla, el clima
obedece. Pero nosotros oramos a Dios para ser librados
del sufrimiento producido por las inclemencias
climatoldgicas.

Sanidad de los Enfermos

Nuestro ejemplo final es el mds importante para evaluar el
MEM. La sanidad de los enfermos y el echar fuera
demonios son puestos repetidamente en la misma
categoria, hasta el punto de que la Escritura
frecuentemente dice que Jests sanaba a la gente de los
demonios.*® La enfermedad es un gran mal, un anticipo de
la muerte. Jesuds sana a los enfermos al decir una palabra.
Luego, los ciegos ven, los sordos oyen, los cojos andan, la
fiebre desaparece, los lisiados recuperan fuerza.

Jesis era movido por la compasiéon para aliviar el
sufrimiento fisico. El trajo alivio y gozo a los afligidos.
Repetidamente se hace referencia a estas obras buenas
como sefales de la identidad de Jesus, Aquel quien “sana
todas tus enfermedades y rescata del hoyo tu vida,” Aquel
quien venda a los “quebrantados de corazén [y consuela] a
los enlutados.”™"’

* Por ejemplo, ver el resumen declarado en Mateo 4:23-24 y un
evento especifico en Mateo 12:22.
*7 Salmo 103:3-4; Isafas 61.1, 2.
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Las sanidades, tanto antes como después de que ocurrian,
eran ligadas repetidamente al llamamiento que Jesus hacia
para que la gente pusiera su fe en €l como el sanador. En
varias ocasiones Jesus también us6 su poder de sanidad
para establecer su autoridad para perdonar pecados. Como
a menudo podemos observar, el evangelio de Juan nos da
la luz mas extensa acerca del propdsito mas amplio del
modo usado por Jests. En Juan 9, Jestis sand a un ciego
para revelar las obras de Dios, invitar a la fe, y
desenmascarar la incredulidad. En Juan 11, Jesuas resucitd
a Lazaro para ensefiar una leccién mayor: “Yo soy la
resurreccion y la vida.” El modo ‘“mandato-control”
dirigia a la gente hacia la fe; también endurecia la
incredulidad hasta convertirla en intentos de asesinato.

(Debemos usar también el modo ‘“mandato-control” para
sanar? Las Escrituras explicitamente nos instruyen de otra
manera. El modo normal de sanidad tanto en el Antiguo
como en el Nuevo Testamento es orar, poniendo
primeramente nuestra confianza en Dios, y luego emplear
medios médicos. El fundamento es la oracién de fe en
Dios quien es el sanador. Tal vez la mejor ilustracion del
modo cldsico de sanidad ocurre en Isaias 38. EI rey
Ezequias estd cerca de la muerte por una infeccién, y ora
con gran angustia de corazén a Dios para que lo libre de su
afliccion. Dios le escucha. Un tratamiento médico se
aplica (una masa de higos aplicada a la herida) (Isafas
38:21), pero el poner a Dios en primer lugar es crucial. El
sufrimiento de otro Rey nos advierte del peligro de
olvidarse de dar prioridad a las cosas que la tienen. Asa
qued6 severamente enfermo de sus pies, “y en su
enfermedad no busco Asa a Jehova, sino a los médicos. Y
durmi6 Asa con sus padres.” (2 Crénicas 16:12-13).
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Algunos responden que es un argumento “de silencio” el
decir que no sanamos usando el modo “mandato-cotrol”
de Jesds. Después de todo, sefialan, no hay ningin
mandato de no sanar usando el modo de Jesus tal como no
hay ningin mandato negativo para cualquiera de los diez
ejemplos previos. Pero la Escritura especificamente nos
dice como acercarnos a la enfermedad de una manera
diferente. Santiago 5:14-16 le ensefia a la Iglesia qué
metodologia usar. “;Estd alguno enfermo entre vosotros?
Llame a los ancianos de la iglesia, y oren por él,
ungiéndole con aceite en el nombre del Sefior. Y la
oracion de fe salvard al enfermo, y el Sefior lo levantard; y
si hubiere cometido pecados, le serdn perdonados.
Confesaos vuestras ofensas unos a otros, y orad unos por
otros, para que sedis sanados. La oracién eficaz del justo
puede mucho.”

Cuatro puntos destacan en este pasaje acerca de cémo
debemos pedir a Dios que obre poderosamente a favor de
los enfermos. Primero, los pastores de la iglesia deben
involucrase de una manera personal. Las oraciones
generales desde el pulpito no son suficientes; la oracién
por los enfermos es un trabajo cara a cara.

Segundo, la enfermedad a menudo crea un contexto de
consejeria, por lo que la confesion de pecados es
mencionado. Los males situacionales, incluyendo la
enfermedad frecuentemente traen a la superficie varios
pecados. Las enfermedades pueden ser un juicio por el
pecado, ya sea como una consecuencia natural o un
castigo especifico. O pueden ocasionar tentaciones para
pecar: temores, desesperacion, autocompasion, egoismo,
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ira, escapismo, remordimiento, murmuracién, confianza
en la medicina, confianza en los sanadores, negacion de la
realidad, y otros. O la enfermedad puede ocasionar
autoexaminaciéon que trae a la consciencia los pecados
anteriormente no se veian. La enfermedad trae
oportunidades tremendas de consejeria para ministrar la
gracia de Cristo y ayudar a la gente a crecer en fe y
obediencia.

Tercero, la Escritura nunca desprecia el uso de medios
médicos. Santiago 5 puede alentar directamente el uso de
medios médicos cuando habla de ungir con aceite en el
nombre del Sefior. En espafiol puede sonar como un
ungimiento ceremonial. Pero la palabra que Santiago usa
para ‘“ungir” no es la palabra tipica usada para el
ungimiento espiritual o ceremonial. La palabra usada
describe usualmente untar aceites medicinales o usar
aceites para limpiar y embellecer el cuerpo humano. Los
aceites eran la base de los tratamientos médicos mds
comunes. Si esta era la intencién de Santiago, entonces su
exhortacion es el empleo de medios médicos como un acto
de fe en Dios. “En el nombre del Sefior” enfatiza que el
tratamiento médico no debe recibirse como un acto de fe
en la medicina sino como un acto de fe en el Sefor quien
sana.

Cuarto, Santiago 5 nos anima a orar robustamente al
darnos el ejemplo de Elias. El modo de la oracién llama al
mismo poder de Dios que el expresado también en el
modo ‘“mandato-control.” Jests hizo sanidades de una
manera; la Biblia nos dice que las hagamos de otra
manera.
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¢Hubo un cambio de modo con respecto a las aflicciones
demoniacas?

Mateo, Marcos, Lucas y Hechos describen a Jesus y los
apostoles usando el modo “mandato-control” para tratar
con la enfermedad, el clima, el pago de impuestos, hablar
con autoridad personal, etc. El resto del Nuevo
Testamento, siguiendo el enfoque principal del Antiguo
Testamento, ejemplifica y ordena un modo diferente.
(Hay un cambio de modo similar para tratar con los
demonios asociados con las dolencias y las aflicciones?
Ciertamente no seria de sorprenderse el hecho de
encontrar un cambio de modo. La Escritura es
“silenciosa” sobre el asunto de la misma manera en que es
silenciosa en el pago de impuestos, realizaciéon de
resurrecciones, o calmar la tormenta por medio de
palabras y mandato. El silencio truena. El modo de tratar
los sufrimientos demoniacamente inducidos se revierte al
modo clésico: vivir la vida cristiana con fe receptora y
obediencia activa en medio de las dificultades de la vida.
Exploraremos este cambio en el curso de los siguientes
dos capitulos.

El MEM, de manera similar a cualquier otro ejemplo,
cumplié propésitos temporales. La Escritura no nos da
ningin mandato para perpetuar el MEM. Similarmente,
las epistolas consistentemente dan evidencia de un
acercamiento cldsico a los sufrimientos demoniacos (y
otros), en forma andloga al Antiguo Testamento. Pero
vale la pena notar que la Escritura no abunda en ejemplos
de sufrimientos demoniacos, fuera de los ejemplos ya
discutidos del Antiguo Testamento y los Evangelios. La
mayor parte de la Biblia estd dirigida a la verdadera guerra
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espiritual contra el poder del pecado, la cual nunca incluye
al MEM, ni en los evangelios ni ningun otro lugar.

Los ministerios modernos de liberacion de demonios estdn
basados sobre dos errores fundamentales. Primero, ellos
mal interpretan el registro biblico y fallan en distinguir
entre el mal moral y el situacional. Ellos echan fuera
“demonios” de mal moral, algo que ni se ensefla ni se
ilustra en ninguna parte de la Escritura. Segundo, ellos
fallan en no darse cuenta del cambio general de modo, que
va de un modo “mandato-control” hacia el modo
“clasico”.

Hay consecuencias pastorales y teoldgicas serias al ir més
alla de la Escritura. Si vamos a vamos a tratar con un mal
situacional especifico (espiritus que causan afliccién) en
forma diferente de como tratamos cualquier otro mal
situacional, necesitamos entonces buenas razones e
instrucciones claras para hacerlo. Y si vamos a ampliar el
uso del MEM draméticamente (suponiendo que los
espiritus se infiltran a la personalidad humana, establecen
su residencia y secretamente exacerban y constrifien
pautas de pecado e incredulidad), entonces necesitaremos
razones totalmente contundentes.

Los defensores del MEM no estan siguiendo el modelo de
Jesus cuando ellos ligan la demonizacién con los patrones
de pecado. Jests nunca hace esta conexion. En efecto,
ellos defienden su propio cambio de modo radical (un
nuevo uso para el MEM como un suplemento necesario
para el modo clasico de Jesus), sin algin respaldo biblico
directo o alguna analogia de la Escritura. Ni el Antiguo
Testamento, ni Jesus, ni las epistolas en el Nuevo
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Testamento dicen que el MEM estd dirigido al dilema
moral de nuestros corazones, nuestra esclavitud al pecado,
0 nuestra guerra contra Satands quien quiere ser nuestro
sefior. La manera de la santificacion progresiva en medio
de los problemas de la vida es una manera diferente.

Capitulo VII. Una multitud
de mas Preguntas

El capitulo anterior presenté el argumento de que hay un
cambio en el modo en el que nosotros debemos hacer las
cosas que es diferente al casi exclusivo ministerio
ekbalistico de Jesus. Dicho argumento provoca muchas
preguntas mas. (Por qué Jesis usé6 el modo
extraordinario? ;Es el modo ekbalistico algo pasajero
como lo fue el mand del cielo? Si es asi, ;qué hacemos
cuando encontramos a alguien con un trasfondo en el
ocultismo? ;Qué hacemos cuando encontramos mal moral
profundo y aun inexplicable, que crea una esclavitud
dentro de la vida de una persona? Este capitulo se ocupa
de estas preguntas.

cPor qué Jesius echo fuera demonios?

A un nivel bdésico, Jesis hizo el bien a la gente
endemoniada.  El niflo al que el demonio hacia
convulsionar encontré alivio. El hombre que enloquecia
sin descanso en su tormento fue observado sentado,
vestido, y en su sano juicio. La mujer encorvada se pudo
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parar derecha. La hija de la mujer que habia estado
cruelmente endemoniada encontré sanidad. EI hombre
que habia estado ciego y mudo, pudo hablar y ver. Jesus
revel6 que €l es aquel a quien los espiritus malos deben
obedecer; que €l es el Sefior, el Santo de Dios, el Hijo de
Dios.

Pero el modo ekbalistico no sélo hizo el bien, también
revel6 la identidad de Jests y produjo un debate vigoroso
entre la fe y la incredulidad. Algunos creyeron y se
regocijaron. Otros endurecieron sus corazones,
blasfemaron del poder del Espiritu Santo, y acusaron a
Jests de estar asociado con el diablo.

Por lo tanto, los encuentros de poder de Jests (contra el
hambre, la enfermedad, la muerte, y los sufrimientos
demoniacos) son pardbolas actuadas. Mostraban una
experiencia celestial para que la gente se arrepintiera de
sus pecados y creyera en el Salvador. Jests usé un modo
apropiado para despertar la fe, de tal manera que fuera
atado el hombre fuerte y el reino del pecado fuera
saqueado. El cumplimiento final del modo “encuentro de
poder” vendra cuando Cristo regrese a anunciar el Reino
de los Cielos.

Esto explica por qué no hay mandatos o instrucciones en
la Escritura para que nosotros practiquemos el MEM. Por
ejemplo, consideremos el Evangelio de Lucas. Lucas
alterna narraciones histéricas, las obras portentosas de
Jesus, y las palabras de Jesus. En todo el libro, Jests
viaja, hace obras de poder, y ensefia. Uno pudiera asumir
que Jesus ensefaria acerca de cémo hacer las obras de
“mandato-control” que él hizo, pero no fue asi. Cada
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milagro ensefia acerca de quién es Jesus, hace surgir la fe
o provoca controversia. Pero cuando Jesus ensefia, €l
ensefla acerca del modo clasico de la vida cristiana y la
guerra espiritual: arrepentimiento, fe, compromiso con €I,
como amar, el uso de la lengua, la sobriedad, la
reconciliacién, la integridad, identificacion de falsos
maestros, como manejar el dinero, la oracién, y otros
temas similares.

Jesus no nos dice nada sobre como hacer obras de poder.
Nada acerca de demonios de pecado. Nada de echar fuera
demonios de uno mismo como la manera de resolver
problemas personales y crecer como creyente. Nada de
liberar a los nuevos convertidos con algo méas profundo
que el arrepentimiento y la fe. En lugar de esto, Jesus
enseild sobre el mismo tipo de asuntos previamente
enseflados en el Antiguo Testamento y subsecuentemente,
en las epistolas. Si el MEM debia ser una estrategia
perpetua, seguramente seguiria que seriamos instruidos en
cuando y cémo hacerlo.

Lee Mateo, Marcos, Lucas y Hechos con esta perspectiva
en la mente. Nota como consistentemente la Escritura
incluye declaraciones e historias que revelan el propasito
del modo “mandato-control”.  Virtualmente en cada
milagro, se nos dice o muestra el propdsito; pero no se nos
dice que lo imitemos. Por ejemplo, Juan el Bautista envio
unos mensajeros preguntando: “;Eres td el que habia de
venir, o esperaremos a otro?” En esa misma hora Jesus
encendi6 un especticulo de “juegos pirotécnicos” de obras
de “mandato-control” para bendecir a los afligidos (Lucas
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7:18-23).*® El modo de liberacién sirvi6 para atestiguar,
declarar, acreditar, traer testimonio y confirmar.

El modo también identificé la autoridad de los mensajeros
de Jesus en el establecimiento de la Iglesia: “Y sobrevino
temor a toda persona; y muchas maravillas y sefiales eran
hechas por los apéstoles” (Hechos 2:43).* El propésito
del modo en todos estos pasajes es atestiguar de la
identidad y la autoridad de quien traia el mensaje.

No existen mandatos para practicar el MEM

No hay en la Escritura un mandato directo de practicar el
MEM, aun con relacién al alivio del sufrimiento. Y
repitiendo, contrariamente a la ensefanza del MEM, el
mal moral no es el asunto principal, ni en la demonizacién
ni en los encuentros ekbalisticos. ;Pero qué de los
tormentos demoniacos que necesitan sanidad? ;Existe
alguna razén para esperar un cambio de modo que se
dirigiera hacia la manera clasica de enfrentar y tratar con
el mal situacional? ;Algin pasaje de la Escritura provee
una base posible para continuar con el método ekbalistico
para aliviar los sufrimientos inducidos por demonios?

Marcos 16:17-18 es el mas cercano a darnos un clara
expectativa de que el MEM continuard: “Y estas sefiales
seguirdn a los que creen: En mi nombre echardn fuera
demonios; hablardn nuevas lenguas; tomardn en las manos
serpientes, y si bebieren cosa mortifera, no les hara dafo;

* Ver Hechos 2:22
* Otros pasajes similares hablan de la primera ola de apéstoles y
discipulos (Hechos 5:12; 15:12; 2 Cor. 12:12) como si ellos fueran
instrumentos de las obras de Jesis mismo (Hechos 14:3; Rom. 15:15-
20; Heb. 2:3-4).
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sobre los enfermos pondrdn sus manos, y sanaran.” En las
conversaciones con mis amigos que apoyan el MEM, este
pasaje es el unico que citan como un mandato positivo.
Su argumento usualmente es: “Si el diablo y los demonios
no contaran, no necesitariamos echar fuera demonios. Si
el diablo y los demonios todavia cuentan, entonces
necesitamos echar fuera demonios”. Ellos no consideran
que el diablo y los demonios pueden ser todavia factores
que cuenten, pero que el MEM no sea el modo para ser
usado.

En el mejor de los casos, el significado de Marcos 16 es
ambiguo con respecto a nuestro uso de los métodos
ekbalisticos. Podria ser leido como si estas varias sefiales
acompanarian a todos aquellos que creen el mensaje de los
ap6stoles. En este caso, esperariamos realizar obras
ekbalisticas para traer sanidad a los afligidos por los
espiritus. De nuevo, notemos que la definicién biblica de
la amplitud y propdsito de los encuentros ekbalisticos esta
lejana de la teoria y practica del MEM contemporéneo.

Este pasaje, sin embargo, puede ser interpretado como
diciendo que estas sefales acompafiarian a los apdstoles al
estar proclamando que Jests es el Sefior. Existen razones
contextuales fuertes para estar a favor de esta ultima
interpretacion. La fe y la incredulidad de los apdstoles es
tema que se trata en todo el capitulo 16:9-20. Y en 16:20
los apdstoles avanzaron y su mensaje fue confirmado por
las sefales que siguieron. Ya que los apdstoles son el
tema central, Marcos 16:17 simplemente encaja dentro de
la nocién de que hubo un cambio general en el modo de
Jesis y los apdstoles. Los encuentros ekbalisticos
probaron que Jesus era el Cristo y que los apdstoles eran
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los representantes de Cristo. No existe alguna razén
determinante para decir que Marcos 16:17 asume que
debemos hacer lo que los apdstoles hicieron. La
interpretacion biblica sélida entiende los pasajes mads
ambiguos a la luz de los pasajes mds claros, en vez de
sacar ensefianzas importantes de pasajes inciertos.

A parte de la ambigiiedad de este pasaje y el hecho de que,
en el més probable de los casos, éste es consistente con el
cambio de modo, Marcos 16:17 tiene otras caracteristicas
que son problemadticas para una interpretacién en favor del
MEM. Debemos tomar este pasaje como un todo en vez
de seleccionar los fragmentos que favorecemos. Pero
(qué decimos entonces acerca de los llamados asuntos
carismaticos: lenguas y sanidades del tipo “mandato-
control”? Muchos de los defensores principales del MEM
son anticarismaticos, y un lider inclusive dice que las
lenguas son engaios demoniacos, y que los espiritus de
lenguas deben ser echado fuera.® Por lo tanto, los
defensores no carismdticos del MEM ciertamente no
pueden usar Marcos 16 para probar su argumento.

Tanto los carisméticos como los no carismaticos ;qué
dicen de las serpientes y los venenos mortales? Sabemos
que el Ap6stol Pablo fue mordido por una vibora venenosa
sin salir afectado (Hechos 28:3-6); esta sefal fue luego un
incentivo para predicar el evangelio en Malta. Esto es
consistente con el cambio de modo de los dias apostélicos
a nuestros dias. Pero los grupos que agarran serpientes
hoy en dia son casi universalmente considerados como
sectas o sectarios. Por lo tanto, la referencia al veneno

% C. Fred Dickanson, Demon Possession and the Christian

(Chicago:Moody Press, 1987).
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mortal es un misterio completo. Algunas personas han
intentaron este acto a través de los siglos y murieron.

Marcos 16:17 hace surgir un dltimo problema. Hay duda
de que esta sea una parte valida de la Escritura, puesto que
los manuscritos griegos mds antiguos no contienen 16:9-
20. Tal vez estos versos son genuinos, tal vez no.
Muchas traducciones de la Biblia los ponen entre
corchetes o tienen una nota al pie; algunas ni siquiera los
incluyen. Por lo tanto, por muchas razones Marcos 16:17
no es un pasaje fuerte sobre el cual construir el argumento
en favor de la continuacién de la sanidad ekbalistica.

Este pasaje ambiguo en Marcos se acerca mucho a ordenar
una practica permanente de la sanidad ekbalistica. Otros
cinco pasajes en los evangelios y Hechos describen la
practica ekbalistica de los discipulos de Jests y otros, pero
nunca se nos dice que los imitemos. La ensefianza de
estos pasajes, los cudles son descritos brevemente a
continuacion, invariablemente se mueven en una direccion
diferente que a menudo desenfatiza explicitamente el
modo ekbalistico.

Primero, Mateo 7:20-23 menciona las actividades
ekbalisticas de los condenados como algo que los distrajo
de los asuntos morales y del modo cldsico que Jesus
habian ensefiado en el Sermén del Monte. Segundo,
Marcos 9:38-40 describe a un hombre que no era de los
discipulos que echaba fuera demonios, lo cual utilizo
Jests como una ocasién para confrontar el orgullo de los
discipulos y animar a la gente a tratar con sus pecados.
Tercero y cuarto, Lucas 9:1-6 describe las sanidades
ekbalisticas de los apdstoles y 10:1-24 describe las
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sanidades realizadas por los setenta y dos enviados por
Jesis. Ambos pasajes son consistentes con el propdsito
del modo “mandato-control”: alivio temporal espectacular
del sufrimiento; una revelacion de que Cristo el Rey
estaba presente; incentivar la fe; una leccidon objetiva de
las lecciones venideras del reino para todos los que se
arrepienten y creen. En el dltimo pasaje Jesus establece
un punto para alejar la atencién de los discipulos de las
sanidades dramaticas ekbalisticas. Quinto, Hechos 8:5-13
describe las sanidades ekbalisticas del didcono Felipe. El
punto principal del pasaje es que tales obras fueron la
sefal de la predicacion del evangelio a las naciones.

A manera de resumen, hay dos puntos que remarcar. El
primero es que la Escritura fuertemente rechaza la
aplicacion de los métodos ekbalisticos como parte de
nuestra guerra contra el pecado. Los Evangelios son
enteramente consistentes con el Antiguo Testamento y las
Epistolas. Lo que apropiadamente puede ser llamado
“guerra espiritual” siempre se realiza en el modo clasico.
En contraste, los defensores del MEM han redefinido
radicalmente el propdsito de la liberacion de demonios sin
fundamento biblico (redefiniendo a su paso la naturaleza
humana, a Dios y al diablo). EI segundo punto es que la
Biblia ni nos da un mandato directo para hacer sanidades
ekbalisticas ni nos ensefia como hacerlas de tal manera
que podamos suponer que son una actividad permanente.
El silencio consistente y acumulativo de la Escritura
acerca de las sanidades ekbalisticas deben producir cautela
en sus defensores.

Si la Iglesia entiende el primer punto, desaparecerd mucho
de la confusién. La vasta mayoria de los casos etiquetados
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como “demonizaciones” y tratados equivocadamente con
el MEM seran vistos por lo que son en realidad. La gente
estard verdaderamente equipada para pelear la guerra
espiritual con energia e inteligencia. Y si la Iglesia
entiende el segundo punto, el pequefio remanente de casos
que queden serdn tratados similarmente con la energia e
inteligencia que deben caracterizar nuestros esfuerzos a
favor de los enfermos y los que sufren.

JQue hay acerca del involucramiento en el ocultismo?

Los maestros del MEM enfatizan varias causas de la
esclavitud moral demoniaca, las cuales, segun ellos, dan
fundamento al MEM. Las fuentes de demonios
cominmente citadas incluyen: las précticas ocultistas o
satdnicas, ya sea coqueteo con el ocultismo, posesion de
artefactos culticos, o un compromiso decidido con el
Satanismo; pecado habitual y enraizado; los pecados o las
practicas ocultistas de los ancestros; experiencias de
victimizacién severa, tales como abuso sexual o ritual
satdnico. En el punto de vista tipico del MEM, el mal
moral, hecho o experimentado, permite a los agentes
demoniacos infiltrarse en la grietas de la personalidad
humana.

La demonizacién es virtualmente asumida en alguien con
un pasado en el ocultismo o adoracién de Satands. El
MEM es usado para limpiar "fortalezas" demoniacas
residuales que contindan reteniendo a la persona en una
atadura mayor o menor a la incredulidad, los pecados, los
pensamientos blasfemos, y otras cosas semejantes. La
practica del ocultismo se verian como el argumento mas
fuerte a favor de un punto de vista del mal moral por
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demonizacion y a favor de la importancia de una
metodologia ekbalistica para la santificacion.

La Biblia se refiere a este asunto en numerosos lugares.
En el capitulo 4 indicamos algunas de las ensefanzas e
implicaciones del Antiguo Testamento con respecto a la
gente con un trasfondo en el ocultismo. Y el Nuevo
Testamento dice mucho acerca del ocultismo: qué
perspectiva tener con respecto a €l y cémo ministrar a la
gente involucrada en €él. Varias paginas en Hechos tienen
implicaciones notables para la pregunta de que si el MEM
debe usarse para ayudar a personas que vienen de un
trasfondo en el ocultismo. Hechos 8 es probablemente el
mds notorio. Nos cuenta del "Pentecostés Samaritano”
cuando el Evangelio se esparcié desde Jerusalén hasta las
naciones.”! En la misma historia, Hechos 8:5-24 nos
relata de Simén el mago quien era un ocultista del mas
alto rango, que manifestaba poder asombroso. Pero
cuando Simén escuchd el evangelio, crey6 y fue
bautizado. El tuvo la reaccién tipica de asombro cuando
vio a Felipe echando fuera demonios y sanando. Cuando
Simén vio el poder viniendo a través de Pedro y Juan
cuando oraban por los Samaritanos para que recibieran el
Espiritu Santo, el quiso el mismo poder. Inclusive ofrecid
dinero para comprarlo.

(Qué implica este pasaje con respecto a alguien que viene
de un trasfondo ocultista?’? Primero, notemos que Simoén

> Notemos cémo Hechos 8:14 puntuadamente cumple Hechos 1:8.

La clave interpretativa del pasaje es "Samaria habia aceptado la

palabra de Dios".

> Lo que sigue debe ser tomado con la precaucién apropiada que se

debe tener al sacar principios generales basandose en una narracién.

Obviamente, Hechos 8 no es un manual de "Como tratar con las
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todavia operaba en esclavitud a la mentalidad ocultista. El
expresé un deseo por el poder espiritual, o un deseo de
controlar el poder, para su beneficio personal.”™ Simén era
un creyente profesante, pero las pautas de pensamiento del
ocultismo del pasado le retenian en esclavitud.

Segundo, notemos que Hechos 8 describe un escenario en
donde las sefiales y maravillas tipicas eran realizadas al
modo de Jesus. Felipe estaba echando fuera demonios y
sanando, creando una tremenda conmocion (Hechos 8:6-7,
13). Si los espiritus inmundos son sefiores esclavizantes
que habitan el corazén humano para producir esclavitud
moral residual en los creyentes, esperariamos que Felipe o
los apdstoles le aplicaran este método a Simén. Si un ex-
brujo, al igual que cualquier persona que se convierte del
estilo de vida ocultista necesita que se le practique el
MEM rutinariamente, esperariamos una vindicacién
dramética del punto de vista de que el ocultismo lleva a la
invasion demoniaca y que la ministracion efectiva necesita
sobrepasar la voluntad humana para entrar en contacto con
poderes residentes mas profundos.

Pero tercero, notemos la respuesta de Pedro a la solicitud
de poder hecha por Simén. Pedro le dijo la mas punzante

personas con un pasado en el ocultismo". En vez de esto, es una
historia de lo que le paso a una persona con trasfondo en el ocultismo
que estaba presente cuando la promesa del Espiritu Santo comenzé a
esparcirse a la gente de fuera de Jerusalén.
> Segiin he observado, el deseo de poder es una varias razones
caracterfsticas por las que la gente persigue el ocultismo. Otras
razones incluyen terror a las fuerzas espirituales, un apetito por
entender y controlar las circunstancias de la vida, deseo por el dinero,
y deseo de intimidar, controlar y sorprender a otros. Varias de estas
razones parecen estar presentes en Simon.
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reprension de toda la Escritura, dirigiéndose a Simén
como un ser moral responsable: "Tu corazén no es recto
delante de Dios. Arrepiéntete, pues, de esta tu maldad, y
ruega a Dios, si quizas te sea perdonado el pensamiento de
tu corazén". (Hechos 8:21-22). El corazon de Simén no
era recto. El problema era su maldad; debia arrepentirse y
orar. Pedro describe una esclavitud extrema al pecado y el
peligro de la condenacion. La esclavitud al pecado es un
problema del corazén, no de habitantes extrafios en el
corazon.

Este pasaje socava la suposicion de que el
involucramiento en el ocultismo implica la invasién
demoniaca, y que por lo tanto, se necesite del MEM. De
hecho, debemos recordar que la mayoria de los
convertidos a la fe cristiana en el primer siglo tenian un
trasfondo ocultista, eran adoradores de demonios e
id6latras. Los primeros convertidos gentiles salieron del
dominio de Satands hacia el de Dios y fueron santificados
por la fe en Jesus (Hechos 26:18), no por medio del MEM.

Sin duda los que han estado involucrados en el ocultismo
se han prestado a iniquidad profunda que puede tener
consecuencias persistentes. Las pautas residuales de
maldad pueden ser fuertes, tales como comportamientos
malvados, creencias falsas, motivos egoistas, emociones
cadticas y fantasias extravagantes. Las tentaciones pueden
llegar fieras y frecuentes, pues Satands se aira en contra de
sus traidores. La renovacion de la mente, la pureza de
corazén y un estilo de vida de amor pueden venir
lentamente. Pero no hay ninguna pauta de esclavitud al
pecado que necesite algin suplemento ademds de la guerra
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espiritual cldsica. El ocultista necesita arrepentimiento, no
el MEM.

Otros pasajes del Nuevo Testamento discuten acerca del
ocultismo, describiendo ya sea el arrepentimiento o el
juicio, pero nunca discuten acerca del MEM. Hechos
19:11-20 es similar a Hechos 8, aunque menos detallado.
En este pasaje el espiritu malo es un agente inmediato de
afliccion, actuando bajo su propia malicia. Cuando la
gente escuchd lo que habia pasado les sobrevino temor,
magnificaron el nombre de Jesus y se arrepintieron de sus
practicas ocultistas. En vez de utilizar el MEM, 1la
respuesta al estilo de vida ocultista fue la guerra espiritual
clasica: la palabra de verdad, el arrepentimiento, la fe, la
adoracion, el temor de Dios, y el cambio apropiado de
comportamiento.

Anteriormente en Hechos 13:4-12, Pablo reprendié a
Barjesus, el mago, en términos candentes. Este hijo del
diablo fue juzgado inmediatamente. No hubieron espiritus
inmundos de esclavitud que necesitaran el MEM,
simplemente fue necesaria la condenacion de este
hechicero malo.

Apocalipsis 9:20-21 habla de juicio de aquellos que
adoran demonios, sirven a idolos y hacen hechicerias. El
pasaje dice dos veces que no se arrepintieron. Aunque sus
practicas los pusieron en una esclavitud moral a Satanas,
estas practicas no permitieron que los espiritus
esclavizantes se infiltraran en sus corazones. El MEM no
se necesitaba; lo que necesitaban era arrepentimiento.

Apocalipsis 18 es extremadamente instructivo acerca de la
relacion entre los espiritus inmundos y las précticas
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ocultistas. Dios juzgd violentamente a Babilonia por usar
la hechiceria para engafiar a las naciones y maldijo a
Babilonia con demonios. Apocalipsis 18 corrobora el
punto de vista sobre los espiritus malos residentes que
hemos visto repetidamente: no son agentes de pecado, sino
agentes de juicio y tormento. Los espiritus malos
residentes estdn en la misma categoria que los buitres,
plagas, tormentas, lamento, pestilencia, hambruna y
quemazoén; éstos son aflicciones y maldiciones (18:4-9).
Los demonios y los que comen carrofia reemplazan los
goces de la vida: la musica, el arte, la productividad, la
comida, la luz, y la celebracion marital (18:22-23). El
punto de vista biblico acerca de los espiritus inmundos no
concuerda con el punto de vista de los demonios que ha
llegado a ser popular.

Un dltimo pasaje sobre el ocultismo, Galatas 5:20,
describe la hechiceria como una obra de la carne,
proveniente de los deseos de la carne. La hechiceria es
mencionada en medio de otros pecados, sin implicar que
la solucién difiera de la que se aplica a las personas que
son sexualmente libertinas, se meten en disputas o beben
demasiado. Gdlatas 5:13-6:10 describe el modo clasico de
guerra espiritual, y no el MEM.

Similarmente, los numerosos pasajes que mencionan a
personas que han salido de la idolatria se aplican a las
personas que han salido de un involucramiento en el
ocultismo, porque la idolatria implica sacrificio a los
demonios (1 Corintios 10:20-21). Cuando Pablo advierte
en contra de la Idolatria, simplemente dice: "Huid",
nombrando varias razones y motivos en el contexto (I
Corintios 10:14). Antes Pablo habia colocado a la
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idolatria en la lista de tales pecados como la inmoralidad,
el hurto y la borrachera, hablando del poder justificador y
santificador del Espiritu de Dios (1 Corintios 6:9-11). La
situacion de los corintios no era inusual; la mayoria de los
gentiles convertidos venian de un trasfondo en la préctica
degradada de la idolatrfa.”*

Intuitivamente, las préacticas ocultistas proveen el caso més
fuerte a favor de la teoria del MEM. Pero la Escritura
presenta el asunto de diferente manera. En el caso del
ocultismo, nos dice que hablemos la verdad en amor;
adoremos y oremos; amonestemos y advirtamos; “A otros
salvad, arrebatdndolos del fuego; y de otros tened
misericordia con temor, aborreciendo aun la ropa
contaminada por su carne” (Judas 23).

JQué decimos acerca del poder de Satands para obrar
internamente el mal moral?

Hemos visto que la demonizacién y el modo ekbalistico
estan ligados consistentemente con el mal situacional. Sin
embargo, esto no debe minimizar nuestra consciencia del
involucramiento intimo de Satands con el mal moral del
alma humana. Los defensores del modo clédsico de la
guerra espiritual a través de la historia han estado
conscientes de la mano de Satands en el pecado y en la
incredulidad. John Bunyan, por ejemplo, puso el trono de
“Diabolos” en el centro del pueblo llamado “Alma del
Hombre”. Similarmente, Thomas Brooks describié a
Satands insinuando engafios dulces al alma. Y Juan

3 Ver Tesalonicenses 1:9, 1 Pedro 4:3, y la discusién en Hechos 15
acerca de lo que habia que hacer con los id6latras que se convertian a
Cristo.
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Calvino escribié acerca del estado de miseria del ser
humano, “El diablo tiene su trono dentro de nosotros, jnos
habita en cuerpo y alma! Esto hace la gracia de Dios mas
maravillosa pues nos convierte de ser el establo apestoso
de Satands a ser Su propio Templo y nos consagra para ser
una habitacién espiritual para si mismo” Satands rige
empecinadamente a sus hijos, la simiente de la serpiente,
los hijos de su padre el diablo. Pero aun nosotros quienes
hemos nacido de nuevo para ser hijos de Dios podemos
todavia escuchar la voz de nuestro antiguo amo.

La tentacion no es totalmente externa a nosotros, es decir,
los “cuates” de la cantina, la revista pornogrifica en el
puesto, los bombardeos de las avenidas comerciales que
nos inducen a “necesitar” cualquier cosa que se vende, las
sutilezas de la sociedad y la cultura. Tampoco la tentacion
es totalmente interna en nuestra propia alma, es decir, los
deseos de la carne que nos llevan fuera del camino y dan a
luz al pecado. Satands tiene maneras de dirigirse al alma
con mentiras, de trabajar en el interior.

Este poder interno del mal moral no requiere del MEM,
como puede verse en las siguientes declaraciones que la
Escritura deja bien claras. Notemos dos cosas en cada
ejemplo. Primero, el poder de Satands para influir y
esclavizar la vida interior se describe vividamente:
arrebata la verdad, inserta mentiras, ciega la mente,
mantiene a la gente en esclavitud. Segundo, La solucién
es el modo cldsico de ministerio en todo su vigor, sin
darsenos ninguna pista del uso del MEM.

%5 Juan Calvino, A Harmony of the Gospels Matthew, Mark and Luke,
vol. II (Grand Rapids, Mich.; Eerdmans, 1972) pp. 53-54
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1. El diablo toma la palabra de Dios de los corazones de
la gente para que no crean y sean salvos. Sin embargo,
la solucion es recibir la palabra, permanecer en ella y
pacientemente dar fruto.”

2. Cuando Satands pone en el corazéon de Judas el
traicionar a Jesds y cuando el llena el corazén de
Ananias con mentira el resultado fue su muerte, no la
invasién de demonios.”’

3. Aunque Satands en realidad entr6 en Judas, obrando en
€l para asesinar a Jesus, lo que resulté fue una
condenacién severa para aquel que anteriormente fue
llamado “un diablo” y mds adelante ‘“hijo de
perdicién”.*®

4. Todos los seres humanos estdn ciegos, viviendo bajo el
dominio de Satands, pero la respuesta es volverse
hacia la luz y recibir el perdéon y una herencia por
medio de la fe.”

5. El dios de este mundo ciega las mentes de los
incrédulos para que no vean la luz del evangelio de la
gloria de Cristo; ellos pereceran en su incredulidad
culpable.®

6. Todos los seres humanos viven la vida de acuerdo con
el principe del poder del aire; necesitan recibir el poder
revitalizador, el amor y la gracia de Dios a través de la
fe.®!

7. Algunas personas estdn cautivas en el lazo del diablo
para hacer su voluntad; necesitan ser corregidas con

% Ver Lucas 8:12,15
" Ver Juan 13:2; Hechos 5:3
¥ Ver Juan 13:27; Lucas 22:3; Juan 6:70; Juan 17:12
% Ver Hechos 26:18
% Ver 2 Corintios 4:3-6
®! Ver Efesios 2:2-10
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mansedumbre para puedan entrar en razon, y les sea
concedido el arrepentimiento que les conduzca al
conocimiento de la verdad.®

En cada uno de estos pasajes, el poder de Satands para
obrar internamente el pecado moral no podria ser
declarado mas vigorosamente. Esta es la esclavitud moral.
La intimidad de la mano de Satands en el mal es tan
inmediata que no es de sorprenderse que algunas personas
puedan aparentar tener demonios de pecado. La gente
exhibe su esclavitud al pecado y a su amo extrafio. La
l6gica del pecado es una ‘“‘sabiduria demoniaca”, una
locura culpable de maldad.

Sin embargo, la Biblia repetidamente mantiene un
mensaje de responsabilidad personal y un modo cldsico de
guerra espiritual. Siempre es nuestro mal moral, nuestra
incredulidad, orgullo, deseo, miedo y perversidad de los
cuales necesitamos arrepentirnos. La esclavitud moral al
diablo es simultineamente una esclavitud al poder
penetrante del pecado. La Biblia a menudo habla acerca
de nuestra responsabilidad sin mencionar al diablo,*® pero
la Biblia nunca habla del diablo sin mencionar nuestra
responsabilidad. La Biblia no describe el mal moral como
una demonizacién que necesita ser echada fuera, aun
tratindose de mal moral aborrecible o diabdlico. Nosotros
ministramos a esclavos ciegos con toda la energia de la
oracion, el amor y la verdad, peleando la guerra espiritual
en el modo cldasico.

% Ver 2 Timoteo 2:25-26
% Ver por ejemplo, Romanos 1y 6, Gélatas 5
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Los defensores del MEM frecuentemente emplean una
forma de légica que crea dafio y confusién. Ellos dicen
que si Satands estd activo, entonces el MEM estd
fundamentado y es necesario. Como corolario, oponerse
al MEM es ver a Satands y a sus demonios inactivos
esencialmente. Este tipo de argumento se llama “es-
entonces debe”: puesto que algo es, entonces debemos
hacer tal y tal cosa. Como corolario, negar que debemos
hacer tal y tal cosa es negar que el problema existe.

Claramente, Satands estd activo como mentiroso y como
seflor moral, lanzando a la gente a la iniquidad. Y
claramente Satands es un asesino y torturador que busca
herir a la gente. Pero no por eso llegados a la conclusiéon
clara de que, por lo tanto, debemos utilizar el MEM. De
hecho, la Escritura ensefia algo muy diferente. El “es” no
determina el “debe”; el “debe” necesita examinarse
directamente. Al ensefiarnos a recobrar la guerra
espiritual, la Biblia indica que Satands estd cercanamente
relacionado con el mal moral del alma humana, por lo
tanto, debemos utilizar el modo cldsico de la guerra
espiritual.

Hemos recorrido mucho terreno. A continuacion

entraremos a la discusion de como describen las epistolas
nuestra guerra espiritual y como nos ensefian a pelear.
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Capitulo VIII. Resistid al
Diablo

Las obras ekbalisticas aparecen en Mateo, Marcos, Lucas
y Hechos; la liberacién de demonios no aparece en el resto
del Nuevo Testamento.®® Tal y como los encuentros
ekbalisticos aparecen dramaticamente cuando volteamos
la pagina de Malaquias a Mateo, también dramdticamente
desaparecen cuando volteamos la pagina de Hechos a
Romanos. En este capitulo consideraremos sélo los
pasajes mds importantes de Romanos a Apocalipsis que
tratan acerca de Satands, de sus ataques y amenazas, el
tipo de esclavitud que trata de establecer, y cémo debemos
pelear contra €él. La clave para recobrar la guerra espiritual
hoy es entender como resistir al diablo.

Las Epistolas y el Mal situacional

% Los defensores del MEM frecuentemente importan un
entendimiento demonolégico de la guerra espiritual y las practicas
ekbalisticas a tales pasajes como Efesios 6:10-20, Santiago 4:6, y 1
Pedro 5:8, los cuales consideraremos cercanamente mas adelante.
Sé6lo 1 Corintios 12:9-10, 28-30 posiblemente alude a un ministerio
ekbalistico. Contiene tres referencias a un don de “obras de poder”
(milagros), el cual puede referirse a echar fuera demonios, pues es una
manera normal de referirse a los efectos poderosos del MEM y a otros
modos de poder. Su cercana relacién con los “dones de sanidades”
refuerza la nocién de que Pablo puede estarse refiriendo a la sanidad
de los afligidos por demonios. Si es asi, esta es la Unica referencia al
ministerio hacia aquellos que sufren de demonios fuera de Mateo,
Marcos, Lucas y Hechos. Pero se enfoca en cdmo mantener una
perspectiva y prioridad apropiadas en medio de ministerios draméticos
de misericordia.
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Las epistolas® se enfocan fuertemente en la batalla contra
el mal moral: el poder de Satands para engafiarnos. Pero
primero miraremos brevemente qué dicen éstas del poder
de Satands para herir y matar. En varios lugares las
epistolas conectan a Satands y sus demonios con el mal
situacional como fuentes de sufrimiento, tormento, y
muerte. En Hebreos 2:14 el diablo es descrito como aquel
que tiene el poder de la muerte pero que ha sido puesto
fuera de combate por la cruz y la resurreccion de Cristo en
aquellos quienes viven por fe. La habilidad de Satands
para aterrorizar a la gente con el peor mal situacional, es
decir, con la muerte, ha sido quebrantada.

Varios pasajes describen a Satands como un torturador que
inflige sufrimientos sobre la gente. En dos pasajes que
tratan de la disciplina eclesiastica, Pablo se refiere a
personas que son “entregados a Satands™® Lejos de ser
liberados de su demonio, los rebeldes son entregados al
diablo. El ser echado fuera del Cuerpo de Cristo hace que
la persona sea sujeto de terrores de la muerte y la
acusacion, la exclusion del compaiierismo de la luz, y a
otros sufrimientos y a la desintegraciéon de la vida. Ambos
pasajes indican el propdsito de ensefianza y de remedio
que se tiene al entregar a alguien a Satands. Ocurre con
propositos disciplinarios y no punitivos: “para que su
espiritu pueda ser salvo” y “para que aprendan a no
blasfemar”.

% Usaré el término “epistolas” como una abreviacién para referirme a
las epistolas y al Apocalipsis
% Ver 1 Corintios 5:5 y 1 Timoteo 1:20
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La Biblia también ocasionalmente describe los propdsitos
punitivos en varios pasajes referentes al juicio final: los
demonios son impuestos en aquellos que desobedecen a
Dios. Recordemos, por ejemplo, nuestra discusion sobre
Apocalipsis 18 en el capitulo anterior. Esto figura
prominentemente en los frecuentemente mal interpretados
“siete espiritus peores” (Mateo 12:43-45), lo cual sera
discutido en el capitulo 9. Otro ejemplo es Mateo 18:34,
en donde los “verdugos” que enfrentan al siervo hipdcrita
y no perdonador posiblemente sean verdugos demoniacos.
La nocién popular de los tormentos demoniacos en el
infierno tiene base biblica.

En un pasaje Pablo habla de que Satands le estorbd para ir
a visitar a los creyentes en Tesalonica (1 Tesalonisenses
2:18). Por el contexto, Pablo parece querer decir que
Satands utiliz6 a los enemigos del evangelio quienes
crearon dificultades para €l, estorbando sus planes de
avanzar el evangelio.

Muchos argumentan que la mencién que Pablo hace del
“Aguijén en la carne”, el mensajero de Satands para
abofetearlo, provee una prueba de la existencia del
sufrimiento inducido por demonios (2 Corintios 12:7).
Este aguijon posiblemente era una afeccion fisica (tal vez
el problema de Pablo que se alude en Gélatas 4:13-15. Si
esta interpretacion es correcta, refuerza las conclusiones
que ya hemos derivado. Los mensajeros de Satands estdn
particularmente asociados con los sufrimientos fisicos.
Notemos que la afliccién no tiene relacion con el mal
moral, sino que inclusive es usada por Dios para proteger
a Pablo del mal moral. Al hablar del mensajero de
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Satands, el pasaje habla del sufrimiento, la debilidad,
maltrato, angustia y dificultad, pero no de pecado.

También se han hecho argumentos de que el aguijon se
refiere a los opositores humanos del evangelio quienes
continuamente atacaban a Pablo y buscaban deshacer su
ministerio.®’ La persecucién y los falsos maestros forzaron
a Pablo a matar su orgullo al reforzar una continua
necesidad de depender de Dios. Sin embargo, varios
factores se inclinan en contra de este punto de vista y
favorecen el punto de vista del problema fisico. 2
Corintios 12:1-9 parece enfocarse en la experiencia
personal y privada: el tercer cielo, la tentacién interna
hacia el orgullo, el abofeteo en la propia persona y carne
de Pablo, la oracién tres veces por ser liberado, y la
comunicacion personal de Dios dando seguridad. Dado
que Pablo tipicamente aceptd la persecucién como parte
de la dote de un apdstol, pareceria sorprendente que el
orara tres veces para hacer que se alejara de €l.

Sea cual fuere el caso, sin importar como Satands le
atacO, Pablo no respondi6 al sufrimiento de una manera
ekbalistica. La afliccion maligna mantuvo a Pablo en
humildad y dependencia. El oraba para que el poder de
Dios lo librara; Dios dijo “no”, instruyendo a Pablo de sus
propésitos superiores. Las epistolas consistentemente
tratan con el mal situacional sin recurrir al MEM.

Las Epistolas y el Mal Moral

7 Ver Niimeros 33:55 por “aguijén en la carne”; ver 2 Corintios
11:13-15 por “siervos de Satands”
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Las epistolas concentran su atencion en lo que
propiamente llamamos guerra espiritual: nuestra
vulnerabilidad de ser llevados cautivos por Satands para
creer sus mentiras y hacer su voluntad. Nos presentan al
mal moral como una trenza de tres partes conformada por
el mundo, la carne y el diablo. Nuestra situacién social
nos presenta un caudal de seducciones y amenazas;
nuestros propios corazones se inclinan hacia las mentiras y
los deseos pecaminosos; el diablo trama en contra de
nosotros para agravar el pecado y la incredulidad. El mal
moral también es monolitico, es decir, el mundo, la carne
y el diablo operan en concierto. La Biblia identifica por
separado las tres partes del mal monolitico sin dividirlas.
La Biblia nunca ensefia que tenemos tres tipos de
problemas: un tipo denominado “problemas con el
mundo”, un segundo tipo identificado como “problemas
de la carne”, y un ultimo tipo llamado “problemas
espirituales”.

Frecuentemente la practica del MEM clasifica los
problemas “espirituales” como una categoria especial de
problemas. En los problemas normales, el diablo es
virtualmente inactivo; en los problemas fuera de lo
normal, el mundo y la carne son virtualmente inactivos.
En el caso de los problemas “espirituales” se dice que se
necesitan medios ekbalisticos. Debido a la fascinacién
inherente que tienen por lo que estd fuera de lo normal,
buscan continuamente causas demoniacas para explicar la
esclavitud al pecado.

Aqui tenemos otro ejemplo en el que los defensores del
MEM saltan de un es a un entonces debe. Ellos enfatizan
que si reconocemos y consideramos el poder de Satands
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para trabajar internamente, veremos una justificacion
evidente para utilizar el MEM. Pero al hacerlo ellos
descuidan lo que las epistolas realmente ensefian acerca de
como pelear la guerra espiritual en contra de aquel quien
hace planes para ejercer su sefiorio de tinieblas. Ellos
importan a las epistolas los medios ekbalisticos
encontrados en los evangelios y Hechos y los usan para
lidiar con el mal situacional, fallando al no notar que la
voz y la mano intima de Satands en el mal moral estdn
siempre ligadas a la carne, y frecuentemente, ligadas al
mundo. Y fallan al no ver que la resistencia a la voz y a la
mano intima de Satands en el mal moral nunca esta ligada
a medios ekbalisticos.

No s6lo aparecen el mundo, la carne y el diablo operando
en concierto, sino que la Biblia los presenta
consistentemente en un balance artistico y cuidadoso. De
entre los tres, Dios se enfoca primariamente en la carne, es
decir, el corazon humano y su vulnerabilidad al mal. Los
seres humanos estdn en primer plano. Somos llamados a
un autoconocimiento radical en relacién con el evangelio
de la gracia de Cristo. Somos llamados a examinar toda la
corrupcidn, engaio y depravacion de nuestros corazones,
manos y lenguas. Somos llamados a conocer a Dios en
compaifierismo con nuestros hermanos y hermanas
comprados por sangre. La Escritura se dirige a las
personas, no a los demonios.

Teniendo a los seres humanos en el centro del escenario,
el mundo hace desfilar a todo un reparto de villanos,
juntamente con sus apoyos y escenografias. El mundo
provee las situaciones que revelan y demuestran el
caracter de los protagonistas. La Escritura particularmente
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se enfoca en los falsos maestros, que dirigen mal a otros
ya sea de palabra o de hecho, y en los enemigos, quienes
oprimen y dafian a otros. EI mundo contiene objetos
materiales al igual que personas: idolos fisicos, dinero y
bienes, fotos e imdgenes, creaciones tecnoldgicas de un sin
fin de tipos.

Cuando miramos detrds del escenario vemos al diablo, que
aparece con mayor frecuencia que en el Antiguo
Testamento pero todavia se mantiene distintivamente
detrds del escenario. Virtualmente cada epistola lo
menciona una o dos veces; algunas lo mencionan con
mayor frecuencia, sin embargo, ninguna se explaya con
respecto a él. El es el tentador, el acusador y el enganador
cuya meta es tener el sefiorio moral. El es el asesino en
serie de todos aquellos a quienes seduce para que le
sirvan; €l mataria a los santos si pudiera. Pelear contra este
adversario es pelear simultineamente contra el mundo y
contra la carne. La malicia de Satands aviva al mundo y
seduce el corazén sin nunca hacer que los humanos sean
menos responsables de sus iniquidades. Pelear en contra
de la conformidad y amistad con el mundo es pelear contra
Satands. Pelear contra las mentiras de las tinieblas y los
deseos de la carne es pelear contra Satanés.

El balance dentro del mal monolitico puede ser ilustrado
por varios retratos ficticios de la guerra espiritual. Las
obras “Space Trilogy” de C.S. Lewis y “Lord of the
Rings” de J. R. R. Tolkien muestran el balance apropiado.
La obra “Esta patente oscuridad” de Frank Peretti, en
contraste, pierde el balance. Para Lewis y Tolkien los
seres humanos estan en el centro del escenario, creando un
valiente compafierismo de luz en medio de un mundo
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peligroso de tinieblas. Las decisiones y creencias
humanas son todas importantes. El drama del alma
humana es complejo, rico y a veces ambivalente,
desarrollandose a través del tiempo y las circunstancias. El
reparto de actores secundarios estd formado por los
mentirosos y los atacantes, que son varios enemigos y
presiones sociales. Periddicamente tenemos vistazos de la
fuerza espiritual maligna que tiene al mundo en tinieblas:
la cabeza del hombre muerto, en el caso de la obra “That
Hideous Strength” y Sauron, en el caso de “Lord of the
Rings”. Pero Peretti invierte el énfasis. Sus demonios
estan al frente y al centro como los mas vividos e
interesantes personajes en el drama. El mundo, que es el
departamento de psicologia, opera en el terreno
intermedio. Los actores humanos son peones del tipo
“todo o nada” ya sea del diablo o del Espiritu Santo. Los
protagonistas unidimensionales humanos de Peretti son
tan predecibles como sus demonios.

Las epistolas establecen modos de vida y ministerio
dirigidos hacia los aspectos complementarios del mal: la
presiones del mundo, los deseos de la carne y la actividad
del enemigo. Examinaremos tres pasajes que levantan la
cortina y nos dejan ver al diablo: Efesios 6:10-20; 1 Pedro
5:5-11, y Santiago 3:13-4:12. Un mandato resalta en cada
pasaje: “Resistid”. Exploraremos qué es lo que debemos
resistir, qué apariencia tiene el resistir y el no hacerlo, y
los resultados de resistir.

Ante las Mentiras, Pablo ordena: “;Resistid!”

La epistola a los Efesios principalmente enfatiza los
ataques del engafio que oscurecen y endurecen a las
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personas. Satands establece su sefiorio moral
principalmente a través de mentiras.®® Sus mentiras apelan
a los deseos antiguos: la autonomia sin dios, el placer, el
poder, la autojusticia, el conocimiento, la gloria, el amor y
el significado. Sus mentiras también despiertan deseos de
la carne. La intensidad de nuestra esclavitud moral en el
ambito del viejo hombre dificilmente se podria exagerar.
Cada intencion de los pensamientos del corazén es
continuamente s6lo el mal.” Pero en el pasaje més famoso
y extenso sobre la guerra espiritual, Efesios 6:10-20, Pablo
muestra como pelean aquellos a quienes Dios ha dado
vida. En una palabra, el dice “Resistid”. Luego nos llama
a ponernos el poder y la armadura de Dios.

Notemos primero que Efesios 6:10-20 no es la
introduccién al asunto de la guerra espiritual en esta carta
de Pablo. En vez de esto, es el resumen y la cristalizacion
en una imagen vivida de lo que Pablo ensefia a través de la
carta entera. Las actividades y estrategias de Satands
aparecen por toda la epistola. Y el poder interno y
protector de Dios que se menciona en 6:10, repite un tema
que es notorio también en todo el libro. Cada pieza de la
armadura de Dios ya ha aparecido en varias formas en la
enseflanza y ejemplo de Pablo.

% Comunmente las epistolas describen al diablo en su papel de
mentiroso y engafiador que busca hegemonia sobre nuestras creencias
y practicas. Ver 1 Juan 4.1-5, Romanos 16:17-20; 2 Timoteo 2:26, 1
Timoteo 4:1-7, 2 Corintios 11:3-15, y 2 Corintios 6:14-7:1.
® Ver Efesios 2:1-3, 4:17-19, 22; Eclesiastés 9:3, y Génesis 6:5
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Debemos resistir los poderes de las tinieblas que se
confabulan en contra del pueblo de Dios.”” Estas fuerzas
de maldad son las mismas a las que Cristo ha sujetado con
Su poder (1:21) y seran testigos del triunfo de la sabiduria
de Dios en la Iglesia (3:10). Estos poderes son regidos por
el principe de la potestad del aire (2:2) que opera en
aquellos que son desobedientes. Este diablo busca utilizar
nuestros pecados para destruir la obra de Dios, para
fragmentar la unidad del Cuerpo de Cristo (4:27).

Efesios no nos da ninguna pista de que los ardides y los
dardos de fuego del principe de maldad se refieran a la
demonizacion. Comparada con otras epistolas del Nuevo
Testamento, Efesios rara vez menciona sufrimiento, en
vez de eso se enfoca casi exclusivamente en nuestro
conflicto moral y nuestra vulnerabilidad al engafio. El
asunto sobre la mesa es la maldad moral humana.

Las estratagemas del diablo buscan llevarnos al pecado y a
la mentira, para endurecernos y oscurecernos, para
inducirnos a vivir en la carne. El capitulo 2 confirma esto
en su descripciéon de los resultados de la actividad del
diablo: delitos, pecados, hijos de desobediencia,
seguidores de sus pasiones, hijos de ira por el pecado.
También es confirmado en el capitulo 4, donde las palabra
“estratagema” describe lo engafioso que es el mundo para
alejarnos de la verdad de Cristo (4:14, ver también 5:6). Y
esto es confirmado por la discusién entera en 4:17-6:9
donde Pablo habla de la verdad en amor para edificar al

" La palabra anthistemi, resistid, literalmente significa “hacer frente”.
Pablo proclama un llamado repetido a “estar firme”, “hacer frente” y
“batallar en contra” en el capitulo 6:11-14

145



Cuerpo de Cristo. Estos capitulos son una meditacion
extensa sobre los temas presentados en 2:1-10. Somos
testigos del poder de la obra interior del diablo al observar
la carne; somos testigos del poder de la obra interior de
Dios al observar la fe y las buenas obras.

A través de todo Efesios Pablo mismo ejemplifica la
guerra espiritual en accién: con los lomos cefiidos con la
verdad, el camino de la justicia, trae el mensaje de paz a
las naciones, vive por fe en el poder de Dios, se regocija
en la salvacion, levanta la espada del Espiritu, y ora
fervientemente para que el pueblo de Dios crezca en el
conocimiento de Cristo y en su poder. Pablo destruye las
palabras engaifiosas y las obras de las tinieblas; €l ensefa a
los hijos de Dios a caminar en la luz de Jestus. La carta
entera ilustra, por medio de precepto o de ejemplo, cémo
resistir al diablo.

Cuando una de las estratagemas del diablo tiene éxito y un
dardo de fuego nos pega, no adquirimos un habitante
maligno extrafio. En vez de esto, nos volvemos
semejantes al extraiio maligno. Varios aspectos sérdidos
de no resistir se bosquejan en casi cada versiculo del 4:17-
6:9 en las descripciones de la manera en que viven las
naciones y la carne. En contraste, la resistencia aparece
por todo Efesios 1 al 6 en las descripciones positivas de la
vida cristiana.

La armadura descrita en el 6:10-20 es la armadura que
Dios mismo viste, tal y como el poder es el propio poder
de Dios. Como hemos notado con anterioridad, La guerra
espiritual del Nuevo Testamento tiene su base en la guerra
del Antiguo. Cuando Jesus resisti6 al diablo en el
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desierto, €l pele6 la guerra espiritual encontrada en
Deuteronomio. En Efesios, la guerra espiritual ocurre al
modo del libro de Isafas.

Cada pieza de la armadura tiene su raiz en el Antiguo
Testamento, principalmente en Isaias. Notemos que el
Mesias cifie sus lomos con la verdad al temer a Dios y
caminar en el poder y sabiduria del Espiritu (11:5).”" El
Sefior Dios se pone la coraza de justicia para liberar a su
pueblo de la esclavitud del pecado (59:17).”* El Seiior
mismo viene con los pies calzados trayendo buenas nuevas
de paz para los cautivos en pecado y juicio (52:7).” En la
Unica pieza de la armadura que no tiene su raiz en Isaias,
el Seflor mismo es el escudo detrds del cual la fe tiene
refugio de los enemigos.”* El Sefior lleva el yelmo de la
salvacion al traer liberacién del poder del pecado y da su
Espiritu y Palabra (59:17).” La espada del Espiritu es la
palabra de Dios y procede de la boca del Mesias, el Siervo
quien liberard a las naciones del poder de las tinieblas
(49:2).7°

"' Ver también Isafas 11:1-5
7 Ver también 59:9-21
7 Ver también Isafas 52-53 (e inclusive 40-66) acerca del “consuelo”
para Israel con respecto a la pena y poder del pecado a través del
Sefior y su Siervo.
™ Ver Génesis 15:1 y un sin fin de Salmos. Los Salmos 64 y 91 son
particularmente ricos en cémo Dios, nuestro escudo, nos protege de
las flechas. Sin embargo, la mayoria de los cristianos piensan en la fe
misma como el escudo en vez de Dios como el escudo detras del cual
la fe tiene su refugio.
7 Ver también Isafas 59:9-21
® Ver también Isafas 49:1-7. Tal vez hay también una referencia en
Isafas 11:4.
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La oracién es la manera en la que todo esto acontece, pues
la oraciéon nos hace dependientes de Dios. Tomar la
armadura es ‘“vestirse del Sefior Jesucristo” con la
finalidad de no ser cautivos de la carne, como Pablo lo
dice en Romanos 13:14. Ponerse la armadura es
simplemente vivir en Cristo.

A través del modo clasico de guerra espiritual descrito en
este pasaje aprendemos como “estar firmes” y pelear
exitosamente la guerra. EIl enemigo estd derrotado a
nuestros pies. Cuando vivimos por fe y amor nos
mantenemos firmes en el campo de batalla. Sin embargo,
esto no significa que un Cristiano es invulnerable o esta
aislado de la persuasion de las tinieblas. Si esto fuera
cierto, la Escritura no necesitaria advertirnos acerca de la
naturaleza de nuestra batalla con el mundo, la carne y el
diablo.

En contraste, la literatura ekbalistica ensefia que los
agentes enemigos se infiltran hasta que son descubiertos y
evacuados. La ofensiva del MEM asegura liberarnos de
las manos de los enemigos escondidos dentro de la
naturaleza humana. Pero la guerra espiritual cldsica, la
que describe Pablo, nos libera de las manos de los
enemigos revelados por la naturaleza humana. Aquellos
que son nuevas criaturas aprenden a vivir en la luz,
estando firmes en contra de las tinieblas.

En medio del sufrimiento, Pedro ordena: “;Resistid!”’

La epistola a los Efesios estd dirigida a los santos en un
mundo de seduccién; La epistola 1 Pedro estd dirigida a
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los santos en un mundo de opresién.”” Ambas epistolas
asumen que la guerra es por el corazén humano: las
mentiras y las pasiones compiten con la verdad y el amor.
1 Pedro 5:8 contiene la dnica mencion acerca del malo,
una referencia vivida: “Vuestro adversario el diablo anda
alrededor como leén rugiente buscando a quien devorar”.
Pedro da un consejo substancial: “al cual resistid firmes en
la fe, sabiendo que los mismos padecimientos se van
cumpliendo en vuestros hermanos en todo el mundo”.

Como Pablo en Efesios 5, Pedro no estd presentando un
nuevo tema al final de su carta. Sino que estd
profundizando nuestro entendimiento acerca del tema
central del libro. En los primeros cuatro capitulos escribe
acerca de los sufrimientos que purifican la fe, de cémo
glorificar a Dios en medio del sufrimiento, de confiar en
Dios y seguir el bien mientras se sufre, de lo inevitable
que es el sufrimiento. Luego, en el capitulo 5, revela el
espiritu del adversario que esta detras de la fiera prueba de
la persecucion.

La mentira y la persecuciébn son estrategias
complementarias que tienen como meta el mismo
resultado: incredulidad y pecado. Las mentiras son el
“sefiuelo” de la tentacidn; los sufrimientos son la “vara”.
Las mentiras nos seducen con falsas promesas en tanto
que el sufrimiento nos amenaza. Las traiciones, golpizas,
amenazas, brutalidades, violencia, enemistad, y el abuso,
producen una multitud de tentaciones, tales como la
venganza, temor, amargura y desesperacion. Pedro esta

" El libro de Apocalipsis tiene un enfoque similar en las

persecuciones asesinas de Satands.
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escribiendo a creyentes que estin siendo tentados por
medio del sufrimiento. En el contexto inmediato, el leén
rugiente busca matar a los creyentes. Al intentarlo tiene el
proposito de que ellos sean transigentes en su fe, que
vituperen a sus vituperadores, y forzarlos a temer a sus
enemigos.

Algunos defensores del MEM dicen que ser “devorados”
por el leén significa ser demonizados. Pero esta
interpretacion no toma en cuenta ni el contexto inmediato
ni el general. El le6n voraz es una metéfora biblica comin
para referirse a aquellos que dafian y oprimen al pueblo de
Dios. Jestis mismo se enfrentd al ledén cuando fue burlado
y crucificado.”® En la mayoria de los salmos Mesidnicos,
un leén ronda al acecho del afligido que espera en el
Sefior.”” Tanto en los Salmos como en 1 Pedro estos
enemigos son evidentemente humanos, es decir, es el
mundo. Pero en 1 Pedro 5:8 podemos dar un vistazo al
coredgrafo de la maldad.

Si la guerra a la que se refiere Mateo 4 surge de
Deuteronomio, y Efesios 6 surge de Isaias, entonces 1
Pedro 5 presenta la guerra al modo de los Salmos. En
cada uno de los pasajes acerca del leén voraz, el salmista
peleaba por medio de encontrar refugio en Dios mismo.
El establece su corazén para esperar firmemente las
promesas de Dios en medio del dolor y el peligro; €l
adora. 1 Pedro 5 estd lleno de instrucciones de coémo
pelear. La fe confia en el tiempo de Dios para la
liberacion (5:6). La fe encuentra la libertad de la

8 Ver Salmo 22:13, 22
" Ver Salmo 7:2, 10:9, 17:12, 35:17, 57:4 y 58:6.
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preocupaciéon, tomando refugio en el cuidado tierno de
Dios (5:7). La fe nos mantiene alertas cuando el ledn
ataca (5:8). La fe permanece sin sorprenderse por las
persecuciones, poniendo su esperanza firmemente en la
gracia que serd revelada en Cristo (5:9-10). La fe le adora
a aquel a quien pertenece el dominio por los siglos de los
siglos, Amén (5:11). Cada uno de estos temas en 1 Pedro
expresa la fe de los Salmos. Los mismos sufrimientos por
medio de los cuales Satands nos brutaliza para ser
conformados a su imagen son usados por Dios para
purificar nuestra fe y revelar su gloria. Como en Job y en
toda la Escritura, la malicia del diablo, al final de cuentas,
favorece lo que élI tanto aborrece.

Lo que significa "no resistir" en medio de amenazas
aparece en toda la epistola en las discusiones sobre los
deseos, la malicia, el engaifio, el vituperio, el temor, la
disipacion, la ansiedad y el orgullo. Ser devorado
simplemente es pagar mal por mal; es llegar a ser un ser
que piensa y actia como el diablo.

En contraste, a través de la resistencia exitosa, Dios
mismo nos va a perfeccionar, confirmar, fortalecer y
establecer. El diablo es derrotado y Dios es glorificado.
Como Efesios 6, 1 Pedro 5 ensefia el modo clasico de
guerra espiritual: la dependencia franca y la obediencia
practica de fe. Aquellos que se refugian en el Sefor
encuentran asilo en contra de la malicia del leén y su
oferta de seforio.

Muchos libros del MEM se burlan de esta dependencia,
como si pedirle ayuda a Dios comunicara una postura
infantil de debilidad, miedo y derrota. Ellos dicen que
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Dios nos llama a crecer y “tomar autoridad” sobre los
poderes de las tinieblas. Desde esta posicion de autoridad
debemos entonces atar y echar fuera a los demonios de
esclavitud moral que nos amenazan y nos habitan. Esto
puede sonar persuasivo hasta que nos damos cuenta que
nuestro Sefior y sus apdstoles nos ensefian algo diferente.
Sin duda la fe tiene una confianza inconmovible en las
promesas y el poder de Dios, y es triunfante sobre el mal;
la fe madura exhibe cierta autoridad sin temor.

Pero Jesus, Pablo y Pedro, al igual que los Salmos,
enseflan y practican un modo de guerra espiritual que es
fundamentalmente “débil”, es decir, dependiente de Dios.
Cuando el mensajero de Satands atraves6 a Pablo con un
aguijon, Pablo intercedi6 tres veces, luego aprendié a
decir, “cuando soy débil, entonces soy fuerte”. Cuando el
leén rugiente desgarrd el cuerpo de Jesus, €l dijo, “Padre
en tus manos encomiendo mi espiritu”. El fue resucitado
triunfante a través del poder del Espiritu Santo.

En Presencia de la Carne, Santiago ordena: “;Resistid!”

“Resistid” es lo que Pablo dijo con respecto a la zanahoria
que el mentiroso bambolea enfrente del burro. “Resistid”
es lo que Pedro dice con respecto a la vara con la que el
asesino golpea al burro. Y “Resistid” es también lo que
Santiago dice. Sin embargo, él se enfoca en el burro
mismo: el corazén humano.** Santiago no liga
especificamente al diablo con las pruebas y el sufrimiento,

% La congruencia de Satands con el corazén humano caido es notoria
en cada pasaje que trata del mal moral. Ver Efesios, 1 Pedro, 1
Timoteo 3:6, 1 Corintios 10:6-22, y 1 Juan 3:1-10 y 5:16-21
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sino liga al diablo directamente con nuestra
pecaminosidad.®’  El diablo sélo tiene un lugar para
persuadirnos o intimidarnos por la congruencia de nuestro
corazdn con sus intenciones. En Santiago 4:7 escuchamos
la cancién conocida de la guerra espiritual: “Resistid al
diablo y huira de vosotros”.

Debemos resistir a Satands cuando €l trabaja con nuestra
necedad moral y apela a nuestros deseos. Santiago 1:14-
15 claramente establece el problema bdsico. Somos
tentados cuando nuestros deseos nos llevan; los deseos
engendran pecado, y el pecado trae la muerte. Por toda la
epistola, Santiago detalla nuestros pecados primarios y
autoengafios. Hacia el final del capitulo 3 nos muestra que
la “sabiduria” de nuestros corazones orgullosos y necios
tiene su raiz en el diablo (3:15). Finalmente en 4:7,
Santiago, al igual que Pablo y Pedro, dice que resistamos
al diablo. Las realidades espirituales y la guerra no
aparecen de momento a la mitad de la epistola. Como con
Pablo y Pedro, la discusion del libro entero de Santiago es
enriquecido por un vistazo tras bambalinas.

Lo que no es resistir puede ser visto en las siguientes
manifestaciones de necedad demoniaca: una lengua
incendiaria (3:1-12), un corazén demandante y soberbio
que produce caos y toda prictica mala (3:14-16), los
deseos que producen conflicto interpersonal (4:1-3), el
adulterio espiritual y la hostilidad en contra de Dios (4:4),
el orgullo (4:6), doble &nimo y manos sucias (4:8), Jugar a
ser Dios (4:11-12), y la arrogancia olvidando que Dios

8! Santiago 5:11 hace una alusién remota a la mano de Satands en el
sufrimiento, pero el énfasis estd en la bondad soberana de Dios.
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tiene nuestra existencia en sus manos (4:13-17). En medio
de estas descripciones del mal, serfa incongruente que
repentinamente la referencia al diablo introdujera el
peligro de los espiritus inmundos residentes. Santiago esta
lidiando con un asunto mucho mads grande: la conformidad
moral de nuestras vidas internas y externas a la imagen de
Satanas.

Con respecto a resistir al diablo, Santiago ensefia el modo
clasico de guerra espiritual y no el MEM. El apela
primero a Dios el dador, quien libremente da gracia y
sabiduria a los que le piden.* El regalo de Dios produce
personas sabias que son obedientes, amables, razonables,
misericordiosas, firmes y capaces de hacer la paz en un
mundo de guerra (3:17-18). Santiago muestra el poder
generoso de Dios: “El da mayor gracia” (4:6). En medio
de toda la necedad sérdida, demoniaca y degradada, este
frase corta es una de las porciones mads dulces en la
Escritura. La gracia de Dios es mayor, mayor que esta
patente oscuridad. Luego, Santiago nos ensefia cémo
arrepentirnos y acercarnos a Dios (4:7-10). El resistir al
diablo es parte de esto; €l dice que resistamos caer a la
imagen de la necedad demoniaca y que resistamos las
tentaciones que surgen en nuestro propio corazon.
Santiago ensefia el modo cldsico de guerra en su esencia
destilada: el arrepentimiento, la fe y la accion.

Santiago promete que cuando resistimos los intentos del
diablo de tomar el control moral, éste huird de nosotros.

82 La verdadera sabiduria dada libremente desde arriba (3:15, 17) es
un tema central de Santiago. Ver también 1:5, 1:17-18, 4:6, 4:10, y
5:11.
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La promesa de victoria no pudo haber sido mas fuerte. El
modo cldsico de guerra es el encuentro de poder que hace
aflicos al reino de mentiras y muerte del diablo. La
victoria en la guerra viene cuando los refugiados del
dominio de las tinieblas, arrepentidos y con fe, abrazan el
poder de Dios. Esta es la manera en la que los varones de
oraciéon han peleado siempre contra sus enemigos y
triunfaron: Job, David, Jeremias, Habacuc, Daniel, Jesus,
Pablo, Pedro y Santiago. Y esta es la manera como
nosotros debemos pelear para ganar hoy.

El modo de guerra de Santiago estd basado en los temas
encontrados por todo el Antiguo Testamento y en las
enseflanzas de Jesus (Particularmente Mateo). Pero tal vez
el libro de Proverbios destaca. El camino de la victoria en
la guerra es el camino de sabiduria en la vida. La
cosmovision y las practicas de Proverbios 2, 3 y 4 se
respiran por todo Santiago. La guerra espiritual es "la
sangre, sudor y ldgrimas" del morir a uno mismo y
escuchar a Dios. Cuando Satands bambolee la zanahoria
de mentiras, resistamos. Cuando Satanis nos martillee
con la vara del sufrimiento, resistamos. Cuando el burro
quiera actuar como el diablo, resistamos. Aquellos que se
acercan a Dios en arrepentimiento y fe encuentran el poder
que les habilita para vivir en fe obediente.

Afliccion inducida demoniacamente

Antes de salirnos de las epistolas, debemos explorar cémo
tratar con las aflicciones inducidas demoniacamente.
Notemos primero que la vasta mayoria de los casos de
“demonizacion” citados por los practicantes del MEM son
casos con un diagndstico equivocado. Lo que es llamado
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demonio usualmente es una manifestacion pecaminosa de
miedo, amargura, pasion, incredulidad y otros semejantes.

Pero ;qué de los casos restantes en los que la gente puede
estar sufriendo una afliccion producida por demonios?
(Qué decimos de los efectos fisicos y no morales de la
malicia Satdnica, tales como sordera, mudez, pardlisis y
convulsiones? O tales efectos como demencia y
comportamiento extrafio no conectado con causas morales
o psicolédgicas? ;Cémo debemos tratar estos problemas,
donde las enfermedades fisicas y los tormentos
demoniacos producen miserias similares? Aqui hay otro
lugar en donde tanto los proponentes como los opositores
del MEM tienen que interpretar el silencio relativo de la
Escritura.  ;Coémo debemos ayudar a los afligidos
demoniacamente? 2 Corintios 12 nos da una pista, como
vimos anteriormente en este capitulo. Pero la respuesta
mads clara se halla en la epistola que justo acabamos de
considerar: Santiago.

Usando la analogia cercana entre la enfermedad, el clima,
y los sufrimientos demoniacos, el tratamiento apropiado
en tales casos es lo que Santiago establece en 5:14-18.
Destacan tres componentes: primero, oracion ferviente y
de fe con el que sufre pidiendo la misericordia sanadora de
Dios; segundo, un exploraciéon de las posibles causas
médicas y tratamientos, aplicados como sea conveniente
en el Nombre del Sefor; y tercero, utilizar el cuidado
pastoral para convertir estas circunstancias adversas en
una oportunidad para un continuo arrepentimiento y
crecimiento en la gracia.
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Las directrices encontradas en Santiago 5 tienen muchas
implicaciones y aplicaciones. Por ejemplo, algunas
culturas e individuos viven en un mundo de miedos
supersticiosos, tendientes a interpretar exageradamente la
enfermedad y otras dificultades como demoniacas. Otras
culturas e individuos son escépticos acerca de los espiritus
inmundos, y tienden a no notar la actividad demoniaca.
La pauta de ministerio establecido en Santiago 5 se aplica
igualmente bien en cualquiera de los casos. La
combinacion de la oracién ferviente, la mejor medicina
disponible y el consejo sabio logrardn lo que se puede
hacer tanto por una dolencia estrictamente fisica y una
afliccion de agentes espirituales. Desde la perspectiva de
lo que los ayudantes humanos pueden hacer, no existe una
diferencia importante entre la demonizacién y la
enfermedad, ya sea en cuanto a los sintomas o la cura.

Por analogia, algunos cristianos interpretan los estorbos en
el ministerio como demoniacamente inspirados mientras
que otros interpretan los estorbos naturalistamente. En
cualquiera de los dos casos, el saber que este es el mundo
de Dios nos hace arribar a un modo comtin. Determinar si
hay o no un “demonio en el tostador” (o simplemente se
trata de un cable suelto) es menos importante que saber
cémo tratar con ello. Tanto el MEM como la confianza
sin oracién en las habilidades tecnoldgicas son respuestas
defectuosas. Cuando el proyector de peliculas de los
misioneros no funciona y se enteran que el brujo de la
localidad ech6 una maldicién sobre la reunidn, ellos deben
clamar por ayuda a Dios y revisar los cables del aparato.
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Capitulo IX. Reconsiderando
los Detalles

Hasta este punto hemos explorado el MEM a grandes
rasgos. Ahora miraremos mas de cerca los detalles del
pensamiento y practica ekbalistica contempordnea. Por
supuesto, no todos los comentarios se aplicardn a todo
practicante. Pero las siguientes ocho preguntas examinan
aspectos del MEM que estian diseminados y merecen
atencion.

Qué hacemos con los casos dificiles?

Inevitablemente, los cristianos que se involucran en el
MEM siempre tienen alguna anécdota que contar. Estas
anécdotas tienen varias caracteristicas. Los practicantes
del MEM estan orientados hacia el cuidado pastoral, por
lo que ellos quieren ayudar a las personas y esparcir el
conocimiento de Cristo. Tipicamente, han encontrado
casos dificiles en los que las respuestas sencillas no dieron
resultado. Los casos que les produjeron frustracion y les
llevaron a cuestionar su teologia practica operativa.
Llegaron a estar abiertos a maneras nuevas que prometian
mayor efectividad.

El lugar que ocupan las anécdotas en el MEM es tan
decisivo que llega a ser dificil argumentar en contra de
ellas. Después de todo, ;sobre qué base podemos
cuestionar la anécdota de otra persona sin parecer
arrogantes o incrédulos? ;Puedo suponer que mi anécdota,
la cual llega a una conclusiéon opuesta, es de alguna
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manera superior a la de la otra persona? Si el asunto queda
al nivel de anécdotas en competencia, entonces, solamente
tenemos dos opciones: o todo es relativo, o uno de
nosotros estd equivocado.*> Todos necesitamos la verdad
biblica absoluta para examinar nuestras anécdotas y
facilitar el proceso de correccién. Las siguientes cuatro
observaciones deben ayudar a los lectores a evaluar las
anécdotas con un balance apropiado entre la caridad y la
critica.

Primero, aun en los cristianos sinceros a menudo
coexisten la verdad y el error.** Los defensores del MEM
tipicamente creen en el modo de guerra espiritual clasico,
el cual les sirve bien en muchos aspectos de la vida. Pero
en ciertas situaciones, revisten el modo cldasico con una
teoria de pecado causado por demonios. O agregan el
modo ekbalistico al modo cldsico, sin diferenciar qué
ensefla la Biblia acerca del propdsito y enfoque de cada
uno. Esto crea una teologia practica que mezcla ideas y
practicas incompatibles. Uno puede estar en desacuerdo
con los rasgos distintivos sin rechazar aquellas cosas que
se tienen en comun, las cudles estan en una contradiccion
amistosa con los rasgos distintivos.

% Varios autores populares del MEM han escrito que las personas que
cuestionan la validez de la guerra espiritual ekbalistica han sido
engafiados por los demonios (Dickason, Demon Possession and the
Christian, pp.191, 211) o que son habitados por demonios (Pat
Brooks, Out! In the name of Jesus [Carol Stream, Ill.: Creation House,
1972]).
% Confio que mis propios tropiezos en este libro también ocurran
junto con los pasos enérgicos en la direccién correcta.
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Segundo, los puntos de vista errébneos pueden operar como
metaforas de verdades valiosas que no fueron dichas de
una manera mds ortodoxa. No quiero decir con esto que el
error no es serio, o que todo es simplemente un asunto de
perspectiva y que todas las perspectivas son igualmente
validas. Sin embargo, algunos errores tienen mejores
intenciones que otros errores. Por ejemplo, la idea que se
maneja de que el pecado es causado por demonios, puede
servirles a los practicantes del MEM como una manera de
cristalizar tanto la complejidad del pecado, como la mano
interna de Satands en cuanto al mal moral. Ellos necesitan
una categoria que explique el hecho de la esclavitud
profunda a las tinieblas, debido a que su perspectiva del
pecado tiende a ser un tanto superficial.

La mayoria de los defensores del MEM tienen un punto de
vista "Pelagiano" con respecto al pecado: ellos creen que
el pecado consiste en las acciones voluntarias y
conscientes en donde uno pudo haber escogido la otra
opcién. Esta definiciéon funciona bien con relaciéon a
algunos pecados, como por ejemplo, los pecados serios
mencionados en el Salmo 19:13. Pero resulta inadecuada
para definir la ‘"esclavitud de la voluntad", las
compulsiones profundas, las tinieblas habituales e
instintivas del alma humana, como las que se describen en
Génesis 6:5, Salmo 19:12, Eclesiastés 9:3, Efesios 4:17-
22, y Santiago 3:14-4:12. En contraste, el punto de vista
"Agustino" con respecto al pecado, toma con mayor
seriedad tanto al pecado voluntario como a la obstinacion
ciega. = El punto de vista del MEM del pecado
"demonizado" no explica adecuadamente las "cosas
oscuras" del alma humana. En vez del reconocimiento de
nuestra propia pecaminosidad, el MEM atribuye el pecado
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a agentes externos. Aunque el punto de vista Pelagiano es
inadecuado y confunde a la gente, no es necesariamente
fatal para la vida cristiana vital.

Tercero, los defensores del MEM tipicamente muestran un
empleo empobrecido del modo cldsico de guerra
espiritual. Al hacer una inspeccién, el modo clasico
(palabras de verdad, fe, arrepentimiento, oracién y
obediencia) es truncado por cosas tales como
renunciaciones verbales al pecado, deseo de "dejar ser y
dejar que Dios actie", ejercer fuerza de voluntad,
memorizar versos biblicos, estudiar para adquirir
conocimiento doctrinal racional, involucramiento en el
ministerio y mantener las disciplinas cristianas bdsicas.
No es ninguna sorpresa entonces, que la gente recurra al
MEM cuando tales formas disminuidas de piedad,
volicién, racionalidad, activismo y técnica no resuelven
los problemas dificiles. La insuficiencia no radica en el
modo clésico, sino en la apropiacion empobrecida que la
Iglesia hace de todas las sutilezas y del poder del modo
clasico.

Tipicamente las descripciones de las practicas que
supuestamente  fallaron revelan una falta de
autoconocimiento genuino y entendimiento pastoral. Un
ejemplo es la definicion truncada que tienen del
arrepentimiento los practicantes del MEM.  Muchos
comienzan un proceso de consejeria por medio de una lista
de actividades ocultistas o sectarias y de otros pecados. El
aconsejado marca aquellas que ha practicado y ora unas
oraciones prescritas de arrepentimiento. El o ella
renuncian a estas cosas pecaminosas, y reclaman ciertas
promesas y protecciones. Tales renunciaciones, ya sean
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mecdnicas o sinceras, pueden ser ocasionalmente el punto
de ruptura con un pecado particular, pero generalmente no
funcionan en la batalla continua con el pecado. Entonces,
el modo clésico parece haber fallado, cuando la verdad es
que se ha utilizado superficialmente. Es luego de estos
intentos, que otras explicaciones y técnicas comienzan a
sonar atractivas.

Cuarto, cuando leo o escucho a los defensores del MEM
relatar sus anécdotas, me descubro preguntindome a mi
mismo: “;Dénde he escuchado esto antes?” Luego me
doy cuenta, que los cristianos que se han vuelto psicélogos
seculares cuentan anécdotas semejantes. Las anécdotas de
aquellos que han encontrado explicaciones ‘“mads
profundas” en la Psicologia y métodos “mds poderosos”
en la psicoterapia, se asemejan a las anécdotas de los
defensores del MEM. Su entendimiento del pecado y la
manera en que usan el modo clasico revela una
superficialidad similar. También ellos desean mayores
explicaciones y mayor poder para lograr el cambio en ellos
y en otros. Ellos también han encontrado casos dificiles,
emociones extrafias y esclavitud conductual y mental.
Ellos también ven las “cosas oscuras” del alma que sus
definiciones de pecado y miseria no alcanzan a explicar o
resolver.

Un grupo de creyentes da explicaciones psicodindmicas de
los problemas “emocionales” y de la terapia necesaria.
Otro grupo da explicaciones demoniacas de los problemas
“espirituales” y de los encuentros de poder. Tanto la
psicoterapia como el MEM no toman en cuenta la tercera
manera disponible que provee el verdadero encuentro de
poder contra el mal moral: recobrar el modo cldsico de
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guerra espiritual. También existe una corriente reciente
que conjunta dos enfoques equivocados, combinando lo
terapedtico con lo ekbalistico. Estas tendencias son
notorias, por ejemplo, en las obras de James Friesen, Fred
Dickason, y Ed Murphy.

¢Debemos nombrar a los demonios?

(Qué categorias debemos usar para diagnosticar los
problemas enraizados de la gente? Las categorias
“normales” consisten de pecados conductuales y no
alcanzan a sondear los remiendos y el lodo del alma
humana. La gente busca ayuda cuando se araiia con los
espinos y se queda atorada en el lodo. EI enfoque
terapéutico ofrece un conjunto de explicaciones seductoras
en las cuales la jerga psicoldgica produce sindromes y
diagnésticos que pretenden dar una explicacion clara. El
enfoque del MEM va en la direcciéon opuesta y le da
nombres a las supuestas agencias demoniacas.

Marcos 5:9 es utilizado como la evidencia de que
podemos llamar a los problemas enraizados con nombres
de demonios. Jesus le pregunt6 al endemoniado gadareno,
“;Cuadl es tu nombre?” El demonio le respondio, “Legion,
porque somos muchos”.*> Los practicantes del MEM
creen que este versiculo nos ensefia a identificar a los
demonios por nombre. De acuerdo con esto, los
practicantes del MEM encuentran demonios llamados Ira,
Odio, lastima, Orgullo, Temor, Temor a otros, Rebelion,
Incredulidad,  Lujuria,  Suicidio, = Homosexualidad,

% Una legién era una unidad de varios miles de soldados. En efecto,
el demonio le contestd a Jesus, “Hay todo un ejército aqui adentro”.
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Desesperacion, Resentimiento, Chisme, Rechazo, Mentira,
y otros semejantes. También encuentran demonios con
nombres correspondientes a los que la Biblia le da al
malo: Lucifer, Beelzebu, Satands y Apolion.

Los ministros del MEM emplean técnicas bastante
diferentes para identificar a los demonios residentes. Por
un lado del espectro tenemos a los terapeutas amables.
Fred Dickason hace que sus aconsejados se relajen y les
pide que hagan asociaciones libres. Los tdépicos
persistentes u obsesivos entonces revelan la localizacion y
la identidad de los demonios. Neil Anderson le pide a las
personas que noten cudndo experimentan una oposicidon
interna a lo que él les dice. Seguin él, los agentes
demoniacos residen en los “lugares” llenos de creencias
falsas y que conllevan una carga emocional. Al otro
extremo del espectro estdn los que practican el poder
ekbalistico, quienes usan revelaciones u ordenan que se
manifieste cualquier demonio que esté presente.

Pero ;Cudl es la importancia de la pregunta de Jesus:
“Cudl es tu nombre”? ;Nos estaba ensefiando la
identificaciéon de nombres de demonios como un método
pastoral? ;Estaba preguntando para entrar en una
conversacion con los demonios? ;Establecid él una
relacion entre las pautas de pecado del endemoniado y los
demonios? Notemos que Jesds nunca recibié un nombre
como respuesta, sino que recibié un ndmero. Tal vez
Jesus nunca estuvo esperando escuchar un nombre. La
Escritura nunca menciona el nombre de los demonios sino
solo el de su jefe. Los demonios siempre obedecian a
Jesus, asi que si €l les hubiera requerido un nombre ellos
se lo hubieran dado.
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Jesus no buscé una razén o derecho moral por el cual los
demonios obtuvieron su residencia en el hombre. ;Fue un
gran pecador el hombre endemoniado? ;Habian pecado
contra €l y lo habian traumatizado? ;Participaban sus
ancestros en practicas del ocultismo? La Escritura ni nos
da pistas para tener una respuesta, ni muestra interés en
estas preguntas. Se ha puesto mucha energia ekbalistica
haciendo cosas que Marcos 5:9 no apoya. Los rasgos
caracteristicos del MEM son importados al texto en vez de
ser derivados del texto.

Los ministerios que practican el MEM varian mucho con
respecto a cudnto conversan con los demonios. Neil
Anderson, por ejemplo, se ha alejado completamente de la
practica de nombrar y platicar con los demonios. Fred
Dickason, por otro lado, conversa ampliamente con los
demonios e inclusive busca la corroboracién por parte de
los demonios de las doctrinas que €l sustenta. En general,
los ministerios del MEM estdn abandonando la practica de
hablar con los demonios.

Los ministerios del MEM tipicamente tratan con los
pecados enraizados de las personas. Los estudios de casos
y los restimenes redefinen estos pecados rutinarios del
corazén y los atribuyen a demonios: odio, ldstima, orgullo,
temor, temor a la gente, rebelion, incredulidad y lujuria.
Ellos aplican su concepto del pecado causado por
demonios a la experiencia humana tipica y cotidiana.

Las técnicas de identificacién de “demonios” por medio de
la asociacion libre, el notar la oposicién interna, y tener
revelaciones especiales, son faciles de reproducir aun si no
creemos en el pecado causado por demonios. Por
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ejemplo, reldjate, abandona el control consciente y realiza
asociaciones libres por cinco minutos. Verds como
emergen tus pecados enraizados y tus relaciones
irresolutas. Pero ;son acaso demonios estas cosas? O
también nota cuando tu mente responde al llamado de
Dios para dejar la amargura hacia alguien con un “Pero”
cargado emocionalmente. Las mentiras del diablo que has
estado escuchando aparecerdn pronto. Pero ;Son éstas
demonios? O intenta determinar los pecados enraizados de
otra persona. No es particularmente dificil, especialmente
cuando las personas con problemas buscan ayuda. Tal
discernimiento jes una revelacion especial acerca de
demonios residentes o simplemente entendimiento de las
luchas de otros?

JPodemos heredar demonios de nuestros ancestros?

Con mucha frecuencia se mencionan los demonios
heredados de los ancestros como la causa de que algunos
cristianos estén demonizados. Si los ancestros de una
persona usaron la Ouija, practicaron la brujeria, o vivieron
inmoralmente, la persona puede adquirir demonios que le
acosen y le aten en esclavitud al pecado. Un maestro del
MEM lo explicé de esta manera: “He notado que la causa
principal de la demonizacion es este canal del
involucramiento de los ancestros. Un poco mas del 95%
de 400 personas que he contactado en mi ministerio de
consejeria han sido demonizados por el involucramiento
de sus ancestros en actividades ocultistas y demoniacas.”™

86 Dickason, Demon Possession and the Christian, p.221.
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Exodo 20:5, que es parte de los Diez Mandamientos, es el
texto que supuestamente prueba la existencia de demonios
que van de una generacién a otra. El mandamiento en
contra de la idolatria finaliza con este advertencia: “Yo
soy Jehova tu Dios, fuerte, celoso, que visito la maldad de
los padres sobre los hijos hasta la tercera y cuarta
generacion de los que me aborrecen”. Esta amenaza de
juicio es interpretada como apoyo para la idea de que los
demonios pasan de una generacién a otra en una familia,
aunque esta idea no aparezca en ningun lado en la Biblia.
Exodo 20:5 simplemente significa lo que es obvio: el
pecado serd juzgado. El Antiguo Testamento provee
varios ejemplos de iddlatras que cosecharon destruccién
con decaimiento moral y muerte violenta que se extendi6 a
sus descendientes. Pero en ningin lugar en el Antiguo
Testamento se hace la conexién de esto con demonios de
esclavitud moral que pasan de una generacion a otra. La
nocién de la transferencia generacional de agentes
demoniacos es simplemente una pieza de la teologia
ocultista que se ha infiltrado a la cosmovisiéon del MEM.

c(Existen etapas de demonizacion?

Muchos libros del MEM enseflan una secuencia
progresiva de demonizaciéon ensamblando una serie de
textos. Hay muchas opiniones variantes, pero una de las
mds tipicas es que la opresion (Hechos 10:38) te lleva a un
darle un “lugar” o punto de apoyo (Efesios 4:27) a los
demonios; lo cual te conduce a tener una “fortaleza” (2
Corintios 10:4) que finalmente lleva a la demonizacién
total o aun, a la posesion (Evangelios). La esclavitud
moral es el resultado final de un proceso multifacético.
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Se dice que el proceso comienza con las tentaciones
opresivas, los pensamientos blasfemos y las mentiras del
diablo. Si alguien se ocupa de este tipo de cosas, los
demonios obtienen un "lugar “ (de naturaleza moral). Y si
la persona continda con su tendencia hacia las practicas
ocultistas, cree las mentiras, alimenta la ira y se entrega al
pecado sexual, ese “lugar” se convierte en una “fortaleza”.
Se percibe a los cristianos como estando en algiin punto
del espectro ‘“opresion-lugar-fortaleza”. La clave para
realizar el ministerio ekbalistico es identificar cudl es el
“lugar” que el diablo posee, determinar cémo fue
establecida la “fortaleza”, y luego sacar el demonio.

Esta parte de la teoria del MEM ofrece una metafora
extremadamente gréfica de la invasiéon moral del pecado y
la declinacion moral del pecador yendo hacia Ila
servidumbre. Pero ellos toman su metafora como si fuera
una realidad, procediendo a sacar demonios que en
realidad son pecados atrincherados en el corazén. Es
precisamente el modo clésico de la guerra espiritual el que
estd dirigido a esta esclavitud moral y a los susurros
engafiosos de Satands.

Los proponentes del MEM citan Hechos 10:38, Efesios
4:27 y 2 Corintios 10:4 como textos que demuestran su
postura. Pero ninguno de estos pasajes ensefia algo
relacionado con las supuestas etapas de demonizacion.
Por ejemplo, Hechos 10:38 dice que Jesus ‘“‘anduvo
haciendo bienes y sanando a todos los oprimidos por el
diablo, porque Dios estaba con él.” Este versiculo se
refiere a las sanidades ekbalisticas de Jests. El resto del
discurso de Pedro a los gentiles (10:34.43) muestra cémo
el evangelio pone solucién al mal moral. Pero este tnico
versiculo confirma el poder y la bondad divina de Jesus al
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dar alivio al sufrimiento humano. El modo de ministerio y
guerra que se ensefla en Hechos 10 es el modo clésico:
arrepentimiento, fe y obediencia.

Otro pasaje que es mucho mas citado es Efesios 4:27 que
dice: “No deis lugar al diablo”. En el pensamiento del
MEM esta por todos lados la idea de que el pecado le da al
diablo un “lugar” psicolégico o un “derecho”. Pero ;acaso
este pasaje estd ensefiando semejante cosa? Efesios 4 se
enfoca en la Iglesia como un cuerpo que trabaja junto,
siendo edificado en la unidad del Espiritu. Hay varios
pecados que hacen afiicos esta unidad, teniendo como los
pecados principales a las mentiras y a la ira (Efesios 4:25-
27, 29-31). El cuerpo es dafiado cuando un cristiano no
resuelve un problema que le lleva a la ira. El diablo
obtiene un “lugar” para realizar sus planes en la Iglesia: la
divisién.*” El hablar con la verdad en amor edifica a la
iglesia; el hablar con falsedad e ira destruye a la iglesia.
Efesios 4:27 no ofrece apoyo para la teoria de que el
diablo adquiere un espacio psicolégico, realiza un
aterrizaje invasor, y toma la propiedad de una parte de la
vida de una persona. Ademads, el pasaje ensefia claramente
el modo cldsico de ministerio: despojarse de la vida
antigua, adentro y afuera, y vestirse de la nueva por medio
del poder de Cristo, porque al hacerlo, el cuerpo de Cristo
serd edificado.

2 Corintios 10:4 es similar: “porque las armas de nuestra
milicia no son carnales, sino poderosas en Dios para la
destruccion de fortalezas”. Las fortalezas son ensefianzas
falsas que Pablo derriba al declarar la verdad

87 Ver también 2 Corintios 2:11 en su contexto
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abiertamente; este es un tema que aparece repetidamente
en esta carta. Este pasaje no tiene nada que ver
directamente con demonios. Ciertamente la serpiente es
una engafadora (2 Corintios 11:3) y los maestros falsos
son siervos de Satanas (2 Corintios 11:13-15). Pero Pablo
estd hablando a los Corintios para alertarlos de las
estratagemas de sus enemigos espirituales y humanos
quienes quieren ponerlos bajo la esclavitud de las mentira.
2 Corintios 10:4 no tiene nada que ver con una parte de
nuestra mente sobre la cual un demonio esté reinando. FEl
querer ensefiar el MEM basdndose en estos pasajes es
estar “pescando” un texto que valide una teoria construida
con base en materiales extrabiblicos. El modo de
ministerio enseflado en el contexto es el modo clasico:
Hablar la verdad fielmente, arrepentirse del error, aprender
a tener una devocidn sencilla y pura hacia Cristo.

La serie de textos que hemos considerado no nos proveen
una explicaciéon para las supuestas demonizaciones
morales. La Biblia es absolutamente silenciosa en cuanto
la pregunta de cémo surgieron las demonizaciones
encontradas en los evangelios. Tomando en cuenta todo
lo que la Escritura si revela, la respuesta mds segura es la
respuesta de Jesus a sus discipulos con respecto al hombre
ciego de nacimiento: “No es que pecd éste, ni sus padres,
sino para que las obras de Dios se manifiesten en él.”
(Juan 9:3).

Las causas de la demonizacién son uno de los muchos
silencios provocativos de la Biblia con respecto al diablo y
a sus huestes. No nos atrevamos a satisfacer nuestra
curiosidad con especulacidon, ni a construir una teologia
pastoral global basdndonos en fantasia. Pero la Biblia dice
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toneladas de cosas acerca de cOmo ocurre nuestra
esclavitud moral al diablo, mostrandonos el modo clasico
de guerra espiritual como el poder para ser liberados.

¢Deberiamos atar a los demonios?

La practica del MEM se distingue no sélo porque le da
nombres a los demonios y describe como los adquirimos,
sino también por la manera en la que busca deshacerse de
ellos descididamente. Tipicamente el ministro liberador
“ata” a los espiritus por medio de varias Ordenes y
oraciones. El texto principal usado como base para esta
practica es Mateo 12:29: “Porque ;coémo puede alguno
entrar en la casa del hombre fuerte, y saquear sus bienes, si
primero no le ata? Y entonces podrd saquear su casa.”
Este versiculo es a menudo suplementado con Mateo
16:19 y 18:18 en donde Jesus dice, “todo lo que atéis en la
tierra serd atado en el cielo”. Segtn los defensores, el
modo ekbalistico funciona por medio de atar a los poderes
del mal, repudiando el “lugar” que ellos tienen dentro del
demonizado, y ordendndoles que salgan.

Sin embargo, Mateo 12:29 ha sido arrancado
completamente de su contexto para justificar un buen
tanto de supersticion. Las férmulas verbales para “atar”
demonios tienen la facha de las formulas mégicas, no del
ministerio biblico de la Palabra. EI pasaje no tiene la
intencién de describir una metodologia pastoral, sino es
una parabola que describe la obra cosmica de Jestiis como
el Mesias. El entr6 a una “casa” que pertenecia a un
“hombre fuerte” a quien él “at6” con el fin de “robarle”
sus “posesiones”. La casa es el planeta tierra. El hombre

fuerte es Satands. Las posesiones son las personas (tu y
171



yo) a quien Cristo salvé al robarnos del dominio del
diablo. La accién de atar es la obra completa de Cristo:
desde su demostracion de misericordia ekbalistica hasta su
muerte y resurreccion. El reino de pecado y muerte de
Satands ha recibido un golpe definitivo, y sus antiguos
seguidores estdn huyendo de las tinieblas y entrando al
reino de misericordia, justicia y vida. El pasaje no ensefia
un método pastoral para “atar” demonios. Ademads, en
ningun lugar vemos a Jesus ilustrar esta practica.

Mateo 16:19 y 18:18 hablan de atar y desatar, y estas
férmulas verbales a menudo las encontramos en la practica
del MEM. Pero ;tratan estos pasajes acerca del MEM?
[ Tienen cuando menos algo que ver con los demonios? De
hecho, el atar y desatar se refiere a personas que estin
dentro o afuera de la comunidad de Dios, no a los espiritus
que estan adentro o afuera de los individuos. Estos son los
unicos pasajes en los que Jesus utiliza la palabra “Iglesia”.
El se refiere a la obra de la Iglesia como la administradora
de Dios que tiene las “llaves”: definiendo lo que es
correcto e incorrecto, definiendo a la gente que estda
adentro o afuera de la comunidad, definiendo quien es y
quien no es perdonado.

¢Necesitamos seguir autoliberandonos?

La autoliberacion es otra caracteristica prominente de la
consejeria ekbalistica. Se le ensefia a la gente a “mantener
su liberaciéon” por el peligro de una nueva invasion. El
texto clave citado a menudo es Mateo 12:43-45. En este
parabola, Jestus le dice qué es lo que pasa cuando un
espiritu inmundo es echado fuera. Eventualmente regresa
a su hogar inicial, y encontrandolo vacio, “entonces va, y
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toma consigo otros siete espiritus peores que él, y
entrados, moran alli; y el postrer estado de aquel hombre
viene a ser peor que el primero”. Los practicantes del
MEM usan este pasaje para advertir que las personas que
no mantienen su liberacién son vulnerables a caer en un
estado peor de esclavitud a los demonios de pecado.
Debido al peligro de una nueva invasion, el MEM ensefia
técnicas para una continua autoprotecciéon y
autoliberacién.  Muchas de estas técnicas incluyen
elementos del discipulado de acuerdo con el modo clasico
(es decir: verdad, estudio  biblico, oracion,
arrepentimiento, adoracion), juntamente con técnicas de
guerra de acuerdo con el MEM. Todas estds técnicas son
aplicadas de acuerdo con la cosmovisién del MEM.™

Pero Mateo 12:43-45 en realidad es una pardbola. Jesus
no estd enseflando acerca del modo ekbalistico, sino
acerca de lo que le pasard a la gente que no le escucha:
“Asi también acontecerd a esta mala generacion”. En los
diez versiculos previos Jesus ha estado llamando a la gente
al arrepentimiento porque “algo mayor” esta aqui. Mateo
12:43-45 provee el climax a este llamado vigoroso a
despertar y arrepentirse. Jesus advierte que los que no se
arrepientan pereceran. Los siete espiritus malos apuntan
hacia el infierno, no a un estado temporal de invasién de
una persona. Jesus estd echando fuera espiritus que afligen
a la gente, pero si las personas no se arrepienten, tendran
que enfrentar la afliccion final. Los siete espiritus son el

% Algunos resimenes de las técnicas de autoliberacién pueden ser
encontradas en Don Basham, Deliver Us From Evil (Old Tappan,
N.J.; Fleming H. Revell, 1972); Mark 1. Bubeck, The Adversary:The
Christian Versus Demon Activity (Chicago: Moody Press, 1975),
capitulo 17, 4; y Anderson, The Bondage Breaker, capitulo 12.
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juicio de Dios sobre el pecado del Israel incrédulo que trae
una miseria peor sobre ellos. El pasaje trata de la nacién
de Israel y el dia del juicio, no de la “psicologia” de la
guerra espiritual.

Este pasaje es consistente con lo que vimos anteriormente
sobre las demonizaciones en los evangelios que se
presentan como los sufrimientos por la maldicién. Jests
utilizé estos anticipos del infierno para mostrar su poder
tangible para traer bendiciones de vida, salud, y libertad.
Pero también ensefiaban acerca de una amenaza mayor: El
problema del mal moral es la base de las formas variadas
de la maldicién que Dios trae sobre los pecadores, a
menos que los éstos se arrepientan. La nocién del MEM
respecto a que uno debe mantener su liberacion viene a ser
un sustituto de la autoexaminacion, arrepentimiento
continuo, oracion ferviente y adoraciéon a la manera del
modo cldasico.

Los practicantes del MEM proponen un cosmovision
entera y un sistema de préctica pastoral, pero, punto por
punto, sus ideas y métodos caracteristicos no pasan la
prueba del examen de la Escritura. La Escritura
explicitamente nos ensefla muchas cosas acerca de la
guerra espiritual, pero ideas como las de los demonios de
pecado, espiritus ancestrales, etapas de demonizacién, atar
a los espiritus inmundos y mantener la liberacién, no se
derivan de los textos citados como evidencia que
supuestamente apoyan estas ideas.

Si estd equivocado, ;Por qué me funciono?

174

(Qué decimos cuando el MEM cambia a las personas? ;Es
vindicado el MEM por las historias de resultados
exitosos? Esta pregunta representa mucho desafio. Es
dificil argumentar en contra del éxito.

Dios puede utilizar el MEM para ayudar a la gente porque
los buenos elementos se mezclan con los rasgos
caracteristicos problemdticos. Al realizar su obra, Dios
inevitablemente utiliza medios que estin mds o menos
fuera del ideal. ;Quién de nosotros ejerce el ministerio
exactamente como Jesus o Pablo? Esto no significa que
debamos recomendar lo erréneo, sino que debemos
evaluarnos con humildad. La mezcla de lo bueno o malo
significa también que el movimiento del MEM tiene un
espectro de va de desde lo mas relativamente sobrio a lo
mds relativamente extrafio.

Por ejemplo, el ministerio ekbalistico de Neil Anderson
incluye muchos elementos buenos, por ejemplo: buscar
creencias falsas, aplicar la verdad, hacer un llamado a la
oracion, arrepentimiento, santificacién progresiva y lealtad
a la Palabra de Dios. EIl puede hacer que la gente
despierte a la realidad de la guerra espiritual. Aprecio el
alejamiento que Anderson tuvo de los “encuentros de
poder” para acercarse a los ‘“encuentros de verdad”.
También aprecio su critica biblica y practica de aquellos
que realizan encuentros de poder. Pero cuestiono su
conceptualizacion de la demonizacidon moral y lamento su
prominencia en sus escritos. También veo problemadtica la
naturaleza tan mecdnica de sus “Pasos hacia la libertad en
Cristo”. Pero Dios usard para ayudar a la gente aquello
que es verdad. Nuestro Sefior complacidamente mostrara
su misericordia donde la oracién es ofrecida sinceramente,
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la verdad es presentada en amor, y hay un llamado al
arrepentimiento.

Sin embargo, el parrafo anterior debe ser clarificado. El
MEM funciona constructivamente en la medida en que la
persona no “compre” el paquete completo del MEM, sino
que actia en fe y arrepentimiento. Consideremos a Alan,
un hombre con un problema persistente de ira. Le echaron
fuera un “demonio de ira” y estuvo bien por tres dias.
Pero luego se irrité con su esposa, tuvo pensamientos de
furia y le lanz6 palabras viles. Si Alan tomara como
verdaderos los rasgos caracteristicos del MEM, el
concluiria: “Los demonios regresaron”. Tal conclusion lo
lleva a una cosmovisioén no biblica en la que no crecerd en
el conocimiento verdadero de Dios, de su Palabra, de la
vida cristiana y de €l mismo. Se volcard a la supersticion
y las oraciones mecanizadas. O dejara de ser un cristiano
profesante debido a que su entendimiento de la fe cristiana
“no funciona” para resolver sus problemas.

Pero asumamos que Alan no “compré” todo el paquete del
MEM, aun cuando tuvo una experiencia inducida por el
MEM. En vez de esto, el MEM pudo cristalizar algunas
verdades importantes: “Estoy en una guerra espiritual.
Alguien quiere regir sobre mi. Mi amargura e ira son
serios y necesito lidiar con ellos. Le agradezco a mi fiel
salvador Jesucristo por revelarme esto. Sefior, ayidame a
desenmascarar mis deseos egoistas que inician mi
descontrol. Puedo ver mi orgullo. Rechiné cuando pas6
junto a mi, y luego la intimidé con mi ira. Sefior, me
arrepiento de estas cosas. Perdoname. Gracias por la
sangre misericordiosa de Jesucristo, a pesar de ser un
hombre tan orgulloso como soy. Necesito pedirle perdén
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a mi esposa. Seior, necesito tu poder y guia para aprender
como ser un pacificador, para entender el punto de vista de
mi esposa, para controlar mi tono de voz, para ser paciente
y amable”. Algunas personas terminan teniendo una
cosmovision del modo cldsico a pesar de haber tenido una
experiencia en el modo ekbalistico.

JQué decimos de los fenomenos de la manifestacion
demoniaca?

“Pero yo experimenté . . .” Estas son tres palabras dificiles
de rebatir en nuestros dias, pues la experiencia se presenta
a si misma como una autoridad incuestionable. Mi
respuesta estd enraizada también en mi experiencia, pues
he visto, escuchado y leido las cosas de las que hablan los
defensores del MEM. Y estoy profundamente convencido
que ellos mal interpretan, mal diagnostican y a veces, aun
causan dichas experiencias. Algunos de mis comentarios
en esta seccion serdan especulativos y controversiales, pero
este asunto necesita ser tratado.

Yo veo tres explicaciones posibles de las "manifestaciones
de los demonios" producidas en el contexto del MEM. No
son mutuamente excluyentes, sino que pueden darse al
mismo tiempo. Estas explicaciones pueden verse como
una trenza triple, conectada Iégicamente.

Primero, muchas de las "manifestaciones demoniacas" son
producidas por tener una alta expectativa de que sucedan.
Una atmoésfera de expectativa intensa puede producir casi
cualquier cosa. Los consejeros encuentran lo que estidn
buscando; los aconsejados producen lo que los consejeros
estan buscando. EI "poder de la sugestiéon" puede sonar

177



como un truco barato, y los defensores del MEM
tipicamente, se niegan a aceptar que la sugestion pueda
explicar el fendmeno tan extrafio y poderoso que acaban
de ver. Pero la sugestiéon es una fuerza de vasto y sutil
poder. La gente con creencias demonoldgicas "ven y
experimentan" a los demonios, tal y como la gente con
creencias modernistas "ven y experimentan" sintomas
psicopatoldgicos.

Cuando leo los casos de estudio y las transcripciones
literales de los encuentros ekbalisticos, veo que asuntos
profundos de pecado son pasados por alto, reempacados,
y presentados como demonios invasores. Por ejemplo,
muchas de las anécdotas enfatizan que la persona era un
cristiano sincero y dulce que amaba al Sefior y tenia su
corazén en el ministerio, pero de alguna forma no podia
dejar los pensamientos de depresion, ira y lascivia. Los
ministros del MEM tienden a interpretar estos
pensamientos desagradables como demonios. Esto
muestra una falta de verdadero entendimiento tanto de
Dios como del remanente de pecado en la naturaleza
humana.

El corazén de las tinieblas en donde la voz del diablo se
escucha, a menudo es trivializado o pasado por alto. No es
que los defensores del MEM traten el pecado a la ligera,
sino que no lo tratan profundamente. Esto es mds que un
juego de palabras. Ellos tienen muchas de las expectativas
de "la vida cristiana victoriosa" y no enfatizan suficiente el
problema del pecado que mora en el corazén humano.
Carecen de un entendimiento de la dindmica tanto del
pecado como de la santificaciéon. Cuando los consejeros
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esperan encontrar demonios, la gente confundida y abatida
produce lo esperado.

Segundo, tal vez Satands mismo coopera con el error para
producir los ‘'efectos especiales" generados por la
ensefanza y practica del MEM. Biblicamente, el MEM
estd basicamente equivocado con respecto a la
demonizacion del pecado interno. Las seducciones
intimas y la esclavitud del diablo no se traduce en tener un
espiritu inmundo. Si la cosmovisién del MEM en realidad
adopta y ensefia puntos de la teologia ocultista, ;quién
estaria mas feliz que el archimentiroso?

Un maestro del MEM relat6 la siguiente historia: "En una
sesion de consejeria con Alicia, le pregunté al demonio
llamado "Rechazo" que si habia usado alguna vez el
concepto de que los cristianos no pueden ser habitados por
demonios. EI respondié, “jOh si! La usamos todo el
tiempo. Es una de las mejores herramientas que hemos
promovido™.* Este hombre crefa que un demonio le dijo
la verdad. Pero quiza el "demonio" llamado Rechazo fue
produccién Satdnica. Tal vez él engaiié tanto a Alicia
COmo a Su Consejero para que sigan una cosmovision y
unas practicas que la Escritura no respalda.

La mayoria de los practicantes del MEM admiten
ocasionalmente que ciertas "manifestaciones" tenian toda
la facha de demonios pero que resultaron espurias. Los
nombre de los demonios frecuentemente son absurdos; son
transmutaciones fantasiosas de lo que es la carne en
realidad. Muchas de las "conversaciones con demonios"

8 Dickanson, Demon Possession and the Christian, p.191
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revelan que el consejero estd tan confundido como todos
los demds. Aun peor, la teologia practica del MEM
permite que la experiencia interprete a la Escritura, en vez
de ser la Escritura la que interprete a la experiencia.

Tercero, el MEM podria en realidad invocar actividad
demoniaca. Las "voces" en la mente no son una rareza:
burlas blasfemas, brotes de tentacién de revolcarse en
comportamiento y fantasia vil, o pensamientos persuasivos
de incredulidad. La guerra espiritual cldsica los interpreta
como provenientes del diablo y promete que él huird
cuando lo resistamos con la armadura de la luz.”® Este
modo reconoce que el corazon humano es el puente entre
la tentacién y el pecado. Pero el MEM se refiere a tales
voces como demonios residentes agregados al corazon de
uno. Las técnicas del MEM inducen a la gente a
abandonar el control consciente.

Algunas veces estas pérdidas del control ocurren a través
de técnicas hipnéticas identificables. En un encuentro
agresivo de poder, un ministro liberador autoritario puede
crear efectos hipnéticos en los aconsejados abatidos y
sugestionables. Esto puede ocurrir tanto en sesiones
privadas como en publicas. El primer encuentro de poder
que yo presencie realmente me record$ los discursos de
Adolfo Hitler que vi por televisién en mi juventud. Hitler
era un maestro de la comunicaciéon hipndtica y
manipulatica para generar fendmenos de histeria colectiva.
Si las personas creen que las "voces" en realidad les

% Esta es la gran virtud del libro de Thomas Brooks originalmente
publicado en 1652, Precious Remedies Against Satan’s Devices
(Great Britain: Banner of Truth Trust, 1984)
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hablan, entonces las técnicas hipnéticas pudieran fomentar
estos fendmenos al invitar a que la persona consciente se
haga a un lado.

Estos fendémenos no sélo ocurren en los encuentros de
poder. Los ministerios de liberacion menos dramaticos
invitan al aconsejado a relajarse, abandonar el control, y
permitir que las voces hablen a través de ellos. Esta forma
de sugestiéon no es menos manipuladora. Los fendmenos
manifestados bien pudieran ser una fabricacién de la
cosmovision y de las técnicas. Contrario al ejemplo
biblico, las "manifestaciones" contempordneas tipicamente
ocurren en contextos cargados de emociones y
expectativas en donde la maquinaria es alimentada con las
ensefanzas del MEM.

En algunos encuentros del MEM, algo de una maldad
inexplicable parece ocurrir. Quizd los practicantes sin
saberlo estdn contribuyendo en la produccién del mal
extrafio. Por el contrario, permanecemos sobre el terreno
biblico cuando nos dirigimos a las personas como
personas, reconociendo que estdn en una guerra espiritual.

Este capitulo ha mostrado que los conceptos
caracteristicos del MEM estdn equivocados no sélo a
grandes rasgos sino también en los detalles. Hemos visto
que no se pueden apoyar biblicamente los puntos de vista
y practicas del MEM. Estamos en una guerra. Pero
necesitamos entender y pelear esa guerra como Dios
quiere.
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Capitulo X. Una Mejor
Manera

(Qué haces con los "casos dificiles" y con la gente que
estd atascada? ;Como ayudas a los no cristianos que estidn
afligidos espiritualmente? ;Como ayudas a un cristiano
profesante que estd batallando con la esclavitud del pecado
y la miseria? En resumen, ;Como peleamos la guerra
espiritual biblica y efectivamente? Como este capitulo
mostrard, la consejeria biblica robusta (es decir, el
ministerio de Oracién y la Palabra en amor) penetra a
profundidad y es altamente practica.

Para mostrar como opera la consejeria biblica clésica
consideraremos dos casos.”’ Estos son més largos que los
encontrados en la mayoria de los libros porque los casos
muy resumidos dejan impresiones falsas con mucha
facilidad. La guerra espiritual cldsica se detalla trayendo
actos de cuidado y palabras de iluminacion a los asuntos
particulares de las vida del individuo. Estos casos
capturan problemas de la vida real y proveen un escenario
en el que podemos ver algunos rasgos importante del
Ilamado a recobrar la guerra espiritual.

! Estos casos han sido formados tomando informacién de varias
personas. Los temas que se tratan son de la vida real aunque los
detalles especificos son inventados.
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Los asaltantes de Allison

Allison es una mujer soltera de 34 afios quien ha estado
involucrada en el MEM en los ultimos cinco afios. Ella se
entregdé a Cristo a los 25 afios teniendo un trasfondo de
brujeria 'y lesbianismo. Ella sinti6 que habia
experimentado la liberacion de los demonios a través del
MEM cuando ella renunci6 al ocultismo y a la
inmoralidad. Allison nunca ha tenido otra recaida en esos
estilos de vida y estd agradecida al Sefior. Ella quiere
ayudar a liberar a otras personas. Ella trabaja como
recepcionista en un consultorio dental, pero su verdadero
interés es servir a Dios a través de un amplio ministerio
voluntario.

Ella se sincer6 en una manera personal después de que
estuvimos conversando por varias veces acerca del MEM.
“Permitame ser franca. Yo me doy cuenta de que la
verdadera batalla es por mi propia mente. La mayor parte
de mi ministerio es conmigo misma. No exorcizo a otra
gente; no estoy buscando poder personal. En realidad
utilizo la liberaciéon en mi misma la mayor parte del
tiempo. Las mentiras y los sentimientos vienen
directamente del diablo. Yo necesito usar la guerra
espiritual para protegerme y liberarme a mi misma.
Reprendo y echo fuera a los demonios que me acosan,
tientan y tratan de esclavizarme”.

Ella me dio ejemplos de pensamientos blasfemos que la
invaden, y los llamé visitantes mentales desagradables y
no bienvenidos. Ella me dijo como toma autoridad sobre
los demonios en el nombre de Jesus, enviandolos al
abismo. También describid la ira irracional que venia a su
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mente en forma de demonios. Me dijo: “Me les enfrento
como si fueran burbujas en un vaso de Coca Cola.
Empiezan a burbujear en mi mente y tienen que ser
expulsados. Yo amo al Sefior con todo mi corazoén, y esta
ira simplemente no soy yo. Estoy agradecida a Dios por
todo lo que ha hecho. Asi que reprendo a los demonios de
la ira. Cancelo su “lugar”. Los ato y los echo fuera. No
me gustan esos pensamientos intrusos de ira. Estoy
comprometida a no pensar esas cosas. Son ataques feos
del mal. Yo sélo trato de deshacerme de ellos”.

Allison describe, en su propia versiéon, un método
ekbalistico para tratar con los problemas personales, los
ataques, las luchas y la tentacion. Ella le llama a esto
“guerra espiritual”. ;Qué debemos hacer con lo que nos
dice? Hemos visto que la ira estd intimamente ligada con
el diablo (por ejemplo en Santiago 4 y Efesios 4). Y en un
sentido, debido a que cada pecado estd relacionado con
Satands, cada problema es un problema con el diablo.
Pero ;se ha entendido ella misma y a entendido su
situacion en la vida con precision? ;Es correcto utilizar un
método de ministerio ekbalistico con el propdsito de la
santificacién?

Cuando continuamos hablando ella reiter6 con algo de
vehemencia: “Estos pensamientos son ajenos a mi. No yo
los produzco. Realmente no soy una persona iracunda . . .
yo amo al Sefor. Estos pensamientos contradicen mi
posicién como hija de Dios comprada por sangre y llena
del Espiritu Santo, y conozco y siento su contradiccién y
mentiras. Necesito la proteccion y el poder del Sefor para
liberarme de estos demonios de blasfemia e ira”.
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Toda la historia de Allison fue conmovedora, pero
problemadtica. Por un lado, se alinea con muchas versiones
de la ortodoxas del MEM. Ha sido discipulada
intensamente en este método para vivir la vida cristiana y
pelear las batallas de la vida. Por otro lado, su marco de
referencia con el que entiende la vida no concuerda con
algo que sea reconociblemente biblico. Ningin Salmo,
profeta, evangelio o epistola comunican su tipo de
perspectiva. Su celo era admirable; su fe y gratitud a

Cristo parecia genuina, pero su cosmovision no era
biblica.

Cuando conversamos le presenté varias perspectivas con
respecto a la ira.”” “En lugar de ahuyentar las burbujas o
atar a los demonios, ;por qué simplemente no te detienes?
Pidele sabiduria a Dios; €l es capaz de proteger a sus
ovejas. Y luego cuando puedas considerar la ira por un
minuto, hazte algunas preguntas”.

“Primero, localiza la ira. Tal vez sali6 de la nada, pero
usualmente ese no es el caso. ;Cudndo te empezaste a
airar? ;Qué estaba pasando en ese momento? ;Qué pas6?
A menos que te detengas y veas contra qué estds
reaccionando, ;Como vas a poder comenzar a entender
como quiere Dios que respondas?”’

“Segundo, deténte y date cuenta qué forma exacta toma tu
ira. ;Qué estds pensando? ;Qué estds tentada a hacer?
(Qué sientes? ;Quién es el blanco de tu ira? Vale la pena
saber si tu ira es contra Dios, otra persona, un

92 s . . .
Los préximo pérrafos nos son literales, pero resumen uno de mis

didlogos tipicos.
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embotellamiento de transito, o contra ti misma. Excava
hacia adentro de la experiencia. Tu Padre Celestial no te
va enviar al abismo por detenerte a pensar qué es lo que
esta pasando.

“Tercero, ten presente que Dios estd interesado en renovar
tu corazén. Santiago 1:14-15 dice que tus pecados (y el
pecado de la ira es uno de los mayores) viene de tus
deseos. ;Qué es lo que querias? o ja qué le temias? ;Qué
fue? ;Qué creencias particulares fueron el motor de tu ira?
(Habia algo que deseabas al momento en que se manifestod
la ira? En lugar de decir simplemente que la ira son
pensamientos y sentimientos producidos por demonios,
preguntate ;qué mentiras que el verdadero diablo quiere
que creas estan produciendo la ira?

“Cuarto, deténte y considera quién es Dios y qué dice.
iRecuerda lo que es verdadero y quién es tu armadura en
el calor de la batalla! ;Qué significa que Dios estd en
control de tus situaciones, que €l es aun mas grande que
las tentaciones del diablo? ;Qué significa que Jestus te
ama, te perdona y te ayuda? Tu Pastor puede animarte a
detenerte y mirar. El te ayudard a aprender a confiar en
Dios y actuar en amor sin importar lo que te ocurra. ;Qué
significa que tu Padre sea el labrador que "poda" a los que
ama? ;Qué quiere "podar" Dios de ti cuando los
pensamientos airados vienen? Aprovecha las burbujas
para conocer mejor tanto tu corazén como a tu Dios, y asi
podras cambiar y llegar a ser mds productivo”.

“Quinto, ahora que has obtenido un vistazo fresco de ti
mismo y de Dios, pregintate cdmo necesitas venir ante
Dios. ;Doénde necesitas misericordia y gracia para
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ayudarte en el tiempo de necesidad? El es tu refugio, no
necesitas tener temor. ;Cdémo puedes buscar y encontrar
al Examinador y Conocedor de los corazones quien es fiel
y verdadero en amor para Sus hijos? Pide perdon y ayuda.
La ira es una batalla dificil. Nos hace parecernos al
diablo. =~ Pero Dios estd cercano. Ora ferviente e
inteligentemente a la luz de la batalla real que estamos
comenzando a conocer."

"Sexto, Preguntate como quiere Dios que tu cambies.
(Coémo desea que pienses y abordes tu situacion?
Consideremos los detalles practicos. (Qué apariencia
tendria el cambio en las situaciones que ahora te producen
ira?

Después de explorar las respuestas a estas preguntas del
modo clésico de santificacion, llegd a ser claro que los
supuestos demonios de la ira se manifestaban en ciertas
circunstancias particulares, pero no en otras. Por ejemplo,
los pensamientos airados aparecian cuando Allison tuvo
problemas en perdonar a un compaifiero de ministerio de
quien ella sentia que la hacia de menos y la humillaba.
Ella queria, de acuerdo con el mandato de Jesus, perdonar
y amar a esa persona, pero reaccionaba en contra de €él. El
hombre en cuestién parecia también ser arrogante. Allison
deseaba su aprobacién y reconocimiento. También ella
habia fantasiado en que podria ser su esposo, aunque él no
mostraba interés. El salia con mujeres que eran cinco o
diez afios menores que Allison.

Los pensamientos airados se infiltraban también los
viernes o sdbados por la noche cuando Allison no estaba
ministrando y se quedaba sola en casa. Algunas veces su
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ira se enfocaba en el hombre que la habia despreciado.
Otras veces se enfocaba en ella misma por "haber
desordenado mi vida antes de ser cristiana, y ahora tengo
34 anos, me veo traqueteada por la vida, y no creo ya tener
oportunidad para casarme". Estas reacciones la asustaban
y desanimaban. Por eso se volcaba a Jesus y al ministerio
ekbalistico para hallar una solucién simple.

Algunas veces Dios mismo era el objeto de su ira
blasfema, aunque con mucha dificultad lo admitié. Pero
cuando deseaba el reconocimiento, un esposo, una salida a
su soledad, sentia también que Dios la habia abandonado.
No es dificil encontrar los substitutos de Dios en una
persona que estd enojada con El. Los brotes "irracionales"
de ira de Allison no coincidia con su teologia, como
resultado ella respondia con el MEM.

Sin embargo, las tentaciones de Allison hacia la ira, son
explicadas mucho mejor desde la perspectiva biblica. Los
deseos de la carne chocan con la realidad recalcitrante, y
entonces surge la ira. La malicia del diablo us6 la
arrogancia y falta de interés romantico de su compaiiero, y
conspir6 para precipitar a Allison a la ira y la
desesperacion. El diablo queria que Allison fuera como €l
mismo, pero su Padre Celestial estaba trabajando
simultdneamente en y a través de la situacion para renovar
su alma confundida. EIl deseaba transformarla con la
verdad tanto interna como externamente. Algunos deseos
y mentiras interferfan con el amor sencillo a Dios.”

% Los tres niveles de la historia de Job reaparecen en variaciones
innumerables. Los seres humanos nos tratan mal y las circunstancias
son dificiles. Satands tiene la intencién de usar esto para seducirnos a
pecar. Dios usa esto para purificarnos de nuestros pecados.
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El modo clésico de guerra espiritual que tiene sus bases en
la sabiduria coherente de la cosmovisién biblica, estaba
dirigido a las luchas de la vida diaria de Allison. Ella
empezd a tener un nuevo entendimiento de si misma, de
Dios y de sus luchas personales. Las preguntas que le hice
no era magicas; simplemente contestaban a las luchas
reales de una persona real en el mundo real en donde Dios
obra. Las preguntas que organizaron mi conversacion con
Allison fueron estas: ;Cudl es la situacion? ;Cudl es tu
reaccion  pecaminosa? Cudl es tu motivacién
pecaminosa? ;Cémo habla y actda Dios en esta situacién?
(Cudl es la nueva motivacion que debes tener? Y
finalmente, ;Cudl es la nueva respuesta que debes tener?

La verdad colocé a Allison en el contexto de una
esperanza realista. Le dio una direccién hacia donde
caminar en la cual su mente podia ser renovada hacia la
obediencia. = Le conferia sabiduria para renovar sus
acciones, esperanzas, reacciones emocionales, prioridades,
y la estructura de su consciencia. Hizo que el diablo, con
todas sus tentaciones, mentiras, confusiones y
acusaciones, empezara a empacar sus maletas.

Tristemente, la cosmovision del MEM habia hecho
confuso su conocimiento de Dios y de ella misma.
Iré6nicamente, conforme pasaba el tiempo, estaba inclusive
descarrilando su conocimiento acerca del diablo. La
Biblia nunca se refiere a Satands en si mismo, sino que él
sOlo existe y actia con respecto a Dios y a la gente.
Cuando interpretas mal a Dios y a la gente

inevitablemente mal interpretas al enemigo. La
cosmovision biblica cldsica reemplaza el celo confundido
189



del guerrero con un guerrero que estd llegando a ser sabio.
Allison habia estado viviendo en un mundo de
“caricaturas”, esto es, una caricatura superficial de la
realidad. La verdad de Dios la llevé a una realidad con
profundidad, y muchas otras cosas buenas, incluyendo la
libertad en Cristo para madurar como un ser humano
redimido.

Bob y su Demonio

Bob es un hombre casado de 42 afios que tiene cuatro hijas
(Sus edades: 13, 10, 8 y 6). El cree que es atormentado
por un demonio de lujuria. Se siente casi impotente ante
€l. En su experiencia, este demonio lo corteja, lo incita, lo
inflama, lo esclaviza y lo dirige como si lo jalara de un aro
en la nariz. Luego se burla y le acusa después de que ha
caido. Bob describe que el “video club” de su mente tiene
una secciéon “Solo para Adultos”. Detrds de la puerta
cerrada de esta “fortaleza” ha acumulado su “coleccién de
grabaciones”. Esta coleccion de fantasias fue construida
con sus experiencias con novias pasadas, incidentes
voyeuristas, pornografia, y su propia imaginacién creativa.
“Un dragén vive dentro de mi en ese cuarto. Cuando abro
la puerta me convierto en el dragén. Me vuelvo
lascivioso, orgulloso, me vuelvo el rey que demanda sexo.
Luego, cada vez después que ocurre, el dragén se voltea y
me acusa, soy el esclavo miserable y detestable que lo
arruiné todo otra vez”.

El matrimonio de Bob y Jane a menudo tiene sus
dificultades. Frecuentemente, €l estd preocupado por sus
luchas internas, y le presenta a la familia una cara
pensativa, deprimida, irritable, aburrida o demandante.
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Jane tiene atisbos de los problemas con los que él batalla,
pero él esconde mucho de ello. Ella no sabe ni de la
intensidad ni de la frecuencia de sus luchas con la lujuria y
la desesperacion. Pero si sabe que no puede soportar o
entender la inundacién de emociones negativas y acciones
egoistas que viene de parte de Bob. Sus relaciones
sexuales son esporddicas, teniendo el promedio de una vez
cada dos semanas aunque con muchas oscilaciones, tales
como de dos a tres veces en un dia y luego nada por un
mes. Tampoco encuentra que sus relaciones sexuales sean
emocionalmente intimas.

Bob y Jane rifien y algunas veces explotan el uno hacia el
otro. No se arrepienten, perdonan o reconcilian muy bien
después de un encuentro tenso. Algunas veces musitan un
suave: “Lo siento, no quise lastimarte”, cuando el
sentimiento de culpa no los deja tranquilos. Pero
inevitablemente pronto surgen de nuevo los perturbadores,
irritadores y depresores de su relacion. Ninguno de ellos
piensa en el divorcio, porque ellos creen que seria malo,
pero su matrimonio parece ser un estancamiento sin
esperanza.

Bob vende maquinaria industrial, operando sobre una base
de estricta comisién. Es un negocio que te deja de fiesta o
famélico. Cuando le estd yendo bien €l es liberal y ligero
con el dinero: viajes a Disneyworld, fin de semana para
esquiar, un centro de entretenimiento, donativos generosos
para su Iglesia y misioneros, etc. Pero cuando las cosas
estan apretadas, la presiéon aumenta por todos lados: se
eleva la deuda de las tarjetas de crédito; las promesas de
donativos se cancelan sintiendo mucha culpa; la vida
emocional dentro de la familia se torna tensa. Bob se ha
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metido en problemas con Hacienda por no pagar sus
impuestos y estd lentamente pagando su deuda. El trabaja
mucho y se preocupa fuera del trabajo. Bob y Jane nunca
han ahorrado dinero para los tiempos de escasés o para su
jubilacion.

Dos veces Bob ha sido puesto a prueba por su jefe por
haber llenado reportes falsos de ventas a clientes. Pero
debido a que es un vendedor efectivo, su jefe quiere
conservarlo y mantenerlo en linea. Las secretarias que
manejan la correspondencia de Bob y teclean sus
propuestas lo describen como una “bestia”. Es irregular,
se apura al dltimo minuto y espera que todo esté listo
“para ayer”. Hace rabietas o coquetea con tal de que su
trabajo se elabore primero.

Cuando Bob estaba en la universidad acepté al Seior; €l
estd intensamente comprometido con El. Como familia
asisten a una Iglesia creyente en la Biblia con tendencia
carismatica. Su conciencia de Dios es intensa reflejandose
en su conversaciéon. Jane también es una cristiana
comprometida. En general estd de acuerdo con Bob
teoldgicamente, aunque Jane es vista como la “practica” y
Bob como el “espiritual”. Cada uno se siente como
inferior o superior al otro dependiendo de si lo practico o
espiritual es lo que se necesita en la situacion.

Bob no tiene amigos cercanos. El puede ser simpdtico y
humoristico cuando conoce nuevas personas. El puede ser
muy “espiritual” en las reuniones de la iglesia, y siente
profundos sentimientos religiosos: gozo en la adoracion,
impresiones de lo que el Sefior le estd diciendo en
situaciones particulares, una celo por la oracién. El piensa
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que puede recibir una “palabra de ciencia” con respecto a
qué dones tiene la gente. ‘“Pero mi pecado, esclavitud y
culpa me estorban para servir al Sefior de la manera como
podria”.

Con respecto a su trasfondo, €l fue educado en la Iglesia
Catolicoromana y su madre era supersticiosa. Ella habia
puesto un altar en el rincén del comedor con crucifijos,
estatuas, medallones de santos, velas y otros objetos
santos. Periddicamente visitaba a una médium. La madre
de Bob estaba particularmente temerosa de que sus hijos
se enfermaran y les daba medallones pidiéndole a la
médium que reclutara fuerzas espirituales para que velaran
por sus hijos. Bob describe a su padre como un hombre
demandante y ocasionalmente teniendo brotes de ira. Su
padre le pegaba a su madre y a los nifios estando borracho
cuando Bob tenia edad preescolar. Pero después del peor
incidente (la policia intervino) su padre se tranquilizo.
Bob no tiene memorias de su padre como borracho o
violento, pero se entero de esto cuando ya era adulto de
labios de su hermana mayor.

Bob ha batallado con la inmoralidad desde su
adolescencia. El era un mujeriego y la “pasaba bien”
durante sus ultimos dos afios de preparatoria y los dos
primeros de la Universidad. El pensaba que un demonio
particular terco usé este tiempo para ganar un “lugar” en
su vida. Después de venir a Cristo cesé la inmoralidad
flagrante. = Pero la pornografia y las “grabaciones
mentales” continuaron. El fue a una escuela biblica por un
semestre después de la universidad, pensando que el Sefior
lo estaba llamando al “ministerio de tiempo completo”.
Sin embargo, Bob lo dejé porque su consciencia estaba
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turbada por la lujuria y necesitaba ganar dinero después de
que él y Jane se casaron. Se habian conocido durante la
primera semana en la Escuela Biblica; dos meses después
se comprometieron.  Poco tiempo después ella se
embaraz0 y se casaron rapidamente. Ella perdié al bebé al
siguiente mes.

Bob pelea con su lujuria y otros problemas a través de la
oracion, el ayuno y tomando autoridad sobre los poderes
del mal. El reclama su territorio, y luego ata y reprende a
los demonios. El cree que le han sacado cuatro demonios
(lujuria, ira, impureza y orgullo) en una manera
espectacular hace como 10 afios por un ministro liberador
popular. El problema de la lujuria se agravé cuando Jane
estaba en sus dltimos meses de embarazo. Bob piensa que
“Lujuria” debié haber entrado en €l cuando otra vez
tropezd con la pornografia unas semanas después. Se
pregunta si “Acusacion” pudo haber entrado junto con
“Lujuria”.  También se pregunta si ha heredado un
demonio proveniente del ocultismo que ha estado furtivo
en su mente durante todos estos afios. Quiza la liberacion
inicial sélo sacé a los centinelas pero dejé al amo de la
“fortaleza” establecida, es decir, que la estorbd
parcialmente pero todavia puede operar en gran parte de su
voluntad.

Bob ora “oraciones de guerra”, reclama promesas biblicas
y estd considerando visitar de nuevo a un ministro de la
liberacion. Su lectura biblica estd bdsicamente
fragmentada. Rara vez lee un capitulo de la Biblia
completo. En lugar de eso, toma versos de aqui y de alla,
usualmente fuera de su contexto. Su teologia operativa es
un revoltijo de verdades, verdades parciales y errores con
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hoyos inmensos e igual nimero de ideas importadas de
fuera de la Biblia.

La mayoria de la gente en la Iglesia admira a Bob. Mi
estudio de caso ha sefialado la oscuridad remanente en su
vida, pero su fe y entusiasmo pueden ser efervescentes. El
puede ser extremadamente generoso y sacrificado con su
tiempo y dinero. Recientemente pidié ayudar con el grupo
de universitarios pero renuncié al mes por su batalla con la
lascivia hacia las mujeres jovenes. Nadie estd lo
suficientemente cerca de Bob para saber que este fue el
problema, y la gente acept6 de inmediato su excusa de
tener “mucha presion en el trabajo por el momento”. EI no
revela a las personas de la iglesia su verdadera lucha. El
piensa: “Estoy muy avergonzado. Y mis fracasos van a
desanimar la fe de los jévenes adultos que me admiran”.

Las fantasias sexuales y la comida (su otro vicio) son
valvulas de escape para su sentimiento de fracaso y
frustracién, al mismo tiempo que contribuyen en fomentar
su sentimiento de fracaso. Cuando no estd ayunando, Bob
come demasiado y se nota en sus 100 kilos. ;Tendré el
demonio de la Glotoneria? A veces estd amargado en
contra de Dios porque dice “ayuno y oro en privado a mi
Padre Celestial tal como dice Mateo 6, y Dios no obra”.
Pero Bob también tiene un espiritu vivaz. El ama al Sefior
y cree que sus misericordias son nuevas cada mafana.

La teologia operativa de Bob se ve mds o menos asi: “Si te
sales de la linea o si dejas de vivir por fe, te meterds en
problemas. Dios nos ha salvado por la sangre de su Hijo
amado, y sus misericordias son nuevas cada mafana, pero
Dios no va a forzar a nadie para creer y obedecer. El ha
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provisto todo, pero depende de nosotros el reclamar
nuestra herencia. Tenemos que hacer una confesion
positiva o lo perderemos todo.” El ve a Satanas ejerciendo
una tremenda cantidad de poder en su calidad de “el dios
de este mundo”. Los servidores de Satands pueden entrar
libremente a su mente, leer e invadir sus pensamientos e
ingeniar circunstancias para esclavizarle. La oracidn, el
ayuno y la guerra espiritual (al estilo del MEM) son su
Unica proteccién en este mundo hechizado en donde €l
estd atrapado entre un Dios que hace sefales desde arriba
y un Satands activo aqui abajo. Aparentemente Satands
tiene mds poder crudo que Dios para afectar nuestras
vidas, aunque cuando Bob entra en contacto con Dios
siempre tiene la victoria. “El Sefior nos invita, pero
tenemos que creer, venir, comer y beber como Jesus dice
en Juan 6”.

(Qué le decimos a Bob? El tiene todos los ingredientes
mds citados para asumir que tiene demonios residentes:
una mama con tendencias ocultistas; abuso en la nifiez, su
propia ira, lujuria y glotoneria; autorecriminacién intensa;
un sistema de creencia que espera la existencia de
demonios inmundos de pecado. La teoria del MEM diria
que hay wuna alta probabilidad de que Bob esté
demonizado. Un practicante del MEM pudo haber traido
una “manifestaciéon demoniaca” en Bob porque ‘“activo la
bomba”. Estaba desesperado, confundido, inestable
emocionalmente, listo para creer explicaciones
demonoldgicas, y ansioso de tener una solucién
ekbalistica.

Pero Bob no esta demonizado; de nuevo la perspectiva
biblica es mds sabia y mas efectiva. La Escritura dice que
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Bob es necio e inmaduro, describiéndolo como un esclavo
del diablo para hacer su voluntad, lo cual es un asunto
basico de pecado. Bob ha sido un Cristiano por unos
veinte afios pero ha aprendido unos cuantos rudimentos de
la fe y muchas de las distorsiones de la supersticion
espiritual. Tanto los defensores del MEM como los de la
guerra cldsica estarian de acuerdo en que Bob estd
seriamente confundido. Pero como seguidor del modo
clasico, yo pienso que él expresa algunas extensiones
l6gicas de un paradigma fundamentalmente cuestionable.

La vida de Bob no tiene alguna complejidad que demande
recurrir al MEM o lo terapéutico. Bob ha cultivado una
variedad de problemas, atrincherados profundamente,
complicados por mucha confusion y creencias
equivocadas, y establecidos a través de los afios. Bob
necesita aprender a pelear la guerra espiritual para que
pueda crecer en la gracia y llega a ser un varén de Dios
maduro.

12 pasos hacia una manera mucho mds poderosa

Permitanme concluir con una serie de consejos para Bob
que proveen un ejemplo de las armas de guerra. Como
hemos visto en todo el libro, la situacion es la opuesta de
la que se nos esta dirigiendo a esperar. La artilleria pesada
no son los fuegos pirotécnicos ekbalisticos, sino la serie de
un sinfin de cambios y elecciones ‘“pequefias” son mas
explosivos y transformadores. Cuando la verdad
multifacética enfrenta la esclavitud moral con la verdad y
el poder de Dios, el resultado es una manera de pelear la
guerra espiritual mucho mas poderosa.

197



Primero, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de descubrir a Dios Creador que reina sobre cielo y
tierra. Bob no puede pelear contra un enemigo a quien lo
enviste con muchos de los poderes de Dios. Necesita
entender como opera el universo en realidad,
desenmascarando las muchas mentiras que él cree y
obedece.”

Segundo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de aprender a encontrar refugio en el Sefior
Jesucristo. Su heroismo nervioso al “tomar autoridad”
tiene poca semejanza a la seguridad de conocer al Pastor
de las almas. El “Nombre y la Sangre”, las cuales con
frecuencia Bob a reclamado, necesitan llegar a ser
realidades creidas y conocidas en lugar de ser palabras
madgicas. Demasiado de su batalla depende de sus propios
esfuerzos “espirituales”, en lugar que de las promesas de
Dios del amor efectivo de Cristo.”

Tercero, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de excavar la Escritura en busqueda de la sabiduria
verdadera. El ha tratado a los versos biblicos como
encantamientos magicos en lugar de como a la palabra
coherente del Dios coherente quien debe ser temido y
obedecido. Los oyentes cuidadosos llegan a ser sabios, y
la gente sabia es la que permanece firme en el dia malo.”®

Cuarto, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de dejar de pelear solo. El necesita amigos que le

* Ver Romanos 8:28-29; Génesis 50:20; Job 1-2
% Ver el Salmo 23; Salmo 36
% Ver Proverbios 2: 1-6; Proverbios 3:5
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amen, le conozcan, oren por él, le aconsejen y le pidan
cuentas. El dragén del cuarto de atrds puede intimidar a
un solo individuo, pero debe caer al enfrentarse a un
pelot(’)n.97

Quinto, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través del entendimiento de los pensamientos e
intenciones de su corazén. Numerosas creencias falsas y
deseos engafiosos especificos inclinan su vida hacia las
tinieblas.  Jesucristo promete ayudar a aquellos que
entienden en qué cosas realmente necesitan ayuda.”® El
“dragén” metaférico atrae mucha de su atencién. Pero
(,qué del hecho de “jugar a ser Dios” en su mundo de
fantasia mental? ;Qué acerca de sus deseos frustrados por
el dinero y la aprobacién humana que genera presion,
engaindndolo para que encuentre en el deseo sexual un
escape atractivo? El verdadero dragén tiene miles de
disfraces y enganos. El Salvador tiene una nueva
identidad que puede reemplazar a la antigua.”

Sexto, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a través
de hablar las palabras que hagan un bien genuino a Jane y
a los demds. El diablo huird cuando €l sea paciente,
amable, perdonador, candido, constructivo, juicioso y
pacificador. El habla farsante, cadtica, sin propdsito e
impulsiva de Bob demuestra su necedad. La lengua sabia
repele al mentiroso y asesino.'”

7 Ver Efesios 6:18
% Ver Hebreos 4:12-16
% Ver Lucas 16:13-14; Proverbios 29.25; Santiago 1:14-15; Efesios
2:3
1% Ver Santiago 3:17-18; Efesios 4:25-5:2
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Séptimo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de entrar a la vida de Jane y dejar que ella entre a su
vida, tanto para un tiempo de oracién honesta como para
deleitarse en el amor sexual dentro de su matrimonio. Ella
puede llegar a ser su aliada en muchas maneras. ;Qué
sorprendente es Dios que incluye el goce sexual en su
manual de guerra!'’

Octavo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de brindar a su jefe un trabajo honesto cada dia, y
tratar a su secretaria con respeto. En otras palabras, a
través del amor a su préjimo en su lugar de trabajo. El
resultado de la batalla depende de un millar de
escaramuzas y combates mano a mano. Un hombre con
integridad en el sitio de trabajo serd un varén en el que los
dragones estdn muriendo.'**

Noveno, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de pagar sus impuesto y manejar sabiamente el
dinero. Aquellos que son fieles en lo poco, lo son en lo
mucho. La necedad resbalosa de los gastos de Bob se
expresa a si misma en un sinfin de pequefas derrotas.
Algunas veces las primeras victorias de la sabiduria vienen
en dreas remotas al “dragén” percibido.'”

Décimo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través conducir su carro a una velocidad tal que no
necesite disminuir cuando vea a un policia con su radar de
velocidad. Satands se glorifica en aquellos que siguen sus

% Ver 1 Corintios 7:2-5; Proverbios 5:15-23; Cantar de los Cantares.
192 Ver Efesios 6:5-9
19 Ver Lucas 16:10-12; Romanos 13:1-7; Mateo 22:21
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deseos y desprecian a la autoridad.'®™  Dios serd
glorificado cuando tome las riendas un estilo de vida
controlado.

Onceavo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de aprender a poner su corazén en lo que intenta la
verdadera oracién. La batalla se resume en que si Bob
buscara glorificar a Dios, obedecerle, apoyarse en €l, traer
sus necesidades a €l, buscar ayudar, y arrepentirse, orando:

Padre nuestro que estds en los cielos,
Santificado sea tu Nombre,
Venga tu reino,
Sea hecha tu voluntad en la tierra como en el cielo.
Danos hoy el pan de cada dia.
Y perdona nuestras deudas, asi como perdonamos a
nuestros deudores
Y nos dejes en tentacion, mas libranos del mal
Porque tuyo es el reino, el poder y la gloria. Amén.

Esta manera de orar toca la realidad y reemplaza las
oraciones rituales y confundidas que Bob oraba.

Y doceavo, Bob debe pelear y ganar la guerra espiritual a
través de no ceder al deseo sexual. No hay diferencia en
principio con las otras dreas de la batalla. Los defensores
del MEM estan en lo cierto cuando dicen que la lujuria y
la ira son pecados particularmente dificiles de dejar. La
Escritura siempre ha indicado esto cuando menciona y
discute estos pecados un sinfin de veces. Pero las batallas
dificiles no significan que uno esté demonizado. Sino

104 yer 2 Pedro 2:10
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significan que tenemos que recurrir al Sefor Jesucristo
como el Salvador de nuestros pecados.'?’

Fue fascinante la reaccion de Bob a medida que
conversamos estas cosas. Literalmente, agitaba la cabeza
y se restregaba los 0jos como una persona despertando de
un suefio. Decia: “Yo se estas cosas. ;Cémo las pude
olvidar?”

Bob decia la verdad. Satands es el que nos induce al
suefio, el que labora para emborracharnos, cegarnos,
ensordecernos, hacernos ignorantes y olvidadizos. La
guerra cldsica tal vez no parezca ser algo heroico a
primera vista, pero lo que comienza como una “cosa
sencilla” puede reparar nuestras vidas para siempre y traer
vasta gloria a Dios. Después de todo, la inica cosa que
Job hizo fue abstenerse de maldecir, pero el impacto de su
paciencia en medio de la aflicciéon fue incalculable. Dios
fue glorificado, nosotros nos ponemos bien y Satands es
humillado.

(Cudl fue el fin de la historia? Fue como si Dios le diera a
Bob una serie de pequefios “laboratorios” para poner en
practica lo que significa caminar en la luz. ;Cémo trataria
a su secretaria? ;Consideraria los eventos dentro de la
soberania amorosa de su Padre? ;Obedeceria el limite de
velocidad? ;Le daria cuentas honestas de sus actos a sus
amigos? ;Se ocuparia en un estudio biblico maés
sistematico? ;Creeria que Jesis lo amaba? .Se
preocuparia por Jane durante sus relaciones sexuales, y le

15 Ver Romanos 13:12-14; Galatas 5:16-21; 2 Timoteo 2:22; 1
Corintios 6
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permitiria saber cémo orar por él? ;Enfocaria sus
oraciones en los asuntos reales en los que necesitaba
ayuda? Bob comenzé a crecer en pureza la primera vez en
los afos anteriores cuando rompié relacion con la
fornicacidn en serie.

El resultado fue que el empobrecido mundo de guerra
semiocultista de Bob se transformé en un mundo de
verdadera guerra espiritual. El ser humano ocupé el
centro del escenario y tomo con responsabilidad la tarea
que su Creador y Salvador le habia asignado. EI mundo,
la carne y el diablo fueron puestos en su papel y lugar
apropiados. Los detalles de la vida llegaron a ser
importantes. Y Dios en Cristo por medio del poder y la
palabra del Espiritu aparecié en el escenario de la vida con
una importancia que dej6 sorprendido a Bob. Comenzé a
ver toda la vida ante el rostro de Dios todopoderoso. Y
Bob aprendié cémo crecer en la gracia por primera vez.
En resumen, Bob fue transformado para siempre al
aprender a cambiar dia con dia.

Martin Lutero describié de esta manera la leccién que Bob
aprendio:

La vida, por lo tanto, no es la justicia, sino crecimiento en
la justicia,
No es salud, sino sanidad,
No es ser, sino llegar a ser,
No es descanso, sino ejercicio.
No somos ya lo que hemos de ser, pero estamos
creciendo hacia alld:
El proceso no ha finalizado, sino que continua;
Este no es el final, sino el camino;
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No todo ya resplandece en gloria, pero todo estd
siendo purificado.’®

Recobrar la guerra espiritual significa aprender de nuevo
como Dios busca establecer su gloria en nuestras vidas.
Significa obtener un entendimiento de la santificacion
progresiva en una cultura cristiana habituada a buscar
soluciones rdpidas. Significa aprender a ver dramas
heroicos presentados en los rincones pequeios de la vida.
Significa llegar a ser humanos renovados a la imagen de
Jesucristo, quien es el autor y consumador de la fe.
Significa aprender como ser cristianos.

Todo lo apelante y atractivo se halla del lado de los
encuentros de poder contra los agentes demoniacos. Los
encuentros de poder todo lo ofrecen: emocién, drama, la
promesa de una confrontacién definitiva con los demonios
y un cambio total sobrenatural. En contraste, el luchar
contra el mal por medio de la verdad, parece ser seco,
aburrido, anticuado y nada espiritual. Pero el dejarnos
sorprendidos es algo que estd en el corazon del evangelio.
Como fue cierto en el caso del nacimiento, vida, muerte y
resurreccion del galileo, asi también es cierto en nuestra
guerra espiritual hoy en dia: Los poderes de las tinieblas
son derribados por medio de las pequefias y débiles
palabras y obras de la fe y la obediencia.

Sola Deo Gloria

106 Ver Martin Lutero, “Defense and Explanation of All the Articles,”
2" article, en Collected Works.
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