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Capitulo 6

Los espiritus creados

Carolyn Denise Baker

Frank D. Macchia

A 6.1 LOS ANGELES

unque se menciona a los angeles en muchos lugares de la Biblia, mas
frecuentemente en el Nuevo Testamento que en el Antiguo, muchos
estarian de acuerdo con Tim Unsworth: “Al parecer, es dificil llegar a
tener una idea clara sobre ellos.”! Con todo, el examen de estos seres
creados nos puede acarrear beneficios espirituales.

Una razén por la cual es muy dificil “llegar a tener una idea clara”
sobre los angeles, es que la teologia de los angeles es incidental a las
Escrituras, y no su foco primordial. Los contextos angélicos siempre tienen
a Dios o a Cristo como punto de enfoque (Isaias 6:1-3; Apocalipsis 4:7—
11). La mayor parte de las apariciones angélicas son fugaces y sin que
haya mediado provocacién o prediccién. Tales manifestaciones apoyan la
verdad; nunca la formulan. “Cuando se les menciona, siempre es para
informarnos mas acerca de Dios, lo que El hace y cémo lo hace”?, y
también lo que El nos exige.

Es decir, que la insistencia mayor de la Biblia se centra en el Salvador,
y no en quienes lo sirven; en el Dios de los dngeles, y no en los dngeles de
Dios. Aunque se escoja a los angeles como método ocasional de
revelacion, ellos nunca constituyen el mensaje. No obstante, el estudio de
los angeles puede constituirse en un reto, no s6lo para la mente, sino
también para el corazén. Aunque se menciona a los angeles un buen
nimero de veces, tanto en el Antiguo Testamento como en el Nuevo,
“para decirlo de manera abrupta, la mayor parte del tiempo no son nada
que nos concierna. Lo que realmente nos concierne es aprender a amar a
Dios y a nuestro préjimo. La caridad. La santidad. He aqui toda la labor
que nos ha sido preparada.”?

En realidad, la vieja pregunta de los escolésticos que sirve también
como ejercicio de légica, esto es, “¢Cuantos angeles pueden bailar sobre la



cabeza de un alfiler”, es en realidad irrelevante, porque no transforma la
personalidad de nadie.2 Con todo, el estudio de los &ngeles puede
estimular valores cristianos como los siguientes:

1. Humildad. Los angeles son seres cercanos a Dios y, sin embargo, sirven
a los creyentes la mayor parte de las veces de maneras invisibles,
algunas desconocidas por nosotros. Son ejemplos puros de servicio
humilde, que busca sélo la gloria de Dios y el bien de los demaés.
Personifican lo que puede ser el servicio del cristiano.

2. Confianza, seguridad y calma. En momentos de desesperaciéon, Dios
asigna a estos poderosos seres para que asistan a los mas débiles entre
los creyentes. Debido a esto, la calma y la seguridad pueden
caracterizar nuestra vida cristiana.

3. Responsabilidad cristiana. Tanto Dios como los dngeles son testigos de
las més impias acciones del cristiano (1 Corintios 4:9). iQué gran
motivo para que los creyentes se comporten de una manera digna!

4. Sano optimismo. Desafiando al mismo maligno, los &ngeles buenos
decidieron — y siguen decidiendo — servir a los santos propdsitos de
Dios. En consecuencia, su ejemplo hace plausible el servicio
consagrado a un Dios perfecto en este universo imperfecto. En un dia
futuro, los &ngeles mediardn en la expulsiéon de todos los que sean
malvados (Mateo 13:41-42, 49-50). Esto nos anima a un sano
optimismo en medio de todas las situaciones de la vida.

5. Un concepto correcto y cristiano de nosotros mismos. El ser humano
fue creado “poco menor que los adngeles” (Salmo 8:5). Sin embargo, en
Cristo, la humanidad redimida queda elevada muy por encima de estos
magnificos siervos de Dios y de su pueblo (Efesios 1:3-12).

6. Un temor reverencial. Hombres como Isaias y Pedro, y mujeres como
Ana y Maria, “reconocieron todos la santidad cuando apareci6 en
forma angélica, y su reaccién fue la adecuada”.3

7. Participacion en la historia de la salvacion. Dios us6 angeles, Miguel
y Gabriel en especial, en la historia sagrada, a fin de preparar las cosas
para el Mesias. Més tarde, los dngeles proclamaron y adoraron a Cristo
en abnegado servicio. Una comprensién correcta de ellos debera llevar
a los creyentes a hacer 1o mismo.

Con todo, cada vez que haya una experiencia hoy con los angeles, las
ensenanzas de las Escrituras deberan interpretar dicha experiencia. Cuando



apareci6 el angel Gabriel, traia un mensaje que glorificaba a Dios. En
cambio, las afirmaciones de José Smith con respecto a la visitaciéon de
angeles condujeron directamente a sendas de error.!

El estudio de los dngeles es una parte vital de la teologia, poseedora de
valor tangencial y de consecuencias para otras ensefianzas de la Biblia; por
ejemplo, la naturaleza de la Palabra inspirada de Dios, puesto que los
édngeles mediaron la ley dada a Moisés (Hechos 7:38, 53; Galatas 3:19;
Hebreos 2:2);2 la naturaleza de Dios, puesto que los dngeles asisten al Dios
santo del universo; y la naturaleza de Cristo y el final de los tiempos,3
puesto que los angeles estdn incluidos en los acontecimientos, tanto de la
primera venida de Cristo, como de la segunda.

6.1.1 Las opiniones sobre los dngeles a lo largo de la historia

En las tradiciones paganas (algunas de las cuales influyeron en el
judaismo tardio), los &ngeles eran considerados seres divinos algunas
veces, y otras, fendémenos naturales. Eran seres que hacian buenas obras a
favor de la gente, o eran las mismas personas que hacian las buenas obras.
Esta confusi6on se refleja en el hecho de que, tanto la palabra hebrea
mal’ak como la palabra griega dnguelos tienen dos significados. El
significado bésico es en ambos casos el de “mensajero”; pero ese
mensajero, segin cudl sea el contexto, puede ser un mensajero humano
ordinario, o un mensajero celestial; un angel.

Algunos, apoyandose en la filosofia evolucionista, afirman que la idea
de los angeles estd presente desde el comienzo de la civilizacién. “Es
posible que el concepto de los angeles haya evolucionado desde los
tiempos prehistoricos, en los cuales los humanos primitivos salieron de sus
cuevas y comenzaron a mirar al cielo ... La voz de Dios no era ya el
gruiiido de la selva, sino el tronar del cielo.”! Supuestamente, esto
evoluciond en la idea de unos angeles que servian a la humanidad como
mediadores de Dios. Sin embargo, el conocimiento de los angeles nos
lleg6 solamente por medio de la revelacién divina.

Mas tarde, los asirios y los griegos les pusieron alas a algunos seres
semidivinos. Hermes tenia alas en los talones. Eros, “el veloz espiritu
volador del amor apasionado”, las tenia unidas a los hombros. Anadiendo
una idea juguetona, los romanos inventaron a Cupido, el dios del amor
erético, representado como un travieso chiquillo que lanzaba invisibles
flechas de amor para alentar los romances de la humanidad.2 Platén
(alrededor de 427-347 a.C.), habl6 también de unos eficientes &ngeles
guardianes.



Las Escrituras hebreas sélo les dan nombre a dos de los angeles que
mencionan: Gabriel, que iluminé el entendimiento de Daniel (Daniel
9:21-27), y el arcangel Miguel, el protector de Israel (Daniel 12:1).

La literatura apocaliptica judia extrabiblica, como el libro de Enoc
(105-64 a.C.), reconoce también que los angeles asistieron en la entrega
de la ley mosaica. Ademas, el libro apdécrifo de Tobias (200-250 a.C.)
inventa un arcangel llamado Rafael, quien ayuda repetidamente a Tobias
en las situaciones dificiles. En realidad, s6lo hay un arcangel (4ngel jefe):
Miguel (Judas 9). Mas tarde atn, Filéon (de alrededor de 20 a.C. a
alrededor de 42 d.C.), el filésofo judio alejandrino, describiria a los
angeles como mediadores entre Dios y la humanidad. Los éangeles,
criaturas subordinadas, habitaban en los aires como “sirvientes de los
poderes de Dios. [Eran] almas incorpdreas ... total y absolutamente
inteligentes ... [con] pensamientos puros”.3

Durante el periodo del Nuevo Testamento, los fariseos creian que los
angeles eran seres sobrenaturales que nos comunicaban con frecuencia la
voluntad de Dios (Hechos 23:9). En cambio, los saduceos, bajo la
influencia de la filosofia griega, decian que “no hay resurreccién, ni éngel,
ni espiritu” (Hechos 23:8). Para ellos, los dngeles eran poco méas que los
“buenos pensamientos y sentimientos” del corazén humano.*

Durante los primeros siglos después de Cristo, los padres de la Iglesia
dijeron poco acerca de los angeles. La mayor parte de la atencién estaba
dedicada a otros temas, en especial a la naturaleza de Cristo. No obstante,
todos ellos creian en la existencia de los &ngeles. Ignacio de Antioquia,
uno de los primeros padres de la Iglesia, creia que la salvacién de los
éngeles dependia de la sangre de Cristo. Origenes (182-251) los declar6
sin pecado, diciendo que si era posible que cayera un angel, entonces
también era posible que un demonio fuera salvo. Esto tdltimo termind
siendo rechazado por los concilios eclesiasticos.!

Alrededor del ano 400, Jerénimo (347-420) creia que se les concedian
éngeles guardianes a los seres humanos al nacer. Mas tarde, Pedro
Lombardo (alrededor de 1100-1160) anadiria que un solo angel podia
guardar a muchas personas al mismo tiempo.2

Dionisio Areopagita (alrededor del afio 500) contribuy6 con el estudio
mas notable de este periodo. Describié al dngel como “una imagen de
Dios, una manifestacién de la luz inmanifestada, un espejo puro, lo que es
mas claro, sin defecto, incontaminado e inmaculado”.3 Como Ireneo cuatro
siglos antes (alrededor de 130-195), también formulé hipdétesis



relacionadas con una jerarquia angélica.* M&s tarde, Gregorio Magno
(540-604) les atribuiria a los &ngeles el mando sobre cuerpos celestiales.

En los albores del siglo dieciocho, los dngeles se convirtieron en sujeto
de gran especulacién. Las mas importantes fueron las cuestiones suscitadas
por el teblogo italiano Toméas de Aquino (1225-1274). Siete de sus 118
conjeturas investigaban aspectos como los que siguen: ¢De qué esta
compuesto el cuerpo de un angel? ¢Hay més de una especie de angeles?
Cuando los angeles toman forma humana, ¢ejercitan las funciones vitales?
¢Saben los dngeles si es de mafiana o de tarde? ¢{Pueden entender muchos
pensamientos al mismo tiempo? ¢Conocen nuestros pensamientos
secretos? ¢Pueden hablar entre si?>

Probablemente las mas descriptivas de todas sean las pinturas de los
artistas del Renacimiento, quienes pintaron a los angeles como menores “a
la figura del hombre ... infantiles tocadores de arpa y de trompeta [que
estaban] muy distantes de la imagen de Miguel Arcangel”. Pintarrajeados
como “querubines rechonchos, abundantes en colesterol, vestidos con unos
pocos panos de tela estratégicamente colocados”,! eran usados con
frecuencia como marco decorativo de muchas pinturas.

La cristiandad medieval asimil6 este conjunto de especulaciones Yy,
como consecuencia, comenzé a incluir el culto a los dngeles en su liturgia.
Esta aberracion fue en aumento, y el papa Clemente X (quien fue papa
entre los afos 1670 y 1676) proclamé una festividad para honrar a los
angeles.2

A pesar de los excesos del catolicismo romano, la cristiandad
reformada siguié insistiendo en que los dngeles ayudan al pueblo de Dios.
Juan Calvino (1509-1564) creia que “los angeles son los dispensadores y
administradores de la beneficencia de Dios a favor nuestro ... Ellos velan
por nuestra seguridad, toman sobre si nuestra defensa, guian nuestros
pasos y cuidan de que no recaiga sobre nosotros dafio alguno”.3

Martin Lutero (1483-1546) habla en términos similares en sus Charlas
de Sobremesa. Hace notar como estos seres espirituales creados por Dios
sirven a la Iglesia y al reino, al estar muy cerca de Dios y del cristiano.
“Estan ante el rostro del Padre, cercanos al sol, pero sin esfuerzo alguno
[pueden] venir rapidamente en nuestra ayuda.”*

En los albores de la Era del Racionalismo (alrededor del siglo
diecinueve), se puso seriamente en duda la posibilidad de lo sobrenatural,
y cayeron en tela de juicio las ensefianzas de la Iglesia histéricamente



aceptadas. Como consecuencia, algunos escépticos comenzaron a calificar
a los &ngeles de “personificaciones de energias divinas, o de principios
buenos y malos, o de enfermedades e influencias naturales”.>

Alrededor de 1918, algunos eruditos judios comenzaron a hacer eco a
esta voz liberal, diciendo que los adngeles no eran validos porque no eran
necesarios. “Un mundo de leyes y procesos no necesita una escalera
viviente que conduzca maés alla de la tierra hasta Dios en las alturas.”!

Esto no conmovi6 la fe de los evangélicos conservadores. Ellos han
seguido apoyando la validez de los dngeles.2

6.1.2 El consenso en el escenario moderno

Posiblemente fuera el te6logo liberal Paul Tillich (1886-1965) quien
propusiera la opinién mas radical del periodo moderno. El consideraba a
los 4ngeles como esencias platénicas: emanaciones de Dios, quien deseaba
hacer algo mas que revelarse a la humanidad. Creia que, en realidad, los
angeles querian regresar a la esencia divina de la que procedian, y ser
nuevamente iguales a El. Entonces, éste es el consejo de Tillich: “Para
interpretar el concepto de los dngeles de una forma que sea significativa
hoy, interpretémoslos como las esencias platonicas, como los poderes del
ser, y no como seres especiales. Si los interpretamos de esta tltima forma,
todo se convierte en una burda mitologia.”3

Sin embargo, Karl Barth (1886-1968) y Millard Erickson (1932-), han
animado a un punto de vista opuesto, lleno de sana precaucién. Barth,
padre de la neo-ortodoxia, calific6 este tema como “el méas notable y
dificil de todos”. Reconocié el dilema del intérprete: {Cémo se podia
“avanzar sin volverse temerario”; ser “a un tiempo abierto y cauteloso,
critico e ingenuo, ltcido y modesto?”4

Erickson, te6logo conservador, hizo una enmienda a este sentimiento
de Barth, afiadiendo la observacién de cémo alguien se puede sentir
tentado a omitir o descuidar el tema de los &ngeles, y, sin embargo, “si nos
consideramos fieles estudiosos de la Biblia, no tenemos maéas opcién que
hablar de estos seres”.>

A pesar de esto, en los escritos populares acerca de los &ngeles ha
existido cierto extremismo. El interés en estos seres ha sido reanimado,
pero con frecuencia a partir de ideas dudosas o ajenas a la Biblia. Por
ejemplo, una persona afirma recibir inmenso consuelo de los &ngeles,
diciendo: “Yo hablo frecuentemente con mi angel custodio. Esto me ayuda



a aclarar las cosas.” Otros afirman haber recibido visitas personales y
proteccién de parte de &ngeles, o los describen de una forma que parece
convertirlos en mayordomos celestiales dedicados a servir a los cristianos
en sus caprichos.! Algunos afirman que los angeles “ministran de acuerdo
con la Palabra de Dios ... [y su tinica] limitacién parece ser la deficiencia
de la Palabra en la boca de los creyentes a los que les ministran”.2

6.1.3 Las evidencias biblicas

“S6lo existe una manera de desmitologizar las fantasias populares
acerca de los dngeles: volver a la realidad biblica.”3

Los angeles disfrutan de una razén para su propia existencia, que todos
los seres con volicién pueden experimentar. Adoran a Dios y le sirven. En
general, su razén de ser, reflejada en los términos hebreo y griego
traducidos como “angel” (mal'ak vy dnguelos, “mensajero”), es ser
portadores del mensaje de las palabras y las obras divinas.

Por consiguiente, los &ngeles son ante todo servidores de Dios.
También sirven a los humanos, como resultado directo de su servicio a
Dios. Aunque las Escrituras los reconocen como “espiritus ministradores,
enviados para servicio a favor de los que seran herederos de la salvacién”
(Hebreos 1:14), son, con todo, “espiritus enviados” por Dios (Apocalipsis
22:16).

El lenguaje utilizado por las Escrituras afirma también de manera
implicita que son siervos de Dios. Se les llama “el angel de Jehova”
(cuarenta y nueve veces), “el angel de Dios” (dieciocho veces) y “los
angeles del Hijo del Hombre” (siete veces). Dios los llama especificamente
“mis angeles” (tres veces) y las personas se refieren a ellos llaméndolos
“sus angeles” (doce veces).! Por tltimo, cuando aparece solo el término
“angeles”, el contexto indica normalmente de quiénes son. Le pertenecen a
Dios.

Todos los angeles fueron creados a un mismo tiempo; es decir, la
Biblia no da indicacién alguna de un programa de creacién progresiva de
angeles (ni de cosa alguna). Fueron formados por Cristo y para El cuando
“é]l mandé, y fueron creados” (Salmo 148:5; véanse también Colosenses
1:16-17; 1 Pedro 3:22). Ademas de esto, puesto que los angeles “ni se
casan, ni se dan en casamiento” (Mateo 22:30), son un conjunto completo,
sin necesidad de reproduccién.

Como seres creados, son perdurables pero no eternos. S6lo Dios no ha



tenido principio ni tendré fin (1 Timoteo 6:16). Los angeles tuvieron un
principio, aunque no conocerén final, porque estdn presentes en la nueva
Jerusalén y en la era eterna (Hebreos 12:22; Apocalipsis 21:9, 12).

Los angeles tienen una naturaleza exclusiva suya; son superiores a los
humanos (Salmo 8:5), aunque inferiores al Jestis encarnado (Hebreos 1:6).
La Biblia destaca las siete realidades siguientes acerca de ellos:

1. Los dngeles son reales, pero no siempre son visibles (Hebreos 12:22).
Aunque Dios les dé ocasionalmente una forma humana visible (Génesis
19:1-22), son espiritus (Salmo 104:4; Hebreos 1:7, 14). En los tiempos
biblicos, algunas veces las personas experimentaban los efectos de la
presencia de un angel, sin verlo (Nimeros 22:21-35). En otras ocasiones si
veian al angel (Génesis 19:1-22; Jueces 2:1-4; 6:11-22; 13:3-21; Mateo
1:20-25; Marcos 16:5; Lucas 24:4-6; Hechos 5:19-20).2 Ademaés de esto,
era posible ver angeles sin identificarlos como tales (Hebreos 13:2).

2. Los dngeles adoran, pero no han de ser adorados. “Son tnicos entre
las criaturas, pero siguen siendo criaturas.”3 Responden dando adoracién y
alabanza a Dios (Salmo 148:2; Isaias 6:1-3; Lucas 2:13-15; Apocalipsis
4:6-11; 5:1-14) y a Cristo (Hebreos 1:6). Por consiguiente, los cristianos
no deben exaltar a los &angeles (Apocalipsis 22:8-9); los cristianos
imprudentes que lo hagan, estardn privandose de su premio (Colosenses
2:18).

3. Los dngeles sirven, pero no son servidos. Dios los envia como agentes
para ayudar a las personas; sobre todo, a los suyos (Exodo 14:19; 23:23;
32:34; 33:2-3; Numeros 20:16; 22:22-35; Jueces 6:11-22; 1 Reyes 19:5-8;
Salmos 34:7; 91:11; Isaias 63:9; Daniel 3:28; Hechos 12:7-12; 27:23-25;
Hebreos 13:2). Los angeles también median en el juicio de Dios (Génesis
19:22; véanse también 19:24; Salmo 35:6; Hechos 12:23) y en sus
mensajes (Jueces 2:1-5; Mateo 1:20-24; Lucas 1:11-38).] No obstante,
nunca se ha de servir a los angeles, porque son iguales a los cristianos de
una manera muy importante: ellos también son “consiervos nuestros”
(Apocalipsis 22:9).

4. Los dngeles acompafian a la revelacion, pero no la sustituyen, ni parcial
ni totalmente. Dios los usa, pero ellos no son la meta de la revelaci6n
divina (Hebreos 2:2ss). En el primer siglo surgié6 una herejia que exigia
falsa “humildad y culto a los angeles” (Colosenses 2:18). Aunque
comprendia un “duro trato del cuerpo”, no hacia nada por restringir “los
apetitos de la carne” (Colosenses 2:23). Su filosofia hacia resaltar las falsas
ideas de que (a) los cristianos son inferiores en su capacidad para



acercarse personalmente a Dios; (b) los angeles tienen una capacidad
superior para hacerlo; y (c) se les debe veneracién porque intervienen a
favor nuestro.2 Pablo responde a esto con un himno en el que glorifica a
Cristo, quien es la fuente de nuestra gloria futura (Colosenses 3:1-4).

5. Los dngeles saben mucho, pero no lo saben todo. La profundidad de
conocimiento que tienen se la imparte Dios; no es innata ni infinita.
Aunque su sabiduria sea vasta (2 Samuel 14:20), su conocimiento es
limitado: no conocen el dia de la segunda venida de nuestro Senor (Mateo
24:36), ni toda la magnitud de la salvacién de los humanos (1 Pedro 1:12).

6. El poder angélico es superior, pero no supremo. Dios se limita a
conceder su poder a los angeles, por ser agentes suyos. Por tanto, los
dngeles son “mayores en fuerza y en potencia” que las personas (2 Pedro
2:11). Como “poderosos en fortaleza, que ejecutan su palabra” (Salmo
103:20), “los angeles de su poder” median en los juicios definitivos de
Dios sobre el pecado (2 Tesalonicenses 1:7; Apocalipsis 5:2,11; 7:1-3;
8:2-13; 9:1-15; 10:1-11; 14:6-12, 15-20; 15:1-8; 16:1-12; 17:1-3, 7;
18:1-2, 21; 19:17-18). Con frecuencia, Dios usa a los dngeles en poderosas
liberaciones (Daniel 3:28; 6:22; Hechos 12:7-11) y sanidades (Juan 5:4).1
Ademads, serd un angel quien lanzard al abismo al principal y mas
poderoso de los enemigos del cristiano, para encadenarlo en él por mil
anos (Apocalipsis 20:1-3).

7. Los dngeles toman decisiones. La desobediencia de un grupo implica
la capacidad para decidir y para influir sobre los demas con la maldad (1
Timoteo 4:1). Por otra parte, la negacion del &ngel bueno a recibir la
adoracion de Juan (Apocalipsis 22:8-9) implica la capacidad de decidir, y
de influir sobre los demés con el bien.2 Aunque los &ngeles buenos
respondan con obediencia a los mandatos de Dios, no son autématas. Al
contrario: han decidido consagrarse a obedecerle con un intenso ardor.

El ntmero de los &ngeles es inmenso: “muchos millares” (Hebreos
12:22) y “millones de millones” (Apocalipsis 5:11).3 Jesis expres6 la
misma idea cuando dijo: “¢{Acaso piensas que no puedo ahora orar a mi
Padre, y que él no me daria més de doce legiones de angeles?” (Mateo
26:53).4

Algunos intérpretes consideran que existe una jerarquia de angeles con
cinco niveles, donde los angeles de rango inferior estarian sometidos a
aquéllos situados en posiciones superiores: “tronos”, “potestades”,
“principados”, “autoridades” y “dominios” (Romanos 8:38; Efesios 1:21;
Colosenses 1:16; 2:15; 1 Pedro 3:22). Sin embargo, a juzgar por los



contextos, esto es dudoso. Lo que resaltan con claridad estos pasajes no es
la sujecién de los &ngeles unos a otros, sino la sujecién, tanto de angeles
como de demonios, a Cristo, el Sefior de todo (véase Romanos 8:39;
Efesios 1:22; Colosenses 1:16-18; 1 Pedro 3:22).1

Los angeles trabajan para Dios en obediencia a sus dictados; nunca
fuera de ellos. “¢No son todos espiritus ministradores, enviados para
servicio a favor de los que serdn herederos de la salvacién?” (Hebreos
1:14). Son “enviados”. Dios les ordena realizar sus actividades concretas
(Salmos 91:11; 103:20-21),2 porque son siervos suyos (Hebreos 1:7).

Aunque los angeles son enviados a servirnos, ese servicio (gr. diakonia)
es primordialmente una ayuda, un alivio y un apoyo de tipo espiritual; no
obstante, puede incluir también actos palpables de amor. El verbo
correspondiente (diekénun) se usa para hablar del cuidado sobrenatural
brindado por los dngeles a Jestis después de tentarlo Satanas (Mateo 4:11).
Tenemos otros ejemplos de circunstancias en que Dios envia a los dngeles
para ayudar o aliviar a los creyentes, en los dngeles que estaban junto a la
tumba (Mateo 28:2-7; Marcos 16:5-7; Lucas 24:4-7; Juan 20:11-13) y en
la liberacién angélica de los apéstoles (Hechos 5:18-20; 12:7-10; 27:23-
26). Fue también un &ngel quien le dio instrucciones a Felipe, porque
Dios habia visto la fe y el anhelo de un eunuco etiope y queria que se
convirtiera en heredero de la salvacién (Hechos 8:26). Un angel le llevo el
mensaje de Dios a Cornelio también, para que pudiera ser salvo (Hechos
10:3-6). Estos ministerios fueron enviados en la providencia de Dios.3 En
cambio, no hay ningtin caso en el que exista evidencia alguna de que los
creyentes puedan exigir ayuda de los angeles, o darles 6rdenes. S6lo Dios
puede darles 6rdenes, y sélo El lo hace.

Ademas de los seres llamados dngeles de manera especifica, el Antiguo
Testamento habla de seres similares, clasificados con frecuencia junto con
ellos: querubines, serafines y mensajeros (“vigilantes”, RV).

Los querubines y serafines responden a la presencia inmediata de Dios.
Los querubines (heb. kéruvim, relacionado con un verbo acadio que
significa “bendecir, alabar, adorar”) siempre estdn asociados con la
santidad de Dios y la adoracién que inspira su presencia inmediata (Exodo
25:20, 22; 26:31; Ntimeros 7:89; 2 Samuel 6:2; 1 Reyes 6:29, 32; 7:29; 2
Reyes 19:15; 1 Crénicas 13:6; Salmos 80:1; 99:1; Isaias 37:16; Ezequiel
1:5-26; 9:3; 10:1-22; 11:22). Su gran preocupacién es proteger la santidad
de Dios; ellos fueron los que impidieron que Adan y Eva volviesen a
entrar en el huerto (Génesis 3:24).1



Las excavaciones en el Oriente Medio han sacado a luz imé&genes
semejantes a querubines, con rostro humano y cuerpo animal, cuatro patas
y dos alas. Dichas imagenes aparecen repetidamente en la mitologia y la
arquitectura del Oriente Medio.2 Dos figuras talladas en forma de
querubines de oro fueron fijadas a la cubierta de expiacién
(“propiciatorio”, RV) del arca del pacto, de tal forma que sus alas eran un
“refugio” para el arca, y un apoyo (“carro”) para el trono invisible de Dios
(1 Croénicas 28:18).

En Ezequiel, los querubines son criaturas altamente simbélicas, con
caracteristicas humanas y animales, con dos rostros (Ezequiel 41:18-20) o
cuatro (Ezequiel 1:6; 10:14).3 En la visién inaugural de Ezequiel, el trono
de Dios se halla por encima de los querubines con sus cuatro rostros. Se
menciona primero el rostro del hombre, por ser la méas alta de las
criaturas de Dios; después, el rostro del leén, representativo de los
animales salvajes; el del buey, representativo de los animales domésticos;
y el del aguila en representaciéon de las aves, con lo que se describe el
hecho de que Dios se encuentra por encima de toda su creacién. Los
querubines también tienen pezufias (Ezequiel 1:7), y el rostro de buey es
el verdadero rostro del querubin (Ezequiel 10:14). Algunas veces se
describe a Dios cabalgando sobre ellos como “sobre las alas del viento” (2
Samuel 22:11; Salmo 18:10).

Los serafines (del hebreo saraf, “quemar”) se describen en la visi6n
inaugural de Isaias (Isaias 6:1-3) como tan radiantes con la gloria y la
brillante pureza de Dios, que parecen arder. Declaran la gloria tnica de
Dios y su santidad suprema.4 Como los querubines, los serafines guardan
el trono de Dios (Isafas 6:6-7).°> Algunos eruditos creen que las “criaturas
vivientes” (Apocalipsis 4:6-9) son sinénimo de los serafines y querubines;
no obstante, los querubines de Ezequiel son semejantes entre si, mientras
que las “criaturas vivientes” del Apocalipsis son distintas.!

S6lo se menciona a los “mensajeros” o “vigilantes” (arameo irim,
término relacionado con el hebreo ur, “estar despierto”)2 en Daniel 4:13,
17, 23. Son “seres santos” que son ardientes promotores de los soberanos
decretos de Dios, y que demostraron el soberano dominio de Dios sobre
Nabucodonosor.

Otra expresion especial del Antiguo Testamento es “el angel de
Jehova” (mal’ak YHWH). En muchas de las sesenta veces en que aparece
“el” angel de Jehova en el Antiguo Testamento, se lo identifica con Dios
mismo (Génesis 16:11; véanse 16:13; 18:2; véanse 18:13-33; 22:11-18;
24:7; 31:11-13; 32:24-30; Exodo 3:2-6; Jueces 2:1; 6:11, 14; 13:21-22).



Sin embargo, este “angel de Jehova” también es distinguible de Dios,
porque Dios le habla (2 Samuel 24:16; 1 Crénicas 21:15), y el angel le
habla a Dios (Zacarias 1:12).3 Asi que, en la opinién de muchos, “el” dngel
de Jehova ocupa una categoria tnica. “No es simplemente un &ngel mas
alto, ni siquiera el mas alto: es el Sefior mismo, que aparece de forma
angélica.” Puesto que no se menciona al angel en el Nuevo Testamento, es
probable que fuese una manifestacién de la Segunda Persona de la
Trinidad.4 Algunos objetan, afirmando que cualquier manifestacion
preencarnada de Jests destruiria la exclusividad de la encarnacién. Sin
embargo, en su encarnacién, Jests se identific6 plenamente con la
humanidad desde el nacimiento hasta la muerte, e hizo posible nuestra
identificacién con El en su muerte y resurreccién. Ninguna manifestacién
preencarnada temporal podria impedir que esto fuera algo tnico en la
historia.

Los dngeles obran en la vida de Cristo. En la eternidad pasada, los
angeles adoraron a Cristo (Hebreos 1:6). Ellos mismos profetizaron y
anunciaron su nacimiento (Mateo 1:20-24; Lucas 1:26-28; 2:8-20), lo
protegieron en su infancia (Mateo 2:13-23) y fueron testigos de su vida
encarnada (1 Timoteo 3:16). Ellos también lo acompanaran en su regreso
visible (Mateo 24:31; 25:31; Marcos 8:38; 13:27; Lucas 9:26; 2
Tesalonicenses 1:7).

Durante su vida en la tierra, Jestis desed tener algunas veces la ayuda
de los &angeles. Agradeci6 la ayuda de los &ngeles después de las
tentaciones en el desierto (Mateo 4:11) y durante su agonia en Getsemani
(Lucas 22:43). Ellos acompanaron tanto su resurreccion (Mateo 28:2, 5;
Lucas 24:23; Juan 20:12), como su ascensién (Hechos 1:11). Sin embargo,
hubo ocasiones en que rechazd su ayuda. Durante sus tentaciones en el
desierto, se negd a una posible apropiacién indebida de su poder
protector (Mateo 4:6), y mas tarde se negé a que lo rescataran del juicio y
la crucifixion que le esperaban (Mateo 26:53).1

Los dngeles obran en la vida de las personas. Protegen a los creyentes de
dafos, especialmente cuando este tipo de ayuda es necesario para que
contintie la proclamacién del evangelio (Hechos 5:19-20; 12:7-17; 27:23-
24; véase 28:30-31). Ayudan al Espiritu Santo, pero nunca lo reemplazan
en su papel en la salvacién, y en la proclamacién de Cristo por parte del
creyente (Hechos 8:26; 10:1-8; véase 10:44-48). Los angeles pueden
ayudar al creyente en sus necesidades fisicas externas, mientras que el
Espiritu Santo lo ayuda con la iluminacién interna.

Aunque los 4angeles escoltan a los justos hasta el lugar de su



recompensa (Lucas 16:22), seran los cristianos, y no los angeles, quienes
compartiran con Cristo su dominio sobre el mundo del porvenir (Hebreos
2:5). Seran también los creyentes quienes evaluaran la actuaciéon de los
dngeles (1 Corintios 6:3). Hasta entonces, los discipulos de Cristo deben
vivir y adorar con cuidado, de manera que no ofendan a estos
observadores celestiales (1 Corintios 4:9; 11:10; 1 Timoteo 5:21).

Los dngeles obran en la vida de los incrédulos. Hay gozo en la presencia
de los angeles cuando se arrepienten los pecadores (Lucas 15:10); pero
serdn los angeles quienes mediardn cuerdamente el juicio definitivo de
Dios sobre los humanos que rechacen a Cristo (Mateo 13:39-43;
Apocalipsis 8:6-13; 9:1-21; 14:6-20; 15:1, 6-8; 16:1-21; 18:1-24; 19:1-
21; véase 20:2, 10, 14-15).

En el pasado, los angeles anunciaron el nacimiento de Cristo, alterando
la historia humana para siempre. En el presente, su proteccién nos da
seguridad. La manera en que desterrardn por siempre a la maldad forma
parte de nuestra victoria futura. Con el Padre a favor de nosotros, Cristo
sobre nosotros, el Espiritu dentro de nosotros y los angeles junto a
nosotros, tenemos motivos para sentirnos animados a esforzarnos por
ganar el premio que ha sido puesto ante nosotros.

6.2 SATANAS Y L.OS DEMONIOS

Al amanecer del 28 de diciembre de 1843, el pastor Johann Blumhardt
se sentia exhausto, al final de una vigilia de toda la noche en la que habia
orado fervorosamente por la sanidad y liberacién de Gottlieben Dittus, una
joven fuertemente atormentada por espiritus malignos. Gottlieben habia
acudido a pastor Blumhardt meses antes, quejandose de que padecia de
desmayos y de que oia voces y ruidos extrafios por la noche. Al principio,
él habia tratado de ayudarla por medio de la consejeria pastoral. Sin
embargo, mientras mas tiempo pasaba con ella, mas violentos se volvian
sus sintomas y sus tormentos. Al investigar la vida de Gottlieben, descubri6
que a edad muy temprana, una malvada tia suya habia abusado de ella y
la habia consagrado a Satands, ademas de enredarla en el ocultismo.

En una de las sesiones del pastor Blumhardt con Gottlieben, ella habia
comenzado a tener convulsiones, contorsiondndose y echando espuma por
la boca. En aquel momento, el pastor Blumhardt se convencié de que algo
demoniaco estaba obrando en ella. Salté de su asiento y dijo con fuerte
voz: “iHemos visto lo que puede hacer Satanas; ahora queremos ver lo que
puede hacer Jests!” Oblig6 a Gottlieben a unir las manos y la hizo orar
repitiendo sus palabras: “iJests, ayidame!” Los sintomas se calmaron,



pero la batalla por la liberacién de Gottlieben no habia terminado atn.

Blumhardt no podia tolerar el ver a aquella mujer atormentada por las
fuerzas de las tinieblas. Surgi6 en él una ardiente pregunta: “¢{Quién es el
Sefior?” Antes de esto, el pastor Blumhardt siempre habia ido a Gottlieben
para orar por su liberaciéon. Sin embargo, después de numerosas sesiones
de oracién, Gottlieben habia decidido por vez primera ser ella quien
acudiera a la casa del pastor Blumhardt para orar, una sefial evidente de
que queria la liberaciéon. Poco después, el pastor Blumhardt se encontraba
al final de la vigilia de oracién de toda la noche que mencionamos
anteriormente. De pronto, en el momento en que comenzaba a salir el sol
en aquella mafnana de diciembre de 1843, un demonio grit6: “iJests es el
Vencedor!” Gottlieben habia quedado totalmente liberada.

A partir de aquel momento, Gottlieben pudo llevar una vida normal.
Se cas6, tuvo hijos y se convirti6 en miembro activo del centro de retiros
fundado por los Blumhardt en Bad Boll, cerca de Stuttgart, en el sur de
Alemania.! En esta experiencia de exorcismo, Blumhardt aprendié algo
nuevo acerca del poder del reino de Dios para liberar a las personas, no
s6lo de su rebelion interna contra Dios, sino también de las fuerzas
externas de oscuridad que hay en el mundo, incluyendo la sociedad y el
cosmos entero.2 Gracias a Blumhardt, te6logos modernos tan diversos
como Karl Barth, Jurgen Moltmann y diversos lideres pentecostales
europeos han encontrado una renovacién de la insistencia biblica sobre la
irrupcién del reino de Dios en el mundo para hacer nuevas todas las cosas.
El descubrimiento de Blumhardt sobre el poder del evangelio para
transformar toda la realidad representé una refrescante alternativa al
punto de vista liberal sobre el mal como una simple falta de “conciencia
sobre Dios”, o a una simplista limitacién pietista del mal a las regiones
internas del alma humana. El grito de “iJests es el Vencedor!” que broté
al final del exorcismo se convirti6 en un notable impulso para un
importante desarrollo de la teologia moderna.3

El relato de la batalla sostenida por Blumhardt en su oracién por la
liberacién de Gottlieben suscita una serie de preguntas sobre el ambito de
lo demoniaco a la luz de las Escrituras. Por ejemplo, si Dios es soberano, y
Jestis es el Vencedor, ¢{por qué tuvo Blumhardt que luchar tan
vigorosamente por la libertad de Gottlieben? Para responder a estos
interrogantes, es necesario acudir a la Palabra de Dios. Aunque la
experiencia juega un papel en la comprensiéon de la Biblia, las Escrituras
representan el tribunal superior de apelaciones en la buasqueda de
respuestas relacionadas con Satands y los demonios.



6.2.1 Satands y los demonios en el Antiguo Testamento

Los pueblos de las sociedades y culturas antiguas durante el desarrollo
de las Escrituras del Antiguo Testamento tendian a sostener una visién del
mundo mas bien aterradora. Creian que habia espiritus y semidioses, unos
mas malvados que otros, que podian irrumpir a voluntad en la vida diaria
de una persona. En diversos ambientes ctlticos se desarrollaron elaborados
encantamientos, formas espiritistas de comunicacién y rituales magicos
para concederle a la persona comin y corriente un elemento de control en
este amenazante mundo de actividad espiritual. A un nivel mental mas
filos6fico, muchos de los griegos antiguos abogaban por la existencia de
una cadena de seres espirituales con diversos grados de bondad, que
funcionaban como intermediarios entre la humanidad y Dios.1

En contraste con este tipo de orientacién religiosa se halla el
testimonio exclusivo del Antiguo Testamento a favor de Jehova (es decir,
Yahwé), el Sefior: este Dios y Creador de todos no sélo es Sefor de Israel,
sino que es también el Senor de los ejércitos, que reina de manera
suprema sobre el universo entero. En la vida, es necesario contender con
el Sefor, y s6lo con El. S6lo a El se le debe amar, temer y adorar (Salmo
139; Isaias 43). Puesto que el Sefior es soberano, ningiin tipo de
comunicacién espiritista, o de encantamiento o rito magico, habria de
ocupar un lugar dentro de la fe de Israel (Isaias 8:19-22). No es posible
manipular al Sefior. Los seres espirituales que se cernian de manera tan
amplia sobre la vida y la religiéon de otros pueblos antiguos retrocedian
hasta casi llegar al olvido, a la luz del Sefior soberano y de la Palabra
divina para Israel. Los espiritus malignos no eran los sefiores del universo,
ni tampoco podian mediar entre Dios y la humanidad. La demonologia no
juega un papel significativo en el Antiguo Testamento.

Con todo, esto no quiere decir que no haya un adversario satanico en
el Antiguo Testamento.2 Se encuentra la presencia de este adversario al
principio del Antiguo Testamento, en la tentaciéon de los primeros padres
de la humanidad, Adéan y Eva, en el huerto del Edén (Génesis 1-3). Aqui el
adversario, bajo la forma de reptil, comienza con una pregunta y contintia
con una negacion, tentando a Eva a pecar. El mandato dirigido por Dios a
Adéan y a Eva de no comer del arbol prohibido, porque moririan (Génesis
2:17), fue transformado por la serpiente en la promesa de que no
moririan, sino que, al contrario, se convertirian en iguales a Dios (Génesis
3:4-5). Observemos que se describe al tentador como una criatura entre
las demés, no como un dios que pueda competir de manera alguna con el
Senior, el Creador del cielo y de la tierra. Al principio, Adan y Eva no se
enfrentan con una lucha entre dos dioses, uno bueno y otro malo. Al



contrario, se les hace escoger entre el mandato de Gnico Dios verdadero y
la palabra de una baja criatura que los tienta, y que s6lo puede contrariar
la voluntad de Dios por medio de la desobediencia de sus siervos. En
realidad, parece como si Dios le hubiese permitido al tentador probar la
fidelidad de Adan y Eva.

Este adversario aparece de nuevo al principio del libro de Job. Aqui se
da a conocer al lector una conversacién entre el Sefior y el adversario
acerca de la fidelidad de Job. El adversario pone en tela de juicio la
motivacion de Job, y al mismo tiempo, insinta que Dios se estd
engafiando a si mismo, y ha obtenido el amor de Job, s6lo porque lo estd
sobornando con bendiciones. Es decir, que el adversario es tan enemigo de
Dios como de Job. Sin embargo, el Sefor le concede autorizacién para
desatar la tragedia y la enfermedad sobre Job, con el fin de poner a
prueba su fidelidad. No obstante, Job no sabe nada acerca del reto hecho
por el enemigo. El libro de Job se centra en la bisqueda de Dios que él
realiza en medio de sus pruebas, y termina con una dramdtica aparicién
del Sefior para responder a Job (Job 38). A través de una serie de
preguntas, el Sefor lleva a Job a aceptar el misterio de la soberania divina
sobre el mundo y sobre los asuntos de la vida, por mucha perplejidad que
éstos causen. El adversario no aparece con el Sefior. En realidad, el
adversario no participa mas en el libro de Job, una vez que se ha
producido la destruccién inicial descrita en los capitulos introductorios. Si
Job lucha, no es con el adversario, sino con Dios.

El Antiguo Testamento no contiene un dualismo absoluto de Dios
contra Satands, por medio del cual se estaria manipulando a la persona
religiosa desde uno u otro lado de una grandiosa batalla césmica entre dos
fuerzas maximas. Satanas s6lo se mueve con permiso del Sefior y Creador
de todas las cosas, y dentro de los limites establecidos por El. Sin embargo,
Satanas y sus fuerzas de oscuridad no funcionan como simples animales
domésticos en la corte celestial del Sefior, ni solamente como instrumentos
del Sefior para probar a la humanidad. No tenemos un monismo, en el
cual s6lo existe Dios detrds de todos los asuntos de la vida, sin que haya
fuerzas opuestas que traten de frustrar su voluntad redentora. Como en la
tentacién de Adén y Eva, el adversario intenta distorsionar la voluntad de
Dios por medio de una mentira. Sin embargo, después que Adan y Eva
cayeran en pecado, Dios prometi6 que la simiente de la mujer le
“aplastaria” la cabeza al reptil (Génesis 3:15).1

Ademas, hay fuerzas siniestras detrds de ciertos gobiernos paganos en
el libro de Daniel (por ejemplo, “el principe del reino de Persia”), que
tratan de impedir la llegada del mensajero angélico hasta Daniel (Daniel



10:13). Estas fuerzas de oscuridad libraron con Miguel, el arcidngel de Dios,
una batalla de la cual Miguel salié triunfante, de manera que Daniel pudo
recibir la palabra del Sefor. Aunque Daniel no estaba consciente de
aquella batalla, y no particip6 en ella, su libro si insintia que, aun cuando
los propdsitos de Dios son redentores y amorosos, las fuerzas demoniacas
tratan de oponerse a El y a su voluntad divina con respecto a la creacién.

6.3 LA VICTORIA DE DIOS SOBRE SATANAS Y LOS DEMONIOS

En la literatura judia intertestamentaria encontramos una conciencia
creciente sobre la hostilidad de Satanas y los demonios contra Dios y la
humanidad, lo que lleva a la especulacién sobre una influencia del
dualismo persa.! Sin embargo, en realidad ya existia una conciencia mayor
entre los judios acerca del conflicto espiritual entre los demonios y los
propdsitos redentores de Dios.

6.3.1 Satands y los demonios en el Nuevo Testamento

Junto con la aparicién de Jesucristo como “Dios con nosotros” para
traer la salvaciéon al mundo (Mateo 1:21-23), hubo un surgimiento sin
precedentes del conflicto con las fuerzas de las tinieblas, seguido por su
derrota. Jesus confronté a sus oyentes con la asombrosa afirmacién de que
el reino de Dios ya habia llegado para aclarar este conflicto y darle un giro
decisivo. Afirmé al respecto: “Pero si yo por el Espiritu de Dios echo fuera
los demonios, ciertamente ha llegado a vosotros el reino de Dios” (Mateo
12:28). Los numerosos relatos y referencias acerca de Jesds y su actividad
de echar fuera demonios (Marcos 1:23-28; 5:1-20; 7:24-30; 9:14-29), asi
como la acusacién por parte de sus enemigos de que estaba echando fuera
demonios por el poder de Satands (Mateo 12:27-28), dejan ver con
claridad que Jests derrot6 publicamente a los espiritus demoniacos, y que
esto constituia un aspecto de su ministerio. Puesto que Jesus derrotaba a
los demonios por el Espiritu de Dios, la acusacién de que lo hacia bajo el
poder de Satanas estaba en oposicién directa con el acto redentor de Dios
en Cristo.2

El relato mas largo sobre un exorcismo, el del endemoniado gadareno
(Marcos 5:1-20), presenta a Jests respondiendo a la débil peticién de
misericordia por parte de una “legién” de demonios, lanzando a estos
demonios a una piara de cerdos. Entonces, la piara corre enloquecida
hasta el lago cercano, para encontrar la muerte. Evidentemente, en lo que
se esta insistiendo aqui es en el vasto nimero de demonios derrotados de
inmediato por el mismo poder lleno de autoridad con el que Jests calmé



los mares tormentosos (Marcos 4:35-41, el pasaje inmediatamente
anterior al relato del endemoniado gadareno). Aqui se presenta de manera
implicita la soberania de Dios, pero no es una soberania desprovista de un
conflicto y una victoria genuinos.

El acto de Jesis de echar fuera demonios encuentra su centro focal en
la derrota de Satanés, el principe de las tinieblas, por parte del propio
Jestis. En realidad, el ministerio publico de Jesis no comenzd hasta
después que éste derrotara al adversario en un conflicto inicial y decisivo,
con las tentaciones en el desierto (Mateo 4:1-11). Durante estas
tentaciones, Satanas traté en todo momento de hacer que Jestis demostrase
su identidad mesianica de una forma que fuese desobediente a la voluntad
del Padre y quebrantase su identificacién con la humanidad, que habia
sido declarada en el momento de su bautismo. Convertir las piedras en
pan, lanzarse del pinaculo del templo y capturar el poder en los gobiernos
del mundo eran tentaciones importantes con las que Satands queria
seducirlo para apartarlo de su verdadera misién mesidnica. Sin embargo, a
diferencia del primer Adan, Jests, el segundo Adan, fue fiel a Dios frente a
la seduccién y las mentiras de Satanas (Romanos 5:12-19). Los evangelios
indican de manera implicita que la derrota de Satands es devastadora para
todo el reino de las tinieblas, porque atar al “hombre fuerte” (Satanas) le
permitié a Jests “saquear sus bienes” (Mateo 12:29). Esta victoria sobre
Satands seria cumplida de manera decisiva en la muerte y resurreccioén de
Jests.

La venida de Jesucristo, el Hijo divino de Dios, para traernos salvacién
y liberacién, aclara la critica hecha en el Antiguo Testamento sobre los
conceptos paganos que hemos mencionado anteriormente acerca de los
espiritus malignos. La nocién pagana de un mundo invadido de manera
caltica por numerosos espiritus, unos peores que otros, queda claramente
echada a un lado por la revelacion de que todos los espiritus malignos
estdn diametralmente opuestos a Dios y bajo un mismo cabecilla: Satanas,
el adversario. La nocién espiritista de que muchos de estos espiritus, o
todos ellos, podrian ser las almas de los seres humanos fallecidos, queda
también desechada. Las fuerzas malignas que se mueven detras de Satanas
en los evangelios no tienen raices en la raza humana.!

No debemos negar ni disminuir la importancia de la victoria de Cristo
sobre Satands y los demonios. Esta representa una comprensién de la
Expiacion que es muy importante para el Nuevo Testamento (1 Corintios
2:6-8; Colosenses 2:15; Hebreos 2:14).1 Esta victoria en la cruz sobre las
fuerzas demoniacas fue prefigurada en la observacién de Jests de que veia
caer a Satands del cielo como un rayo durante la primera misi6n



importante de sus discipulos en el mundo (Lucas 10:18). Més tarde, la
proclamacién apostélica del evangelio recordaria la actividad de Jesis por
el poder del Espiritu para hacer el bien y para sanar “a todos los
oprimidos por el diablo” (Hechos 10:38). El mismo Espiritu que obraba a
través del ministerio de Jests, fue derramado sobre los creyentes en el dia
de Pentecostés (Hechos 2). A partir de entonces, la Iglesia podria actuar
como una comunidad mesianica llena del poder del Espiritu, en la cual las
personas podrian encontrarse con el Sefior crucificado y resucitado y ser
liberadas para llevar una vida dirigida por Dios.

Pablo se refiere a las fuerzas demoniacas derrotadas por Cristo,
llaméandolas “principes de este siglo” (1 Corintios 2:6-8), o “principados y
potestades” (Colosenses 2:15). Describe estas fuerzas de las tinieblas por
medio de un lenguaje relacionado con las estructuras politicas opresivas.
Como ya hemos indicado, el libro de Daniel insintia que hay fuerzas
demoniacas (el “principe de Persia” de Daniel 10) que pueden estar
obrando en los sistemas politicos opresivos. Ciertamente, las palabras de
Jestis sobre los demonios que dejan a una persona s6lo para regresar en
nimero mayor a esta vida “limpia” pero vacia, se refieren a la suerte del
Israel de sus tiempos, especialmente a la luz de la insistencia de los
fariseos en una pureza ritual sin verdadera justicia (Mateo 12:43-45).

Estas realidades no significan que las realidades politicas estén
poseidas por demonios en su oposicién a Dios, ni que se pueda entender y
combatir dicha oposicién simplemente dentro del contexto de lo
demoniaco. Ademas de esto, no hay suficiente apoyo biblico para justificar
la suposicion simplista y especulativa de que toda regiéon o sistema
politico tenga su propio demonio. Con todo, ciertamente, el poder
corporativo de nuestro mundo en su oposiciéon a Dios, particularmente en
su opresiéon de los pobres y desechados de la sociedad, tiene tras de si a
las fuerzas de las tinieblas.

Por medio de su muerte en la cruz, Jesis destruyé “al que tenia el
imperio de la muerte, esto es, al diablo” y liber6 “a todos los que por el
temor de la muerte estaban durante toda la vida sujetos a servidumbre”
(Hebreos 2:14-15; véase 1 Juan 3:8). “Despojando a los principados y a
las potestades, los exhibié ptublicamente, triunfando sobre ellos en la cruz”
(Colosenses 2:15). La cruz, donde Satanés realiz6 su obra més perversa,
demostré6 convertirse en su destruccién. Cuando Jesis exclamé:
“iConsumado es!”, estaba declarando que se habia completado la pasién
sufrida por El para nuestra redencién y para lograr una victoria total sobre
la muerte y sobre las fuerzas de las tinieblas, encabezadas por Satanés.



Durante los primeros siglos se desarroll6 la creencia de que, entre su
muerte y resurreccién, o bien después de su resurreccién y ascensiéon, Jesis
descendi6 a los infiernos para declarar su victoria total, no sélo sobre la
muerte, sino también sobre el poder del diablo y la amenaza de
alienacién definitiva de Dios que rodea a la muerte. En el afio 390, Rufino
afiadi6 las palabras “descendié a los infiernos” al Credo de los Apéstoles.
Nadie maés las incluyé en ninguna otra versién hasta el afio 650, aunque
es probable que apareciese en el Credo de Atanasio, en el siglo cinco.2

En los tiempos modernos, muchos eruditos creen que hay suficientes
evidencias biblicas para la idea de que la derrota de las fuerzas de la
tinieblas por parte de Cristo comprendié realmente su descenso a los
infiernos, y que de dichas profundidades surgié victoriosamente en su
resurreccién para ascender a su lugar a la derecha de poder del Padre.3

Muchos catélicos romanos interpretaban antes esto, no como un
descenso a los infiernos, sino como un descenso para liberar a los santos
del Antiguo Testamento de lo que ellos llamaban un limbus patrum, una
especie de lugar de descanso donde habian permanecido hasta que la
expiacién de Cristo estuviera completa.4 Este punto de vista limita para
muchos la importancia simbdlica del descenso como una proclamacién de
la victoria total de Cristo en la cruz sobre el mal y la desesperacién.
Calvino interpretaba el descenso de Cristo como una referencia mas a sus
sufrimientos en la cruz. Sin embargo, como ya hemos observado, la pasién
de Cristo por nuestra redencién fue completada en la cruz. Lutero
consideraba que el descenso significaba que, después de resucitar, Jesis
fue a los infiernos en su cuerpo glorificado, unido con su alma, para
anunciar su victoria. Sin embargo, la confesién del Nuevo Testamento
acerca del descenso pareceria colocarlo entre la crucifixion y la
resurreccion.

Da la impresion de que hades (Hechos 2:27) y “abismo” (dbyssos,
Romanos 10:7) significaban mas para las mentes del primer siglo que la
simple tumba fisica. El Nuevo Testamento ensefia que el destino de los
redimidos por Dios es estar en el cielo con Cristo (2 Corintios 5:8;
Filipenses 1:21-24). Como manera de expresar contraste, el hades, como
el ambito de los impios que han muerto, es asociado, al menos en su
destino, con el lugar de castigo definitivo, el lago de fuego (Apocalipsis
20:14). La profundidad, o abismo (dbyssos), es asociada también con la
alienacién respecto a Dios (Romanos 10:7; véase también Apocalipsis
20:1-3).

Algunos consideran el descenso de Cristo a “las partes més bajas de la



tierra” (Efesios 4:9) como una referencia a la misma declaracién de
victoria sobre las fuerzas demoniacas de la que hablamos anteriormente.!
La metafora que usa Pablo parece ser la de una marcha triunfal de
victoria, una descripcién adecuada de la resurreccién.2 Por tanto, los
“cautivos” que Jesus llevé consigo (Efesios 4:8) podrian ser una referencia
al enemigo. La entrega de dones a las personas completaria la metéfora, al
referirse a la costumbre de repartir los despojos de guerra con los
vencedores.

No es seguro que la predicacion de Cristo a los “espiritus
encarcelados”,! por medio del Espiritu, sea también una referencia al
descenso al Hades (1 Pedro 3:18-20).2 Algunos piensan que el contexto
del pasaje y las palabras que utiliza sugieren cudl fue la actividad de
Cristo entre su muerte y su resurreccion.3 Sin embargo, debemos ser
cautos, no vaya a ser que saquemos de este pasaje conclusiones que vayan
maés alld del hecho de que la victoria de Cristo en la cruz penetr6 todas las
dimensiones de la realidad, incluso el &mbito de desespero y rebelién del
hades .4

La falta de claridad o de elaboracién en los pasajes del Nuevo
Testamento a los que nos hemos referido nos deberia alertar contra la
creaciéon de elaborados escenarios de batallas entre Jests y los demonios
del infierno, y victorias sobre ellos, o contra las especulaciones elaboradas
acerca del dmbito de los muertos en los tiempos de Cristo.> También nos
debe alertar contra el dogma del universalismo, que simplemente da por
supuesta la liberacién de todos los muertos del Hades. El descenso de
Cristo al Hades tiene un lugar en la confesién cristiana, solamente como
recuerdo de que Dios vencié a las fuerzas de las tinieblas y a todos los
abismos de desesperacién posibles por medio de la muerte y resurrecciéon
de Jesucristo. Si Dios no abandoné a Jesucristo, las primicias de la
redencion, en las garras de la muerte y del Hades, este mismo Dios no
abandonara tampoco a los redimidos (1 Corintios 15:20-28).

Algunos han asociado el papel de Satands como adversario, con el
papel de la ley en la condenacién de los pecadores y en la revelacién de
su incapacidad para ser salvos sin la gracia de Dios. Galatas 4:3 se refiere a
la esclavitud anterior de los galatas a “los rudimentos del mundo”.
Entonces traducen el término que traducimos “rudimentos” (stoijéia) como
“espiritus elementales”, con el pensamiento de que el intento de
autojustificaciéon de los judios por medio de la ley, y la adoracién de las
divinidades c6ésmicas por parte de los paganos, eran ambos formas de
esclavitud a los espiritus demoniacos (Galatas 4:8-9).1 No obstante, no
existe evidencia alguna de que haya nada demoniaco tras el término



stoijéia en Gélatas 4. Algunos han alegado que lo mas probable es que
Pablo usara este término para referirse a las ensefianzas religiosas usadas
por la humanidad pecadora en un esfuerzo por obtener la salvaciéon a
través de las obras.2

Aun cuando Pablo no implique directamente a los espiritus
demoniacos en el contexto de la esclavitud a dicha rebelién humana, esta
esclavitud mantiene a los rebeldes bajo el dominio de los poderes de las
tinieblas. Jestis muri6 para liberar a los humanos de toda esclavitud y para
ofrecerles la salvacién por la gracia y el poder de Dios.

La muerte de Cristo le propiné un golpe definitivo a Satanés; sin
embargo, él sigue siendo capaz de rondar como el le6n en busca de su
presa (1 Pedro 5:8). El diablo estorb6 la obra misionera de Pablo (2
Corintios 12:7; 1 Tesalonicenses 2:18). Es él quien les ciega la mente a los
incrédulos (2 Corintios 4:4) y quien les lanza “dardos de fuego” a los
redimidos cuando éstos se esfuerzan por servir a Dios (Efesios 6:16). En
estos casos, nuestra defensa y victoria procederdn de que “nos
fortalezcamos en el Sefior, y en el poder de su fuerza” (6:10), y de que
usemos toda la armadura de Dios (la verdad, la justicia, la fe, la salvacién,
la oracién y la Palabra de Dios), usando el escudo de la fe para apagar
todos esos “dardos de fuego” (6:11-17).3

La tumba vacia, y la obra del Espiritu Santo en los creyentes y por
medio de ellos, son las garantias de que el triunfo definitivo pertenece a la
gracia de Dios. Ciertamente, Satands tratard de engafiar a las multitudes, y
hard un esfuerzo final contra Dios, pero su intento serd inutil (2
Tesalonicenses 1:9-12; Apocalipsis 19:7-10).1

6.3.2 La tension entre la soberania de Dios y el conflicto con
Satands

Si realmente Dios es el soberano de todo, écémo es posible que
alguien, aunque sea Satands, se le pueda oponer realmente? O bien, si es
seguro que la gracia de Dios va a triunfar sobre la maldad, épor qué
tenemos que luchar nosotros por la victoria de la gracia en un mundo tan
carente de ella?

Es posible resolver estas tensiones en el contexto del evangelio de
Jesucristo. Esto se debe a que el evangelio proclama un reino que,
ciertamente, domina de manera suprema sobre el mundo, pero atin no ha
cumplido a plenitud su meta redentora en él. En otras palabras, el reinado
soberano de Dios tiene tanto una dimensiéon presente como una futura. El



sefiorio de Dios le pertenece, porque El es realmente Sefior; con todo, su
sefiorio debe redimir a la creacién por medio del conflicto y el triunfo.
Asi, el creyente puede hablar con seguridad del triunfo de la gracia de
Dios en Cristo, y al mismo tiempo debe batallar para obtener la victoria.

Dios es el infinitamente superior en la guerra que Satanas lucha contra
El. (¢Acaso los demonios no creen y tiemblan [Santiago 2:19]?) También
la gracia de Dios precede todas las batallas de los creyentes, y las hace
posibles. Por tanto, s6lo por la libertad de esa gracia, los creyentes tienen
la armadura de Dios y pueden combatir (Efesios 6:10-17). La realidad del
reino de Dios como presente ahora, pero ain no cumplido, significa que
el reinado soberano de Dios como Sefior incluye la hostilidad satanica, una
hostilidad que debemos tomar con la mayor seriedad al servir a Dios. No
podemos quedarnos pasivos ni indiferentes.

¢Cémo es posible que Dios, el Sefior soberano, permitiese que existiera
semejante hostilidad satdnica? ¢Por qué se debe retrasar la derrota
definitiva de las fuerzas satanicas hasta que el soberano senorio de Dios
pueda vencer por medio del triunfo de Cristo y de una Iglesia a la que el
Espiritu llena de poder? No es posible responder a estas preguntas
diciendo que Dios no puede hacer otra cosa més que esperar. Esto
contradiria lo que sostienen las Escrituras acerca de la soberania absoluta
de Dios. Tampoco podemos responder a estas preguntas afirmando que la
hostilidad satanica y la destruccién que realiza son parte de la voluntad de
Dios para la humanidad. Esto contradiria el amor y los propésitos
redentores que el Sefor soberano tiene para la humanidad. Estas
preguntas tienen que ver con la “teodicea” (la justificacién de Dios ante la
existencia de la maldad y el sufrimiento). No es posible introducir las
complejidades de este problema en el contexto de este capitulo,! pero se
imponen unas cuantas palabras a modo de explicacién. Histéricamente, la
Iglesia ha insistido en dos puntos relacionados, relevantes ambos en una
orientacion biblica con el fin de responder a las preguntas anteriores. En
primer lugar, Dios ha creado a la humanidad con libertad para rebelarse y
hacerse vulnerable ante la hostilidad satanica. Dios ha permitido que
exista esta hostilidad satdnica para probar la libre respuesta de la
humanidad a El. En segundo lugar, la voluntad de Dios es el triunfo sobre
la hostilidad satdnica, no s6lo por los creyentes, sino también a través de
ellos. Por tanto, el triunfo de la gracia de Dios tiene una historia y un
desarrollo.

Este triunfo, en cuanto a su progreso y realizacién, no depende de
manera primaria de la cooperacién humana pero si incluye la historia de
la fiel respuesta de la humanidad a Dios en su realizacién estratégica. Esto



significa que Dios permite la hostilidad satidnica de una manera
provisional, y que ésta no es parte de la voluntad redentora de Dios con
respecto a la humanidad. Al contrario: la voluntad redentora de Dios esta
decidida a triunfar sobre toda hostilidad saténica.2

Dios no se halla secretamente escondido tras las obras de Satanas,
aunque pueda usar esas obras para lograr redencién. Dios esta claramente
del lado de la liberacién y la redencién con respecto a todo lo que
destruya u oprima. Esto no responde a todas la preguntas sobre el como y
el porqué de la maldad y el sufrimiento en el mundo. No tenemos
respuestas definitivas para estas preguntas, pero si tenemos la certeza de la
redencion definitiva en Cristo.

6.4 EL LUGAR DE SATAI}IAS Y LOS DEMONIOS EN LA
TEOLOGIA CRISTIANA

¢Hay un lugar digno para la demonologia dentro de la teologia
cristiana? El poeta Howard Nemerov dijo: “Debo ser muy cauteloso al
hablar del diablo, no sea que piensen que lo estoy invocando.”3 Barth dijo
que so6lo le daria un “vistazo” rdpido y tajante al aspecto de la
demonologia, no fuera aser que le diera més peso y atencién a lo
demoniaco, que lo absolutamente necesario.!

Por otra parte, abundan los ministerios de guerra espiritual y de
liberacién que centran su atencién en el &mbito de lo demoniaco. Algunos
han sefialado un aspecto de preocupaciéon espiritual y teoldgica
descuidado por la Iglesia, y han tratado de operar dentro de un concepto
biblico de la demonologia. Sin embargo, ha habido quienes se han ido
claramente mas alld del lugar legitimo que le da la Biblia a lo
demoniaco.2

Con frecuencia se le han concedido al diablo una cierta gloria y
legitimidad. Se reduce toda la actividad redentora de Dios a la destruccién
del diablo, de tal manera que se llegan a estudiar todos los deméas aspectos
de la teologia a la luz de la demonologia.

En una teologia asi distorsionada, la salvacién consiste mayormente en
liberar del diablo. La santificacién es sobre todo resistir al diablo o ser
librado de él. Se elevan los complejos males humanos y sociales a la
esfera del conflicto con los demonios, mientras que se descuidan la
dimensién humana de dichos problemas y los nobles medios humanos
para alcanzar la liberacién y la sanidad. Se ve a Cristo solamente como el
instrumento de Dios para derrotar al diablo. El Espiritu no es mas que el



poder que necesitamos para combatir al diablo. Sin el diablo, este tipo de
predicaciéon y de labor teolégica quedaria convertido en un cascarén
vacio.3

Hallamos la forma grotesca de estas creencias en la suposiciéon de que
los demonios pueden poseer y dominar a los cristianos que sean
desobedientes o que tengan mayor necesidad de liberaci6én. Para
armonizar este supuesto con la clara ensefanza biblica de que los
cristianos le pertenecen a Cristo y son dirigidos en la vida
primordialmente por el Espiritu de Dios (Romanos 8:9-17), realizan una
dicotomia ajena a la Biblia entre cuerpo y alma, permitiendo que Dios
posea el alma, mientras que los demonios controlan al cuerpo.* Sin
embargo, la Biblia ensefia que es imposible una lealtad dividida tan
radicalmente para la persona que tiene una fe auténtica (Mateo 7:15-20; 1
Corintios 10:21; Santiago 3:11-12; 1 Juan 4:19-20).

Con esto no queremos decir que los cristianos sean invulnerables ante
un genuino conflicto con la naturaleza pecaminosa o con las mentiras de
Satanas, ni que lleguen incluso a pasar por una derrota momenténea. Sin
embargo, todo estado de dominacién o de posesién por via, ya sea de la
debilidad humana o de la actividad demoniaca, contradice el contraste
biblico entre la vida del Espiritu y la vida de la carne (Romanos 6-8).
Ademaés de esto, la Biblia no da por supuesto un dualismo radical entre
alma y cuerpo, de manera que puedan funcionar independientemente el
uno del otro. Los creyentes, ya sea que consideremos al hombre como un
cuerpo o como un alma, son personas completas, cuyo cuerpo es un
templo (gr. nads, “santuario interior”) del Espiritu Santo (1 Corintios 6:19-
20). Por dltimo, Dios ha prometido proteger a los creyentes de los dafios
causados por Satanas (1 Juan 5:18).

Jests or6 para que los creyentes fuesen protegidos del maligno (Mateo
6:13; Juan 17:15), pero s6lo en el contexto méas amplio y de mas peso de
una participacién intima en el conocimiento de Dios y en la comunién
con El como “Padre nuestro” (Mateo 6:9; Juan 17:1-3).

Jestis contrarrestd la fascinacién de sus discipulos con la autoridad
sobre los demonios, advirtiéndoles que no se regocijasen en el poder sobre
los demonios, sino que se regocijasen méas bien en que su nombre estaba
escrito en los cielos (Lucas 10:17-20).

La insistencia del Nuevo Testamento se centra en la gloria de Dios y la
vida con Dios; no en los intentos del enemigo por oponerse a ellas. En
realidad, las pruebas y sufrimientos de esta era “no son comparables con



la gloria venidera que en nosotros ha de manifestarse” (Romanos 8:18).

Notemos también que la Biblia no considera la hostilidad a Dios
solamente en el contexto de la demonologia. Los evangelios prestan tanta
atencién a los obstaculos puestos al ministerio de Jesus por la terquedad y
la desobediencia de los humanos, como a los ataques externos de Satanés.
Aunque Satanas y las fuerzas de las tinieblas se hallan detrds de esta
desobediencia humana, Jestis declar6 que la hostilidad humana a su
ministerio cumplia las obras del diablo (Juan 8:44). Mas tarde, Pablo diria
que “el principe de la potestad del aire” obra a través de los que son
“hijos de desobediencia” (Efesios 2:2). Esto no significa que toda
desobediencia a Dios sea una respuesta a una tentaciéon demoniaca directa.
Lo que si significa es que, por medio de la desobediencia humana, el reino
de las tinieblas queda bien servido, y se realizan sus propdsitos.

El Nuevo Testamento coloca al pecado y a la muerte como enemigos
por derecho propio, junto a las fuerzas de las tinieblas (Romanos 8:1-2; 1
Corintios 15:24-28; Apocalipsis 1:18). Pablo nombra a la muerte, y no a
Satanas, como el enemigo que sera destruido al final (1 Corintios 15:24-
26). Aunque el pecado y la muerte sean consecuencias indirectas de la
obra de Satands, son consecuencia directa de las acciones humanas. Fueron
Adén y Eva, y no Satands, quienes les dieron entrada al pecado y a la
muerte en el mundo. Ciertamente, Satanas es el tentador (1 Tesalonicenses
3:5), pero cada ser humano es tentado cuando “de su propia
concupiscencia es atraido y seducido” (Santiago 1:14). Satanas es el
mentiroso (Juan 8:44), el acusador (Apocalipsis 12:10), el ladrén y el
asesino (Juan 10:10). Sin embargo, no puede cometer ninguna de estas
acciones con eficacia sin la participaciéon, e incluso la iniciativa humana.
Cuando se insiste fuertemente en el papel de los demonios, se tiende a
evadir la responsabilidad humana.

El Nuevo Testamento dedica tanta atencién, o quiza mas, a la lucha del
creyente con su propia condicién de ser caido (como “carne” ante Dios en
un mundo caido, maldito con el pecado y la muerte), que a su lucha con
los demonios (Romanos 8; 2 Corintios 10:4-6; Galatas 5). Aquéllos que
convierten toda tentacién o prueba en una batalla directa con el diablo,
necesitan mirarse en el espejo para descubrir quién es en realidad su peor
enemigo.

Sin embargo, ¢acaso a una persona moralmente sensible no la deja la
maldad sin palabras para describir el “poder secreto” de la iniquidad (2
Tesalonicenses 2:7)? ¢Acaso no se presenta a la serpiente de Génesis 3
como la fuente de la seduccién de una humanidad hecha para Dios, y no



para la maldad? ¢Acaso no se vuelve incomprensible la maldad sin tener
esta seducciéon demoniaca en su origen?

Lo mismo podriamos decir de la muerte. En Hebreos 2:14 se afirma
que Cristo muri6 “para destruir por medio de la muerte al que tenia el
imperio de la muerte, esto es, al diablo”. La cualidad mas siniestra de la
muerte como enemiga de la humanidad, no es que los humanos tengan
que dejar de vivir como seres fisicos, sino que la muerte trae consigo una
profunda desesperaciéon espiritual y una alienacion atn mayor con
respecto a Dios en el hades. Observemos la unién de la muerte con el
hades en Apocalipsis 1:18, como vencidos ambos en conjunto por Cristo.
Ciertamente, éacaso el temor a la muerte que tiene la humanidad no
indica de manera implicita que la muerte sin Cristo esta bajo el poder de
Satanas y, por tanto, va asociada a la desesperaciéon del Hades (Hebreos
2:14)?

Todo lo anterior no significa que Satanis tenga poder alguno por
encima del poder que tienen el engafio y la falsedad. Si una persona
simplemente resiste al diablo por medio del poder de la gracia de Dios,
¢acaso el diablo no tendrd que “huir” como el cobarde que es (Santiago
4:7)? El poder de Satanés se basa en lo exitoso que ha sido en su esfuerzo
por enganar a la humanidad para que acepte sus falsos alegatos con
respecto a su posicion y a sus supuestos derechos como dios de este
mundo. Al contrario de lo que algunos pensarian, Judas 9 no muestra
respeto alguno por Satands en el hecho de que el dngel no se atreviese a
lanzar una acusacion difamatoria contra él. El arcangel Miguel retuvo toda
acusacién, apoyado en su propia autoridad, con el fin de decir: “El Sefior
te reprenda.” Todo rechazo de las engafiosas exigencias de Satands debera
venir solamente de la autoridad y la gracia de Dios, y no de la sabiduria o
autoridad que nosotros mismos nos hayamos fabricado.!

La mejor respuesta nuestra a las falsas y enganosas reclamaciones de
Satanas es negarlas, y hacerlo s6lo por medio del rdpido y agudo “vistazo”
que les daba el te6logo Karl Barth, a la luz mucho mayor de la verdad y la
gracia de Dios. Sin embargo, parece haber en muchos de los que estan en
ministerios de liberacién una suposiciéon escondida de que, en realidad, los
que realmente derrotan a Satands son quienes lo conocen mejor. Por eso
se ofrecen detalladas especulaciones acerca de la organizacién y las
caracteristicas de los demonios, y las formas en que se relacionan con los
gobiernos humanos y con la vida de las personas. También se llevan a
cabo elaboradas practicas para atar a los poderes demoniacos.

No obstante, cuando leemos la Biblia, nos impresiona la ausencia total



de este tipo de especulaciones y practicas. La Palabra de Dios anima a
permanecer firmes y a resistirnos a las fuerzas engafiosas de las tinieblas;
no a estudiarlas y atarlas.2 La Biblia no hace esfuerzos para familiarizarnos
mas con el diablo. Su tnico enfoque se centra en familiarizarnos con Dios,
y hacer que nos acompane la resistencia a los clamores de Satanas por
captar nuestra atencién. La orientacién que recibimos de Santiago 4:7
consiste en someternos a Dios y resistir al diablo.

Sencillamente, la Biblia no nos da mucha informacién sobre Satanéas y
los demonios. Insintia que cayeron del cielo (Judas 6; Apocalipsis 12:7-9).
Diversos autores han especulado diciendo que el Antiguo Testamento
describe esta caida en Isaias 14:12-20;3 sin embargo, el significado de este
pasaje no es claro, y es posible que no sea més que una reprensién
poética al “rey de Babilonia” (14:4).! No se definen en ningtin momento
el cuando y el como de esta caida. El hecho es que la intencién de la
Biblia al referirse a Satands y a los demonios, es reafirmar el propésito
redentor de Dios, y a partir de alli, negar las obras y las pretensiones de
Satanés.

Con todo, debemos admitir que las ciencias han conducido a una
comprension de la dimensién genuinamente humana de muchos
problemas individuales y sociales, asi como de los tipos de estrategias que
se pueden usar para resolverlos. No hay nada necesariamente contrario a
las Escrituras en mucho de esto, puesto que la Biblia ciertamente reconoce
nuestra situaciéon de seres caidos como una condicién humana, aparte de
consideracién alguna con respecto a una influencia demoniaca directa. En
la iglesia debemos estar abiertos a los conocimientos médicos,
psiquiatricos y sociolégicos. Es cierto que Dios ofrece soluciones
milagrosas para los problemas sobrenaturales. También obra
providencialmente a través de las soluciones humanas a los problemas
humanos. No debemos atrevernos a calificar de demoniacos todos los
problemas y abogar por la ilusién de que todos se pueden resolver a base
de echar fuera demonios.

Ademdas, muchos sintomas considerados en el pasado como
demoniacos han sido aislados hoy como patolégicos y humanos. Esto
convierte en una compleja tarea la labor de distinguir entre lo demoniaco
y lo patolégico. No obstante, la Biblia si distingue entre enfermedad y
posesién demoniaca (Marcos 3:10-12). Por tanto, hoy es necesario
distinguir entre casos psiquiatricos y posibles posesiones demoniacas. Esta
distincién es importante, porque, como sefialara el te6logo Karl Rahner, el
exorcismo en pacientes patolégicos puede en realidad agravar su delirio y
hacer més agudo su mal.2



Se necesita mucho discernimiento para detectar lo que sirve al reino de
las tinieblas y lo que no, puesto que Satands se puede enmascarar como
angel de luz (2 Corintios 11:14). No s6lo quedan servidos sus propésitos
donde esperamos que asi sea (por ejemplo, en casos graves y totalmente
inexplicables de maldad o de tormento), sino que algunas veces también
son servidos en las obras y aspiraciones religiosas mas nobles. El orgullo,
la idolatria, los prejuicios y las fobias dafiinas pueden salir a la superficie
en la religiosidad y el patriotismo, y ser defendidos por doctrinas y
practicas aparentemente nobles. Por ejemplo, la esclavitud y el racismo
han sido defendidos por personas que afirmaban apoyar las causas
religiosas y patridticas mas nobles. Es necesario que examinemos
constantemente nuestra conciencia, para que la Iglesia niege de manera
correcta las obras del diablo y afirme la renovacion del Espiritu de Dios en
la Iglesia y a través de ella.

El rechazo de Satanas que se realiza en ciertos ritos bautismales tiene
sus raices en la antigua practica de renunciar al diablo en el bautismo,
para proclamar después a Cristo como Sefior.! desde el momento de su
conversién, ha hecho de manera implicita la misma consagracién a la
soberania de Cristo. En nuestros esfuerzos por servir al Sefor soberano en
la Iglesia y en la sociedad por medio de obras y acciones de gracia
liberadora, podemos estar conscientes todo el tiempo, de estar
participando en la destrucciéon del asesino y el despojo del ladrén.
Negamos y ponemos al descubierto la mentira que es personificada en
Satanas y sus legiones cada vez que abrazamos y obedecemos la verdad de
Dios en Cristo y en el poder del Espiritu. No hay manera mas eficaz de
resistir al enemigo demoniaco que ésta.

6.5 PREGUNTAS DE ESTUDIO

1. Comente las interpretaciones de Origenes (nota 85), Tomas de Aquino
(nota 17), Martin Lutero (nota 21), los cabalistas (nota 38), Ireneo
(nota 40) y Paul Tillich (nota 25) con respecto a la naturaleza o el
papel de los &ngeles. {Por qué son probleméticos estos puntos de
vista? ¢Como se pueden resolver o evitar sus dificultades
hermenéuticas?

2. Basado en una investigacién propia profunda sobre Colosenses 1:15-18,
hable sobre el lugar que les corresponde a los &ngeles.

3. Haga una lista de las creencias mas comunes sobre los angeles en su
comunidad y su iglesia. ¢Coémo corregiria o resaltaria usted cada una
de las creencias que ha escrito en la lista?



4. Los angeles son servidores. ¢Cémo debe afectar su ejemplo a nuestra
motivacion para servir a Dios?

5. ¢Qué indica la Biblia que los angeles pueden hacer, y hacen, por
nosotros hoy?

6. ¢Qué indica la Biblia que no podemos esperar que los angeles hagan
por nosotros hoy?

7. ¢En qué se diferencian los conceptos del Antiguo Testamento acerca de
la demonologia, de los puntos de vista paganos sobre los espiritus
malignos? Estudie esto con relacién a la soberania de Dios.

8. ¢De qué manera cumple la victoria de Cristo sobre las fuerzas de las
tinieblas lo que ensefa el Antiguo Testamento acerca de los demonios?

9. Puesto que Cristo gand la victoria sobre las fuerzas de las tinieblas, ¢hay
atn una oposicién real por parte de las fuerzas demoniacas contra los
creyentes y contra la voluntad de Dios? Si es asi, {por qué? También, si
es asi, {como obtenemos el poder para permanecer firmes y resistirnos
a sus propositos?

10. ¢Pueden los demonios poseer a los cristianos? Explique su respuesta.

11. {Qué tiene de equivocado la idea de que las pretensiones de Satanas
son legitimas? ¢De qué manera han afirmado las pretensiones y los
derechos saténicos la teoria del rescate sobre la Expiacién? éQué tiene
de equivocada dicha afirmacién sobre los derechos satanicos?

12. {Qué papel juega la responsabilidad humana en nuestra comprension
de Satanas y de lo que se opone a la voluntad de Dios?

13. ¢(Tienen los conocimientos humanos y cientificos sobre nuestros
problemas algtn lugar legitimo entre los creyentes? ¢Por qué?

14. ¢Cudles son las razones de que haya una cierta fascinacién por lo
demoniaco en la Iglesia y en la cultura? ¢Qué tiene esto de
equivocado? ¢Cuél es el verdadero lugar de la demonologia en la
teologia cristiana?
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por el vencedor a sus amigos como regalo.)

1 Algunos consideran que estos “espiritus” son espiritus demoniacos. Sin embargo, el contexto

indica que Pedro estaba hablando de personas que eran hostiles al evangelio (1 Pedro 3:14, 16).

2 La primera epistola de Pedro (4:6) habla también de la predicacién del evangelio a los
muertos. Sin embargo, la relacién de este versiculo con el pasaje del “descenso a los infiernos”
en el 3:19-22 es altamente improbable. Es probable que Pedro estuviera usando el término
“muertos” en el 4:6 como simbolo de los no redimidos. Asi como Noemi hablé de cémo Rut y
Orfa trataron con los muertos, pero se estaba refiriendo a la forma en que se comportaban con
ellos cuando atin vivian, es probable que también Pedro se refiriese al evangelio que se les
habia predicado a estas personas ya fallecidas cuando atin estaban vivas. Se les habia
comunicado el mensaje porque se acercaba un dia de juicio (1 Pedro 4:5). En todo caso, no es
posible utilizar el 4:6 para justificar la idea de una segunda oportunidad después de la muerte
(Lucas 16:19-31; Hebreos 9:27).

3 Otros indican que Pedro hablaba del hecho de que era el Espiritu de Cristo en los profetas el
que les senalaba las circunstancias relacionadas con los sufrimientos de Cristo y las glorias que
los seguirian (1 Pedro 1:11). Por consiguiente, en el versiculo 19 el significado podria ser que
Cristo, por medio del Espiritu, le habia predicado a la gente de los dias de Noé por boca del
propio Noé (2 Pedro 2:5).

4 Observe el estudio que hace Bo Reicke de este pasaje: The Epistle of James, Peter, and Jude, The
Anchor Bible (Garden City, N. Y.; Doubleday, 1974), p. 109. Segiin Bo Reicke, Pedro describe la
proclamacién de Cristo en el mundo inferior a los gobernantes malvados de los tiempos de Noé
como un ejemplo para la Iglesia. Si Cristo proclamé su victoria incluso ante unos gobernantes
tan irremediablemente perdidos y tan rebeldes, cuanto més no deberia la Iglesia predicar ante
las autoridades que gobiernan en sus dias, y que quizé se arrepientan atin. La frase “en el cual”
de 1 Pedro 3:19 (en ho) deberia ser traducida como “en cuya ocasién”, asociando la predicacién

a los espiritus encarcelados con el momento de la muerte de Cristo.

5 Algunos, por ejemplo E. W. Kenyon, le dan al hecho de que Dios, “al que no conocié pecado,
por nosotros lo hizo pecado” (2 Corintios 5:21), el significado de que Jests se convirtié6 en
pecador, y tuvo que nacer de nuevo en el infierno para salvarnos. Sin embargo, la palabra
hebrea que traducimos como “pecado” también significa “ofrenda por el pecado”. En todo

momento, Jestis fue el Cordero sin mancha de Dios, y fueron nuestros pecados los que fueron



puestos sobre El. Toda ensefianza de que Jests haya tenido que hacer algo ademés de derramar
su sangre y morir en la cruz por nuestra redencién, es contraria a las Escrituras. En la cruz,
Satands hizo su mayor esfuerzo y fracasé. En la cruz, Jesis exclamé: “iConsumado es!” (Juan
19:30), y dijo: “Padre, en tus manos encomiendo mi espiritu” (Lucas 23:46). Su muerte hizo
efectivo el nuevo pacto (Hebreos 9:26; 10:10-14).
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