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Prefacio del editor

Ensefianzas de la Biblia Popular es una serie de libros sobre
las principales ensefianzas doctrinales de la Biblia.

Siguiendo el patron establecido por la serie La Biblia
Popular, estos libros estan escritos especialmente para laicos.
Los términos teologicos, cuando se usan, se explican en lenguaje
cotidiano para que la gente pueda entenderlos. Los autores
muestran que la doctrina cristiana se extrae directamente de
pasajes claros de la Escritura y, luego, como se aplican esas
doctrinas a la fe y a la vida de las personas. Lo mas importante
es que estos libros muestran que cada ensefnanza de la Escritura
apunta a Cristo, nuestro tnico Salvador.

Los autores de Ensefianzas de la Biblia Popular son pastores
de congregaciones y profesores con afios de experiencia en la
ensefianza de la Biblia. Son hombres de gran erudicion y aporte
practico.

Aprovechamos esta oportunidad para expresar nuestra
gratitud al Profesor Leroy Dobberstein del Seminario Luterano
de Wisconsin, ubicado en Mequon, Wisconsin, EEUU, y al
Profesor Thomas Nass del Martin Luther College, en New Ulm,
Minnesota, EEUU, por contribuir como consultores para esta
serie. Han sido invaluables sus perspectivas y colaboracion.

Pedimos que el Sefior use estos tomos para ayudar a su
pueblo a crecer en su fe, conocimiento y comprension de sus
enseflanzas salvadoras, las cuales nos ha revelado en la Biblia.
Soélo a Dios sea la gloria.

Curtis A. Jahn
Editor de la serie






Introduccion

(Qué doctrina identificaria usted como el énfasis especial del
sinodo de Wisconsin? Si se le hiciera esa pregunta a un grupo de
luteranos, esperamos que respondiera: “La doctrina de la
justificacion solamente por gracia a través de la fe,
especialmente la verdad de que Dios ha declarado que todos los
pecados de todo el mundo estan perdonados por el amor de
Cristo. jEse es el énfasis especial del sinodo de Wisconsin!”
Como Pablo, decimos: “No queremos predicar cosa alguna ‘sino
a Jesucristo, y a este crucificado’” (1 Corintios 2:2). La doctrina
de la justificacion, solamente por la gracia mediante la fe,
conserva el primer lugar en nuestro corazén y en nuestra
predicacion.

Sin embargo, probablemente la justificacion no es la doctrina
que la mayoria de las personas mencionarian como el sello
caracteristico del WELS (siglas que representan en inglés el
Sinodo Evangélico Luterano de Wisconsin). Algunos pueden
mencionar que nuestro énfasis estd en la inspiracion y la
inerrancia de la Biblia, como una caracteristica manifiesta que
hoy en dia distingue al sinodo de Wisconsin de la mayoria de los
cuerpos eclesiasticos luteranos del mundo. Debido a la gran
importancia de la doctrina de la inspiracion, para preservar todas
las otras doctrinas de la Escritura, no negamos estar
estrechamente identificados con esa doctrina. De hecho,
estariamos satisfechos que se mencionara la inerrancia de la
Biblia, como la segunda entre las prioridades doctrinales del
WELS.

Sin embargo, cuando la gente sefiala un sello caracteristico
del sinodo de Wisconsin, la primera doctrina que a menudo viene
a su mente, no es la justificacion ni la inspiracion, sino la
doctrina del compaifierismo eclesiastico (es decir, de la iglesia) o
algun aspecto de éste, como por ejemplo nuestra practica de la
comunion cerrada o nuestra oposicion a las logias y el
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8 EL COMPANERISMO ECLESIASTICO

escultismo. Para mal o para bien, esta es la imagen que mucha
gente tiene del sinodo de Wisconsin.

Aunque ciertamente no ponemos la doctrina del
compaierismo por delante de la justificacion ni de la inspiracion,
como mucha gente imagina, no debemos avergonzarnos por la
tendencia de la gente a asociar el nombre WELS con la doctrina
del compafierismo eclesiastico. Nuestra doctrina del
compafierismo eclesidstico es sacada directamente de la Santa
Escritura. Ademas, es imposible conservar las otras doctrinas de
la Biblia a menos que nos adhiramos a la doctrina biblica del
compaierismo. La falta de poner en practica los principios
biblicos del compaifierismo eclesiastico ha sido una de las causas
principales del deterioro doctrinal en el luteranismo
estadounidense y en el mundo entero. Por lo tanto, queremos
proclamar esta doctrina muy valientemente.

En la historia reciente, la lucha por esta doctrina tuvo un gran
impacto en dar forma al caracter del sinodo de Wisconsin. La
lucha por preservar esta doctrina casi monopolizo la atencion de
las convenciones del sinodo por mas de una década, a lo largo de
los afios 1950. El conflicto por esta doctrina llevdo a un
desacuerdo grande dentro de nuestro sinodo, a la renuncia del
presidente de nuestro seminario, y a la pérdida de pastores y
congregaciones, tanto hacia el sinodo de Misuri, el cual era mas
liberal en su practica del compafierismo eclesiastico, como hacia
la Iglesia de la Confesion Luterana (CLC), la cual era percibida
como mas estricta en su practica.

Finalmente, el fracaso de esfuerzos grandes para resolver el
desacuerdo con respecto al companerismo eclesidstico, condujo
a la terminacion de nuestro trabajo y asociacion con el sinodo de
Misuri, el cual habia durado casi un siglo, e incluso a la division
de muchas familias. Los sucesos mas traumaticos de esta larga
disputa ahora yacen mas de 30 afios en el pasado, pero hoy en dia
nuestra posicion sobre la doctrina del compafierismo eclesidstico
todavia es uno de los contrastes mas chocantes entre el sinodo de
Wisconsin y casi todos los demas luteranos. El desacuerdo sobre
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esta doctrina también se alza como un obstaculo imponente en el
camino de cualquier esfuerzo para restablecer el companerismo
con el sinodo de Misuri, a pesar de un acercamiento reciente en
cuanto a las diferencias entre los dos sinodos en areas, como la
doctrina de la Biblia.

Hoy en dia se necesita el estudio cuidadoso de la doctrina del
compaierismo eclesiastico primordialmente por tres razones:

1. Dado que la desintegracion de la Conferencia Sinddica
por causa de la doctrina del compaiierismo eclesiastico
ocurrio hace una generacion, es necesaria repasar los
eventos decisivos de esa lucha para la nueva generacion,
la cual no experiment6 este conflicto.

2. El dolor causado por nuestra separacion del sinodo de
Misuri, contintia sintiéndose mas de 30 afios después del
rompimiento, especialmente por parte de familias y
amigos, que estan divididos por ello. Algunos se
preguntan si se acerca el momento en que esa ruptura
pueda ser remediada.

3. A menudo las reacciones emotivas contra nuestras
practicas con respecto al compaifierismo eclesidstico se
alzan como una barrera para nuestros esfuerzos de
evangelismo, y preocupan a nuestros propios miembros.
La doctrina del compaiierismo eclesiastico crea mas
conflictos emocionales que cualquier otra doctrina de la
Biblia, porque con frecuencia ésta debe ser aplicada en la
vida diaria de la iglesia. Esta doctrina nos lleva a trabajar
con algunos hermanos cristianos, pero nos prohibe
trabajar con otros. Por lo tanto, lleva a separaciones en los
cuerpos eclesiasticos, en las congregaciones, y en las
familias. A menudo nos lleva a encuentros muy emotivos
y produce reacciones personales muy intensas.

Por todas estas razones, el conocimiento profundo de la
doctrina del companerismo eclesiastico, es importante para todo
cristiano. En este libro estudiaremos esta doctrina de acuerdo con
tres divisiones principales: primero estudiaremos los pasajes de
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la Biblia que exponen los principios biblicos que regulan la
practica del compafnerismo eclesiastico. La doctrina del
compafierismo que nosotros creemos y practicamos no es una
invencion del WELS, sino que es una doctrina ensenada por Dios
en la Biblia. Segundo, haremos un repaso del debate historico
con respecto a la doctrina del compafierismo eclesiastico, que
puso al WELS en medio de un fuego cruzado entre el sinodo de
Misuri, por un lado, y la CLC en el otro. Finalmente,
consideraremos algunas aplicaciones de esta doctrina en la vida
de la iglesia. Aplicar esta doctrina de forma firme pero
evangélica, es una manera de mostrar amor a nuestro projimo y
de dar claro testimonio de la verdad.

Ahora empezamos nuestro estudio en donde toda discusion
doctrinal debe comenzar: con un estudio de los pasajes biblicos
pertinentes.



Parte |

LLOS FUNDAMENTOS BIBLICOS
DE LA

DOCTRINA DEL COMPANERISMO






1

La doctrina biblica de la iglesia

Antes de que podamos estudiar el compafierismo
eclesiastico, debemos repasar los puntos basicos de la doctrina
de la iglesia.

La iglesia es los creyentes

Una vez Lutero comenté que como resultado de la
Reforma, todo nifio ahora puede explicar correctamente la
doctrina de la iglesia: la iglesia es la asamblea de toda la gente
creyente en Cristo como su Salvador del pecado. Este es el
significado biblico de la palabra iglesia. Aunque a veces
usamos la palabra iglesia en un sentido un poco libre, como
para designar el edificio en el cual adoramos, o como el
nombre de una congregaciébn o de una denominacion de
cristianos, en el uso biblico la palabra iglesia siempre se
refiere a una asamblea de personas que tienen fe en Cristo, o
a la suma total de esos creyentes.
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La fe siempre es dada a individuos. El Espiritu Santo usa el
evangelio para llevar uno por uno a la fe, a los hombres, a las
mujeres, y a los nifos. Incluso en dias de conversiones
masivas, como el Pentecostés, cada persona llega a la fe como
individuo. Cada uno tiene que ser hecho creyente; nadie puede
ser creyente por otro.

Sin embargo, los cristianos individuales no permanecemos
solos. Todo el que es unido a Cristo por fe también es unido a
todos los otros creyentes. “Pero si andamos en luz, como ¢l
esta en luz, tenemos comunion unos con otros y la sangre de
Jesucristo, su Hijo, nos limpia de todo pecado” (1 Juan 1:7).
Por medio de la fe en Cristo, los creyentes son adoptados
como miembros de la familia de Dios (Galatas 3:26).

La iglesia es una

De la misma manera que muchos ladrillos se unen con
cemento para formar un solo edificio, igualmente muchos
creyentes se unen para construir una sola iglesia de Dios.
“Acercandoos a ¢l [a Cristo], piedra viva... vosotros también,
como piedras vivas, sed edificados como casa espiritual y
sacerdocio santo, para ofrecer sacrificios espirituales
aceptables a Dios por medio de Jesucristo... Vosotros sois
linaje escogido, real sacerdocio, nacion santa, pueblo
adquirido por Dios, para que anunciéis las virtudes de aquel
que os llamo de las tinieblas a su luz admirable” (1 Pedro
2:4,5,9).

Los cristianos somos unidos en un solo cuerpo sin importar
su: sexo, edad, situacién financiera, o nacionalidad. Bien
sean: hombres o mujeres, jovenes o viejos, ricos o pobres,
blancos o negros, bautistas o catolicos, todos los que
verdaderamente sean creyentes en Jess como su Salvador del
pecado son miembros de la familia: la santa iglesia cristiana.
Qué maravilloso saber que hay “un solo Sefior, una sola fe, un
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solo bautismo, un solo Dios y Padre de todos” (Efesios 4:5,6).
Debido a que hay solamente un camino al cielo, es decir, la
fe en Cristo, solamente hay una santa iglesia cristiana. Todos
los creyentes en Jesucristo como Salvador, somos miembros
de esta iglesia Unica. Sin embargo, ni los incrédulos, ni los
hipdcritas, son miembros de esta iglesia. Puede ser que en el
dia del juicio veamos que algunas personas que toda la vida
fueron miembros de una congregacion cristiana, nunca fueron
miembros de la santa iglesia cristiana, porque nunca
recibieron la fe. Ademas, puede ser, en circunstancias poco
comunes, que los creyentes no tengan oportunidad de
pertenecer a una congregacion cristiana organizada. Sin
embargo, son miembros de la santa iglesia cristiana.

La iglesia es invisible

Llamamos a esta iglesia unica, la iglesia invisible, porque
solamente Dios sabe con certeza quiénes son sus miembros.
Esto es porque la membrecia a la iglesia estd determinada
solamente por la presencia o ausencia, de fe en el corazon de
una persona, y solamente Dios puede ver el corazon (1
Samuel 16:7). Nosotros no podemos detectar a los hipdcritas
ni a los impostores en la iglesia, pero Dios reconoce a todo
miembro de su iglesia: “Pero el fundamento de Dios esta
firme, teniendo este sello: ‘Conoce el Sefior a los que son
suyos’” (2 Timoteo 2:19). En el dia del juicio, Dios separara a
los verdaderos cristianos de los que fingen (Mateo 7:21-23;
25:31-46).

Las marcas de la iglesia

Aunque la iglesia es invisible en el sentido descrito arriba,
si podemos determinar donde esta presente. Dondequiera que
hay creyentes, ahi esta presente la iglesia; y habréa creyentes
presentes donde quiera que se utilicen las herramientas que
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Dios usa para crear fe salvadora (Isaias 55:10,11). Por lo
tanto, se puede dar por sentado que los creyentes estan
presentes, en dondequiera que se predique la verdad del
evangelio y dondequiera que haya gente recibiendo el
bautismo y la Santa Cena, como Cristo los instituyo.

Los cristianos individuales que han sido llevados a la fe por
estos medios de gracia hardn confesion publica de la fe que
esta escondida en su corazon. “Porque con el corazon se cree
para justicia, pero con la boca se confiesa para salvacion”
(Romanos 10:10). Dondequiera que se encuentren cristianos
que confiesan la fe, que ha sido obrada en ellos por los medios
de gracia, se puede tomar por sentado la presencia de
verdaderos creyentes, es decir, la presencia de la iglesia.

Los cristianos nos buscamos unos a otros

Debido a que somos los hijos de Dios, los cristianos
queremos: adorar a Dios, estudiar su Palabra, y proclamar el
evangelio a otros. Ademas, queremos hacer estas cosas
juntamente con otros cristianos. Cuando los cristianos nos
encontramos con otros creyentes que confiesan la misma fe,
queremos unirnos con ellos para adorar a Dios y para
compartir el evangelio con otros. Queremos animar a estos
hermanos cristianos y recibir amonestacion y animo de ellos.
Queremos recibir la Santa Cena juntamente para recibir
seguridad del perdon y expresar nuestra unidad en Cristo.
Ademads queremos reunir nuestros talentos y ofrendas, en
esfuerzos conjuntos de educacidon cristiana y evangelismo.
Queremos orar los unos por los otros y disfrutar de la
compafiia de nuestros hermanos cristianos. Por todas estas
razones, los cristianos nos unimos en congregaciones.

Al hacer esto, también obedecemos el mandato de Dios:
“La palabra de Cristo habite en abundancia en vosotros.
Ensenaos y exhortaos unos a otros con toda sabiduria. Cantad
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con gracia en vuestros corazones al Sefior, con salmos,
himnos, y canticos espirituales” (Colosenses 3:16) y
“Considerémonos unos a otros para estimularnos al amor y a
las buenas obras, no dejando de congregarnos, como algunos
tienen por costumbre, sino exhortdndonos; y tanto mas,
cuanto veis que aquel dia se acerca” (Hebreos 10:24,25).

Tales congregaciones locales de cristianos pueden unirse en
grupos mas grandes llamados: sinodos, denominaciones, o
cuerpos eclesiasticos. Esos grupos mas grandes de cristianos a
menudo son la forma mas eficiente de organizacion para
llevar a cabo tales obras de la iglesia como: entrenar pastores
y maestros, apoyar misiones y guardar la pureza doctrinal.

Se llaman esas organizaciones de cristianos iglesias
visibles, porque se puede identificar a los miembros de esos
grupos, por su aceptacion publica de la confesion de esa
iglesia y por su participacion en las actividades de la misma.

Cuando las iglesias visibles ensefian la pura palabra de
Dios, sin afiadirle nada ni quitar nada de ella, las llamamos
iglesias ortodoxas, es decir, iglesias que ensefian solamente la
palabra de Dios. Cuando las iglesias visibles no ensefian la
pura palabra de Dios, sino que le mezclan falsas ensefianzas,
las llamamos iglesias heterodoxas, es decir, iglesias que
ensefian de forma diferente a lo que ensena la palabra de Dios.
Aun llamamos iglesia a ese grupo de falsa ensenanza, debido
a la presencia de creyentes en €l. Si el evangelio, el cual
presenta la muerte de Cristo como el camino a la salvacion, se
ensefia en una iglesia heterodoxa, alla habré creyentes ya que
el evangelio tiene el poder de llevar a la gente a la fe a pesar
del error que esté presente a su lado. Sin embargo, la falsa
ensefianza que se tolera en una iglesia heterodoxa siempre es
peligrosa para la fe de la gente. Los cristianos tienen el deber
de separarse de ese error para protegerse de ¢l y para advertir
a otros contra él.
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La doctrina biblica de la iglesia nos lleva a dos direcciones
distintas pero complementarias: estamos deseosos de trabajar
juntos con los hermanos cristianos, pero debemos evitar
trabajar con aquellos que ensefian y toleran el error.

Ahora estamos listos para dedicarnos al tema principal de
este libro: la doctrina y la practica, del compafierismo
eclesiastico.



La definicion del
companerismo eclesiastico

El comparierismo se refiere a relaciones amistosas, entre las
personas y a las actividades en las cuales ellas trabajan juntas,
para alcanzar sus objetivos comunes.

El comparnierismo cristiano, primero que todo se refiere a la
relacion espiritual que tenemos con Dios por medio de la fe en
Cristo. Con Juan confesamos: “Nuestra comunion
verdaderamente es con el Padre y con su Hijo Jesucristo™ (1
Juan 1:3). El compafierismo cristiano también puede referirse
a los lazos espirituales que tenemos con todos los creyentes
como miembros de la iglesia invisible. Todos los domingos
confesamos: “Creo en... la santa iglesia cristiana, la comunion
[es decir, el compaierismo] de los santos” o “Creo en una
santa iglesia cristiana y apostolica”.
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Nosotros apreciamos, este compainerismo con Dios y con
todos los creyentes, como una gran bendicion. Reconocemos
todo bautismo realizado en el nombre del Dios trino y de
acuerdo con la institucion de Cristo, como un bautismo valido
que convierte a quien lo recibe en hijo de Dios. Nosotros no
bautizamos de nuevo a personas que vienen a nosotros de otra
iglesia cristiana. Nos regocijamos cuando las personas son
llevadas a la fe salvadora mediante el evangelismo de los
miembros de las iglesias que estan fuera de nuestro
compaiierismo. Con entusiasmo anhelamos el tiempo cuando
disfrutaremos de la herencia del cielo con todos los creyentes,
y en el cual todas las divisiones en la iglesia seran sanadas.

Sin embargo, cuando en este libro se habla sobre el
companierismo eclesiastico se hace referencia a todas las
actividades en las cuales los cristianos se unen como
miembros de iglesias visibles. Compafierismo eclesiastico es
toda expresion de fe, en la cual los cristianos se unen, porque
estan unidos por su aceptacion y confesion de toda la
ensefianza de la Escritura. Estamos practicando
compaiierismo eclesiastico cuandoquiera que declaremos que
estamos unidos en doctrina con otros cristianos o
cuandoquiera que nos unamos con ellos en actividades que
expresan esa fe compartida en la palabra de Dios.

Ya que no podemos juzgar la presencia ni la ausencia de fe
en Cristo del corazon de una persona, debemos determinar si
podemos practicar compafierismo eclesiastico con un
individuo, examinando su confesion de fe. Si los individuos o
los grupos estan de acuerdo con todas las ensefianzas de la
Biblia, pueden practicar juntos el compafierismo eclesidstico.
Si no estan de acuerdo en la doctrina, no deben practicar
compafierismo eclesiastico unos con otros.

Es importante, entonces, distinguir tres aspectos del
compaifierismo: (1) el compaiierismo espiritual mediante la fe



LA DEFINICION DEL COMPANERISMO ECLESIASTICO 21

en Cristo que todos los creyentes tienen con Dios y unos con
otros; (2) el compaierismo doctrinal que es reconocido por
una confesion compartida de la verdad; y (3) el compafierismo
que es expresado por actividades conjuntas. Estos tres
aspectos pueden ser resumidos en tres palabras: fe, confesion,
y accion. La fe es obrada en nosotros y conocida con certeza
solamente por Dios. Juzgar la existencia de este
compaiierismo de fe es la responsabilidad solamente de Dios.
Aunque la confesion y la accion, también son dones obrados
en nosotros por Dios, la confesion y la accidon, pueden ser
reconocidas y llevadas a cabo, por nosotros. Nosotros somos
responsables por juzgar la confesion de todos los hermanos
cristianos de acuerdo con la Biblia. Debemos trabajar juntos
solamente con aquellos cuya confesion esté de acuerdo con
todas las verdades de la Escritura.

Examinaremos las bases biblicas para estas afirmaciones en
los capitulos 3 y 4 de este libro.

Definicion del concepto de unidad del comparierismo
eclesidstico

El concepto biblico del compafierismo eclesiastico, como
es ensefado por el sinodo de Wisconsin, a veces ha sido
llamado el concepto de unidad del compaiierismo eclesiastico.
Aunque esta expresion nunca aparece en la Biblia, es un
nombre apropiado, ya que la Biblia ensefia que la practica del
compaiierismo eclesiastico debe ser tratada como una unidad
en dos sentidos diferentes.

Primero, cuando las doctrinas de la Escritura estan siendo
discutidas para determinar si podemos practicar
compafierismo con otros cristianos, se debe tratar estas
doctrinas como una unidad indivisible. Ya que todas las
ensefianzas de la Escritura han sido dadas por Dios, no
tenemos derecho de afadirles nada ni de quitarles nada
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(Deuteronomio 4:2). Por lo tanto, la practica del
compaiierismo eclesiastico debe estar basada en el acuerdo en
todas las doctrinas de la Escritura. El rechazo persistente de
incluso una sola ensefanza de la Escritura, rompe el
compafierismo eclesiastico entre los cristianos. Algunas
doctrinas, como la doctrina de la justificacion o la de los
medios de gracia, son mas criticas para nuestra salvacion que
otras, pero no tenemos derecho de rechazar ninguna
enseflanza de la Escritura, incluyendo sus afirmaciones
historicas y su descripcion de la creacion.

Esta verdad es expresada en la tesis sobre el compafierismo
del WELS que dice: “Una confesion cristiana de fe es en
principio siempre una confesion de toda la Palabra de Dios.
La negacion, adulteracion, o supresion, de cualquier palabra
de Dios, no proviene de la fe, sino de la incredulidad” (Tesis
de WELS, B, 2, p. 167 de este libro).

Segundo, las diferentes actividades a través de las cuales
expresamos compaierismo eclesiastico, deben ser tratadas
como una unidad. Las diferentes maneras de expresar
compaiierismo eclesiastico (como: el trabajar juntos en la obra
misionera, celebrar juntos la Santa Cena, intercambiar
pastores, transferir miembros de una congregacion a otra, y
orar juntos) son simplemente maneras diferentes de expresar
el mismo compaferismo de fe. Todas las formas de
compaifierismo eclesidstico, por lo tanto, requieren del mismo
nivel de acuerdo doctrinal, es decir, acuerdo en todas las
doctrinas de la Escritura. El acuerdo parcial en la doctrina no
permite una practica parcial del compafierismo.

Ahora dediquémonos a un estudio de los pasajes de la
Biblia que establecen estos dos principios.



3

Un estudio basico
de la doctrina biblica

Cualquier intento de resumir la base biblica de la doctrina
del companerismo eclesidstico, se enfrenta con una dificultad
inmediata. La abundancia de material biblico hace imposible
cubrir el tema adecuadamente en un libro corto. Al menos la
mitad de las cartas del Nuevo Testamento fueron escritas
primordialmente para preservar el compafierismo que estaba
en riesgo. Galatas, 1 y 2 Corintios, y las tres cartas de Juan,
serian ejemplos excelentes de esta categoria. Otras cartas
fueron escritas para celebrar o fortalecer el compaferismo
existente. Romanos y Filipenses, pertenecen a esta categoria.
Las epistolas pastorales enfatizan las instrucciones de Pablo a
los pastores jovenes, para fortalecer y preservar el
compaifierismo.

La doctrina biblica del compafierismo eclesiastico no esta
basada solamente en unos pocos textos dispersos, como
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Romanos 16:17,18, sino que es expresada en practicamente
todas las cartas del Nuevo Testamento, al igual que en los
evangelios y en el Antiguo Testamento. Por esta razon nuestro
estudio de la evidencia biblica tendra que ser parcial.

Las cartas de Juan

Dos cortas cartas, 2 y 3 Juan, son los mejores textos para
tener una vision general de la doctrina del compainerismo
eclesiastico, porque dan un ejemplo concreto de la aplicacion
de los principios del compafierismo eclesiastico a una
situacion de la vida real en la iglesia del Nuevo Testamento.
Juan nos da una de las definiciones mas hermosas del
compaierismo eclesiastico cuando afirma que el objetivo de
sus cartas es que ¢l y sus lectores puedan “[cooperar] con la
verdad” (3 Juan 8).

Esta definicion del compafierismo eclesiastico es
especialmente importante porque muestra que el
compaifierismo eclesidstico es primordialmente un concepto
positivo. El compafierismo eclesiastico es ‘“cooperar”. El
objetivo principal de la doctrina del compafierismo
eclesidstico es llevarnos a cooperar con los hermanos
cristianos, no separarnos de ellos. En 2 y 3 de Juan, la forma
especifica de cooperar que estd bajo consideracion es el apoyo
conjunto entre los misioneros. Juan y los lectores de estas
cartas cooperaron: enviando misioneros, recomendando estos
misioneros y su mensaje a otros, ofreciendo a estos hombres
apoyo financiero, y dandoles la bienvenida como hermanos
cristianos (2 Juan 10; 3 Juan 5, 6, 8, 12).

Algunos han ridiculizado la posicion del WELS sobre el
compaferismo eclesiastico con afirmaciones como: “La
posicion del sinodo de Wisconsin sobre el compafierismo
eclesiastico es sencilla: estan en contra del compafnerismo.”
Nada puede estar mas alejado de la verdad. Nosotros
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confesamos con las Escrituras, que la practica del
compaiierismo eclesiastico es, primero que todo, algo
positivo: es “cooperar”. La fe produce en todo cristiano el
deseo de unirse con otros cristianos: en adoracion, en oracion,
y en la Santa Cena. Con agrado los cristianos usaran sus
diferentes dones para apoyar la ensefianza y la mision
evangelizadora de la iglesia, con sus ofrendas y con su tiempo.
La energia y la preocupacion, de los cristianos por el
compafierismo eclesidstico, se enfocan principalmente en
encontrar oportunidades para practicarlo con cristianos que
creen lo mismo. Entre mas practiquemos el compafierismo,
animado y amoroso, entre nuestras congregaciones y sinodos,
mas facil sera que la gente entienda la doctrina completa del
compaiierismo eclesiastico.

Cuando uno aprende a conducir un automoévil, empieza
aprendiendo como hacerlo bien, pero un paso siguiente muy
necesario en el entrenamiento del conductor en la manera de
evitar los choques. De manera similar, cuando uno aprende
sobre compafierismo eclesidstico, empieza por aprender como
construir un compafierismo fuerte y amoroso con otros
cristianos, pero también debe aprender como evitar los
peligros que destruiran ese companerismo.

(Como podemos identificar aquellos cristianos con quienes
podemos practicar el compaferismo de manera segura? Ya
que no podemos juzgar la fe en el corazéon de una persona,
nuestro compafierismo externo con otro cristiano debe estar
basado en si la confesion de esa persona esta de acuerdo con
la doctrina apostdlica. Juan dice: “Nosotros somos de Dios. El
que conoce a Dios, nos oye; el que no es de Dios, no nos oye.
En esto conocemos el espiritu de verdad y el espiritu de error”
(1 Juan 4:6). Aunque el compafierismo eclesiastico se define
como cooperacion, no todos los tipos de trabajo conjunto son
compafierismo eclesiastico agradable a Dios. Juan define el
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compafierismo agradable a Dios como “cooperar con la
verdad” (3 Juan 8). Por lo tanto, no podemos cooperar con
nadie que se aparte de las verdaderas ensefanzas de la
Escritura.

A menudo Juan ha sido llamado el apdstol del amor. Esto
es apropiado, pero seria mejor llamarlo el apostol de la verdad
y del amor. En estas dos cortas cartas (2 y 3 Juan), Juan
menciona la verdad doce veces. El advierte que aquellos que
cooperan con falsos maestros, o bien dandoles ayuda
financiera o bien deseandoles el bien, son enemigos de la
verdad. Ellos son culpables de compartir en el pecado de los
falsos maestros: “Cualquiera que se extravia y no persevera en
la doctrina de Cristo, no tiene a Dios; el que persevera en la
doctrina de Cristo, ese si tiene al Padre y al Hijo. Si alguno
viene a vosotros y no trae esta doctrina, no lo recibdis en casa
ni le digais: ‘jBienvenido!’, porque el que le dice:
‘iBienvenido!” participa en sus malas obras” (2 Juan 9-11).
Los que apoyan la verdad no pueden cooperar con los que
apoyan la falsedad, “porque nada podemos contra la verdad,
sino a favor de la verdad” (2 Corintios 13:8).

Juan, por lo tanto, advierte contra Didtrefes, el lider de los
falsos maestros, por nombre para que sus lectores puedan
evitarlo (3 Juan 9,10). Cooperar con la verdad excluye
cooperar con los falsos maestros y los que los apoyan. De los
falsos maestros Juan dice: “Salieron de nosotros, pero no eran
de nosotros, porque si hubieran sido de nosotros, habrian
permanecido con nosotros; pero salieron para que se
manifestara que no todos son de nosotros” (1 Juan 2:19). Juan
exhorta a sus lectores y a nosotros: “Amados, no creais a todo
espiritu, sino probad los espiritus si son de Dios, porque
muchos falsos profetas han salido por el mundo. Ellos son del
mundo; por eso hablan de las cosas del mundo y el mundo los
oye. Nosotros somos de Dios. El que conoce a Dios, nos oye;
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el que no es de Dios, no nos oye. En esto conocemos el
espiritu de verdad y el espiritu de error” (1 Juan 4:1,5,6). A lo
largo de sus cartas el apdstol del amor se muestra a ¢l mismo
también como el apostol de la verdad. Debemos seguir su
ejemplo manteniendo juntos el amor y la verdad.

Las cartas en Apocalipsis 2 y 3

En sus cartas a las siete iglesias, el apdstol Juan (en realidad
Cristo hablando por medio de ¢él) muestra la misma
preocupacion por separar la verdad de la falsedad, que hemos
visto en las primeras cartas de Juan. Estas cartas a las siete
iglesias, reflejan hermosamente ese balance entre enfrentarse
por la verdad y actuar en amor, lo cual Jesus quiere encontrar
en su iglesia.

Jesus advierte a la iglesia de Efeso que esta perdiendo su
primer amor, pero la elogia por probar e identificar a los falsos
apostoles y por rehusarse a tolerarlos (Apocalipsis 2:2,3).
Jesus reprende a las iglesias de Pérgamo y Tiatira, por tolerar
a los falsos maestros quienes animan a la gente a ignorar la ley
de Dios (Apocalipsis 2:14-16,20,21).

Hoy algunas personas reclaman que la iglesia necesita mas
amor y menos celo de la verdad doctrinal, pero ni la verdad ni
el amor, pueden servir para su proposito a menos que ambas
sean mantenidas juntas. Si realmente queremos ayudar a
nuestro projimo, pero en ignorancia le estamos diciendo
falsedades que lo llevaran al infierno, ese “amor” realmente es
un dispositivo mortal de Satanas. Si conocemos la verdad,
pero la proclamamos de manera arrogante y orgullosa,
ponemos una piedra de tropiezo en el camino de nuestro
projimo. El “amor” sin conocimiento de la verdad es un celo
equivocado que aparta a las almas de Dios (Romanos 10:1-3).
Por otra parte, si conocemos la verdad, pero no tenemos
suficiente amor para compartirla con otros, la verdad no puede
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cumplir su proposito. Si conocemos la ley de Dios, pero nos
negamos a corregir al prdjimo que esta en error, esto no es
amor, sino egoismo pecaminoso. Si conocemos el evangelio,
pero lo ocultamos a aquellos cargados con la carga del pecado,
el evangelio no puede cumplir su proposito sanador.

Debemos compartir la verdad de una manera suave y con
tacto, pero ocultar la verdad a alguien nunca es amor. Si una
noche usted ve que la casa de sus vecinos esta incendiandose,
pero no les grita advirtiéndoles porque no quiere molestar su
suefio, todo el mundo diria que usted es ignorante y carece de
amor. Sin embargo, cuando las falsas ensefianzas, estan
poniendo las almas de las personas en peligro de los fuegos
eternos del infierno, se nos insta a quedarnos callados y a
llamar amor a ese silencio. ;Qué es mas falto de amor: no
advertir a la gente contra un fuego que puede destruir sus
cuerpos, o no advertirles sobre una falsa doctrina que puede
destruir sus almas? El no advertir sobre el peligro nunca es
amor.

En la Biblia e/ amor no hace referencia a un sentimiento
calido por alguien. El amor no es que alguien le cae bien por
su forma de ser. Al contrario, el amor es hacer lo que sea
necesario para ayudar a esa persona, incluso con un gran costo
para nosotros mismos. “Dios muestra su amor para con
nosotros, en que siendo aun pecadores, Cristo murié por
nosotros” (Romanos 5:8). “En esto hemos conocido el amor,
en que €l puso su vida por nosotros” (1 Juan 3:16). Nosotros
amamos a nuestro projimo no teniendo un sentimiento calido
hacia ellos, sino declarandoles toda la palabra de Dios. “En
esto conocemos que amamos a los hijos de Dios, cuando
amamos a Dios y guardamos sus mandamientos” (1 Juan 5:2).

La iglesia necesita mantener la verdad y el amor en
equilibrio, tanto como un avion necesita dos alas para volar. Si
se dana cualquiera de las alas, el avion se estrellard. Si se
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pierden la verdad el amor, la iglesia no podra llevar a cabo su
mision. La verdad y el amor, no son opuestos ni rivales. Son
compaieros que no pueden ser separados.

Cuando se nos dice que debemos escoger entre la verdad y
el amor, debemos recordar la definicion de Dios del amor. El
amor real es, por encima de todo lo demas, que amemos toda
la verdad de Dios: “Si me amais, guardad mis mandamientos.
Y yo rogaré al Padre y os dara otro Consolador, para que esté
con vosotros para siempre: el Espiritu de verdad, al cual el
mundo no puede recibir, porque no lo ve ni lo conoce; pero
vosotros lo conocéis, porque vive con vosotros y estara en
vosotros” (Juan 14:15-17).

Debemos preguntar de forma franca: ;si hoy en dia la
renuencia de la gente a hablar contra la falsa ensefianza, se
debe a amor mas grande por otras personas o a menos amor
por la palabra de Dios? Si amamos la verdad de Dios, la
compartiremos toda con nuestro prdjimo, especialmente
cuando ellos estan en peligro de ser pervertidos por falsos
maestros. Decirles la verdad es la expresion mas grande del
amor.

Pablo exhort6 al joven pastor Timoteo: “Como te rogué que
te quedaras en Efeso cuando fui a Macedonia, para que
mandaras a algunos que no ensefien diferente doctrina...El
propdsito de este mandamiento es el amor nacido de corazon
limpio, de buena conciencia y fe no fingida” (1 Timoteo
1:3,5). El amor mas grande que podemos mostrar por las
personas es decirles la verdad para protegerlas contra el
veneno de la falsa doctrina que destruye el alma.

Las cartas pastorales de Pablo

La preocupacion de Pablo por la doctrina verdadera, se
muestra a lo largo de sus tres cartas pastorales a Timoteo y a
Tito. El expresa una amonestacion tras otra, cuando exhorta a
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Timoteo a oponerse a los falsos maestros (1 Timoteo 1:3-5).
Como Juan, Pablo identifica a esos falsos maestros por
nombre para que la gente pueda tener cuidado con ellos (1
Timoteo 1:20; 2 Timoteo 2:17,18; 4:14). Pablo hace una fuerte
advertencia contra los falsos maestros que vendran, trayendo
las doctrinas del diablo, como prohibir el matrimonio y
prohibir ciertos alimentos. Es el deber de un buen ministro
advertir contra esas ensefianzas y contra los maestros que las
traen (1 Timoteo 4:1-6).

Pablo advierte que, a pesar de los esfuerzos de los maestros
fieles, los maestros falsos floreceran en los ultimos dias. Seran
populares porque le diran a la gente lo que quiere oir, incluso
aceptando el estilo de vida inmoral de la gente (2 Timoteo 3:1-
9; 4:3,4).

Cualquiera que ensefie de forma diferente a las solidas
palabras del Sefior Jesucristo es presuntuoso y no sabe nada (1
Timoteo 6:3,4). Si esos falsos maestros rechazan las
advertencias contra su ensefianza, ellos mismos deberan ser
rechazados por aquellos que aman la verdad de Dios: “Al que
cause divisiones, después de una y otra amonestacion
deséchalo” (Tito 3:10).

Un ministro fiel debe proteger tanto su vida como su
doctrina, para poder salvarse a ¢l mismo y a otros (1 Timoteo
4:16). Para prepararse para batallar contra esos falsos
maestros, el siervo de Dios debe estudiar cuidadosamente las
Santas Escrituras para poder separar la verdad del error.
“Procura con diligencia presentarte a Dios aprobado, como
obrero que no tiene de qué avergonzarse, que usa bien la
palabra de verdad” (2 Timoteo 2:15). “Pero los malos
hombres y los enganadores iran de mal en peor, enganando y
siendo engafiados. Pero persiste ti en lo que has aprendido y
te persuadiste, sabiendo de quién has aprendido y que desde la
nifiez has sabido las Sagradas Escrituras, las cuales te pueden
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hacer sabio para la salvacion por la fe que es en Cristo JesUs.
Toda la Escritura es inspirada por Dios y util para ensear,
para redargiiir, para corregir, para instruir en justicia, a fin de
que el hombre de Dios sea perfecto, enteramente preparado
para toda buena obra” (2 Timoteo 3:13-17).

Aunque los trabajadores de Dios, deben oponerse a la
falsedad, deben evitar disputas que son simplemente guerras
de palabras. Debido a que su objetivo primordial no es ganar
discusiones, sino que la gente sea convertida por el Espiritu
Santo, entonces deben instruir suavemente a aquellos que han
caido en el error, en esperanza de que sean ganados de nuevo
para la verdad (2 Timoteo 2:14-26).

Los cristianos deben ser cuidadosos con respecto a quiénes
ponen en puestos de liderazgo en la iglesia, no sea que se
hagan culpables de apadrinar el pecado de otros (1 Timoteo
5:22).

Conclusion

Este estudio de las cartas de Juan y de las cartas pastorales
de Pablo, ha mostrado que la preocupacion por unidad
doctrinal, como la base para la practica del compafierismo
eclesidstico, no es un asunto incidental para los escritores del
Nuevo Testamento, sino que esta presente a lo largo de toda su
obra. Las limitaciones de espacio de este libro no nos
permiten estudiar esta doctrina a lo largo de todos los libros de
la Biblia con el mismo detalle. Por lo tanto, debemos
limitarnos al estudio de pasajes representativos de otros libros
del Nuevo Testamento. Nos enfocaremos en pasajes que
hacen referencia a las dos preguntas que son los principales
asuntos discutidos en relacion con esta doctrina: (1) (Exige la
Escritura acuerdo en fodas las doctrinas como la base para la
practica del compafierismo eclesidstico? (2) ;Algunas
expresiones del compaferismo, como la oracion conjunta o la
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cooperacion en trabajo social, requieren un grado menor de
acuerdo doctrinal, que compartir la Santa Cena o intercambiar
pulpitos?



4

Para el companerismo es
necesario estar de acuerdo en
todas las doctrinas

La unidad en la doctrina no esta limitada solamente a
ciertas doctrinas

Nada en la Escritura sugiere que la unidad de fe que se
requiere para la expresion externa del compafierismo
eclesiastico, se limita al acuerdo solamente en la doctrina de
la justificacion o a unas pocas doctrinas fundamentales. Es
verdad que muchas de las discusiones doctrinales a las que se
hace referencia en el Nuevo Testamento involucraban
doctrinas fundamentales. Cuando Pablo escribi6 a los Galatas,
estaba combatiendo la negacion de la doctrina de la
justificacion solamente por gracia y solamente por fe. En sus
epistolas, Juan parece estar combatiendo la herejia que negaba
la humanidad de Jesus.

Al mismo tiempo, el Nuevo Testamento cita muchos otros
tipos de error doctrinal como divisivos del compafierismo,
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incluyendo: el negar la resurreccion del cuerpo (2 Timoteo
2:18), ensefar a los cristianos que podian despreciar los
mandamientos de Dios ya que el perdon de los pecados era
gratuito (Apocalipsis 2, 3; Judas 3-10; 2 Pedro 2:1-3,13-20),
prohibir el matrimonio y ciertos alimentos (1 Timoteo 4:3), y
refir sobre las genealogias y la ley (Tito 3:9). Esta lista es
suficientemente exhaustiva para demostrar que la
preocupacion de los apostoles por la pureza doctrinal, no
estaba limitada a unas pocas doctrinas claves.

La Biblia cierra con la solemne advertencia de que
maldicion sobreviene sobre cualquiera que anada algo a la
Biblia o que quite algo de ella: “Yo advierto a todo aquel que
oye las palabras de la profecia de este libro: Si alguno afiade
a estas cosas, Dios traera sobre ¢l las plagas que estan escritas
en este libro. Y si alguno quita de las palabras del libro de esta
profecia, Dios quitara su parte del libro de la vida y de la santa
ciudad y de las cosas que estan escritas en este libro”
(Apocalipsis 22:18,19). Ya que nadie tiene el derecho de
afiadir o quitar nada de la Biblia, no podemos cooperar con
aquellos que rechazan alguna ensefianza de la Biblia.

Es verdad que, igual que algunas dosis de veneno son mas
mortales que otras, la pérdida de ciertas doctrinas, como la
doctrina de la justificacion o de la deidad de Cristo, es mas
mortal para la fe que la pérdida de otras doctrinas, como el
entendimiento correcto de la doctrina del Anticristo. Pero al
igual que no queremos veneno en nuestra comida, ni siquiera
la inclusion sin intencion de pequefias cantidades de
sustancias que causan cancer, igualmente no podemos tolerar
ninglin veneno en nuestra comida espiritual, es decir, las
ensefianzas de la Escritura que alimentan nuestra fe. Debemos
separarnos de cualquiera que se adhiera a la falsa ensefianza,
a pesar de las advertencias y la exhortacion.



PARA EL COMPANERISMO ES NECESARIO ESTAR
DE ACUERDO EN TODAS LAS DOCTRINAS 35

La adidfora no es divisiva del comparierismo

El acuerdo sobre la adiafora (cosas que Dios ni ha ordenado
ni prohibido) y las ceremonias, no es necesario para
compaiierismo. En Romanos 14 Pablo dice:

Recibid al débil en la fe, pero no para contender sobre
opiniones. El que come de todo no menosprecie al que no
come, y el que no come no juzgue al que come, porque Dios
lo ha recibido. Uno hace diferencia entre dia y dia, mientras
que otro juzga iguales todos los dias. Cada uno esté
plenamente convencido de lo que piensa. El que distingue un
dia de otro, lo hace para el Sefior; y el que no distingue el dia,
para el Sefior no lo hace. El que come, para el Sefior come,
porque da gracias a Dios; y el que no come, para el Sefior no
come, y también da gracias a Dios. Asi que, ya no nos
juzguemos mas los unos a los otros, sino mas bien decidid no
poner tropiezo u ocasion de caer al hermano. Por lo tanto,
sigamos lo que contribuye a la paz y a la mutua edificacion
(versiculos 1,3,5,6,13,19).

En otra ocasion Pablo dijo: “Por tanto, nadie os critique en
asuntos de comida o de bebida, o en cuanto a dias de fiesta,
luna nueva, o sabados” (Colosenses 2:16).

Los cristianos no tenemos que usar la misma liturgia ni
disfrutar del mismo estilo de adoracion, para estar en
compafierismo unos con otros. Los estilos de adoraciéon en
nuestros campos de mision a menudo son bastante diferentes
de los utilizados en la congregacion suburbana
estadounidense del WELS. Algunos cristianos pueden
bautizar por inmersion; algunos pueden bautizar vertiendo
agua sobre el bebé. No se requiere que los cristianos tengan el
mismo sistema de gobierno eclesiastico ni formas iguales de
ministerio. Nosotros tenemos un ministerio de maestros de
escuela primaria luterana; muchas denominaciones no. Los
cristianos no tienen que seguir la misma dieta, ni vestir los
mismos estilos, con el fin de practicar el compaierismo.
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Algunos cristianos pueden escoger abstenerse de bebidas
alcoholicas; otros pueden usarlas con moderacion. Esas
diferencias en opinién y practica, no son divisivas del
compafierismo eclesiastico a menos que un grupo insista en
que su manera de hacer las cosas es el inico camino correcto
(Gélatas 5:1). Hay lugar para mucha diversidad de costumbres
en la iglesia, pero nada en el Nuevo Testamento provee
ninguna base para excluir ninguna doctrina de la unidad que
se necesita para compaierismo.

Nuestras confesiones luteranas afirman este principio en el
Articulo VII de la Confesiéon de Augsburgo: “Para la
verdadera unidad de la iglesia cristiana. es suficiente que se
predique unidnimemente el evangelio conforme a la
concepcion genuina de ¢él, y que los sacramentos se
administren de acuerdo a la palabra divina. Y no es necesario
para la verdadera unidad de la iglesia cristiana, que en todas
partes se celebren de modo uniforme ceremonias de
institucion humana.”" Cuando la Confesion de Augsburgo se
refiere a predicar “undnimemente el evangelio” no esta
haciendo distincion entre una ensefianza de la Escritura en
contraposicion con otras ensefianzas biblicas. La distincion es
entre la doctrina del evangelio y las tradiciones y ceremonias
humanas. “La predicacion del evangelio” se usa aqui en un
sentido amplio, y se refiere a toda ensefianza que nuestro
Sefior nos ha revelado en la Escritura.

La unidad en doctrina no exige
uniformidad en la terminologia

La completa uniformidad en el uso de la terminologia
doctrinal no es necesaria para el compaierismo eclesiastico.
No debemos pelear solamente por palabras (2 Timoteo 2:14-
26). En 2 Tesalonicenses 2:3, Pablo advierte sobre un falso
maestro llamado el “hombre del pecado” (la Reina-Valera) o
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el “hombre de maldad” (Nueva Version Internacional). En 1
Juan 4:3, Juan llama a este mismo falso maestro el “Anti-
cristo”. Aunque ellos usaron diferentes nombres para este
falso maestro, Pablo y Juan, estuvieron de acuerdo sobre la
doctrina con respecto a su venida. Por lo tanto, no seria
correcto negar el compafierismo a alguien que tenia la misma
ensefianza que nosotros, pero que uso diferentes palabras para
expresarla. Sin embargo dentro de un cuerpo eclesiastico para
evitar confundir a la gente que esta recibiendo instruccion es
deseable estar de acuerdo sobre la terminologia comun.

La diferencia de palabras no significa necesariamente una
diferencia de doctrina, pero también tenemos que estar alertas
ante el peligro opuesto. El uso de las mismas palabras puede
tener la intencion de esconder diferencias de doctrina. Los
falsos maestros a menudo tratan de disfrazar su falsa
ensefianza tergiversando el significado de las palabras que la
iglesia ortodoxa usa para expresar su ensefianza. Por ejemplo,
cuando los falsos maestros llaman infalible a la Biblia,
quieren decir que nunca deja de cumplir el proposito de Dios
aun cuando contenga muchos errores. Ese uso de la palabra
infalible tiene la intencién de burlarse de los cristianos
ortodoxos, quienes usan la palabra para afirmar que la Biblia
no tiene ningun error. Ese engafio puede inducir a error a los
cristianos fieles, al hacerlos pensar que los falsos maestros son
proclamadores de la verdad que merecen su ayuda y apoyo.

Por esta razon, a veces ha sido necesario que la iglesia
insista sobre una terminologia especifica y sin ambigiiedades
para poner al descubierto a los falsos maestros. La necesidad
de esa terminologia clara es una razon por la que la iglesia
haya redactado credos y confesiones. La negacion de los
falsos maestros a aceptar estos credos, expone su engaflo y
advierte a la gente para apartarse de ellos.

Brevemente debemos mencionar que también seria
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equivocado dividir a la iglesia con base en la lealtad a una
persona particular (1 Corintios 1:11-13; 3:21-23) o rechazar el
compafierismo con alguien con base en: la raza, el sexo, o la
condicion econdomica (Galatas 3:28; Santiago 2:1-5).

La Biblia no hace excepciones sobre doctrinas

Aunque el acuerdo en: la adiafora, las ceremonias, y la
terminologia, no es necesario para el compafierismo, si es
necesario el completo acuerdo en la doctrina. Las
exhortaciones del Nuevo Testamento a la unidad doctrinal y
sus advertencias contra la falsa doctrina, incluyen todo,
afirmaciones generales que de ninguna manera implican que
hay algunas doctrinas biblicas que pueden ser omitidas de
forma segura, ni que hay algunas falsas doctrinas que pueden
ser toleradas de manera segura:

Ensefiandoles que guarden fodas las cosas que os he mandado
(Mateo 28:20).

[Procurad] mantener la unidad del Espiritu en el vinculo de la
paz. El mismo [Cristo] constituy6 a unos, apéstoles; a otros,
profetas; a otros, evangelistas; a otros, pastores y maestros, a
fin de perfeccionar a los santos para la obra del ministerio,
para la edificacion del cuerpo de Cristo, hasta que todos
lleguemos a la unidad de la fe y del conocimiento del Hijo de
Dios, al hombre perfecto, a la medida de la estatura de la
plenitud de Cristo. Asi ya no seremos ninos fluctuantes,
llevados por doquiera de todo viento de doctrina, por
estratagema de hombres que para engafiar emplean con astucia
las artimafias del error; sino que, siguiendo la verdad en amor,
crezcamos en todo en aquel que es la cabeza, esto es, Cristo
(Efesios 4:3,11-15).

No he rehuido anunciaros todo el consejo de Dios. Por tanto,
mirad por vosotros y por todo el rebafio en que el Espiritu
Santo os ha puesto por obispos para apacentar la iglesia del
Sefior, la cual €l gand por su propia sangre, porque yo s€ que
después de mi partida entraran en medio de vosotros lobos
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rapaces que no perdonaran al rebafio. Y de entre vosotros
mismos se levantaran hombres que hablaran cosas perversas
para arrastrar tras si discipulos. Por tanto, velad (Hechos
20:27-31).

Os ruego, pues, hermanos, por el nombre de nuestro Sefior
Jesucristo, que habléis todos una misma cosa, y que no haya
entre vosotros divisiones, sino que estéis perfectamente
unidos en una misma mente y un mismo parecer (1 Corintios
1:10).

Y si alguno quita de las palabras del libro de esta profecia,
Dios quitara su parte del libro de la vida y de la santa ciudad
y de las cosas que estan escritas en este libro (Apocalipsis
22:19).

Como te rogué que te quedaras en Efeso cuando fui a
Macedonia, para que mandaras a algunos que no ensefien
diferente doctrina ni presten atencion a fabulas y genealogias
interminables (que acarrean discusiones mas bien que
edificacion de Dios, que es por fe), asi te encargo ahora (1
Timoteo 1:3,4).

Si alguno ensefa otra cosa y no se conforma a las sanas
palabras de nuestro Sefior Jesucristo y a la doctrina que es
conforme a la piedad, esta envanecido, nada sabe (1 Timoteo
6:3.4).

Si vosotros permanecéis en mi palabra, seréis verdaderamente
mis discipulos (Juan 8:31).

Si alguno habla, hable conforme a las palabras de Dios (1
Pedro 4:11).

Y el Dios de la paciencia y de la consolacion os dé entre
vosotros un mismo sentir segin Cristo Jesus, para que
unanimes, a una voz, glorifiquéis al Dios y Padre de nuestro
Sefior Jesucristo (Romanos 15:5,6).

Ninguno de esos pasajes, ni ninguno de los muchos otros
pasajes similares del Nuevo Testamento, ofrecen ni quisiera
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una pizca de apoyo a la idea de que se puede prescindir de
cualquier doctrina de la Biblia o de que cualquier error
doctrinal puede aceptarse como inocuo. En el articulo X de la
Formula de Concordia, nuestras confesiones luteranas
afirman: “También creemos, ensefiamos, y confesamos, que
ninguna iglesia debe condenar a otra por tener menos o mas
ceremonias no ordenadas por Dios que las otras, si es que por
lo demas existe entre ellas unidad en la doctrina y en todos sus
articulos de fe.””

Romanos 16:17,18

Ya que Romanos 16:17,18 es sin duda el pasaje que se cita
mas a menudo en relacidén con este tema, lo resaltaremos para
especial atencion: “Pero os ruego, hermanos, que os fijéis en
los que causan divisiones y ponen tropiezos en contra de la
doctrina que vosotros habéis aprendido. Apartaos de ellos,
porque tales personas no sirven a nuestro Sefor Jesucristo,
sino a sus propios vientres, y con suaves palabras y halagos
engafian los corazones de los ingenuos.”

Este pasaje sigue inmediatamente después de una larga
expresion del compaferismo eclesidstico: los saludos
cristianos y elogios que Pablo expresa en Romanos 16:1-16.
En contraste con el mandamiento “saludar”, que predomina
los versiculos 1 al 16, Pablo introduce un mandato muy
diferente en el versiculo 17: “Apartaos”. Ambas o6rdenes estan
dirigidas a la misma gente, a los hermanos y hermanas de
Pablo en la fe, los miembros de la congregacion de Roma. Las
dos ordenes, sin embargo, gobiernan su relacion con dos
grupos distintos.

Los cristianos romanos tenian compaierismo espiritual con
Pablo, porque ellos estaban unidos con €l por su fe en Cristo.
Ellos también tenian compafierismo eclesiastico con Pablo, ya
que aceptaban toda la doctrina que Pablo habia ensefiado a lo
largo de su carta y que habia ensefiado en todos los campos
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misioneros. Por esta razon Pablo tiene confianza en que ellos
querran que ¢l les ensefie cuando pase por Roma y en que
ellos querran apoyar su nuevo proyecto misionero en Espaia
(Romanos 15:23,24). Por lo tanto, ¢l los exhorta a saludar a
todos aquellos en Roma que compartan su fe comun. Sin
embargo, en el versiculo 17, les advierte que se mantengan
alejados de todos aquellos que no comparten esa fe.

El dice que ellos deben “fijarse” en ellos. Debido a que los
falsos maestros se disfrazan, los cristianos romanos deben
estar alerta continuamente para no ser engafados por la
charlataneria de los falsos maestros.

(Quiénes son las personas de quienes los romanos deberan
apartarse? Son descritos como gente que “estdn causando
divisiones y poniendo trampas que causan que la gente caiga
en pecado, y van en contra de la ensefianza que ustedes han
aprendido” (traduccion literal). El verbo griego traducido
“estan causando divisiones” describe una accidon que es
continua y habitual. Las personas que hay que evitar no son
maestros que dicen cosas equivocadas sin querer. Ellos no son
victimas ingenuas ni inconscientes que siguen la falsa
doctrina sin saberlo. Son falsos maestros que a pesar de las
advertencias persisten en su falsa doctrina y en su conducta
pecaminosa. Estan sirviendo a sus “propios vientres”, es decir,
no estan sirviendo a Cristo, sino a sus propios: egos, deseos,
codicias, intelecto, y razoén. Pueden parecer siervos de Cristo
ante la mirada del observador casual, pero nadie sirve a Cristo
con ninguna falsa enseflanza. Ya que sus enseflanzas de
hombres apelan a la razén humana y a los descos
pecaminosos, los falsos maestros encuentran seguidores
voluntarios que se unen a su pecado. Deben ser evitados tanto
los maestros como los que los apoyan.

En el texto no hay indicacion de que Pablo esté limitando
su condena a falsos maestros especificos que estuvieran en
Roma. El esta afirmando un principio general que tiene
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aplicacion universal. Cuando los cristianos reconocen a los
falsos maestros que continlan en su error a pesar de la
exhortacion, deben alejarse de ellos; es decir, deben romper
con ellos claramente. “Divisiones... trampas que causan que
la gente caiga en pecado” es una frase suficientemente amplia
para aplicar a cualquier falsa ensefianza, bien sea que
involucre la doctrina o la moralidad. “La doctrina que
vosotros habéis aprendido” es una frase exhaustiva, que
incluye todo lo que los apostoles y sus asistentes, les habian
ensefado a los cristianos romanos.

De paso, debe observarse que Pablo califica a los falsos
maestros como gente “que causa divisiones” en la iglesia.
Siempre ha sido el estilo de los falsos maestros echar la culpa
de las divisiones en la iglesia a los maestros verdaderos, que
se oponen a su falsa ensefianza y se separan de ellos. El rey
impio Acab califico al profeta Elias como el “que perturbas a
Israel” (1 Reyes 18:17). No obstante, la denuncia de Elias de
la malvada idolatria de Acab y de Jezabel, no fue la causa de
la division en Israel. Acab y Jezabel, habian dividido a Israel
implantando la adoracion de Baal junto a la adoracion del
Sefior como habia sido ensefiada por Moisés (versiculo 18).
Los que estaban perturbando a Israel realmente eran Acab y
Jezabel.

Lutero no dividio la iglesia al oponerse al papa de Roma. El
papa y los que a ¢l se adherian, habian dividido la iglesia
introduciendo nuevas doctrinas contrarias a las doctrinas que
habian ensefiado los apostoles. Lutero estaba tratando de
volver a unir la iglesia con base en el regreso a la doctrina
apostolica. Los falsos maestros siempre tratan de echar la
culpa de las divisiones de la iglesia a los verdaderos maestros
que se oponen a ellos y que se separan de ellos, pero la Biblia
echa la culpa de la division a lo que es: a los falsos maestros
que se apartan de la unidad producida por la obediencia a la
palabra de Dios.
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Mateo 7

Hemos visto que la Biblia nos manda juzgar la doctrina de
todos los maestros de religion, para que podamos evitar a
aquellos cuya ensefanza se aparta de la palabra de Dios.
También quiere que no hagamos esto con un espiritu
discordante ni por orgullo. Jesus une estas dos preocupaciones
en la conclusion del sermon del monte:

Guardaos de los falsos profetas, que vienen a vosotros
vestidos de ovejas, pero por dentro son lobos rapaces. Por sus
frutos los conoceréis... No todo el que me dice: “jSefor,
Sefior!”, entrard en el reino de los cielos, sino el que hace la
voluntad de mi Padre que esta en los cielos. Muchos me dirdn
en aquel dia: “Sefior, Sefior, ;no profetizamos en tu nombre, y
en tu nombre echamos fuera demonios, y en tu nombre
hicimos muchos milagros?” Entonces les declararé: “Nunca os
conoci. jApartaos de mi, hacedores de maldad!” (Mateo 7:15,
16, 21-23).

Los falsos maestros son dificiles de detectar, ya que se
disfrazan como maestros verdaderos (2 Corintios 11:13-15).
Por lo tanto, debemos estudiar cuidadosamente toda la palabra
de Dios para poder juzgar a todo maestro de religion, al igual
que toda enseflanza que se cruce en nuestro camino, para
poder evitar lo que sea contrario a la palabra de Dios. Los
bereanos, que revisaron la ensefianza de Pablo acudiendo a las
Escrituras, son un modelo de este estudio biblico (Hechos
17:11). Debemos juzgar a todo maestro por el fruto que
produce, es decir, por su ensefianza.

Sin embargo, en el mismo capitulo en el que Jesus nos
manda juzgar a los maestros, nos advierte sobre el juzgar
orgullosamente las vidas o las creencias de otros:

No juzguéis, para que no seais juzgados, porque con el juicio
con que juzgais seréis juzgados, y con la medida con que
medis se os medira. ;Por qué miras la paja que esta en el ojo
de tu hermano y no echas de ver la viga que esta en tu propio
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0jo (O como diras a tu hermano: “Déjame sacar la paja de tu
0jo”, cuando tienes la viga en el tuyo? jHipocrita! saca
primero la viga de tu propio ojo, y entonces veras bien para
sacar la paja del ojo de tu hermano (Mateo 7:1-5).

Primero debemos ser juzgados por la palabra de Dios para
que reconozcamos nuestros pecados y errores. Luego veremos
claramente para advertir a otros contra su pecado.

Inmediatamente después de su mandato de no juzgar
orgullosamente, Jesis habla de una forma asombrosa al
mandar que nos separemos de aquellos que se aferran al error:
“No deis lo santo a los perros, ni echéis vuestras perlas delante
de los cerdos, no sea que las pisoteen y se vuelvan y os
despedacen” (Mateo 7:6). No podemos compartir los medios
de gracia con aquellos que desprecian a Dios y su Palabra. No
podemos practicar el compafierismo con aquellos que apoyan
el error o que viven en la inmoralidad. La Biblia nos manda
hacer juicios fuertes, pero nos advierte hacerlos con humildad
y amor paciente.

Cuando nos separamos de los falsos maestros, no estamos
juzgando la fe de sus corazones, la cual no puede juzgar
ningin humano. Ese juicio se lo dejamos a Cristo (Mateo
7:23). No obstante, debemos juzgar su enseflanza y su
conducta, las cuales pueden ser juzgadas con base en la Biblia.
De esa falsa ensefianza y de aquellos que se aferran a ella, nos
debemos separar como ordena Cristo (Mateo 7:15).

La fuerte oposicion de Jesus a los falsos maestros dentro de
la iglesia, no se limita a Mateo 7, sino que se encuentra a lo
largo de los evangelios (Mateo 15:1-14; 16:5-12; 23:1-36;
24:4-14). Cuando los apostoles hicieron fuertes advertencias
para evitar a los falsos maestros, simplemente estaban
siguiendo las huellas de su Maestro.



5

Todas las maneras de expresar
companerismo son una unidad

Nada en la Biblia sugiere que algunas formas de practicar
el compaierismo eclesiastico, requieren de menos acuerdo en
la doctrina que otras. En el Nuevo Testamento todas las
expresiones del compafierismo son tratadas como una unidad.
Todas ellas son formas de expresar la misma unidad de fe.

Diferentes formas de expresar el compariierismo

Los cristianos expresan el compafierismo unos con otros,
cuando se animan mutuamente adorando juntos (Hebreos
10:24,25; Colosenses 3:16). De forma bastante clara, el
compartir la Santa Cena es una expresion de compafierismo
entre los participantes: “La copa de bendicion que
bendecimos, (no es la comunion de la sangre de Cristo? El

45
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pan que partimos, ;no es la comunion del cuerpo de Cristo?
Siendo uno solo el pan, nosotros, con ser muchos, somos un
cuerpo, pues todos participamos de aquel mismo pan” (1
Corintios 10:16,17). Por lo tanto, nosotros solamente
debemos adorar y tomar la comunidén, con cristianos con
quienes estemos doctrinalmente de acuerdo. No debemos
invitar a predicar en nuestras iglesias a pastores que no estan
de acuerdo con nuestra doctrina, ni nuestros pastores deben
predicar en las de ellos. No debemos tomar la comuniéon con
gente que rechaza alguna de las ensefianzas de la Biblia.
Cualquiera que brinde apoyo financiero a un maestro de
religion le esta expresando compaiierismo. Esto es cierto si el
maestro es el propio pastor o alguien cuyo trabajo se realiza
en un lugar lejano. Los cristianos que apoyan a un pastor no
han entrado en una transaccion de negocios con ¢él, sino en un
compartir mutuo de bendiciones materiales y espirituales. “El
que es ensefado en la palabra haga participe de toda cosa
buena al que lo instruye” (Galatas 6:6). El pastor comparte
con su congregacion los tesoros espirituales que ha recibido
mediante su entrenamiento en la Palabra. A su vez los
miembros comparten sus tesoros materiales con el pastor.
Pablo dice: “Si nosotros sembramos entre vosotros lo
espiritual, ;serd mucho pedir que cosechemos de vosotros lo
material?... Asi también ordeno el Sefior a los que anuncian el
evangelio, que vivan del evangelio” (1 Corintios 9:11,14).
Los filipenses se habian convertido en socios de la obra de
Pablo, mediante el apoyo financiero que le enviaron
(Filipenses 1:5; 4:15). Por otra parte, aquellos que apoyan o
animan a los falsos maestros son socios en sus actos
malvados. “Si alguno viene a vosotros y no trae esta doctrina,
no lo recibdis en casa ni le digais: ‘jBienvenido!’, porque el
que le dice: ‘jBienvenido!’ participa en sus malas obras” (2
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Juan 10,11). Aquellos que apoyan a los falsos maestros son
tan complices de un acto malvado como el individuo que
conduce el carro de huida para el ladron de un banco o como
la persona que esconde a un asesino que huye. Cualquiera que
le dé dinero a un falso maestro, ciertamente no esta
obedeciendo la orden de la Escritura de separarse de él.

El compafierismo también puede expresarse en consultas
fraternales para resolver preguntas doctrinales, en
resoluciones doctrinales conjuntas, en reconocimiento mutuo
de los ministerios de cada uno, y en los acuerdos para dividir
los campos de mision (Hechos 15:1-32; Galatas 2:1-10). Por
lo tanto, nosotros no participamos en estudios doctrinales con
iglesias heterodoxas (excepto en esfuerzos para eliminar los
errores que los separan de nosotros), ni tampoco cooperamos
con ellos para producir materiales de instruccidon, ni
acordamos dividir con ellos la responsabilidad en cuanto a
campos de mision.

El compafierismo eclesiastico puede expresarse: en un
apreton de manos (Galatas 2:9); en un beso (Romanos 16:16);
o en el intercambio de saludos fraternales, lo cual es muy
comun en las cartas de Pablo (Romanos 16:1-16). El
compaifierismo también se expresa en las “cartas de
recomendacion” que son comunes en el Nuevo Testamento
(Romanos 16:1-3; 2 Corintios 8:16-23; 3 Juan 12). Las
practicas de hoy en dia, que son paralelas a estas costumbres
biblicas incluyen: el apreton de manos que se da en una
ordenacion, una confirmacién, o un coloquio; el intercambio
de felicitaciones y saludos, ofrecidos en los aniversarios y
convenciones de la iglesia; y las cartas de transferencia. Por lo
tanto, nosotros no transferimos miembros a iglesias
heterodoxas, ni enviamos felicitaciones ni buenos deseos a las
iglesias heterodoxas por su trabajo.
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“La cooperacion en lo externo”

La cooperacion de hoy en dia en el trabajo social cristiano,
a veces se mira como simple “cooperacion en asuntos
externos”, pero no se miraba asi en el Nuevo Testamento. Los
macedonios le suplicaron con urgencia a Pablo por el
privilegio de participar (es decir, tener compaiierismo en) el
servicio social a los santos en Jerusalén (2 Corintios 8:4). El
objetivo de este trabajo social no era simplemente aliviar la
necesidad humana, sino unirse para glorificar a Dios. “Porque
la entrega de este servicio no solamente suple lo que a los
santos falta, sino que también abunda en muchas acciones de
gracias a Dios. Ellos, por la experiencia de este servicio
glorifican a Dios por la obediencia que profesais al evangelio
de Cristo, y por la generosidad de vuestra contribucion para
ellos y para todos” (2 Corintios 9:12,13). La motivacion
espiritual y el compafierismo, que son una parte esencial de la
caridad cristiana, se enfatizan a lo largo de todo 2 Corintios 8

y 9.

El compaiierismo en la oracion

Hay momentos en que el orar por una persona es una
expresion del compaierismo con ella, por ejemplo, cuando
oramos por el éxito de su ministerio (Romanos 15:30-32; 2
Corintios 1:11). Por supuesto que hay otras circunstancias en
que orar por una persona no es expresion del compafierismo,
como cuando los cristianos oran por los enemigos de la
iglesia. Orar con una persona, sin embargo, siempre €s una
expresion de compafierismo.

La disputa con respecto a la doctrina del compafierismo en
la oracion, en el luteranismo estadounidense, se centraba en la
pregunta: “;Podemos orar con gente que no estd de acuerdo
doctrinalmente con nosotros?”

El Nuevo Testamento no trata el compafierismo en la
oracion de forma separada de otras formas de compafierismo.
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La oraciéon como expresion del compaiflerismo se trata
simplemente como un elemento entre muchos otros. Los
cristianos primitivos “perseveraban en la doctrina de los
apostoles, union unos con otros, en el partimiento del pan y en
las oraciones” (Hechos 2:42). Por lo tanto, no hay nada en la
Escritura que sugiera que la oracion debe ser tratada de
forma diferente a cualquier otra expresion de comparierismo.
Ya que la oracion agradable a Dios siempre fluye de la fe, toda
oracion es, o bien una expresion de fe (y por lo tanto un acto
de adoracion), o bien una abominacion. No hay punto medio.
Si la oracion verdadera siempre es un acto de adoracion, la
oracion conjunta llama a la misma unidad de doctrina que
cualquier otro acto de adoracion.

En varias maneras el asunto de la oracidon conjunta es
similar al asunto del bautismo de nifios. La Biblia no dice
especificamente: “bauticen bebés”, pero el mandamiento
ilimitado: “Bautizad a todas las naciones” incluye a los nifios
a menos que puedan citarse razones biblicas validas para
excluirlos. De la misma manera, las 6rdenes ilimitadas de
“apartarse” de los falsos maestros (Romanos 16:17) y de
“desecharlos” (Tito 3:10), ciertamente prohiben todas las
expresiones de compafnerismo con ellos, incluyendo la
oracion. “Deséchalo” y “apartaos”, no puede significar “oren
con ellos”. El tema del compafierismo en la oracion sera
tratado con mas detalle en las secciones historicas y practicas
de este libro.

No hay “niveles de comparierismo” en la Biblia

No hay base biblica para dividir las diferentes expresiones
del compafierismo en diferentes niveles que requieren
diferentes grados de acuerdo doctrinal. Las diferentes formas
de compafierismo son simplemente distintas maneras de
expresar una y la misma unidad de fe. La unica distincion
entre ellas es que algunos de estos actos, como cualquier uso
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de los medios de gracia y la oracion, son por su propia
naturaleza siempre expresiones de fe; pero otros actos, como:
un apreton de manos, un beso, o dar a una caridad, también
pueden hacerse en un contexto secular y por lo tanto no
siempre son expresiones de compaierismo religioso. Depende
del contexto en que se realizan.

Conclusion

Con base en los pasajes de la Biblia que hemos estudiado,
es nuestra conviccion que todas las expresiones externas del
compafierismo eclesidstico deben ser practicadas solamente
entre aquellos que estan de acuerdo en todas las doctrinas de
la Biblia. Ya que este principio se aplica: a los cuerpos
eclesiasticos, a las congregaciones, y a los individuos, a veces
ha sido llamado el principio de comparierismo confesional
con el fin de dejar claro que su aplicacion no se limita a las
relaciones formales entre cuerpos eclesiasticos. Sin embargo,
en este libro el término comparierismo eclesiastico, que es
mas familiar para nosotros, ha sido reservado para describir
todas las relaciones entre cristianos en cualquier nivel, ya que
todas son relaciones entre miembros de la iglesia.

También es nuestra conviccion que el acuerdo sobre todas
las doctrinas de la Biblia, es el prerrequisito necesario para la
practica conjunta de todas las expresiones del compaiierismo
de la iglesia, bien sea: compaierismo de altar o del pulpito,
oracion conjunta o cualquier otra expresion de compafierismo.
Infortunadamente, esta creencia no ha sido compartida por la
mayoria de los luteranos estadounidenses, como veremos en
la Parte II de este libro.



6

Preservando y extendiendo el
companerismo

Hay pocos gozos mas grandes que el compafierismo
cristiano. “{Mirad cuan bueno y cuan delicioso es que habiten
los hermanos juntos en armonia! Es como el buen 6leo sobre
la cabeza, el cual desciende sobre la barba, la barba de Aaron,
y baja hasta el borde de sus vestiduras; como el rocio del
Hermon, que desciende sobre los montes de Sion, porque alli
envia Jehova bendicion y vida eterna” (Salmo 133). El
compaiierismo cristiano es una bendicion para celebrar y para
apreciar.

Trabajando para preservar y fortalecer compaiierismo
Cooperar con aquellos que se adhieren a la verdad y

alejarse de aquellos que persisten en el error, no agota nuestra

responsabilidad por este compafierismo bendito. También
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debemos trabajar duro para preservar este compafierismo
cuando es amenazado por la intrusion del pecado y del error,
“procurando mantener la unidad del Espiritu en el vinculo de
la paz” (Efesios 4:3).

Nosotros fortalecemos los lazos existentes de
compaiierismo, cuando nuestras palabras y obras muestran ese
amor que sentimos en nuestro corazoén por los hermanos
cristianos. “Al obedecer a la verdad, mediante el Espiritu,
habéis purificado vuestras almas para el amor fraternal no
fingido. Amaos unos a otros entranablemente, de corazon
puro” (1 Pedro 1:22).

Una forma de mostrar este amor, es ayudando a nuestros
hermanos cristianos con sus necesidades corporales. “Asi que,
segun tengamos oportunidad, hagamos bien a todos, y
especialmente a los de la familia de la fe” (Galatas 6:10).
“Pero el que tiene bienes de este mundo y ve a su hermano
tener necesidad y cierra contra €l su corazén, ;cémo mora el
amor de Dios en ¢l? Hijitos mios, no amemos de palabra ni de
lengua, sino de hecho y en verdad. En esto conocemos que
somos de la verdad, y aseguraremos nuestros corazones
delante de €1” (1 Juan 3:17-19). Nos esforzamos por vivir de
tal manera que la descripcion de Jesus se cumpla en nosotros:
“En esto conoceran todos que sois mis discipulos, si tenéis
amor los unos por los otros” (Juan 13:35).

Fortalecemos nuestros lazos con los hermanos creyentes
cuando fortalecemos las defensas de la iglesia contra el error.
Es el deber de nuestros pastores y maestros, instruir
cuidadosamente a todos los miembros de la congregacion en
todas las verdades de la palabra de Dios para que puedan ser
fortalecidos en su habilidad de detectar y oponerse a la falsa
ensefanza:

Y ¢l mismo [Cristo] constituyé a unos, apdstoles; a otros,
profetas; a otros, evangelistas; a otros, pastores y maestros, a
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fin de perfeccionar a los santos para la obra del ministerio,
para la edificacion del cuerpo de Cristo, hasta que todos
lleguemos a la unidad de la fe y del conocimiento del Hijo de
Dios, al hombre perfecto, a la medida de la estatura de la
plenitud de Cristo. Asi ya no seremos nifios fluctuantes,
llevados por doquiera de todo viento de doctrina, por
estratagema de hombres que para engafiar emplean con astucia
las artimafias del error; sino que, siguiendo la verdad en amor,
crezcamos en todo en aquel que es la cabeza, esto es, Cristo,
de quien todo el cuerpo, bien concertado y unido entre si por
todas las coyunturas que se ayudan mutuamente, segin la
actividad propia de cada miembro, recibe su crecimiento para
ir edificandose en amor (Efesios 4:11-16).

Fortalecemos la unidad de la iglesia, respetando y
apoyando a los maestros fieles de la Palabra. Pablo ordeno:
“Por lo cual, animaos unos a otros y edificaos unos a otros, asi
como lo estdis haciendo. Os rogamos, hermanos, que
reconozcais a los que trabajan entre vosotros y os presiden en
el Sefor y os amonestan. Tenedlos en mucha estima y amor
por causa de su obra. Tened paz entre vosotros” (1
Tesalonicenses 5:11-13). “Los ancianos que gobiernan bien,
sean tenidos por dignos de doble honor, mayormente los que
trabajan en predicar y ensefiar” (1 Timoteo 5:17). Juan dijo:

No tengo yo mayor gozo que oir que mis hijos andan en la
verdad. Amado, fielmente te conduces cuando prestas algin
servicio a los hermanos, especialmente a los desconocidos, los
cuales han dado ante la iglesia testimonio de tu amor; y haras
bien en encaminarlos como es digno de su servicio a Dios,
para que contintien su viaje, pues ellos salieron por amor del
nombre de El, sin aceptar nada de los gentiles. Nosotros, pues,
debemos acoger a tales personas, para que cooperemos con la
verdad (3 Juan 4-8).

Preservamos el compaierismo advirtiendo con tacto a un
hermano o hermana que ha caido en el error. “Porque el siervo
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del Sefior no debe ser amigo de contiendas, sino amable para
con todos, apto para ensefiar, sufrido. Debe corregir con
mansedumbre a los que se oponen, por si quizd Dios les
conceda que se arrepientan para conocer la verdad y escapen
del lazo del diablo, en que estan cautivos a voluntad de éI” (2
Timoteo 2:24-26).

La distincion entre hermanos débiles y personas que con
persistencia siguen en el error

Cuando hacemos advertencias sobre la falsa ensefianza,
distinguimos a los débiles hermanos y hermanas, que han sido
victimas de los falsos maestros de aquellos que promueven
persistentemente la falsa doctrina: “En el ultimo tiempo habra
burladores que andaran seguin sus malvados deseos. Estos son
los que causan divisiones, viven sensualmente, y no tienen al
Espiritu. A algunos que dudan, convencedlos. A otros,
salvadlos arrebatandolos del fuego; y de otros, tened
misericordia con temor, desechando aun la ropa contaminada
por su carne” (Judas 18, 19, 22, 23). Jests reservo su tono mas
duro para los falsos maestros; ¢l se compadecido de sus
victimas (Mateo 23). Pablo hablé més duramente de los falsos
maestros que de sus victimas, en Galacia y Corinto. Sin
embargo, si aquellos que han sido engatusados por los falsos
maestros contintian apoyandolos, incluso después de haber
sido advertidos contra ellos, ya no podemos considerarlos
débiles hermanos y hermanas. Debemos reconocerlos como
personas que apoyan el error y evitarlos.

Recordamos cudn pacientemente Jesus tratd con la
debilidad de sus discipulos, cuando los instruia. La tesis del
WELS sobre el compafierismo enfatiza nuestra
responsabilidad para con los débiles: “La debilidad de fe en si
misma no es una razon para terminar con el companerismo
eclesiastico, sino mas bien un incentivo para practicarlo de
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forma vigorosa para ayudarnos unos a otros a vencer nuestras
debilidades individuales. En precepto y ejemplo, la Biblia
abunda en exhortaciones para pagar toda nuestra deuda de
amor hacia los débiles” (Tesis de WELS, B, 4, p. 168 de este
libro).

Solamente nos alejamos de los que se adhieren a las falsas
ensefianzas después de que han rechazado nuestra
exhortacion: “Al que cause divisiones, después de una y otra
amonestacion deséchalo” (Tito 3:10). El mismo principio
también se aplica cuando un hermano creyente persiste en un
pecado. “Por tanto, si tu hermano peca contra ti, ve y
repréndelo estando ti y ¢él solos; si te oye, has ganado a tu
hermano. Pero si no te oye, toma atin contigo a uno o dos, para
que en boca de dos o tres testigos conste toda palabra. Si no
los oye a ellos, dilo a la iglesia; y si no oye a la iglesia, tenlo
por gentil y publicano” (Mateo 18:15-17).

Con base en estos pasajes, nuestra tesis de WELS dice: “La
adhesion y practica persistente a la falsas doctrina, exigen la
terminacion del compafierismo eclesidstico.” Las personas
que se adhieren al error con persistencia “a pesar de la
exhortacion paciente, se adhieren de forma persistente a un
error en doctrina o en practica, exigen reconocimiento de su
error, y le hacen propaganda” (Tesis del WELS, B, 5y 5b, p.
169 de este libro).

Disciplina doctrinal al nivel congregacional

Ejercemos estos principios en el nivel congregacional
cuando la asamblea de votantes practica la excomunion y
terminacion del compaferismo. Usamos el término
excomunion para designar la exclusion de un individuo que, a
pesar de la exhortacion fraternal: se niega a arrepentirse de un
pecado, niega una doctrina que es esencial para la salvacion,
o rechaza con conocimiento cualquier ensefianza de la
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Escritura (Tesis del WELS, B, 5a, p. 169 de este libro).
Cuando la congregacion excomulga a esa persona, ésta ha
llegado a la conclusion de que la impenitencia manifiesta de
la persona, demuestra que es un incrédulo que ha perdido la fe
y el perdon.

Comunmente usamos un término como terminacion del
companierismo, cuando una congregacion debe excluir a un
miembro porque €l o ella, se aferrara a un error en la doctrina
o en la practica, el cual no destruye el fundamento de la fe
salvadora, y la persona que esta en error, a pesar de la
advertencia, sigue convencida de que su error es, de hecho, la
ensefianza de la Biblia (Tesis del WELS B, 5b, p. 169,170 de
este libro). Cuando la asamblea de votantes excluye a esa
persona de la congregacion, no ha concluido que la persona ha
perdido la fe salvadora, sino que el individuo esta aferrandose
persistentemente a una falsa doctrina que hace imposible
permanecer en compafierismo con ¢€l. Ese error es un pecado
que pone a la fe en riesgo, pero puede ser un asunto de
ignorancia y error, que no ha destruido la fe salvadora.

También es la responsabilidad de la mesa directiva de la
iglesia y de la asamblea de votantes de la congregacion, tratar
con su pastor u otros ministros llamados si caen en el error. La
congregacion debe quitarlos de su oficio y de su membrecia
en la congregacion, si se aferran a la falsa doctrina. La
congregacion puede buscar el consejo y asistencia de los
oficiales de distrito, cuando buscan llevar a cabo su deber de
una forma biblica.

Disciplina doctrinal al nivel sinddico y de distrito

De acuerdo con el sistema de gobierno eclesistico que han
adoptado: el WELS, sus distritos, y sus congregaciones, la
responsabilidad de tratar con congregaciones y ministros
llamados, descansa en el presidente de distrito y sus
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asistentes. El presidente de distrito, en consulta con sus
asistentes, tiene la autoridad de suspender de la membrecia al
sinodo a cualquier trabajador llamado o a cualquier
congregacion, que esté aferrandose al error. Si la parte
suspendida siente que ha sido tratada de forma injusta, puede
apelar al distrito y al sinodo, siguiendo los procedimientos
trazados en la constitucion y estatutos internos del distrito y
del sinodo.

Tratando con quienes han sido excluidos
del comparierismo

Aun cuando han fallado los esfuerzos de preservar el
compafierismo, todavia estamos listos a hacer todo el esfuerzo
para restaurar el compaferismo roto con un hermano perdido.
“Pero os ordenamos, hermanos, en el nombre de nuestro
Sefior Jesucristo, que os apartéis de todo hermano que ande
desordenadamente y no segun la ensefianza que recibisteis de
nosotros... Pero vosotros, hermanos, no os canséis de hacer
bien. Si alguno no obedece a lo que decimos por medio de esta
carta, a ese sefialadlo y no os juntéis con ¢él, para que se
avergiience. Pero no lo tengais por enemigo, sino amonestadlo
como a hermano” (2 Tesalonicenses 3:6,13-15). De la misma
manera que el amoroso padre en la pardbola de Jesus estaba
deseoso de volver a ganar a su hijo prodigo (Lucas 15:11-24),
igualmente nosotros estamos deseosos de volver a ganar a un
hermano perdido. De hecho, nuestra separacion de ¢l es parte
de nuestro intento de volver a ganarlo. Esperamos que esta
drastica advertencia, lo lleve a volver a la familia de la fe.

El mandato de separarnos de los miembros a quienes
hemos tenido que poner bajo disciplina, no exige que no
tengamos un contacto social ni de negocios con ellos, similar
al que podriamos tener con cualquier persona del mundo. Sin
embargo, tanto antes como después de su eliminacion de la
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congregacion, los miembros de la congregacion pueden tener
que retirarse de los contactos sociales que puedan dar la
impresion de que aprueban el pecado del infractor o que
disienten de la acciéon de la congregacion contra ellos (1
Corintios 5:9-12). En un caso dado, debemos preguntar:
“,Como podemos dar un claro testimonio contra la
impenitencia del infractor? ;Como podemos hacer un claro
llamado al arrepentimiento?”’

Trabajando para extender el compaiierismo

También trabajamos para crear nuevos lazos de
compaiierismo cuando predicamos el evangelio a cristianos y
no cristianos. ‘“Pues la vida fue manifestada y la hemos visto,
y testificamos y os anunciamos la vida eterna, la cual estaba
con el Padre y se nos manifestd6 , lo que hemos visto y oido,
€so 0s anunciamos, para que también vosotros tengais
comunién con nosotros; y nuestra comunion verdaderamente
es con el Padre y con su Hijo Jesucristo” (1 Juan 1:2,3).

Nuestro compafierismo espiritual con Dios y con todos los
creyentes, es un don que Dios nos ha dado. Nuestro
compaferismo externo con otros cristianos, es de manera
similar un don, pero también es una responsabilidad.
Debemos trabajar duro para expandirlo y preservarlo, para
que podamos continuar “cooperando con la verdad” (3 Juan 8)
con todos aquellos que se aferran a la verdad.
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El compainerismo en la iglesia
primitiva
y en la iglesia de la Reforma

En la iglesia primitiva

En el clima ecuménico de hoy en dia puede parecer que el
compaiierismo del WELS y sus practicas de la comunion, son
una extrafla innovacion en la iglesia, ya que estamos muy
desfasados con respecto a la vasta mayoria del resto de la
cristiandad. Sin embargo un sondeo de la historia de la iglesia
revela que el mandato de los apostoles de mantenerse lejos de
los falsos maestros ha guiado las practicas de compafierismo
de las iglesias ortodoxas a lo largo de todos los periodos de su
existencia. El requisito de una completa unidad doctrinal
como base para el compafierismo, no es una nocion
extremadamente nueva, inventada por el WELS o Ia
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Conferencia Sinddica. Este siempre ha sido la practica de la
iglesia ortodoxa. Es la indiferencia moderna a la unidad
doctrinal lo que se aparta de la practica establecida de la
iglesia.

El libro Eucharist and Church fellowship in the First Four
Centuries’ (Eucaristia y compafierismo eclesiastico en los
primeros cuatro siglos) de Werner Elert describe la practica de
la iglesia primitiva aprendida de los apostoles. El escribe:

La iglesia primitiva nunca tuvo duda de que la unidad en la
doctrina fuera un prerrequisito del compaferismo del altar.
Nadie que ensefie falsas doctrinas podria recibir la Santa
Comunion en una congregacion ortodoxa (p. 109, traduccion
libre del inglés).

No hay periodo en la iglesia primitiva en que la pregunta,
sobre las condiciones y los limites de compafierismo
eclesiastico, no fuera aguda (p. 141, traduccion libre del
inglés).

(Pero aplicaba esto solamente a los lideres y maestros y no
a los laicos? Elert dice:

Nunca las relaciones entre dos iglesias y sus obispos permitio
al laico recibir el Sacramento, mientras negaron a los clérigos
el privilegio de oficiarlo, porque el compaiierismo eclesiastico
fuera incompleto de alguna manera o porque las
congregaciones o sus obispos fueran de confesiones diferentes
o tuvieran solamente un acuerdo confesional parcial. O bien
habia compafierismo completo o no lo habia en absoluto (p.
164, traduccion libre del inglés).

La teoria moderna de que cualquiera puede ser admitido
“como invitado” al Sacramento en una iglesia de una
confesion diferente, es desconocida en la iglesia primitiva, sin
duda impensable (p. 175, traduccidn libre del inglés).

Parece que nuestra practica de la “comunion cerrada” tiene
una larga historia. Es la practica a la cual nos han llevado los
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escritos apostolicos inspirados. También era la practica de la
iglesia primitiva.

La iglesia de la Reforma

Lutero mantenia una fuerte posicion en contra del
compafierismo sin previo acuerdo completo en todas las
doctrinas de la Biblia. Esta conviccion se expresa de forma
especialmente fuerte en sus comentarios sobre “un poco de
levadura fermenta toda la masa” (Gélatas 5:9). Esta discusion
se encuentra en el Comentario sobre Galatas de Lutero. Unas
pocas citas breves son suficientes para ver su punto de vista:

Con seguridad nosotros estamos preparados para observar paz
y amor con todos los hombres, siempre que ellos dejen para
nosotros la doctrina de la fe perfecta y solida. Si no podemos
obtener esto, es inutil que ellos nos pidan amor. jUna
maldicién sobre un amor que es observado a costa de la
doctrina de la fe!... Cuando una sola [doctrina] se pierde
entonces eventualmente todas se pierden, porque por un
vinculo comun deben estar juntas y estan juntas.*

Con el mayor cuidado exigimos que todos los articulos de la
doctrina cristiana, tanto los grandes como los pequefios—
aunque no consideramos que ninguno de ellos sea pequefio—
sean tenidos por puros y ciertos. Esto es supremamente
necesario, ya que esta doctrina es nuestra tinica luz, la cual nos
ilumina, y nos guia, y nos muestra el camino al cielo; si esto
es derrocado en un punto, sera derrocado completamente. Y
cuando eso sucede, nuestro amor no nos servira de nada.
Podemos ser salvos sin amor ni concordia con los
sacramentarios, pero no sin la doctrina pura ni la fe. De otra
manera debemos estar felices de observar el amor y la
concordia, hacia aquellos que fielmente estan de acuerdo con
nosotros en todos los articulos de la doctrina cristiana. De
hecho, en lo que nos concierne, debemos tener paz con
nuestros enemigos; y debemos orar por aquellos que
calumnian nuestra doctrina y que nos persiguen, debido a la
ignorancia, pero no con aquellos que ofenden conscientemente
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contra uno o mas articulos de la doctrina cristiana y contra su
conciencia.’

En estas afirmaciones esta claro que Lutero creia que el
acuerdo en todas las doctrinas es necesario para el
compafierismo eclesiastico. El también creia en lo que
llamamos la “comunion cerrada”.

El evangelio mantiene juntos a los cristianos, la Santa Cena
también. Al asistir a ésta, cada cristiano confiesa lo que cree
de manera publica y personal. Alla, aquellos que tienen fe
diferente se separan, y aquellos se encuentran con quienes
tienen la misma fe, cuya esperanza hacia el Seflor es una, y
cuyo corazén es uno. Esta es también la razén por la cual el
Sacramento ha sido llamado communio en latin, una
comunién. Y aquellos que no quieren ser de la misma: fe,
doctrina, ni vida, como lo son otros cristianos, son llamados
excommunicatis, personas que son diferentes en: doctrina,
palabras, entendimiento, y vida. Por lo tanto, éstos no deben
ser tolerados en el grupo que tiene un mismo entendimiento;
lo dividirian y lo separarian.’

Los maestros ortodoxos que siguieron a Lutero tenian
puntos de vista similares. Friedrich Balduin (1575 1627),
profesor de Wittenberg, escribio:

No debemos confirmar en su error a los que estan
equivocados, lo cual hacemos si tomamos parte en su servicio.
Porque de esta forma les damos la esperanza de que
finalmente llegaremos a estar de acuerdo con ellos también en
los puntos que faltan. Ellos buscaran nuestra participacion en
sus servicios, como sefial de que de ese modo confesamos que
nos hemos separado de ellos sin causa, ya que en accion
aprobamos su adoracién.’

Johannes Quenstedt, uno de los mas importantes tedlogos
luteranos en el siglo 17, dijo:
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Un hombre ortodoxo debe, o bien abstenerse completamente
de los ritos sagrados de los incrédulos y herejes
(especialmente los papistas). o bien, si una que otra vez quiere
asistir o debe asistir por razones de deberes oficiales, debe ser
cuidadoso de no dar la apariencia de estar de acuerdo
secretamente con ellos... mas bien debe, de alguna manera,
bien sea por medio de palabras o sefiales, dejar claro su
desacuerdo.®

Los registros de la facultad de teologia de Wittenberg, estan
llenos de discusiones y opiniones, que la facultad preparaba
para ayudar a los individuos y a las congregaciones, con
preguntas dificiles con relacion al compaierismo eclesiéstico.
Sus discusiones detalladas de asuntos tales como: las practicas
de la comunién, los funerales, y el uso de musicos no
luteranos, revelan que la iglesia luterana ortodoxa siempre fue
muy consciente sobre la aplicaciéon cuidadosa de los
principios del compafierismo eclesiastico.

Durante las conversaciones doctrinales entre tedlogos:
luteranos, reformados, y catdlicos, sostenidas en Thorn,
Polonia, en 1645, cada grupo tenia sus propios servicios
separados antes de las sesiones. Aunque la delegacion
reformada estaba dispuesta a unirse con los catdlicos en las
oraciones de apertura y de cierre, teniendo en cuenta que no
habia nada ofensivo en el contenido de las oraciones, la
delegacion luterana liderada por Johannes Huelsemann y
Abraham Calov, se negd a participar en estas oraciones
conjuntas.’

No son nuevos en la iglesia los dos principios, de que el
acuerdo en toda doctrina es necesario para cualquier
compaifierismo, y de que el proposito principal para abstenerse
del compaiierismo con falsos maestros es evitar dar apoyo al
error. Estos siempre han sido mantenidos por la iglesia
ortodoxa.






8

La separacion entre los sinodos
de Wisconsin (WELS) y
Misuri (LCMS)

En todas las épocas la iglesia ha enfrentado retos a
doctrinas especificas. La iglesia primitiva fue desafiada por
ataques contra las doctrinas de la Trinidad y de la deidad de
Cristo. En el tiempo de la Reforma, la salvacion por obras de
Roma y su sistema jerarquico de gobierno eclesidstico, eran
los asuntos claves. Hoy en dia la batalla para conservar la
doctrina de la inspiracion e inerrancia de la Biblia, es
probablemente el asunto mas crucial. Pero la controversia
doctrinal que probablemente ha tenido el impacto emocional
mas grande sobre el sinodo de Wisconsin en el siglo 20, fue la
larga diferencia con el sinodo de Misuri con respecto a la
doctrina del compaierismo eclesiastico.

Aunque este libro sobre el compaierismo eclesidstico no
tiene la intencidon de ser solamente un libro de historia,
debemos dar una mirada cercana a esta larga batalla, ya que
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fue el evento mas decisivo en el desarrollo doctrinal de
nuestro sinodo, y todavia los asuntos que estan en el centro de
este debate, estan entre los asuntos mas criticos que
confrontan al luteranismo confesional hoy en dia.

EIWELS y la LCMS en comparierismo

Por casi un siglo, de 1868 a 1961, el sinodo de Wisconsin y
el sinodo de Misuri, gozaban de compaferismo eclesiastico.
Ademas de gozar de compafierismo del pulpito y del altar,
trabajaban juntos en proyectos: sociales, de educacion, y de
mision. El acuerdo en la doctrina del compafierismo
eclesidstico era un factor clave que unia a los dos sinodos. El
desacuerdo en la doctrina del compafierismo fue el factor
clave que los separo.

La Iglesia Luterana Sinodo de Misuri se organizd en
Chicago en 1847. El nombre Misuri derivd del lugar de
residencia de los fundadores del sinodo, un grupo de
inmigrantes sajones que se habian asentado en San Luis,
Misuri, y en sus alrededores, después de huir de Alemania
para escapar de la presion del gobierno que comprometia sus
convicciones luteranas.

El fundador y primer lider del sinodo de Misuri fue C. F. W.
Walther, quien rapidamente se establecidé como el vocero lider
del luteranismo confesional en los Estados Unidos. Su
posicion doctrinal clara y firme, fortalecié al luteranismo
confesional en los Estados Unidos y, sin duda, en todo el
mundo.

El sinodo de Wisconsin fue fundado en 1850 por
congregaciones de Milwaukee, Wisconsin, y en sus
alrededores. Con su primer presidente, Juan Muehlhaueser, el
sinodo de Wisconsin representaba un luteranismo moderado,
comprometido con la Biblia y el evangelio, pero con menos
énfasis en una confesion luterana estricta. Bajo la influencia
de sociedades de mision alemanas que no consideraban las
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diferencias doctrinales entre luteranos y reformados, como un
estorbo para el compaferismo en la Santa Comunion, el
sinodo de Wisconsin toleraba practicas mas bien laxas de
compaferismo en sus primeros tiempos.

A ese tipo de sociedades de mision “unidas” en las cuales
trabajan juntos luteranos y reformados se les habian dado
impetus por parte de la Union Prusiana de 1817, cuando el rey
de Prusia habia forzado a los luteranos y a los reformados, a
unirse en una sola iglesia. Los lazos del sinodo de Wisconsin
con estas sociedades eran muy ofensivos para los sinodos de
Buffalo y de Misuri, ya que muchos de sus miembros habian
huido de Alemania para escapar de la Union Prusiana. Sin
embargo, muy pronto, cuando Juan Bading se hizo presidente
en 1860, y Adolph Hoenecke surgié como su lider teologico,
el sinodo de Wisconsin rompidé sus vinculos con las
sociedades de mision unionistas y aceptd el luteranismo
confesional solido.

Formacion de la conferencia sinddica

El sinodo de Misuri no reconocié al sinodo de Wisconsin
como un sinodo ortodoxo con el cual pudieran unirse en
compafierismo hasta 1868, después de que el sinodo de
Wisconsin tom6 una posicion y una practica doctrinal solida
con respecto al compafierismo eclesidstico. Una vez que el
companerismo se habia establecido, los dos sinodos jugaron
papeles clave en fundar la Conferencia Sinddica de América
del Norte en 1872.

A'lo largo de la historia de la Conferencia Sinoddica, tanto el
sinodo de Wisconsin como el de Misuri, ensefiaron que el
acuerdo en todas las doctrinas era necesario para el
compaifierismo eclesiastico. Su creencia compartida se
expresa en la Tesis 7 de las “Tesis sobre preguntas abiertas” de
Walther con base en lo cual el sinodo de Wisconsin y el de
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Misuri establecieron compafierismo en 1868. Dice:

Ningun hombre tiene el privilegio, ni a ningun hombre puede
concedérsele el privilegio, de creer ni de ensefiar nada
diferente a lo que Dios ha revelado en su Palabra, sin importar
si pertenece a articulos fundamentales de la fe primarios o
secundarios, a doctrinas fundamentales o no fundamentales, a
asuntos de fe o de practica, a asuntos historicos o a otros
asuntos sujetos a la luz de la razon, a asuntos importantes o
aparentemente no importantes.'’

Esta posicion era combatida por los cuerpos eclesidsticos
luteranos que finalmente formaron la Iglesia Luterana de
América (LCA) y la Iglesia Luterana Americana (ALC). Estas
dos iglesias ahora estan fusionadas en la Iglesia Evangélica
Luterana de América (ELCA). Estas iglesias sostuvieron que
ese acuerdo en todas las doctrinas no se necesita como una
base para la practica del compafierismo eclesiastico. Esta fue
también la posicion de los llamados “moderados” (es decir,
liberales) que dejaron el sinodo de Misuri en 1976 para formar
la Asociacion de Iglesias Evangélicas Luteranas (AELC), la
cual ahora también estd fusionada onc la ELCA. La ELCA
sostiene que la unidad de doctrina no es necesaria para el
compafierismo eclesidstico, y estd buscando relaciones
ecuménicas cercanas con otras iglesias protestantes e incluso
con la iglesia catélica romana. Est4 considerando practicar la
intercomunion con estas iglesias en 1997.

Durante la historia temprana de la Conferencia Sinddica,
los sinodos de Misuri y de Wisconsin, también se pusieron de
acuerdo en que la unidad de doctrina era un prerrequisito para
todas las formas de compaierismo eclesiastico, incluyendo la
oracion conjunta." Ellos pusieron en practica esta conviccion
comun en las conferencias independientes sostenidas a
principios de 1900 para discutir la doctrina con los sinodos de
Ohio y Iowa, los cuales no estaban en compafierismo con la
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Conferencia Sinddica. En estas reuniones los participantes de
la Conferencia Sinddica, incluyendo representantes del sinodo
de Misuri, objetaron orar conjuntamente. Su posicion es
explicada en detalle en el ensayo de Gerhard Friedrich Bente:
“;Por qué no podemos establecer ni mantener servicios de
oracion comun con lowa y Ohio?”.”” El abandono de su
posicion del sinodo de Misuri durante los afios 1930 y 1940,
fue un factor significativo en el desacuerdo que llevo a la
disolucion de la Conferencia Sinddica.

Missouri empieza a cambiar la doctrina y la practica del
comparierismo

Una creciente diferencia en la doctrina del compafierismo
eclesiastico, se volvio evidente ya en los afios 1930, cuando el
sinodo de Misuri entr6 en discusiones sobre el compafierismo
con la antigua Iglesia Luterana Americana (ALC). Hacia 1938
la ALC estaba lista para declarar un total compafierismo con
Misuri a pesar de las diferencias existentes en “doctrinas no
fundamentales”, ya que la ALC estaba convencida de que “no
es ni necesario ni posible estar de acuerdo en todas las
doctrinas no fundamentales™."”” En el mismo afo, el sinodo de
Misuri afirmé que buscaron un completo acuerdo doctrinal
con la ALC y que se necesitaban més tiempo y esfuerzo antes
de poder establecer el compaierismo, pero lo hicieron de una
forma que minimizo la seriedad de las diferencias doctrinales
que quedaban entre la ALC y Misuri."

En 1939 el sinodo de Wisconsin advirtié que un acuerdo
doctrinal genuino entre la ALC y Misuri, no podria lograrse a
menos de que ambas iglesias adoptaran una sola declaracion
doctrinal que expusiera las verdaderas doctrinas y que
rechazara en términos claros e inequivocos todos los errores
que habian creado division entre las dos iglesias. El WELS
inst6 a la LCMS a suspender las discusiones sobre
compaiierismo con la ALC ya que no habia un acuerdo
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genuino entre el sinodo de Misuri y la ALC." Sin embargo, el
sinodo de Misuri continu6 buscando acuerdo con la ALC.

El asunto del compaiierismo en la oracion

Mientras continuaban estas negociaciones, el desacuerdo
entre el WELS y la LCMS, empez6 a centrarse en el
compafierismo en la oracién. Como se afirmé antes, durante
las primeras décadas de este siglo los dos sinodos se habian
puesto de acuerdo en que no debe haber oraciones conjuntas
con lideres de iglesias con las cuales no estuviéramos en
companerismo. Los primeros vientos de cambio ocurrieron ya
a mediados de los afios 1920.

Un misionero de la LCMS en la India, Adolph Brux, habia
escrito un largo ensayo defendiendo su practica del
compafierismo en la oracién con misioneros en la India que no
estaban en compafierismo con el sinodo de Misuri. Brux
reclamaba que pasajes de la Biblia como Romanos 16:17,18
no aplicaban al compaferismo entre cristianos y que el
compaiferismo en la oracioén se puede practicar con todos los
cristianos. Sus hermanos misioneros en la India no estuvieron
de acuerdo con su posicion, y su caso fue puesto en
consideracion de la junta de misiones. Brux fue suspendido de
su ministerio, pero la disputa continudé por muchos afos. A
mediados de los afios 1930 dos convenciones del sinodo de
Misuri buscaron resolver la controversia permitiendo a Brux
ser reintegrado a su posicion si retiraba las acusaciones de
falsa doctrina contra el sinodo de Misuri. Este intento por un
acuerdo ambiguo fracasd porque Brux sostuvo que no se
habia retractado de sus puntos de vista, los cuales eran
claramente contrarios a la practica anterior del sinodo de
Misuri. Finalmente, Brux renuncié al sinodo de Misuri. La
ironia fue que en pocos afios la posicion de Brux fue aceptada
por la LCMS y dos te6logos lideres de la LCMS que habian
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tenido un papel en el rechazo de la posicion de Brux se
convirtieron en lideres del cambio de la LCMS hacia la
posicion de Brux.

El menoscabo de la posicion de Misuri con respecto al
compaifierismo en la oracion se hizo mas publico después de
que el WELS se opuso a la oracién conjunta entre
representantes de la LCMS y la ALC, durante sus
negociaciones sobre el companerismo. Al principio la LCMS
reafirmé su posicion oponiéndose a la oracién conjunta sin
acuerdo doctrinal. En 1940 el sinodo de Misuri declaro:
“Normalmente, el compafierismo en la oracion involucra el
compaiierismo eclesiastico”. La ALC respondi6: “Estamos
convencidos de que el compaiierismo en la oracion es mas
amplio que el compafierismo eclesiastico, pero no
consideramos que esta diferencia sea divisora de la iglesia.”"

Las convenciones del sinodo de Misuri de 1941 y 1944,
afirmaron que no se habia declarado ningun compafierismo:
del altar, del pulpito, ni en la oracion con la ALC, y que
ningun compaierismo deberia ser practicado por individuos
ni congregaciones del sinodo, pero la convencion del sinodo
de Misuri de 1944 elimind esta resolucion cuando también
resolvio que la oraciéon conjunta en conferencias
intersinddicas no viola la resolucion anterior contra la oracion
conjunta, siempre que esa oracion no implique negacion de la
verdad o apoyo al error."”

Aunque la resolucion tratd de limitar las circunstancias en
las cuales esa oracion era permitida, el sinodo de Misuri habia,
en efecto, adoptado la posicion de la ALC sobre el
compafierismo en la oraciébn por su distincion entre ‘el
compaiierismo en la oracion” y la “oracion conjunta”. Este era
un momento decisivo crucial. La posicion de Brux, la cual la
LCMS habia rechazado hacia solamente diez afos, era ahora
la posicion de la LCMS. Aunque esta resolucion tenia la
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intencion de tener un efecto limitado, fue un presagio de las
cosas por venir, y preparo el camino para el menoscabo de las
practicas de compafierismo de Misuri.

“Una declaracion” de los 44

“Una declaracion”, un documento de protesta firmado por
44 importantes miembros de Misuri en 1945, fue un aval de
los principios de compaierismo de Brux y la ALC, y dio
evidencia adicional del cambio que estaba en marcha en
Misuri. Este insistia en que “el compafierismo es posible sin
un acuerdo completo en detalles de la doctrina y de la
practica”." William Arndt y Theodore Graebner, importantes
tedlogos de la LCMS que tuvieron un papel en la condena de
Brux, estaban entre los signatarios de “Una declaracion”.

Especialmente perjudicial fue la falla de la LCMS para
disciplinar a los signatarios a pesar de la conviccion del
presidente de la LCMS, Juan Behnken, de que la declaracion
contenia falsa doctrina. A los signatarios de la declaracion se
les permitio retirarla de la discusion sin retractarse de ella. El
precedente sentado por esta falla de ejercer disciplina
doctrinal tendria efectos perjudiciales en los afios
subsiguientes para la LCMS.

Por varios afios el sinodo de Misuri tambale6 entre los dos
puntos de vista. En 1947 el sinodo declar6 que no estaba listo
para entrar en compaiferismo con la ALC a menos de que
hubiera acuerdo doctrinal con base en un documento claro y
unico. También expidid algunas declaraciones mas bien
fuertes contra el compafierismo en la oracién en situaciones
en las cuales todavia no se hubiera establecido acuerdo
doctrinal. A pesar de estas declaraciones, sin embargo, los
servicios de adoracion y el trabajo eclesiastico conjunto con
grupos con quienes el sinodo de Misuri no estuviera de
acuerdo doctrinalmente, se estaban volviendo mas y mas
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comunes, y los participantes no eran disciplinados. Theodore
Graebner, un importante profesor de la LCMS, produjo un
folleto defendiendo la posicion sobre el compaifierismo en la
oracion que anteriormente habia sido defendida por Brux."
Estas sefiales contradictorias del sinodo de Misuri hacian
dificil determinar su verdadera posicion.

Discusiones continuas entre Misuriy la ALC

En 1944, la LCMS y la ALC, habian producido una
“Afirmacion Doctrinal” conjunta disenada para ser el nico
documento que resolviera las diferencias doctrinales que
quedaban entre Misuri y la ALC, pero fue insatisfactorio. Fue
reemplazado por “La Confesion Comun” (1949-1952), pero
este documento también fue insatisfactorio, ya que no trato
especificamente los puntos en disputa. Aunque este
documento afirmaba que “una obediencia completa y comun
a las Santas Escrituras es requisito indispensable para el
compaifierismo eclesiastico”, no mostraba que ese acuerdo
realmente existia entre Misuri y la ALC. No habia mencion
especifica del compafierismo en la oracion, y el documento
enfatizaba que la cooperacion en proclamar el evangelio “no
deberia ser confundido ni identificado con la cooperacion en
lo externo”.”

La convencion de 1950 de la LCMS, aprob6 una version de
“La Confesion Comun”, pero se opuso firmemente a la
posicién, mas nueva y mas laxa, sobre el compafierismo en la
oracion. Sin embargo, se negd a disciplinar a los que se
adherian a esta posicion.

Mas asuntos de compaiierismo entre el WELS y la LCMS
Para los afios 1950, el WELS habia llegado a preocuparse

por otras practicas de la LCMS que suscitaban dudas sobre

sus principios de compafierismo. Los dos sinodos estaban en
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desacuerdo sobre lo que habia de apropiado en participar en la
capellania militar del gobierno. Los pastores del sinodo de
Misuri trabajaban en esos puestos. Ya que el WELS creia que
este sistema enredaba a los capellanes en comprometer sus
posiciones sobre el compaiierismo, servia a sus miembros en
el ejército enviando sus propios capellanes civiles.

En 1944, Missouri habia abandonado su posicién con
respecto al escultismo, permitiendo a sus congregaciones
patrocinar tropas. EIl WELS se opuso a este cambio ya que los
principios religiosos del escultismo se oponen a la verdad de
salvacion solamente por gracia a través de Cristo.

La “cooperacion en lo externo” era la laguna juridica que
permitia al sinodo de Misuri trabajar junto con el Consejo
Luterano Nacional para proporcionar cuidados espirituales a
sus miembros en la milicia y para el trabajo conjunto de
asistencia social. A lo largo de los afos 1950, muchos
ejemplos adicionales de practicas libres de compaierismo en
el sinodo de Misuri se hicieron evidentes.”'

Disolucion de la Conferencia Sinodica

El Sinodo Evangélico Luterano (ELS), un sinodo miembro
mas pequeiio de la Conferencia Sinddica, declard Ila
suspension del compafierismo con Misuri en 1955. El sinodo
de Wisconsin continud protestando por lo que estaba pasando
en Misuri y tratd de alcanzar una resolucion de las crecientes
diferencias por medio de discusiones de sus respectivos
comités de union. A lo largo de los afnos 1950, hubo un
intercambio continuo de declaraciones y contradeclaraciones.
En 1960, fue declarado un impasse después de que la LCMS
expidio el documento “La Teologia del Compafierismo”. Brux
considerd este documento como una reivindicacion de la
posicion que ¢l habia defendido hacia tres décadas. El largo
proceso de deterioro habia llegado a su triste conclusion.

Este fue el impase: La posicion del sinodo de Wisconsin era



LLA SEPARACION ENTRE LOS SINODOS
DE WISCONSIN Y MISURI 77

que solamente existe compafierismo completo o ninguno en
absoluto; los mismos principios biblicos cubren toda
manifestacion de la fe comun (ver Tesis del WELS, B, p. 167-
170 de este libro). La posicion del sinodo de Misuri era que
algunas expresiones de compafierismo, como la oracion
conjunta, pueden ser emprendidas sin acuerdo completo en la
doctrina. “Lo apropiado de la oracion conjunta debe basarse
en: una consideracion de la situacion en la cual se ofrece esa
oracion, el caracter de la propia oracion, su propdsito, y su
efecto probable sobre aquellos que se unen en la oracion.” El
sinodo de Wisconsin puso fin al compafierismo con Missouri
en 1961, y la Conferencia Sinddica fue, en efecto, disuelta en
1963 por el retiro del ELS y del sinodo de Wisconsin.

Después del rompimiento con el WELS, el sinodo de
Misuri continué su curso establecido. En 1965, aprobo
membrecia en el ecuménico Consejo Luterano de los Estados
Unidos de América (LCUSA). En 1967, la LCMS
oficialmente hizo propia la posicion de Brux cuando adopto
formalmente una version revisada de “La Teologia de
Compaferismo”. En 1969, declar6 compafierismo con la
ampliada ALC. A lo largo de los afios 1960, el método critico
historico de estudiar la Biblia, que permite a la razon humana
juzgar la Escritura, estaba firmemente afianzado en el
seminario de la LCMS en San Luis. Estas acciones
demostraban que el WELS no habia sido demasiado pesimista
en su juicio de la LCMS, el cual llevo al rompimiento en el
compafierismo.

Este ha sido un resumen historico mas bien largo, pero su
extension deberia enfatizar el periodo de 1938 a 1961. En un
sentido es un periodo muy largo. Por casi 25 afios el sinodo de
Wisconsin luchd con el asunto del cambio en la doctrina del
compaiierismo eclesiastico por parte del sinodo de Misuri.
Este intervalo indica que el WELS no habia sido precipitado
en el juicio que lo llevo a romper el companerismo con la
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LCMS.

Por otra parte, en el largo panorama de la historia de la
iglesia, 25 afios no es un periodo muy largo. Al sinodo de
Misuri le tom6 menos de una generacion descender, de su
posicion como la voz mas firme y clara del luteranismo
confesional en el mundo, a una posicion a medio camino
sobre el compafierismo que ha creado confusion y division en
las filas del luteranismo confesional. Esta triste historia ilustra
la necesidad de escuchar la antigua advertencia “Asi que el
que piensa estar firme, mire que no caiga” (1 Corintios 10:12).

La divergencia contintia

Acontecimientos en el sinodo de Misuri durante los Gltimos
30 afos, como la partida de los profesores liberales del
seminario Concordia en 1974, la ruptura del compafierismo
entre la LCMS y la ALC en 1981, y la falta de voluntad de
Misuri de participar en la fusion que creo la Iglesia Evangélica
Luterana de América (ELCA) en 1988, han llevado a algunos
a preguntarse si la separacion entre el sinodo de Misuri y el
sinodo de Wisconsin puede ser sanada ahora. ;Esta volviendo
el sinodo de Misuri a la posicion sobre el compafierismo
eclesiastico que una vez fue la posicion conjunta de todos los
sinodos de la Conferencia Sinodica?

Para su crédito, en discusiones con la ALC y la LCA, y
ahora con la ELCA, los voceros del sinodo de Misuri han
continuado defendiendo el principio biblico de que el acuerdo
en todas las doctrinas es necesario para la practica del
compaiierismo eclesiastico. Durante una serie de conferencias
de estudio de la LCUSA, entre 1972 y 1977, sobre la unidad
de la iglesia, los representantes de la ALC y la LCA, sostenian
que el articulo VII de la Confesion de Augsburgo requiere
solamente de “unidad en el evangelio” como base para unidad
en la iglesia y que “evangelio” estd aqui limitado al sentido
estricto, es decir, la promesa de perdon de los pecados. Los
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representantes de la LCMS correctamente sostenian que la
requerida “unidad en el evangelio” debia ser entendida en el
sentido amplio de todas las doctrinas, como estaba indicado
claramente por el contexto del articulo VII de la Confesion de
Augsburgo, la cual contrasta doctrinas con ceremonias, y por
la explicacion en la Formula de Concordia, Declaracion
Soélida, X: 31, la cual exige acuerdo “en la doctrina y en todos
sus articulos”.

El informe de un coloquio sobre “Unidad en el contexto del
pluralismo teolégico” da otro ejemplo del enfoque hacia el
compaierismo promovido por la ELCA y sus cuerpos
predecesores. “Nosotros no nos esforzamos por la unidad
luterana solamente por medio de la unidon organizacional,
aunque esto puede venir naturalmente, sino primordialmente
por medio del compafierismo del pulpito y del altar,
incluyendo el testimonio y el trabajo comun. Asi llegamos a
este compafierismo luterano no solamente por discusiones y
declaraciones doctrinales, sino también por vivir en
compaifierismo.”” Segun este punto de vista, el compafierismo
del pulpito y del altar, no son un resultado de la unidad
doctrinal, sino una piedra de tropiezo hacia un consenso
doctrinal impreciso. La practica del compafierismo sin un
acuerdo previo en la doctrina, es vista como una herramienta
para aumentar los lazos de compaferismo aun cuando los
intentos por alcanzar una unidad doctrinal hayan probado ser
inutiles.

En 1978, la ALC demostré la brecha que se hacia mas
grande entre ellos y Misuri, sobre asuntos de compaferismo
cuando abandon6 la regla antigua de “altares luteranos
solamente para luteranos” en su nueva “Declaracion sobre
practicas comunes”.** Este documento, también aprobado por
la LCA, aprobo la comunion abierta en las iglesias luteranas y
la participacion por parte de luteranos en servicios de
comunion no luteranos, ya que todos los cristianos son
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miembros de la iglesia universal. El movimiento actual de la
ELCA hacia la intercomuniéon con: episcopales, otros
reformados, e incluso catdlicos romanos, son simplemente
pasos mas alla en el mismo proceso.

El resultado natural del enfoque hacia el compafierismo
defendido por la ELCA es indicado por la “convergencia”
sobre la doctrina de la justificacion que tedlogos luteranos
liberales de ELCA vy catdlicos adoptaron en 1983. Los
participantes descubrieron suficiente “unidad en el evangelio”
entre luteranos y catolicos, para recomendar el compafierismo
y al menos compartir con limites la Santa Cena.” Los
representantes luteranos y catdlicos, acordaron que somos
salvados por gracia por medio de la fe, pero esto no es nada
nuevo, ya que los catdlicos siempre han creido en esto. El
problema es que los catolicos se niegan a aceptar la verdad
biblica de que somos salvados solamente por fe y no por
obras. La diferencia clave de doctrina que llevo a la
separacion en el tiempo de la Reforma todavia existe, pero los
catolicos y los luteranos liberales, estan intentando ocultarla
con acuerdos ambiguos.

Para su crédito, representantes oficiales de Misuri han
intentado desligarse de los extremos de sus compafieros de la
LCUSA en cuanto a asuntos de compaiferismo.
Aparentemente este testimonio ha tenido efecto, ya que los
luteranos de la LCUSA y la ELCA ocasionalmente han
expresado amargura por la negacion de Misuri de practicar
compaifierismo del altar y del ptlpito con ellos.

Sin embargo, Misuri no ha hecho ningin avance
significativo en volver a la posicion biblica de exigir acuerdo
en todas las doctrinas de la Biblia, como prerrequisito para
todas las expresiones del compafierismo eclesiastico. La
LCUSA dej6 de existir cuando la ALC y la LCA se fusionaron
en la ELCA en 1988, pero la LCMS continia en una relacion
limitada de companerismo con la ELCA, la cual es similar a
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la relacion que existio bajo la LCUSA. Los tedlogos del
sinodo de Misuri todavia se unen en oracion y devocionales
conjuntas con tedlogos de la ELCA, a pesar de las grandes
diferencias doctrinales que los separan.

En 1981 la Comision Sobre Relaciones de la Iglesia del
Sinodo de Misuri, expidi6 un documento llamado “La
naturaleza e implicaciones del concepto de compaiierismo”.
Este documento sostenia que las declaraciones del
compafierismo del pulpito y del altar entre cuerpos
eclesiasticos que son acordadas en doctrina y practica, es la
forma correcta de establecer compafierismo eclesidstico.
Otros tres enfoques del compafierismo eclesiastico fueron
rechazados: (1) el “modelo conciliado” del compainerismo
eclesiastico promovido por el Consejo Mundial de Iglesias, en
el cual las iglesias locales trabajan hacia una unidad
organizacional sin normas doctrinales fijadas para establecer
la unidad; (2) la “diversidad reconciliada” defendida por la
Federacion Luterana Mundial, en la cual las iglesias practican
el compafierismo a pesar de las diferencias doctrinales no
resueltas; y (3) el “compafierismo selectivo”, el cual ha sido
sugerido por muchos en el sinodo de Misuri, de acuerdo con
el cual toda congregacion local decide con qué
congregaciones e individuos desea practicar el
compaifierismo.

Infortunadamente, esta postura se debilita inmediatamente
con la siguiente declaracion:

Por medio del uso de la palabra “compafierismo” casi
exclusivamente para referirse a una relacion de compaferismo
del altar y del pulpito, establecida entre dos cuerpos
eclesiasticos con base en el acuerdo en la confesion de la fe, a
algunos les ha dado la impresion de que no puede ni debe
existir ninguna relacion de compafierismo diferente a la
unidad espiritual en el cuerpo de Cristo entre los miembros de
las iglesias cristianas ni en el compafierismo del altar ni en el
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del pulpito. El hecho de que la LCMS sea doctrinalmente mas
cercana a un cuerpo eclesiastico que al menos formalmente
acepta las Escrituras y las Confesiones Luteranas que a otras
denominaciones que no, a menudo es oscurecido por el
enfoque de “o todo o nada” que con frecuencia acompaiia las
declaraciones eclesiasticas del compafierismo del altar y del
pulpito.*

Esta declaracion claramente tiene la intencion de ser un
rechazo publico del “concepto de unidad” del WELS, con
respecto al companerismo eclesiastico. Esta declaracion y el
resto del documento defienden la posicion de que aunque se
necesita completo acuerdo doctrinal para el companerismo
formal del altar y del pualpito, no es necesario para otras
expresiones de compaferismo como la oracion conjunta. Que
sin duda esta es la intencion de la declaracion, es indicado por
acciones subsecuentes del liderazgo del sinodo de Misuri.

En respuesta a la decision de formar la ELCA, Ralph
Bohlmann, presidente de la LCMS, envié un mensaje a las
convenciones de: la AELC, la ALC, y la LCA. En éste,
Bohlmann repiti6 la posicion del sinodo de Misuri de que “el
compafierismo y la unidad externa en la iglesia deben estar
basados en el acuerdo en la doctrina y en todos sus articulos,
al igual que en el uso correcto de los Santos Sacramentos” y
citd esta conviccion como la razén de que la LCMS no
formaria parte de la nueva iglesia, ni compartiria oficialmente
con ésta la Santa Cena.

Sin embargo, Bohlmann continu6 diciendo: “Nosotros en la
LCMS los felicitamos en sus esfuerzos de formar un nuevo
cuerpo eclesidstico, y pedimos la bendicion de Dios sobre
ustedes mientras llevan a cabo las arduas tareas asociadas con
esta formacion. Bien estén estructurados en un cuerpo
eclesiastico o en varios, deseamos continuar con el
compafierismo y la cooperacion: en agencias interluteranas, y
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en otras actividades y asociaciones civicas y de la iglesia.””
Es poco apropiado que los luteranos confesionales extiendan
felicitaciones por el establecimiento de una nueva iglesia
luterana basada en la eliminacion de la inerrancia biblica,
desde su constitucion.

La politica oficial del sinodo de Misuri es que no hay
compafierismo del ptlpito ni del altar sin acuerdo doctrinal,
sino compaiierismo en “lo externo”. La tendencia de la LCMS
hacia distinciones artificiales, como distinguir entre
compaiierismo en la oracion y oracion conjunta, parece haber
empeorado, como puede verse en la practica de distinguir
entre servicios de adoracion, los cuales requieren
compafierismo completo, y convocatorias o concentraciones,
las cuales no, incluso si incluyen muchos elementos de
adoracion.

En 1983, el Consejo de Presidentes del sinodo de Misuri
aprob6 una serie de pautas sobre la adoracion conjunta.” Este
documento requiere que todos los miembros del sinodo de
Misuri practiquen la adoraciéon conjunta solamente con
aquellos con quienes la LCMS haya declarado compafierismo
del pulpito y del altar. Sin embargo, ellos pueden participar
en: celebraciones conjuntas, conciertos, convocatorias,
retiros, y conferencias si no hay sermon o sacramento y si los
clérigos no estan usando sus indumentarias. Entre las razones
validas para esos eventos estan: la accion de gracias por la
herencia doctrinal del luteranismo, la oracion por una unidad
doctrinal mayor, y el animo de esfuerzos cooperativos
apropiados en lo externo. La accion de gracias, la oracion, y
el animo, son ciertamente expresiones de fe y compaferismo.
Para empeorar las cosas, el documento apela a las posiciones
y politicas del sinodo, en vez de apelar a la Biblia. Asi, no hay
evidencia oficial de que Missouri esté listo para tratar
seriamente las diferencias sobre los principios de
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compafierismo que contintan separando nuestros sinodos.

Esta practica del compafierismo de la LCMS ha sido
designada como niveles o grados de compafierismo, ya que no
exige un acuerdo completo en todas las doctrinas para todas
las expresiones de compaferismo, sino que exige solamente
diferentes niveles o grados de acuerdo doctrinal para
diferentes niveles de actividad de compafierismo. El
presidente Bohlmann lo expreso asi: “El total acuerdo sobre la
doctrina confesional no es ni posible ni necesario, para toda
accion intercristiana o interdenominacional. Las expresiones
de unidad cristiana deben ser proporcionadas a la medida de
consenso en confesar el evangelio biblico que tenemos con los
cristianos involucrados. Aunque este punto rara vez ha sido
articulado en los documentos sinodicos oficiales, de hecho ha
sido practicado por el sinodo de Misuri por muchos afios.””
En un video disefiado para promover el concepto de los
“niveles de compafierismo” en la LCMS, el presidente
Bohlmann rechazé con nombre la posicion del sinodo de
Wisconsin.

Para empeorar las cosas, muchos en Misuri van mucho mas
alla del grado de las practicas unionistas que aprueba la
posicion oficial. La practica extendida de la comunion abierta
y la participacion en servicios ecuménicos, no ha sido
disciplinada. Algunos lo hacen de forma consciente y
persistente, desafiando deliberadamente la posiciéon de su
sinodo, y aun asi permanecen sin disciplina.

Los cristianos si tienen la responsabilidad de exhortar a los
hermanos mas débiles, pero aquellos que desafian la posicion
del sinodo y declaran que su propia posicion es la posicion
biblica correcta, ya no pueden ser considerados hermanos
débiles. En un compaiierismo donde la diversidad de doctrina
y practica es tolerada y abunda, se vuelve imposible cumplir
la tarea de corregir a los hermanos débiles. Donde se tolera la
diferencia de doctrina, cada una de las posiciones se considera
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fuerte y todas las otras posiciones como las débiles. Se pierde
la capacidad de tratar biblicamente tanto con los hermanos
débiles como con aquellos que cometen errores de forma
persistente. Este es hoy en dia el problema en Misuri. Hasta
que esta situacion sea corregida, existe una enorme barrera
para cualquier posibilidad de restablecer el companerismo
entre nuestros dos sinodos.

Todavia estan hablando voces preocupadas en el sinodo de
Misuri. En 1995, por ejemplo, la convencion de la LCMS
reafirmo la oposicion del sinodo ante la comunion abierta. Sin
embargo, humanamente hablando, no parece probable que
Misuri vuelva pronto a la posicion sobre el compafierismo que
una vez compartimos con ellos en la Conferencia Sinddica,
bien sea en teoria o en practica. Hasta ahora no hay senales de
que aquellos que practican la comunién abierta vayan a ser
disciplinados.

Al Barry, el actual presidente de la LCMS, que fue elegido,
al menos en parte debido a su posicion conservadora, ha
hablado en defensa de la comunion cerrada. Sin embargo,
Barry defiende la distincion de la LCMS entre oracion
conjunta y compaierismo en la oracion.

A menudo la justificacion para esta posicion se basa en el
hecho de que las conferencias independientes convocadas por
C. F. W. Walther entre 1856 y 1859 fueron abiertas con
oracion, aunque los sinodos representados en las conferencias
independientes no estaban de acuerdo doctrinalmente. Esto,
sin embargo, ignora la diferencia critica entre aquellas
conferencias interluteranas y conferencias posteriores con
tedlogos de la ELCA y sus cuerpos predecesores durante
principios de 1900, los 1930, los 1960, y hoy en dia.

Las conferencias de los afios 1850 eran para individuos que
estaban “unidos en fe”’ y que aceptaban sin reserva la doctrina
luterana como se expresaba en la Confesion de Augsburgo.
Este era un periodo en el cual los luteranos confesionales en



LA HISTORIA DE LA DOCTRINA
86 DEL COMPANERISMO ECLESIASTICO

los Estados Unidos, estaban andando a tientas para
encontrarse y en el que todavia estaba siendo consolidado un
claro entendimiento de la practica del compaiierismo. Todavia
no estaba claro que cualquiera de los participantes de estas
conferencias estaba cometiendo un error de forma persistente.
Después de que las cosas fueron resueltas y la posicion de los
diferentes sinodos habia sido aclarada, la situacion fue muy
diferente. Después de que se aclar6 que los sinodos
predecesores de la ALC y la ELCA, como los sinodos de Ohio
e lowa, rechazaban la posicion doctrinal de la Conferencia
Sinodica, los representantes de la Conferencia Sinddica ya no
practicaron la oracion conjunta con ellos. Los representantes
de la ALC en los afios 1930 y los representantes de la ELCA
hoy en dia, son voceros para sinodos que han asumido una
posicion publica que estd en oposicion con las enseianzas de
la Biblia. Con ellos no puede haber compafierismo.

No ha habido ningtn interés por parte de la LCMS en los
ultimos afios por discutir estos asuntos con el WELS. Esto no
es necesariamente malo, ya que puede ser mejor para la
LCMS establecer primero un acuerdo interno sobre este
asunto. Por lo tanto, no hay razon actualmente para ser
optimistas en que esta disputa pueda ser resuelta en el futuro
cercano. El WELS solamente puede continuar dando su
testimonio y pidiendo para que por medio del poder de su
Palabra y de su Espiritu, el Sefior restaure el acuerdo en los
principios biblicos que los dos sinodos una vez compartieron.

La iglesia y el ministerio, y los papeles de hombres y
mujeres en la iglesia, son otras dos doctrinas que causan
diferencias no resueltas entre el WELS y la LCMS. Estos
asuntos también tendrian que ser considerados como parte de
cualquier esfuerzo para restablecer el acuerdo doctrinal entre
la LCMS y el WELS, como base para una restauracion del
compaifierismo. No hay sefial de que estos asuntos puedan ser
resueltos en el futuro inmediato.



9

La separacidon entre
el WELS y la CLC (lglesia de la
Confesién Luterana)
con respecto al companerismo
eclesiastico

Aunque el sinodo de Wisconsin habia estado protestando
contra los cambios en la posicion del sinodo de Misuri sobre
el compaierismo por cerca de 25 afos antes de romper el
compafierismo con Misuri en 1961, algunos miembros del
WELS pensaron que la ruptura se hizo demasiado réapido.
Otro grupo grande, sin embargo, estaba igualmente
convencido de que el sinodo de Wisconsin se demoré en hacer
la ruptura. Algunos de ellos estaban tan fuertemente
convencidos de esto, que dejaron el sinodo de Wisconsin y
empezaron un nuevo cuerpo eclesidstico: la Iglesia de la
Confesion Luterana (CLC). El desacuerdo entre el WELS y la
CLC con respecto a la aplicacion de la doctrina del
compaifierismo eclesiastico, constituyd una segunda prueba de
las convicciones del WELS con relacion a esta doctrina.

87
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En retrospectiva es facil argumentar que el sinodo de
Wisconsin se tardo en darse cuenta de lo que estaba pasando
en el sinodo de Misuri. {No podia la gente ver que el sinodo
de Misuri habia abandonado su antigua posicion sobre el
compafierismo? Sin embargo, esto no estaba tan claro en
medio del humo de la batalla.

En 1938, cuando el problema empezd a hacerse publico,
Misuri era considerado como el campe6n incuestionable de la
ortodoxia luterana en el mundo. Habian pasado solamente seis
afios desde que la LCMS habia adoptado la “Declaracion
breve”, un documento que el sinodo de Wisconsin aprobo sin
reservas. Durante las siguientes dos décadas, hubo suficientes
zigzagueos en la posicién de Misuri como para hacer que los
observadores se preguntaran ;cual era su verdadera posicion?
La dificultad era agravada por el hecho de que el sinodo de
Misuri era una casa dividida. Es relativamente facil
determinar la posicion y la actitud de un individuo o de un
pequefio grupo, pero ;como se determina la posicion y la
actitud si el gran grupo diseminado a lo largo del pais esta
compuesto por hermanos débiles o personas que persisten en
los errores? ;Cudl de los puntos de vista contradictorios es el
que representa al grupo? ;Cuando estd claro que la
amonestacion ha sido escuchada y rechazada por el grupo que
esta en error? El desacuerdo con respecto a estas preguntas
llevo a la partida de los miembros de la CLC del sinodo de
Wisconsin durante los afios 1950.

Para 1952, los prospectos de resolver la disputa con Misuri
parecian tan sombrios que delegados del WELS en la reunion
de la Conferencia Sinddica se declararon en estado de
compaiierismo en la protesta contra el sinodo de Misuri. La
convencion de 1953 del WELS recibi6 la recomendacion de
dar por terminado su companerismo con Misuri. Sin embargo,
la convencion en cambio aceptd la sustancia del informe del
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comité que expresaba aprobacion para la declaracion de
nuestros delegados de un companerismo en la protesta el afio
anterior y solicitaba que la reunion de 1954 de la Conferencia
Sinddica dedicara todas sus sesiones a esfuerzos para impedir
el rompimiento inminente. Sin embargo la reunion de la
Conferencia Sinddica de 1954 solamente demostré una vez
mas que la conferencia estaba muy dividida. Sin embargo los
acontecimientos de estos afilos demuestran que el sinodo de
Wisconsin estaba haciendo todos los esfuerzos posibles para
evitar la ruptura.

Las acciones de la convencion de 1955 del WELS, que
siguieron a esta decepcionante reunion de la Conferencia
Sinddica, se convirtieron en la manzana de la discordia entre
el WELS y la CLC. El ELS ya habia suspendido el
compafierismo con Misuri. Ahora la convencion de 1955 del
WELS enfrentaba un dilema. Por una parte, la situacion que
habia producido la fuerte protesta del WELS en 1953, no
habia mejorado desde entonces. Si la convencion de 1955 del
WELS fracasaba en actuar, podia echar por la borda el fuerte
testimonio que habia sido dado por la convencién de 1953.
Muchos delegados temian que el WELS fuera culpable del
unionismo que estaba condenando en Misuri, si no rompia el
compafierismo con Misuri inmediatamente.

Por otra parte, era dificil para los delegados a la convencion
de 1955 declarar con decision que el sinodo de Misuri habia
rechazado la advertencia hecha por la convencion de 1953 del
WELS, ya que el sinodo de Misuri sostuvo convenciones
solamente cada tres afios y no se habia reunido desde la
protesta del WELS en 1953.

Este dilema llevd a las muy debatidas resoluciones del
WELS de 1955. De manera unanime, la convencion adoptéd un
preambulo que reprendid el unionismo de Misuri y lo declard
como la causa para el rompimiento de las relaciones. Pero
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entonces, por un voto de 2 a 1, decidi6é posponer la votacion
final sobre la ruptura del compafierismo. La convencion
entraria en receso y se volveria a convocar después de tener
noticias sobre la convencion de 1956 del sinodo de Misuri.
Unos 50 delegados protestaron formalmente por este
aplazamiento.

En 1956, el sinodo de Misuri declar6 que la insatisfactoria
“Confesion Comun” ya no serviria mas como un documento
de uniodn entre la LCMS y la ALC y expreso su gratitud por
las preocupaciones y exhortaciones del WELS. En respuesta a
estos intentos de acercamiento que se percibieron, la
convencion en receso del WELS, que se volvid a convocar en
1956, nuevamente aplazé una accion final y avalo una reunion
de representantes de la LCMS y el WELS con tedlogos de
iglesias hermanas del extranjero que esperaban servir como
mediadoras en un intento final para resolver la disputa. La
convencion de 1957 del WELS estaba claramente dividida en
si ameritaba una terminacioén inmediata del compafierismo. El
comité avalaba fuertemente la ruptura del compafierismo,
pero después de un largo debate la mocion fue rechazada, 61-
77.

Muchos sintieron que esta accién era un fracaso
pecaminoso en romper con personas que cometen error de
forma persistente. Otros estaban convencidos de que era una
muestra de paciencia tratar con hermanos débiles que todavia
no habian rechazado nuestro testimonio, ya que la discusion
del compafierismo con los representantes de la LCMS todavia
no habia finalizado. Prevaleci6 la opinion de que el trabajo del
nuevo comité establecido por los cuatro sinodos de la
Conferencia Sinoddica todavia no habia finalizado.”

Ya hemos visto que el WELS finalmente rompié el
compaiierismo con Misuri en 1961, después de que los
esfuerzos adicionales de reconciliacion propuestos por la
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convencion de 1957 del WELS fracaso en resolver el asunto.

El no romper el compafierismo en 1955 y en 1957, sin
embargo, se convirtiéo en un factor clave para la salida de la
CLC del WELS. Ya en 1953 habia habido algunas salidas de
miembros del WELS como resultado de no haber roto el
compaiierismo con Misuri. Este éxodo aumentd después de
1955 y 1957. En 1960 estas personas, junto con otros que se
habian ido del ELS por razones similares, formaron la Iglesia
de la Confesion Luterana con cerca de 60 pastores y 9.000
miembros.

El WELS no condend ni condena a aquellos que se fueron
del WELS a causa de que sus conciencias no les permitieron
permanecer en compaiierismo con el sinodo de Misuri. Pero
después de que el WELS rompi6é el compaiierismo con
Misuri, surgi6 la esperanza de que la ruptura con la CLC
pudiera ser reparada, ya que la causa de la division habia sido
eliminada. Sin embargo, ninguno de los intentos de eliminar
esta division ha tenido éxito durante 30 afios.

Con el paso de los afios, el punto de friccion ha sido la
pregunta si hay una diferencia entre el WELS y la CLC en la
doctrina del compafierismo, o si solamente hay desacuerdo
sobre la forma en que el WELS habia aplicado la doctrina a la
terminacion del compaiierismo con el sinodo de Misuri. En
otras palabras, ;el WELS no suspendio6 el compaiierismo con
el sinodo de Misuri en 1955 y 1957 porque tenia una doctrina
defectuosa, que le permitia un compafierismo continuado con
personas que siguen con persistencia en el error, o la demora
se debi6 a una diferencia de opinion sobre si el sinodo de
Misuri habia escuchado y rechazado nuestra exhortacion,
justificando de ese modo la conclusion de que estaba
persistiendo en su error a pesar de la exhortacion?

Aquellos que han sentido que habia una diferencia de
doctrina entre el WELS y la CLC, usualmente han apuntado
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en una de dos direcciones para identificar esa diferencia.
Algunos individuos en el WELS han identificado esa
diferencia como una falla por parte de la CLC para permitir la
amonestacion antes de la terminacion del compafierismo con
una iglesia equivocada. Los individuos en la CLC
regularmente han identificado la diferencia como una
voluntad por parte del WELS de permanecer en
compafierismo con un cuerpo eclesiastico que esta
equivocado, incluso después de que habia sido identificado
que era persistente en su error.

Sin embargo, cuando se reunieron representantes de los dos
cuerpos eclesiasticos, los representantes de la CLC
argumentaron que su iglesia si, permite la amonestacion, y los
representantes del WELS han negado que su sinodo permita
compafierismo continuo con quienes persisten en el error.
Como resultado, los representantes del WELS que se
reunieron con la CLC, concluyeron consistentemente que no
habia diferencia doctrinal, sino una diferencia de aplicacion e
interpretaciones diferentes de los acontecimientos de 1955 y
1957.

Esta creencia de que inicialmente no habia diferencia de
doctrina estaba apoyada por el recuerdo de que el profesor E.
Reim, un importante fundador de la CLC, habia continuado
practicando compaierismo con una congregacion del WELS
por dos afios después de su renuncia como presidente de
nuestro seminario, una accion que con seguridad no habria
realizado si hubiera creido que habia una diferencia de
doctrina. (Una resolucion de la convencion de 1973 del
WELS que se referia a una “diferencia doctrinal” era una
anomalia ya que no reflejaba de forma precisa la redaccion del
informe presentado por la comision del WELS que se habia
reunido con la CLC). Sin embargo, la CLC ha continuado
afirmando que una diferencia de doctrina dividi6 a los dos
sinodos.
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Por esta razon, las conversaciones mas recientes entre el
WELS, el ELS, y la CLC, sostenidas entre 1987 y 1990, se
centraron en el papel de la amonestacion en la terminacion del
compaiierismo con un cuerpo eclesiastico equivocado. Al
principio de las discusiones un representante de la CLC
observd que en los afios anteriores a 1961, habia mucha
confusion y falta de claridad en todos los lados. En una
declaracion conjunta, redactada en abril de 1990 después de
mucho estudio y discusion, los representantes de las tres
iglesias acordaron con la siguiente declaracion:

La amonestacion continta hasta que el individuo o el grupo
que esta en error o bien se arrepienta de su error y se aleje de
€l, o hasta que muestre ser persistente en su error adhiriéndose
a éste en su doctrina y practica publica, exigiendo su
reconocimiento, o haciéndole propaganda y tratando de
persuadir a otros.”

Asi ambas partes estuvieron de acuerdo en la necesidad de
la amonestacion antes de la terminacion del compafierismo.
Ambas partes también aceptaron la siguiente declaracion
sobre la duracion limitada de la amonestacion:

El verbo imperativo ekklinate exige una clara ruptura del
compaierismo con aquellos que con persistencia se adhieren
al error. Cuando se ha establecido que una persona o un cuerpo
eclesiastico estd causando divisiones y ofensas... ensefiando
cosas contrarias a la Santa Escritura, la directriz de apartarse
es tan obligatoria como cualquier palabra dirigida a nosotros
por nuestro Salvador en su santa Palabra. Alegar una deuda de
amor, no puede servir como excusa para posponer una ruptura
en el compafierismo con aquellos que han demostrado no ser
redil débil sino adherentes al error de forma persistente...
Rechazamos el punto de vista de que la decisién de continuar
0 no continuar con la amonestacion, y proceder a alejarse,
debe tomarse con base en un juicio humano subjetivo con
respecto al posible resultado de la amonestacion...
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Rechazamos el punto de vista que permite el uso del juicio
humano para prolongar el compafierismo con quienes
persisten en el error, como contrario a los principios de la
Escritura.”

La aceptacion posterior de esta declaracion doctrinal por
los comités doctrinales de los tres sinodos en sus reuniones de
la primavera de 1990 llevo a la Comision del WELS para
Relaciones Intereclesiasticas a concluir una vez mas que no
habia diferencia de doctrina entre el WELS y la CLC.

Sin embargo, habia una nueva dificultad a resolver. Casi al
final de la reunion que habia redactado la declaracion
conjunta, los representantes de la CLC propusieron una
adicion a la declaracion: un preambulo que se referia a la
existencia de una diferencia doctrinal entre el WELS y la
CLC. Ya que esto pareci6 contradecir la sustancia de la
declaracion en si misma, la cual no reveld ninguna diferencia
doctrinal entre los sinodos, este preambulo no era aceptable ni
para el WELS ni para la ELS.

Para tratar con los recelos planteados por los representantes
de la CLC, los representantes del WELS sugirieron mas tarde
un preambulo diferente, que incluia estas palabras: “Esta
Declaracion conjunta, por lo tanto, ya que ha sido aceptada
por nuestros tres cuerpos eclesiasticos, sustituye cualquier
otra y toda declaracion anterior que pueda o pueda parecer
estar en conflicto con este documento. Cualquier otra y toda
declaracion opuesta o que posiblemente esté en conflicto son
con esta desautorizadas.”

Cuando nuestra comision preguntd a la CLC: ;cudl era la
base para su afirmacion renovada de que hay una diferencia
doctrinal entre la CLC y el WELS?, la CLC no dio una
respuesta directa, sino que simplemente dio copias de viejos
documentos. La convencion de 1992 de la CLC reafirmo la
declaracion de una diferencia doctrinal. Después de este
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impasse, la CLC rompid discusiones con el WELS, y otro
esfuerzo de reconciliacion habia terminado en fracaso.

Recientemente, varios documentos de fuentes de la CLC
han intentado dar una base para el reclamo de que existe esa
diferencia doctrinal. En respuesta a una solicitud de una
congregacion de la CLC de que la CLC declare claramente
cual es la diferencia doctrinal con el WELS, la convencion de
1994 de la CLC adopto las siguientes declaraciones:

En tanto, que el WELS habia ya “sefialado” a la LCMS en
1955 como causante de divisiones y ofensas, sin embargo en
su convencion de 1959 adopt6 el siguiente principio sobre la
terminacion del compafierismo eclesiastico: “Se exige la
terminacion del compafierismo eclesiastico cuando se ha
alcanzado la conviccion de que la amonestacion ya no sirve de
nada y que el hermano que estd en error o el cuerpo
eclesidstico que esta en error exige el reconocimiento de su
error”, y

En tanto, que la CLC se aferra al principio biblico expuesto en
su publicacion oficial “Con respecto al compaifierismo
eclesiastico”, que dice: “Creemos y enseflamos que la
suspension de un compafierismo establecido debera tener
lugar cuando se ha establecido que una persona o grupo esta
causando divisiones y ofensas a través de una posicion falsa en
la doctrina o en la practica”, por lo tanto,

Se resuelve que dejemos que el contraste doctrinal entre estas
dos declaraciones oficiales de los respectivos cuerpos
eclesiasticos se erija como nuestra respuesta al memorial de la
congregacion del Espiritu Santo en Albuquerque, NM.*

Es como si las reuniones CLC - WELS - ELS y el acuerdo
de 1987 1990 nunca hubieran tenido lugar. La posicion del
WELS es tergiversada por el aislamiento de una sola frase de
su contexto, y la declaracion de la CLC ni siquiera menciona
el papel de la amonestacion, lo cual era el punto focal de las
discusiones.
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Un ensayo reciente escrito por un lider de la CLC resume
la posicion del WELS asi: “Estd mal evitar... solamente
cuando llegamos a un juicio subjetivo de que nunca se le hara
caso a la amonestacion (como falsamente ensefian el WELS y
el ELS) [Enfasis afiadido]”.*® Esto es una distorsion de la
posicion del WELS. Nosotros si sostenemos que debemos
determinar si nuestra amonestacion ha sido escuchada y
rechazada, antes de romper el compaferismo, pero no que
debamos juzgar que nuestra amonestacion nunca sera
considerada.

Un ensayo de la conferencia de 1994, escrita por un pastor
de la CLC, resume la posicion del WELS - ELS como
“sefialen, amonesten, y eviten” a los falsos maestros.*
Podemos aceptar este resumen si se entiende que quiere decir:
(1) “sefialen”, es decir, “tengan cuidado con” los falsos
maestros; (2) ‘“amonesten”, amonéstenlos cuando los
encuentran; y (3) “evitenlos” si rechazan su amonestacion. El
mismo ensayo resume la posicion de la CLC como “sefialen y
eviten” sin menciéon de la amonestacion. Este aparente
renacimiento de la antigua interpretacion de la CLC de
“sefialen y eviten” da nueva credibilidad a la antigua opinion
de que la CLC se aparta de la Biblia no dejando lugar a la
amonestacion antes de una ruptura del compafierismo. Esta
posicion de la CLC parece estar basada en una tergiversacion
de la palabra griega traducida “sefialar” en la version King
James de Romanos 16:17. Algunos autores de la CLC parecen
pensar que esto significa: “identifiquen a los falsos maestros e
inmediatamente evitenlos”. Pero en la version King James en
inglés “sefialar” no significa “identificar” ni “marcar como a
las vacas”. Quiere decir “tener cuidado con”. Romanos 16:17
no trata con el papel de la amonestacion. Esto debe ser
determinado por otros pasajes.
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El ensayo de la CLC de 1994 continua para afirmar que una
base para la declaracion de la CLC de que el WELS tiene una
doctrina diferente a la de la CLC es que el WELS nunca ha
adoptado oficialmente la declaraciéon conjunta de 1990
aprobada por representantes del WELS y la CLC. Sin
embargo, esto sucedid porque la CLC rompio las
conversaciones antes de que se pudiera anadir un predmbulo
mutuamente aceptable al documento para satisfacer su
solicitud. Cuando la CLC se negd a continuar con las
discusiones, no habia razon para presentar la declaracion a
una convencion del WELS para su adopcion, ya que no habia
acuerdo entre los sinodos.”’

Es triste que las conversaciones recientes, que empezaron
de forma tan prometedora, fracasaron en producir pasos
concretos hacia eliminar la division entre: el WELS y el ELS
por una parte, y la CLC por la otra. Es doblemente triste que
los voceros de la CLC estén ignorando la declaracion conjunta
que fue aceptada por todas las partes para las negociaciones,
y basando los alegatos de una diferencia doctrinal entre el
WELS y la CLC en una caricatura de la posicion del WELS
que los representantes del WELS no pueden aceptar como
resumen preciso de su punto de vista.
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Trabajando hacia la CELC
(la Conferencia Evangélica
Luterana Confesional)

Los muchos esfuerzos hechos por el WELS durante los 30
afios desde la ruptura con Misuri, para preservar y extender
nuestro compaierismo en todo el mundo, prueban que las
practicas estrictas del compafierismo no llevan al
aislacionismo.

Por 30 afios el Foro Evangélico Luterano Confesional ha
estado reuniéndose de forma regular para preservar y
fortalecer lazos entre el WELS y el Sinodo Evangélico
Luterano (ELS), que habia sido nuestro sinodo hermano ya en
la anterior Conferencia Sinddica.

Desde 1964 hasta 1970, la Comision para Relaciones
Intereclesiasticas del WELS patrocind una “conferencia
independiente” anual para proporcionar a individuos luteranos
que estaban preocupados sobre el deterioro doctrinal de sus
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iglesias, un foro para el mutuo fortalecimiento para que
finalmente pudieran llegar a una unidad completa de doctrina
y practica.

En 1971, el WELS estableci6 compafierismo con la
Federacion para el Luteranismo Auténtico (FAL), un grupo de
congregaciones que dejaron la LCMS por razones
confesionales. En 1975, la FAL se disolvid y la mayoria de sus
congregaciones se unieron al WELS o al ELS.

En 1995 el WELS y el ELS, establecieron compafierismo
con el Sinodo Luterano Confesional (LCS) que fue fundado
como un sitio de refugio para congregaciones que dejaban la
ELCA por razones confesionales.

En el extranjero, el WELS establecid compafierismo en
1974 con la Iglesia Luterana Confesional (a menudo llamada
la LBK por sus siglas en sueco), una iglesia formada por
dedicados cristianos que dejaron las iglesias luteranas
liberales estatales de Suecia y Noruega, por motivos
confesionales.

Desde 1961 los otros esfuerzos de compafierismo del
WELS han estado dirigidos hacia reunir finalmente a todas las
iglesias de todo el mundo que estan en compaiierismo con
nosotros en una organizacion internacional de luteranos
confesionales, la Conferencia Evangélica Luterana
Confesional (CELC). Pero primero, habia un problema
significativo a vencer.

Cuando suspendimos el compaierismo con Misuri en 1961,
tanto el WELS como la LCMS, tenian compafierismo con
muchas otras iglesias luteranas en todo el mundo. Muchas de
ellas eran iglesias de mision de la LCMS; algunas eran
misiones del WELS; al menos una fue resultado de trabajo
misionero conjunto del WELS y la LCMS a través de la
Conferencia Sinodica; algunas eran iglesias independientes.
Ya que el WELS y la LCMS, ya no estaban de acuerdo
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doctrinalmente, habria sido una violacion de los principios
biblicos que estas iglesias permanecieran en companerismo
tanto con la LCMS como con el WELS. En conjunto, las
iglesias de mision naturalmente permanecian con su sinodo
materno, pero fueron necesarios prolongados esfuerzos para
aclarar las relaciones de compafierismo entre el WELS y
varias iglesias independientes.

Los representantes del WELS hicieron largos viajes,
sostuvieron muchas discusiones, e intercambiaron mucha
correspondencia, en sus esfuerzos por preservar nuestro
compaiferismo con iglesias luteranas independientes en:
Alemania, Francia, Bélgica, Inglaterra, Dinamarca, Finlandia,
y Surafrica, después de que estos lazos de compaiierismo
habian sido puestos en riesgo por la ruptura de la Conferencia
Sinddica. Estos esfuerzos finalmente fueron infructuosos ya
que excepto Alemania, estas iglesias escogieron permanecer
en compafierismo con la LCMS.

La experiencia del WELS en Alemania fue una mezcla de
pena y gozo. En 1972, varias iglesias luteranas confesionales
en Alemania occidental se fusionaron en la Iglesia Evangélica
Luterana Independiente, comiinmente llamada SELK por sus
siglas en aleman. En 1973, una reunién en Mequon,
Wisconsin, establecio el acuerdo doctrinal entre los
representantes del WELS y la SELK, pero esta ultima repudio
el acuerdo alcanzado por sus representantes. Esto hizo
imposible que estableciéramos compafierismo con la SELK y
nos forzo a sufrir la pérdida de compafierismo con una de
nuestras iglesias de mision, que se unié al SELK en 1976.

En Alemania oriental, la Iglesia Evangélica Luterana Libre
(ELFC), que habia estado en compaiierismo tanto con el
sinodo de Misuri como con el de Wisconsin desde el siglo 19,
fue aislada en gran parte de los desarrollos de occidente por el
muro de Berlin. Cuando Alemania oriental volvié a ser mas
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accesible, se hizo posible renovar los esfuerzos para aclarar
nuestros lazos de compafierismo con la ELFC. Esta iglesia
tenia compaiierismo tanto con el WELS como con la LCMS,
pero estas dos ultimas no tenian compaferismo la una con la
otra, una situacion llamada compaiferismo triangular. El
resultado de las nuevas discusiones fue que la ELFC rompio
sus vinculos con el sinodo de Misuri y con las iglesias
confesionales europeas que habian permanecido en
compafierismo con Misuri, y restablecid un compafierismo
fuerte y activo con el WELS. La resolucion de este
compafierismo triangular, que habia sido demorado
largamente por el muro de Berlin, abrid el camino para el
establecimiento de la Conferencia Evangélica Luterana
Confesional (CELC), ya que ahora no habia mas iglesias en
compafierismos contradictorios ni con el WELS ni con la
LCMS.

En 1993, fue fundada la Conferencia Evangélica Luterana
Confesional en Oberwesel, Alemania, con 13 iglesias
miembros de: los Estados Unidos, Alemania, Suecia,
Noruega, Finlandia, Puerto Rico, Mé¢éxico, Australia,
Camerun, Nigeria, Zambia, Malawi, y Japon. Esperamos que
esta conferencia continiie creciendo para que sea una fuente
de fortaleza y animo, para los luteranos confesionales en todo
el mundo.

La Comision para Relaciones Intereclesiasticas del WELS,
regularmente recibe averiguaciones de luteranos
confesionales de todo el mundo. Hace todo lo que puede para
ayudarlos a desarrollar una solida posicion y practica
confesional.

El propésito de este relato de los esfuerzos de
compafierismo del WELS durante los ultimos 30 afos, es
demostrar nuestra voluntad de hacer todo lo que podamos
para “cooperar para la verdad” con los luteranos confesionales
en todo el mundo.
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Aplicaciones basicas de los
principios del companerismo
eclesiastico

Repaso de los principios biblicos

Ahora aplicaremos los principios biblicos del
compaiierismo eclesiastico, que estudiamos en la Parte I de
este libro, a diferentes situaciones de la vida de la iglesia. Sin
embargo, antes de considerar estas aplicaciones debemos
repetir brevemente los principios basicos del compafierismo
eclesiastico.

El comparierismo cristiano, se refiere al compaferismo
espiritual que tenemos con Dios y con todos los creyentes, por
medio de la fe en Cristo como nuestro Salvador. Apreciamos
estos compaiierismos como una gran bendicion. Pero aqui,
cuando hablamos sobre poner en préctica los principios del
comparnierismo eclesiastico, nos estamos refiriendo a toda
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actividad en la cual se unen los cristianos con otros miembros
de la iglesia visible, para hacer una expresion conjunta de su
fe.

Ya que no podemos ver la fe en los corazones de las
personas, debemos determinar si practicar o no el
compaiierismo con un individuo o con un grupo, comparando
su confesion de fe con la Biblia. Si los individuos o grupos
estan de acuerdo con respecto a todas las doctrinas de la
Biblia, deben practicar el compafierismo eclesiastico. Si no
estan de acuerdo en la doctrina, no deben practicar el
compafierismo eclesiastico.

El concepto de unidad

Hemos visto que se debe tratar el compafierismo
eclesiastico como una unidad, sin division, en dos diferentes
aspectos. Primero, cuando las doctrinas de la Biblia estan
siendo discutidas para determinar si dos grupos pueden
practicar el compaierismo, se debe tratar toda la doctrina
como una unidad. Ya que todas las ensenanzas de la Biblia
tienen la misma autoridad divina, y nosotros no tenemos
derecho de afadirles ni de quitarles nada, la practica del
compaifierismo eclesidstico debe basarse en el acuerdo en
todas las doctrinas de la Biblia.

Segundo, se deben tratar como una unidad las diferentes
actividades que pueden expresar el compafierismo
eclesiastico. Ya que las diferentes formas de expresar el
compaifierismo eclesidstico (como el trabajo misionero
conjunto, la celebracion de la Santa Cena, el intercambio de
pulpitos, las transferencias de membrecia, y la oracion
conjunta), son simplemente formas diferentes de expresar el
mismo compafierismo de fe, fodas las expresiones del
compaifierismo eclesidstico exigen el mismo grado de acuerdo
doctrinal, es decir, acuerdo en todas las doctrinas de la Biblia.
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Algunas pautas para aplicar los principios

Antes de considerar las aplicaciones especificas de los
principios del compafierismo, consideraremos algunas pautas
generales que deben regir nuestra actitud y nuestras acciones
cuando batallamos con casos especificos.

1. Antes de abordar casos dificiles, debemos estar seguros
de que todas las partes en la discusion entienden y estan de
acuerdo con los principios biblicos, como se expusieron mas
arriba. No podemos hacer aplicaciones solidas sin un
entendimiento claro de los principios. Esto significa que
constantemente estaremos estudiando los principios en la
Biblia, no simplemente recibiéndolos por tradicion.

2. Debemos ser cuidadosos de no permitir que los casos
dificiles establezcan ni modifiquen los principios. No
podemos dejar que: ni los sentimientos, ni las emociones, ni la
razébn humana, nos presionen a una aplicacion particular y
luego reformular nuestros principios para aprobar nuestra
accion.

3. Debemos protegernos contra permitir que las
aplicaciones especificas o los precedentes historicos, se
vuelvan reglas rigidas que gobiernan todos los casos
similares. Debemos evaluar cada caso a la luz de los
principios biblicos.

4. Debemos recordar que hay casos dificiles (casos de
casuistica) en los cuales es dificil determinar qué principio
biblico se aplica. Por ejemplo, ;todavia es tiempo para
advertir, o es tiempo de evitar? En esos casos, cristianos que
piensan lo mismo pueden no llegar a la misma conclusion al
mismo tiempo. Debemos ser cuidadosos en no hacer juicios
precipitados sobre decisiones que otros hermanos cristianos
han tomado en esos casos dificiles. Nosotros podemos no
conocer todas las circunstancias que los llevaron a tomar su
decision. Debemos escuchar con paciencia sus explicaciones.
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5. Cuando estamos frente a un caso dificil, debemos buscar
el consejo de hermanos cristianos y explicar las razones para
nuestras acciones a aquellos que son afectados por ellas.

6. Debemos reconocer que los casos excepcionales pueden
llevarnos a apartarnos de nuestra practica normal, pero
debemos estar en guardia para que las excepciones no sean
utilizadas para menoscabar los principios.

7. Constantemente =~ debemos  balancear  dos
responsabilidades: amonestar pacientemente a los débiles y
separarnos sin demora de los que se aferran al error. ;Cémo
podemos determinar si estamos tratando con hermanos
débiles o con personas que se adhieren de forma persistente a
la falsa doctrina? Esto solamente se puede determinar
examinando su confesion: ;Qué es lo que dicen?, ;Qué es lo
que hacen?, ;Contradice su confesion la Biblia?, ;Estan
dispuestos a aceptar la instruccion y a corregir sus errores?,
(Rechazan la correcciéon y se aferran a su error?, ;Estan
haciendo propaganda de su error?

En este proceso debemos protegernos contra dos tipos de
juzgamiento del corazéon. No podemos decir del penitente:
“No creo que se haya retractado. Es un hipocrita.” Tampoco
podemos decir de la persona que se aferra al error: “Pienso
que realmente es sincero. Tal vez cambiard de opinion algun
dia.” Podemos juzgar solamente por la confesion de la
persona. Si corrige su error, podemos permanecer en
compaiierismo con ¢€l. Si no, debemos separarnos de él.

8. Debemos pedir paciencia y humildad para tratar con los
débiles. Le pedimos a Dios que nos libre: del orgullo, la
impaciencia, y las tendencias legalistas, las cuales pueden
hacer que no tengamos la voluntad para soportar a los débiles.
Sin embargo, mostrar amor por los débiles no significa que
seremos débiles en actuar contra el error, ni siquiera cuando
nuestra accion pueda no ser completamente entendida por
aquellos que tienen un entendimiento débil de los principios.
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9. Debemos tener cuidado de que al tratar con los débiles
nuestra paciencia no se convierta en una fuente de ofensa y
confusion para otros cristianos, que se llevan la impresion de
que estamos aprobando el error. Podemos protegernos contra
esto al mantener informados, a nuestros hermanos y hermanas
en la fe, del progreso de nuestro esfuerzo con la persona en
error.

10. Debemos pedir coraje y capacidad de decision, para
tratar con los que se adhieren al error. Le pedimos a Dios que
quite de nuestro corazén cualquier timidez o deseo de
aprobacion por parte de los hombres, lo cual puede hacernos
dudar de testificar claramente contra el error o hacer que
queramos ceder a los falsos maestros y sus seguidores
(Ezequiel 2:3-7; 3:3-8).

11. Cuando la palabra de Dios es tergiversada en apoyo de
toda clase de falsa ensefianza y conducta vergonzosa,
debemos indignarnos (Salmo 119:129-144).

12. Entonces cuando debamos negarnos a practicar el
compafierismo con quienes se adhieren a la falsa ensefianza,
debemos estar seguros de que todas las partes estan
conscientes de las ordenes especificas de la palabra de Dios,
que hacen imposible que trabajemos junto con esas personas.
La doctrina de Dios estd en juego aqui, no la de nosotros.
Nosotros expresamos nuestra preocupacion por la doctrina,
cada vez que oramos ‘“‘santificado sea tu nombre”. Cuando
practicamos los principios del compafierismo eclesiastico,
estamos obedeciendo el Segundo Mandamiento, el cual nos
ensefa a honrar el nombre de Dios.

13. No debemos considerar nuestra responsabilidad de
practicar los principios del compafierismo eclesiastico como
una carga o un impedimento, sino como un privilegio y una
oportunidad. Aqui hay una oportunidad para mostrar amor por
Dios y por nuestro projimo. Aqui hay una oportunidad de
sufrir por la verdad si es la voluntad de Dios que lo hagamos
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(1 Pedro 4:12-16).

14. Por encima de todo, recuerde que estos no son nuestros
principios del compaiierismo eclesidstico, sino que son los
principios de Dios, revelados en la Santa Escritura. El juicio
humano no puede determinar los principios. Estos son
establecidos por la palabra de Dios. No obstante, el juicio
humano debe evaluar cada situacién para ver qué principios
aplicar a un momento particular. Como con cualquier
aplicacion de la ley y del evangelio, la aplicacion correcta, de
los principios del compafierismo eclesiastico, requiere un
estudio y una préctica de toda la vida. Pedimos a Dios que nos
dé la voluntad y la sabiduria, para aplicar estos principios
fielmente.
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Aplicaciones de los principios

La doble linea encima de este subtitulo tiene un proposito
muy especifico. Enfatiza la importancia de mantener una clara
distincion entre los principios expuestos en la Biblia y la
aplicacion que nosotros hagamos de ellos. Es importante que
no llevemos nuestras aplicaciones a un nivel de igualdad con
los principios biblicos.

Pueden variar la facilidad o dificultad al hacer una
aplicacion. Algunas de nuestras practicas de compafierismo
son simplemente casos actuales de aplicaciones ya hechas en
la Biblia. Por ejemplo, la Escritura afirma muy claramente
que no se debe dar apoyo financiero a los falsos maestros,
entonces obviamente no debemos darle dinero a iglesias
heterodoxas.

En otros casos, no tenemos precedentes claros en la Biblia
ya que estamos tratando con instituciones o situaciones que no
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existian en tiempos del Nuevo Testamento. Por ejemplo, la
Escritura no nos da un criterio especifico para determinar
quién puede asistir a nuestras escuelas primarias luteranas.

A veces los casos estan muy bien definidos. Obviamente no
podemos dejar que un falso maestro predique en nuestras
congregaciones. Otras veces estamos confrontados con
situaciones en las cuales dos o mas principios biblicos parecen
estar en tension. Tenemos la responsabilidad de tratar de
forma paciente con la persona débil que ha caido en el error,
pero igual tenemos una responsabilidad de evitar ofender a
otros cristianos débiles que pueden ser engafados por este
error.

En la siguiente discusion empezaremos con aplicaciones
mas claras que son muy similares a situaciones discutidas en
la Biblia. La segunda parte de la discusion considera casos
mas dificiles, los cuales llamamos casos de casuistica. Esta
parte de la discusion no tiene la intencién de ser un libro de
reglas ni una serie de precedentes legales para tratar todos los
casos similares en el futuro. El objetivo es dar ejemplos de
como tratar esos casos de una forma evangélica. En dos
situaciones que parecen ser bastante similares en muchos
aspectos, puede haber suficientes circunstancias similares que
exijan una accion diferente de nuestra parte (como la
diferencia de tratar con una persona que persiste en el error o
un hermano débil en circunstancias externas similares). Las
aplicaciones sugeridas en este estudio no deben aplicarse de
manera mecanica, sino de manera evangélica.

Aplicaciones basicas del principio:
Todas las expresiones del compaiierismo son una unidad
El uso conjunto de los medios de gracias

Todos los luteranos estan de acuerdo en que todo uso
conjunto de los medios de gracia es una expresion del
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compafierismo. Los  cristianos estan  expresando
compafierismo en cualquier ocasion que se animan unos a
otros adorando juntos (Hebreos 10:24,25; Colosenses 3:16).
Compartir la Santa Cena es obviamente una expresion de
compaifierismo entre los participantes (1 Corintios 10:17). Por
lo tanto, debemos adorar y participar en la Santa Cena
solamente con cristianos con quienes estamos de acuerdo
doctrinalmente. No podemos invitar a predicar en nuestras
iglesias a pastores que rechazan las ensefianzas de la Biblia, ni
nuestros pastores pueden predicar en iglesias heterodoxas.
Esto se aplica tanto a los servicios dominicales regulares
como a servicios especiales de todo tipo. Los cristianos no
deben asistir a la comunidn con congregaciones o individuos,
que se adhieren a la falsa doctrina.

Apoyo financiero

La Biblia claramente afirma que cualquiera que dé ayuda
financiera a un maestro de religion esta expresando
compafierismo con ¢l. Esto se aplica bien, si este maestro es el
propio pastor o alguien cuyo trabajo es realizado en otro lugar.
Los filipenses fueron socios en el trabajo de Pablo mediante el
apoyo financiero que le enviaron (Filipenses 1:5; 4:15). Por
otra parte, aquellos que apoyan o animan a los falsos
maestros, son socios en sus obras malvadas (2 Juan 11). Son
complices de un acto malvado, tanto como el individuo que
conduce el automovil de huida para un ladron de banco o tanto
como quien esconde a un asesino que huye. Por lo tanto,
nosotros no podemos dar ayuda financiera ni ninguna otra
forma de asistencia a: pastores, misioneros, profesores, o
alguna forma de organizacion eclesiastica, que persista en la
falsa ensefianza a pesar de la amonestacion.
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Reconocimiento del ministerio de otros

El compafierismo se expresa en consultas mutuas para
resolver preguntas doctrinales y acordando dividir los campos
de mision (Hechos 15; Galatas 2:1-10). Por lo tanto, nosotros
no participamos en estudios religiosos ni en consultas con
iglesias heterodoxas (excepto en el esfuerzo de eliminar los
errores que los separan de nosotros), ni acordamos dividir las
responsabilidades de mision con ellos.

El compafierismo eclesiastico se expresa en el intercambio
de saludos fraternales. Esos saludos pueden expresarse por
medio: de un apreton de manos (Galatas 2:9); de un beso
(Romanos 16:16); y del intercambio de saludos fraternales, lo
cual es muy comun en las cartas de Pablo (Romanos 16:1-16).
El compafierismo también se expresa en las ‘“cartas de
recomendacion” que son comunes en el Nuevo Testamento
(Romanos 16:1-3; 2 Corintios 8:16-23; 3 Juan 12).

Las practicas de hoy en dia, que son paralelo de estas
costumbres biblicas, son el apreton de manos de
reconocimiento y bienvenida que se da: en una ordenacion, en
una confirmacion, o en la aceptacion de un nuevo pastor en
nuestro sinodo; el intercambio de saludos y elogios, ofrecidos
en los aniversarios o convenciones de la iglesia; la concesion
de cartas de transferencia a otra congregacion; y la
recomendacion de pastores y maestros a otras iglesias. Por lo
tanto, nosotros no transferimos miembros a iglesias
heterodoxas, ni expresamos felicitaciones ni buenos deseos a
las convenciones de esos cuerpos eclesiasticos. Nuestros
representantes pueden asistir a convenciones o reuniones de
iglesias con las cuales no estemos en compafierismo (como la
LCMS) como observadores, con el fin de obtener informacion
precisa y de primera mano sobre lo que esta pasando en esos
cuerpos, pero no participan: ni en la adoracion, ni en las
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oraciones, ni en las discusiones, ni llevan saludos oficiales a
esas reuniones (obviamente hay muchos intercambios de
saludos que no son expresion de compaiierismo eclesiastico,
como un saludo social cuando se encuentra alguien que se
conoce).

Trabajo social

Hoy en dia la cooperacion en el trabajo social cristiano (es
decir, en obras de caridad) a veces se considera una simple
“cooperacion en lo externo”, pero esa no era la forma en que
se consideraba en el Nuevo Testamento. Los macedonios le
suplicaron con urgencia a Pablo por el privilegio de participar
(es decir, tener compaiierismo) en el trabajo social para los
santos de Jerusalén (2 Corintios 8:4). El objetivo de este
trabajo social no era simplemente aliviar las necesidades
humanas, sino juntos glorificar a Dios. “Porque la entrega de
este servicio no solamente suple lo que a los santos falta, sino
que también abunda en muchas acciones de gracias a Dios.
Ellos, por la experiencia de este servicio glorifican a Dios por
la obediencia que profesais al evangelio de Cristo” (2
Corintios  9:12,13). La motivacion espiritual y el
compafierismo, que son parte esencial del trabajo social
cristiano, son enfatizados a lo largo de 2 Corintios 8 y 9.

Por lo tanto, nosotros no nos unimos con iglesias
heterodoxas en el trabajo social ni en la operacion de
instituciones sociales. Cuando la Conferencia Sinddica fue
disuelta, se hicieron arreglos para una disolucion ordenada del
trabajo social compartido. (Por supuesto que es posible hacer
trabajo social, es decir, obras caritativas, por fuera del marco
del compaierismo religioso, como sucede en muchas
instituciones seculares de trabajo social.)
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Oracion

La oracion siempre es un acto de adoracion. No podemos
decir: “Esta oracion es simplemente un acto de amistad o
socializacion”. La oracion siempre es un acto religioso. Por lo
tanto, todas las oraciones deben ser ofrecidas de acuerdo con
los principios biblicos del compaiierismo.

Hay momentos en que orar por una persona es una
expresion de compaiierismo con ella, por ejemplo, cuando se
ora por el éxito del ministerio de un individuo (Romanos
15:30-32; 2 Corintios 1:11), o la oracion sacerdotal de Jesus
(Juan 17). Por supuesto que hay muchas otras circunstancias
en que orar por una persona no es expresion de
compafierismo, como cuando los cristianos oran por los
enemigos de la iglesia o cuando oramos por el gobierno (1
Timoteo 2:1,2). Nuestra oraciéon por los falsos maestros
deberia ser que Dios los lleve nuevamente a la verdad.

Orar en la presencia de una persona no es lo mismo que
orar con una persona. Pablo no dudoé en orar en la presencia
de los paganos a bordo del barco (Hechos 27:35), pero no se
unid a sus oraciones paganas ni les pidié que se unieran a la
suya. La oracion silenciosa simultanea, dentro de un grupo
que no estd unido en doctrina, no es una expresion de
compaifierismo en la oracion.

Sin embargo, orar con una persona siempre es un acto de
adoracion conjunta y por lo tanto un acto de compafierismo.
El desacuerdo entre los sinodos de Wisconsin y Misuri, con
respecto a la doctrina del compafierismo discutida en la Parte
IT de este libro se centraba en lo apropiado de orar con
personas con quienes no tenemos acuerdo doctrinal,
particularmente con los lideres de iglesias luteranas
heterodoxas.

Hay poco tratamiento especifico sobre el tema del
compafierismo en la oracion en el Nuevo Testamento. Como
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mencionamos anteriormente, la oracion simplemente es
tratada como una expresion de compaferismo entre muchas
otras. Los cristianos primitivos “perseveraban en la doctrina
de los apostoles, en la comunion unos con otros, en el
partimiento del pan y en las oraciones” (Hechos 2:42). Sin
embargo, nada en la Biblia sugiere que la oracion debe ser
tratada de forma distinta a cualquier otra expresion del
compaiierismo. Ya que la oracion agradable a Dios siempre
fluye de la fe, cualquier oracion es o bien una expresion de fe
(y por lo tanto un acto de adoracidon), o una abominacion. No
hay punto medio. Si la oracion verdadera es siempre un acto
de adoracion, la oracion conjunta exige la misma unidad de
doctrina que cualquier otro acto de adoracion. “No tener nada
que ver con ellos” y “apartense de ellos” no puede significar
“oren con ellos”. Por lo tanto, nosotros no oramos con
cristianos que se adhieren a la falsa doctrina.



Tratando problemas especiales
y casos dificiles
Parte 1: Situaciones relativas
a nuestros servicios de
adoracion

Recuerde el proposito de los principios
del comparierismo eclesidastico

Cuando nos encontramos luchando con una decision
particularmente dificil con respecto a la aplicacion de los
principios del compaierismo eclesidstico, a menudo es util
recordar el propésito de los principios del compaiierismo
eclesiastico. Los principios no son los fines. Dios nos los dio
para el bien de las almas de las personas. Cuando se estd
luchando con un caso dificil, sopese cada opcion de accion
disponible, honestamente evaluando si ésta promoverd o
actuard en contra de uno de los objetivos basicos de los
principios biblicos del compaiierismo:

1. El amor nos lleva a advertir a quien se adhiere a la falsa
enseflanza sobre sus errores, en la esperanza de que pueda ser
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ganado para el arrepentimiento (Mateo 18:15; 1 Timoteo 1:3-5;
2 Timoteo 2:25,26; Tito 3:10).

2. El amor nos lleva a advertir a otros contra quien esta en
error, para que no caigan victimas de su falsa ensefanza (1
Timoteo 4:1-6; 2 Timoteo 4:2-5; Tito 1:10-14). Tenemos
responsabilidad especial hacia aquellos que son débiles en la fe
(Judas 22,23).

3. Debemos evitar incluso la apariencia de estar de acuerdo
con el error, incluso en asuntos que son adiafora (Galatas 2:3).
Si un falso maestro ensefia falsamente sobre un adiafora, no
estaremos de acuerdo con ¢l aun cuando el asunto en cuestion
sea un adiafora.

4. Debemos alejarnos de los falsos maestros para
protegernos del peligroso veneno del error, que es una amenaza
para nuestra alma (Galatas 5:9; 2 Timoteo 2:17).

En casos dificiles debemos preguntarnos: “;Cual es la mejor
manera en que puedo dar un testimonio claro contra el error: al
falso maestro, a quienes se adhieren a éste y a cualquier otro
que observe mi accion? ;Cual es la mejor manera de ganarlos
para la verdad?”

Algunas dreas dificiles
La comunion cerrada

Los pastores del WELS normalmente dan la comunion
solamente a los miembros de sus congregaciones y a los
visitantes de las congregaciones del WELS y de sinodos que
estén en compaierismo con el WELS. En raras ocasiones,
pueden surgir situaciones poco comunes que permitan una
excepcion a esta practica regular. Por ejemplo, la madre de un
miembro del WELS que pertenezca al sinodo de Misuri visita a
su hija y de repente ésta ultima se enferma de forma critica. Es
hospitalizada y no hay ningun pastor de la LCMS disponible
para ministrarle. Mientras enfrenta la muerte, el pastor del
WELS que la visita en el hospital por solicitud de su hija puede
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darle la comunion ya que sus necesidades espirituales
inmediatas serian la preocupacion primordial.

El escenario privado en el cual ocurre la accion reduce la
probabilidad de la molestia que seria causada por esa accion en
un servicio publico de adoracion. Naturalmente, aplicarian los
requisitos normales de estar correctamente preparado para
recibir la Santa Cena. Por ejemplo, no podemos nunca dar la
comunioén a alguien que no reconoce la presencia del cuerpo y
la sangre de Cristo, porque entonces ¢l o ella para su propio
juicio estarian comiendo y bebiendo.

Al preguntar si es posible justificar esas excepciones a
nuestra practica normal, debemos considerar la evaluacion de
Jestis de un “caso dificil” similar lo cual permiti6 una
excepcion a la ley ceremonial que Dios le habia dado a Israel
(Marcos 2:27). La norma que rige la situacion estaba clara:
quienes no eran sacerdotes no podian comer el pan consagrado
del tabernaculo (Levitico 24:9). Sin embargo, Jests no condend
a los sacerdotes ni a David, por permitir que los hombres de
David comieran el pan sagrado en una situacion de emergencia
(1 Samuel 21:1-6). Ademas, Jesus afirmé que incluso la ley
contra el trabajo el sabado, permitia excepciones para los
sacerdotes que ofrecian sacrificios o para cualquiera que
ayudara a individuos o incluso a animales que estaban
sufriendo. El error de los fariseos fue que habian olvidado que
“el sabado fue hecho por causa del hombre, y no el hombre por
causa del sabado” (Marcos 2:27). No debemos olvidar que los
principios del compafierismo fueron hechos para el hombre; el
hombre no fue hecho para los principios del compaiierismo. Si
recordamos que Dios dice: “Misericordia quiero y no
sacrificios”, no condenaremos a los inocentes (Mateo 12:7).

Algunos autores luteranos de ortodoxia incuestionable, dicen
sobre la Santa Cena que nunca hay una emergencia
suficientemente importante para permitir una excepcion a la
regla, ya que la Santa Cena no es una necesidad absoluta para
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la salvacion. Pero los hombres de David probablemente no se
habrian muerto de hambre en un dia, y la gente que vino a ser
sanada el sabado podria haber esperado hasta el domingo. Sin
embargo, Jeslis no condena las excepciones que fueron hechas
con el fin de ayudarles a estas personas.

Sin embargo, debemos ser cuidadosos con que las
excepciones no supriman el principio ni la practica normal, la
cual aun permanece. Las excepciones se daran normalmente
solo en casos en los cuales podamos establecer que la persona
esta preparada de manera adecuada para recibir la Santa Cena,
pero no hay tiempo para explorar completamente los asuntos
planteados por la afiliacion de la persona con una iglesia
luterana heterodoxa, o si la persona ha perdido la capacidad
mental para entender esos asuntos.

Los casos en los cuales, una persona, por conveniencia,
quiere asistir a la comunion tanto en una congregacion del
WELS como a una congregacion de la ELCA o la LCMS, como
cuando los habitantes del medio oeste de los Estados Unidos
pasan el invierno en el sur del pais donde el clima es mas
agradable o cuando los estudiantes estan lejos en la escuela, no
son situaciones de emergencia. En esas circunstancias le
debemos a la gente un claro testimonio de que no deben tener
un pie en cada campo. Ya que la asistencia a la Santa Cena no
es una necesidad de emergencia, los casos excepcionales seran
muy escasos.

Cuando miembros de otro sinodo luterano que no tenga
compafierismo con el WELS, estén asistiendo a servicios en
una iglesia del WELS, debido a que estan inquietos por el
liberalismo en su iglesia y estén considerando hacerse
miembros del WELS por motivos confesionales, los
animaremos a considerarse miembros comulgantes de su
iglesia actual. Hasta que hayan dado testimonio contra la falsa
ensefianza de esa iglesia, su testimonio no es aceptado, y son,
por lo tanto, obligados a irse. Si estan dejando su iglesia
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anterior por razones confesionales, entenderan y apreciaran
nuestra cuidadosa mayordomia de la Santa Cena, y se daran
cuenta de que no pueden estar a ambos lados de la cerca al
mismo tiempo.

Al determinar casos de compafierismo en la comunion,
debemos considerar todo lo que nos dice la Biblia sobre la
Santa Cena en 1 Corintios 10 y 11. Se trata de la Cena del
Serior, no de la nuestra. Sus instrucciones determinan nuestra
practica. Una persona para asistir a la Santa Cena en nuestras
iglesias, debe: (1) ser creyente en Cristo de tal manera que
pueda recordar y proclamar su muerte, (2) reconocer la
presencia del verdadero cuerpo y la verdadera sangre de Cristo,
de tal manera que no traiga juicio sobre ¢l mismo al comer y
beber, (3) poder examinarse a ella mismo, y (4) tener
arrepentimiento por todos sus pecados. Adicionalmente, debe
estar unido con nosotros en doctrina, de tal manera que
podamos ser verdaderamente “un cuerpo” cuando juntos
comemos y bebemos (1 Corintios 10:17).

Llamamos comunion a la Santa Cena, porque estan
involucradas tres comuniones o compafierismos: la comunion
con Dios por medio de la fe; la comunion del cuerpo y la sangre
de Cristo con los elementos del pan y el vino; y la comunién de
fe, es decir, el compafierismo entre todos aquellos que asisten
juntos. Para participar en la comunion en forma agradable a
Dios, un individuo debe entender y participar en estas tres
comuniones. Aquellos que participan sin ese entendimiento
traen juicio sobre ellos en vez de bendicion.

No permitimos a nuestros nifios que asistan a la Santa Cena
hasta que hayan sido cuidadosamente instruidos y examinados
de tal manera que puedan recibir el sacramento como una
bendicion. Pedimos a nuestros propios miembros anunciar la
comunién y prepararse para asistir. Le debemos el mismo amor
y la misma preocupacion a quienes vienen de fuera. Excluimos
de la asistencia a la comunioén con nosotros a personas que no
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han sido instruidas en nuestras iglesias, no con el fin de
perjudicarlos, sino con el de ayudarlos y protegerlos.

Permitir que la gente asista a la Santa Cena, sin apropiados
conocimiento y preparacion, es tan irresponsable como seria un
médico que dejara todas las medicinas en la mesa de la sala de
espera y le dijera a los pacientes que cogieran lo que quisieran.
Un pastor, como médico del alma, es tan responsable por el
diagnostico y la instruccion cuidadosos de sus pacientes, como
lo es un médico del cuerpo con los suyos. Si la gente asiste a la
Santa Cena en nuestras iglesias sin recibir instrucciones en
nuestras ensefianzas, esto seria tan imprudente como: firmar un
contrato que nunca han leido o unirse a una organizacion sin
saber qué defiende. El amor exige que ejerzamos cuidadosa
mayordomia de la Santa Cena.

Hoy en dia no podemos asumir ni siquiera que aquellos que
vienen de otras iglesias luteranas hayan recibido preparacion
concienzuda para la Santa Cena o instruccion solida en las
ensefianzas de la palabra de Dios. Por esta razéon tampoco
podemos practicar la comunion abierta a todos los luteranos. El
amor nos exige practicar la Santa Cena dentro del circulo
cercano de nuestro propio compaiierismo.

Debido a que nuestra practica de la comunion cerrada puede
convertirse en un asunto muy emotivo para aquellos a quienes
pedimos no asistir a la Santa Cena y para nuestros propios
miembros, cuando les pedimos que sus amigos o su familia no
asistan, es importante que nuestras congregaciones hagan todo
lo que puedan para promover entendimiento de los objetivos
amorosos de nuestra practica y para evitar malentendidos y
molestias. Las siguientes estan entre las formas en las cuales
podemos hacer esto:

1. Debemos dar instruccion continua sobre el significado de
la Santa Cena para que los miembros comprendan por qué la
tratamos con tanto cuidado.

2. Debemos entrenar a los miembros de la congregacion para
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que con anticipacion informen a los visitantes a quienes traigan
con ellos sobre nuestras practicas de comunion, para que los
visitantes no se sorprendan al enterarse que no pueden recibir la
Santa Cena en nuestras congregaciones.

3. Debemos hacer anuncios en el boletin y antes de la
comunion, para que los visitantes entiendan las preocupaciones
amorosas que yacen detras de nuestra practica. Esos anuncios
deben ser redactados cuidadosa y claramente, ya que los
visitantes pueden no entender términos como ‘“‘en
compafierismo con las enseflanzas de esta iglesia” o
“correctamente preparados para recibir la Santa Cena”.

4. El pastor o las personas entrenadas para saludar, pueden
estar disponibles antes del servicio para dar una breve
explicacion a los visitantes. Pueden ofrecer mas tarde explicar
nuestra practica de manera mas completa o pueden darles a los
visitantes un tratado que explique nuestra practica.

(Qué debe hacer el pastor cuando alguien que no reconoce
aparece en el altar? ;Debe darle la comunion a la persona o
pasar de largo? Si nuestra practica de comunion ha sido
explicada con anticipacion como se sugiere mas arriba, el
pastor no tiene que acusarse de una administracion
irresponsable del sacramento si distribuye los elementos a
alguien que no reconoce. En esos casos la responsabilidad recae
en el comulgante. Para evitarle este dilema los visitantes de
congregaciones hermanas deben anunciarse ante el pastor antes
del servicio. El pastor se esforzara para hablar a cualquier
comulgante desconocido después del servicio para aclarar la
situacion. Si aparece en el altar una persona a quien el pastor
sabe que se le ha advertido que no asista, el pastor no le dara la
comunion.

En obediencia a la palabra de Dios, permanecemos en
reverencia y temor reverencial, ante el sacramento del cuerpo y
la sangre de Cristo, entregados y derramada por nosotros.
Como congregaciones y pastores, querremos administrar y usar
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este sacramento como ¢l lo ordena, para que los vinculos de
compaiierismo dentro de nuestras congregaciones sean
fortalecidos. Cuidadosamente, advertiremos a todas las
personas contra la recepcion impropia de este sacramento, y
haremos todos los esfuerzos para evangelizar a otros para
ganarlos para la fe y el arrepentimiento y para prepararlos para
una recepcion beneficiosa de la Santa Cena.

Funerales

Nuestra practica regular es que los pastores del WELS
conduzcan un funeral cristiano solamente para personas que
son miembros de nuestro compafierismo, ya que el funeral
incluye un reconocimiento de la confesion y de la vida cristiana
del fallecido. Esto quiere decir que normalmente enterramos
solamente a miembros de nuestras propias congregaciones. Sin
embargo, pueden surgir circunstancias excepcionales.

Puede suceder que un pastor del WELS estaba ministrando a
un no miembro durante su ultima enfermedad. En respuesta a la
presentacion del evangelio por parte del pastor, ese individuo
por la obra del Espiritu Santo confeso fe en Cristo. Después de
la muerte de la persona, el pastor se entera de que el fallecido
habia sido un miembro nominal de la logia masonica.
Normalmente nuestras iglesias no llevarian a cabo un funeral
cristiano para esa persona, ya que las creencias y practicas
religiosas de la logia masonica contradicen la Biblia. Pero en
este caso, el fallecido no habia tenido oportunidad de “poner su
casa en orden”. Con base en la confesion de fe de la persona, el
pastor que le habia servido podria presidir el funeral, pero para
evitar confusion o molestia, explicaria las circunstancias al
consejo de su iglesia o de su congregacion, y no permitiria que
los masones tuvieran ningun papel en el funeral cristiano.

A veces representantes del ejército o de grupos veteranos,
buscaran dirigirse a los dolientes después del entierro de un
veterano. No hay ningun problema en esto si simplemente le
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ofrecen a la familia una bandera o unas palabras de aprecio por
el servicio del veterano. Pero a veces capellanes militares haran
observaciones que son inapropiadas y en algunos casos incluso
contra la Biblia. La familia y el pastor, deben tratar de evitar
esto, informando respetuosamente a los representantes del
ejército que el propio pastor del fallecido llevarda a cabo el
funeral y que si quieren hablar, deben limitarse a una expresion
de gratitud en nombre del ejército. Si esos capellanes se tratan
de imponer sobre la familia, insistiendo en hablar después de
que el servicio ha terminado, la responsabilidad por sus
observaciones recae en ellos, no en el pastor ni en la familia.
Debido a que la muerte de un ser amado es una situacion
muy emotiva, es importante que los pastores y las
congregaciones, recuerden regularmente a sus miembros sobre
nuestras practicas funerarias y sobre las razones para ellas, para
que la gente no se entere de éstas en la estresante situacion de
tratar de organizar un funeral para un ser amado. Los pastores
también deben hacer todo su esfuerzo para evangelizar a los
parientes no religiosos de sus miembros, mientras todavia estan
vivos, cuando todavia hablarles del evangelio les hara bien.

Participacion en nuestros servicios por parte de personas que
no son miembros

Si es una violacion de los principios biblicos sobre el
compaifierismo que participemos en los servicios de las iglesias
heterodoxas, ;por qué permitimos que miembros de iglesias
heterodoxas o incluso incrédulos estén presentes en nuestros
servicios y que participen en los himnos y oraciones?

Es cierto que estd mal que participemos en: oraciones,
himnos o credos en cualquier escenario de adoracion que apoye
el error o que le conceda iguales derechos a la verdad y al error,
como los servicios de una iglesia heterodoxa o un servicio
ecuménico. Sin embargo, nuestros servicios no son un
escenario comprometedor, ya que no se estan dando derechos
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ni reconocimiento al error. Los visitantes de otra fe que estan
presentes no estan dando su propio aporte a nuestros servicios;
estan recibiendo nuestra doctrina. Estos son nuestros servicios,
no servicios conjuntos. Los visitantes no estan teniendo la
impresion de que no hay diferencias doctrinales que los separen
de nosotros. El hecho de que no puedan tomar la comunioén en
nuestras iglesias, les da un claro testimonio de que no estan en
compafierismo con nuestras congregaciones.

Hay que admitir que tenemos una practica mas estricta con
respecto a la participacion en la Santa Cena, que la que tenemos
con respecto a la participacion en los himnos de la
congregacion. Parte de la razon para esto se relaciona con las
preocupaciones sobre el compafierismo: ir a la Santa Cena es
una confesion muy visible de companerismo con los otros
comulgantes. Esta es una razon por la cual tratamos la Santa
Cena con especial cuidado.

Sin embargo, hay una razén adicional para la comunién
cerrada, es decir, nuestra responsabilidad de estar seguros de
que todos los comulgantes estan instruidos y preparados
correctamente, de tal manera que no tomen parte en el
sacramento para su propio perjuicio, como ya se dijo antes. No
podemos tomar por sentado esa preparacion por parte de la
gente que no es de nuestro compafierismo. Por lo tanto, no
podemos permitirles asistir a la Santa Cena, para que no traigan
juicio sobre ellos mismos con su participacion (1 Corintios
11:29).

Incluso en la iglesia primitiva, las personas que no eran
miembros no estaban excluidas del servicio comun, sino
solamente de la celebracion de la Santa Cena. Nuestra practica
general ha sido la siguiente: objetamos si nuestros miembros
participan en los servicios de los heterodoxos, porque esto da la
apariencia de apoyar la falsa ensefianza; no tenemos la misma
objecion hacia miembros potenciales o visitantes que parezcan
dar aprobacion a nuestros servicios, los cuales no promueven la
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falsa doctrina.

Si los visitantes escogen participar en los himnos o en otros
elementos de nuestros servicios, su participacion puede
implicar una aceptacion de lo que se esta ensefiando. Entonces
los visitantes de otra fe que reconocen esto, pueden y a menudo
es asi, abstenerse de participar en la liturgia o en los himnos,
cuando estan presentes en nuestros servicios para presenciar un
evento como un bautismo. La eleccion es de ellos: participar en
la adoracion que es ofrecida con base en nuestra confesion, o
abstenerse de la participacion, ya que no estdn seguros de
nuestra posicion.

Diferentes participaciones en la adoracion

La participacion en la adoracion de: miembros del coro,
organistas, directores de coro, solistas, etc., parece caer en una
categoria que esta entre recibir la Santa Cena y cantar himnos.
Su participacion en la adoraciéon no requiere de preparacion
espiritual apropiada de la misma manera que participar en la
Santa Cena, pero estas cosas son un testimonio publico mas
visible del compafierismo que sentarse en la banca y participar
en los himnos. Instamos a los miembros a unirse al coro como
una forma de expresar su fe y de servir al Sefior. Queremos que
nuestros musicos de la iglesia sean ministros comprometidos de
la musica que puedan hacer mas que una contribucion
mecanica a la adoracion de la iglesia. Los musicos de la iglesia
son representantes publicos de la misma, con un papel publico
importante. Por lo tanto, deben ser miembros de la
congregacion o de su compafierismo.

Una consideracion secundaria, y practica, es el efecto que
nuestra practica pueda tener sobre miembros potenciales
indecisos o titubeantes. Si permitimos a personas que no estan
listas todavia para hacer un compromiso con la membrecia
participar en los ministerios de la congregacion como si fueran
miembros, podemos estar animandolos para continuar con su
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indecision. Negarles los privilegios de la membrecia, les dejara
claro que no pueden continuar saltando la cerca, sino que deben
decidir. Permitirles hacer un compromiso con el servicio a la
iglesia, antes de estar siquiera comprometidos a unirse a ella, es
montar el caballo antes de ensillarlo. Sin embargo, puede haber
circunstancias excepcionales en las cuales a una persona
comprometida se le puede permitir unirse a la congregacion o
servir en formas especiales, antes de completar todas las clases
de una clase de membrecia. Con estos casos se trataran
individualmente.

Sin embargo, en la vida real las disputas que surgen con
respecto a la participacion musical de personas no miembros en
nuestros servicios raras veces se deben a la presencia de esos
buscadores sinceros, que vienen a la congregacion a recibir
instruccion en la verdad. Los problemas con mas frecuencia se
deben a una de dos causas. Primera, que alguien ha concluido
que la congregacion no tiene musicos adecuados entre sus
miembros y que debe buscar en otro lugar para encontrar
competentes organistas y directores. Esos musicos pueden ser
contratados con base en la logica de que solamente son
mecanicos que presionan las teclas y cobran su salario. Si todas
las partes comparten este entendimiento del trabajo, tal vez
pueda argumentarse que esta practica no es diferente de
contratar un conserje, pero ;realmente es cierto que realizar la
adoracion es una funcion mecanica similar a barrer el piso de la
iglesia? Es dificil entender coémo alguien puede encontrar
mucho gozo o satisfaccion en un acuerdo como ese. En esos
casos, seria sabio que las congregaciones se detuvieran y se
preguntaran: “;Estamos poniéndonos en contacto con musicos
que estan fuera de nuestro compafierismo para llenar nuestras
necesidades musicales o nuestros deseos musicales? ;Nuestros
servicios seran un mejor testimonio para nuestra fe si servimos
al Sefior con agrado con los mejores talentos que nos ha dado o
si contratamos los mejores talentos disponibles, incluso si eso
significa buscar fuera de nuestra fe?” Si el Sefior no nos ha
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dado a nadie que pueda cantar o dirigir, tal vez no es tiempo de
que tengamos un coro (el rapido desarrollo de musica
computarizada de alta calidad pronto disminuira la percibida
necesidad de buscar fuentes externas para la musica).

La segunda gran fuente de conflicto es el deseo de los
miembros de que no miembros participen en matrimonios y
eventos similares. Aqui de nuevo podemos hacer la misma
pregunta anterior: “;Queremos que esta persona participe para
solucionar las necesidades musicales o los deseos musicales?
(El servicio de matrimonio sera un mejor testimonio de nuestra
fe si usamos los talentos que Dios nos ha dado dentro de nuestra
compaferismo de fe o si ponemos nuestro deseo por belleza
musical por delante de dar un testimonio sin ambigiiedad de la
verdad?” Si la razon para querer que personas no miembros
participen en este servicio no es la calidad musical, sino la
amistad, entra a jugar un segundo factor. ;Hay una falta de
voluntad para dar un testimonio claro y honesto a los amigos y
familiares con respecto a las diferencias doctrinales que nos
dividen? ;Realmente es amor por nuestros amigos permitirles
tener la impresion de que las diferencias doctrinales que nos
dividen no son tan importantes? Si hay diferencias doctrinales
que nos separan de aquellos que desean participar en el
matrimonio, el amor exige que les demos un claro testimonio
de la seriedad de la diferencia doctrinal, que evita que tengan
un papel visible y activo en un servicio de la iglesia.

Podemos ayudar a nuestros miembros y a sus amigos, a
entender las razones de nuestra posicion si damos una
instruccion regular y clara sobre la naturaleza de un matrimonio
en la iglesia. {Qué sucede en un matrimonio llevado a cabo en
la iglesia? La palabra de Dios se proclama, oramos, alabamos a
Dios, y declaramos que tenemos la intencion de obedecer la
voluntad de Dios. Por lo tanto, un matrimonio en la iglesia no
es diferente de ningun otro servicio de adoracion, excepto que
la palabra de Dios y nuestra adoracion, son aplicadas muy
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directamente al matrimonio de dos personas.

La Biblia nos ensefia que solamente la gente que esta de
acuerdo con las ensefanzas de la iglesia debe liderar sus
servicios. /No seria extrafio que invitdramos a alguien que no
esta de acuerdo con nuestras creencias a que nos hablara sobre
el mensaje de la palabra de Dios? ;No es igual de extrafio
invitar a esa persona a cantar un mensaje de la palabra de Dios
0 a que nos recuerde ese mensaje tocando las melodias que lo
traen a nuestras mentes? Por esta razon, nuestra practica es no
permitir que personas de fuera de nuestro companerismo sirvan
como organistas ni solistas, durante los servicios de nuestras
iglesias.

La practica de permitir antes de la invocacion o después de
la bendicion ese tipo de participacion en un matrimonio por
parte de no miembros, la cual unas pocas congregaciones
aparentemente han adoptado, no debe ser recomendada porque
con demasiada facilidad se convierte en una manera de evadir
el asunto. ¢Es valido reclamar que la musica que se toca
inmediatamente antes y después del servicio no es parte de la
adoracion? Si la musica ha sido bien escogida, el organista ha
empezado nuestra adoracion de Dios incluso antes de que
cualquier miembro de la fiesta de bodas haya entrado a la
iglesia. El segundo problema es que ese tipo de practica puede
facilmente dar la impresion de que estamos mas preocupados
por mantener la letra de una ley arbitraria que de lo que estamos
por cumplir el proposito evangelio de nuestra practica del
compaiierismo, la cual es dar un testimonio claro contra la falsa
ensefianza. (Es realmente amor por los amigos y la familia
dejarlos pensar que las diferencias doctrinales que nos dividen
no son tan perjudiciales, y que practicar los principios biblicos
del compafierismo eclesiastico es una carga que buscamos
evadir?

Cuando los pastores dan instruccion: cuidadosa, amorosa, y
continua, sobre los principios biblicos del compafierismo
eclesiastico, es menos probable que se tenga que tratar con
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estos problemas en ocasiones emotivas como bodas y funerales,
cuando existe gran presion de ceder para evitar el conflicto. Sin
embargo, debe saberse que nuestros principios y practicas de
compaifierismo, seguirdn siendo ofensivas para muchas
personas, al igual que lo son muchas otras partes de la palabra
de Dios.

Servicios para nifios y coros de colegios

Muchas de nuestras congregaciones no impiden a los hijos
de no miembros cantar en la iglesia, en ocasiones como un
servicio después de la finalizacion de la escuela biblica
vacacional. ;jPodemos justificar esta discrepancia de nuestra
practica con respecto a los musicos de la iglesia que acabamos
de discutir? Normalmente esta claro para todo el mundo que los
nifios simplemente estan presentando lo que se les ha ensefiado
en clase. Ellos no son predicadores independientes que se
adhieren a un mensaje diferente al de la congregacion. Son
aprendices que reciben instruccion de la congregacion. Si surge
una situacion en la cual los padres bautistas dijeran: “Pensamos
que es excelente que nuestro hijo pueda venir a su escuela
biblica vacacional todos los veranos y que cante en su servicio
aun cuando estamos en desacuerdo con su doctrina sobre el
bautismo”, no permitiriamos que su hijo participara, ya que
tendriamos que dar un claro testimonio contra este error.

El objetivo de los principios del companerismo eclesiastico,
no es evitar que la gente: escuche, acepte, y proclame, la
verdad. Es dar un claro testimonio contra la falsa ensefianza. En
un dado caso si recordamos generalmente tendremos una buena
idea de la accion que debemos emprender.

Preguntas similares surgen sobre las actividades de
estudiantes no miembros en nuestras: escuelas primarias,
secundarias, y universidades. ;Pueden estos estudiantes
participar en servicios en: capillas, presentaciones corales, y
similares? Aqui la raiz del problema a menudo yace en parte en
la falta de claridad con respecto a la politica de inscripcion.



ILLAS APLICACIONES DE LOS PRINCIPIOS
132 DEL COMPANERISMO ECLESIASTICO

(Los no miembros de nuestras escuelas son un potencial de
evangelismo, es decir, aprendices voluntarios a quienes
estamos instruyendo con la esperanza de que sean ganados para
nuestro companerismo? Si es asi, ellos pueden participar en las
actividades de la escuela en la misma forma en que participan
los visitantes en la adoracion congregacional, como se discutio
antes.

Si, por otra parte, estos estudiantes y sus padres, son
cristianos que tienen convicciones doctrinales que no estan de
acuerdo con nuestra posicion, que tienen la intencién de
mantener su compafierismo actual, pero que estan dispuestos a
pagar por los servicios de nuestra escuela por los beneficios
educativos, entonces no debemos tratarlos como si estuvieran
en compafierismo con nosotros, porque entonces estamos
enviando sefales contradictorias y confusas. También debemos
examinar honestamente nuestras razones para permitir su
inscripcion en nuestra escuela bajo esas circunstancias.
(Estamos tratando de ganarlos para que se salgan de sus
iglesias heterodoxas? ;Les estamos dando servicios educativos
a cambio del pago de una tarifa como una forma de aumentar el
ingreso de nuestra escuela? Si simplemente les estamos
proporcionando servicios educativos a cambio del pago de una
tarifa, hariamos bien en preguntarnos si ésta es una funcion
valida de nuestras escuelas cristianas.

En resumen, debemos tratar a los estudiantes no miembros
en la misma forma que tratamos a los visitantes a una
congregacion. Si son prospectos de mision que estan siendo
instruidos en la verdad, ellos pueden participar en el programa
regular de instruccion y adoracion, pero no deben tener un
papel de liderazgo en la adoracion ni servir como
representantes publicos de la escuela, como, por ejemplo, lo
son los coros que van de gira. Ya que nuestra preocupacion
principal en la practica del compaferismo eclesidstico, es un
claro testimonio publico de la verdad, hay alguna diferencia
entre los servicios de capilla en casa por una parte, y los
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conciertos publicos o las giras a congregaciones por la otra,
pero de la misma manera incluso los eventos internos dan un
claro testimonio: a todos los estudiantes y padres, a miembros
y no miembros.

La misma practica general seria aplicable a las: escuelas
primarias, secundarias, y universidades. Nuestro seminario esta
en una situacion diferente porque existe para el solo propodsito
de preparar pastores para las iglesias de nuestro companerismo
confesional. En casos muy excepcionales un estudiante que
vino a nosotros por razones confesionales puede ser admitido
antes de haberse unido a una congregacion del WELS. Pero en
publico €l no puede representar al seminario ni a la iglesia,
incluso en papeles como la ensefianza practica, hasta que haya
sentado su clara posicion confesional por medio de su
membrecia a la iglesia. En esos casos de transferencia a nuestro
seminario por razones confesionales, es normal que las
preguntas sobre la membrecia del estudiante y su posicion
confesional, sean resueltas antes de la inscripcion. No
aceptamos estudiantes de fuera de nuestro compafierismo que
estan buscando una educacion teoldgica general.

Padrinos y testigos de bautismo

Los padrinos de bautismo, es decir, aquellos que prometen
criar al nino en las verdaderas ensefanzas de la Biblia, deben
ser miembros de nuestro compafierismo. Aquellos que
simplemente son testigos de que el bautismo se realizd6 no
tienen que ser de nuestro compafierismo. Si se usan padrinos,
debemos instruir a los posibles futuros padres sobre el valor y
la importancia de escoger padrinos que califiquen para ser una
influencia cristiana positiva para el nifio, especialmente si los
padres mueren. El nuevo orden bautismal en el himnario en
inglés Christian Worship (Adoracion Cristiana), que enfatiza la
responsabilidad de la congregacion y de los padres y quita
énfasis en el papel de los padrinos y testigos, probablemente
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reducira problemas con este asunto.

Un papel no confesional estd involucrado en el hecho de ser
testigo de una boda, asi que los principios de compaiierismo no
entran en juego al escoger los miembros de una fiesta de bodas.

Recibir fondos de fuera de la iglesia

A veces la iglesia recibe fondos de fuera de su membrecia.
Estos pueden ser ofrendas entregadas por visitantes, o pueden
ser regalos o donaciones ofrecidas: por fundaciones, por
corporaciones, o por el gobierno. En algunos casos los regalos
son ofrecidos de forma espontanea. En otros casos la iglesia
puede buscar estas donaciones o hacer una solicitud formal
para donaciones que se ofrecen. ;Como se relaciona la
recepcion de estos regalos con los principios del compafierismo
eclesiastico?

Primero, con relacion a los regalos de parte de individuos: no
tenemos que rechazar las ofrendas hechas por los visitantes,
pero debemos ser muy cuidadosos para que los no miembros no
se lleven una impresion equivocada con respecto a la
motivacion para el dar cristiano. Si el regalo es motivado por el
deseo de ganar la salvacion, debemos advertir a la persona
contra esa forma de dar y podemos tener que rechazar el regalo
para dejar claro este punto. Por ejemplo, si una persona
excomulgada ofreciera un gran regalo a la congregacion, que lo
disciplin6, con el fin de expresar su actitud de que “no soy
suficientemente bueno para ustedes, pero apuesto que mi dinero
si lo es”, la congregacion debe rechazar el regalo para dejar
claro que “no [buscamos] lo vuestro, sino a vosotros” (2
Corintios 12:14). Si no esta claro cuales son las motivaciones
de los no miembros para dar estos regalos, pregunteles. No
podemos dejar que el deseo de recibir un regalo se interponga
en el camino de un claro testimonio al que lo da.

Si estan involucradas fundaciones o corporaciones, a
menudo la situacion se vuelve mas turbia. El menor problema
es cuando las corporaciones simplemente ofrecen un programa
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de donaciones de contrapartida de sus empleados o clientes,
que asumen una responsabilidad personal por el lugar a donde
va la donacion y por como se usa. Por ejemplo, una inversion
en un fondo mutuo puede llevar con ella la oferta de dar, hasta
un cierto limite, una donacion que el inversionista hace a una
universidad o a una iglesia. Estas donaciones de contrapartida
son una devoluciéon extra a la inversion, un incentivo para
mantener esa inversion. Ni el inversionista ni la escuela tienen
ningin companerismo religioso con la compaiiia.

Pero, ;qué pasa si la corporacion se toma la responsabilidad
de determinar a donde van las donaciones? Entonces ellos
ciertamente deben aceptar una medida de responsabilidad por
como se usan esos fondos. Surgen mas problemas si el grupo se
promueve como asociacion religiosa que esta participando en el
trabajo de la iglesia. ;Son los regalos publicitados como un
servicio espiritual ofrecido por la corporacion y sus miembros?
Estas practicas plantearian preocupaciones validas sobre qué
tan apropiado es recibir fondos de esa clase de corporaciones o
fundaciones.

La mayor parte de la preocupacion y controversia sobre este
asunto en el WELS, ha involucrado donaciones recibidas de
dos compaiiias luteranas fraternas de seguros, la Asociacion de
Ayuda para Luteranos (Aid Association for Lutherans — AAL,
por sus siglas en inglés) y la Hermandad Luterana (Lutheran
Brotherhood).

No hubo problema antes de 1961, cuando la AAL servia
solamente a miembros de la Conferencia Sinddica y la
Hermandad Luterana servia a miembros de otras iglesias
luteranas. Sin embargo después de la disolucion de la
Conferencia Sinodica la AAL decidié servir a luteranos de
todos los cuerpos luteranos. Esto planted problemas ya que los
estatutos internos de la AAL implicaban compaferismo entre
sus miembros. En 1973, como resultado de esta falta de
claridad, la conferencia de presidentes del WELS declar6 una
moratoria en solicitar las donaciones de la AAL.
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Posteriormente, la AAL cambid sus estatutos internos para
eliminar las implicaciones del compaferismo. Entonces la
moratoria fue levantada. En 1979, la convencion del WELS
acepté un extenso informe sobre este asunto.*® El informe
concluy6 que recibir donaciones de ese tipo de corporaciones
no implica en si mismo compafierismo con las corporaciones ni
con las otras organizaciones que reciben donaciones de ellos.
Sin embargo, el informe también advirtié6 que es necesaria la
vigilancia, no sea que esas donaciones eliminen la mayordomia
cristiana o den la impresion de unidad y compaiierismo donde,
de hecho, no existen. El informe también expreso preocupacion
porque la publicidad de la compania a veces da la impresion de
compaifierismo, contrario a las afirmaciones explicitas de los
estatutos internos.

El informe de 1979 también concluy6 que la declaracion de
proposito de la Hermandad Luterana, implicaba un
compaifierismo espiritual entre sus miembros y que por lo tanto
el WELS no deberia buscar donaciones de esa organizacion.
Las declaraciones de la Hermandad Luterana fueron cambiadas
mas tarde, y desde entonces las instituciones del WELS han
recibido donaciones de ellos. En ambos casos, el WELS dejo
constancia de que estaba listo a abandonar regalos que llevaran
con ellos una implicacion de compaiierismo donde no existia
ninguno. El primero de enero del 2002, las dos compaiiias
luteranas fraternas de seguros, AAL y LB, se juntaron en una
compaiiia bajo el nombre de Thrivent Financial for Lutherans
(Thrivent Financiero para Luteranos).

Conclusion

En todas estas situaciones nuestra preocupacion principal es:
“;Como podemos dar el testimonio mas claro de la verdad,
tanto a los débiles como a los fuertes, tanto a las personas que
estan en error como a las que se adhieren a la verdad?”
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Tratando problemas especiales
y casos dificiles
Parte 2: Trabajando con otros

Asistencia a los servicios de iglesias heterodoxas

Debemos adorar solamente con aquellos con quienes
estamos de acuerdo en la doctrina. Una persona puede estar
presente en servicios de iglesias heterodoxas por razones
diferentes a la adoracion, por ejemplo, para asistir a la boda o
al funeral de un familiar o amigo, o para observar la adoracion
de ese cuerpo eclesiastico con el fin de obtener informacion
correcta sobre éste. Pero en estos casos el observador no debe
participar: ni en la adoracidon, ni en los ritos, ni en las
oraciones, del grupo heterodoxo.

1 Corintios 8:10 (“Si alguien te ve a ti, que tienes
conocimiento, sentado a la mesa en un lugar dedicado a los
idolos, la conciencia de aquel, que es débil, ;no sera
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estimulada a comer de lo sacrificado a los idolos?”’) puede ser
simplemente una pregunta retdrica en relacion con algo que
nunca debe suceder, pero que puede referir a una situacion
real en la cual un cristiano fue invitado por los amigos o la
familia a asistir a un banquete en uno de los salones de un
templo pagano, que servia para una funcion similar a nuestros
salones de banquetes alquilados. No necesariamente habria
nada malo con esa asistencia, mientras no llevara a los
cristianos débiles a pecar contra sus conciencias comiendo
carne sacrificada a los idolos. Pero 1 Corintios 10:14-21,
afirma muy especificamente que los cristianos no deben
participar en ninguna comida que sea rito que dé honor a un
idolo.

En su regreso a su tierra natal, después de haber sido
sanado de su lepra por Eliseo, los deberes de Naaman como
oficial del gobierno sirio le exigian entrar a los templos
paganos en compaiia del rey. Cuando el rey, que estaba
apoyado en el brazo de Naaman, se inclind ante el idolo,
Naamdan también tuvo que inclinarse, pero su inclinaciéon no
fue para adorar al idolo Rimon. Eliseo le dijo: “Ve en paz”.
Naaman hizo una clara confesion de su nueva fe haciendo
sacrificios solamente al Sefior de la tierra que habia traido
consigo de Israel (2 Reyes 5:15-19).

Cuando nos encontramos en circunstancias similares a las
de Naaman, debemos hacer todo lo que sea necesario para dar
un testimonio claro. No debemos participar en las oraciones
de las iglesias heterodoxas. Normalmente nosotros no
uniriamos nuestras manos ni inclinariamos nuestras cabezas
como si estuviéramos orando. No doblariamos nuestras
rodillas ni nos persignariamos durante las oraciones a Maria
ni a los santos. Puede haber otras circunstancias en las cuales
se pueda permanecer parado durante las oraciones sin dar una
sefal confusa a los que adoran. En parte dependeria de si el
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visitante y su propdsito para estar ahi son conocidos por los
que adoran. Una persona haria cualquier cosa que expresara
un mensaje cortés de no participacion.

Asistencia a colegios con filiacion religiosa

Algunas veces los miembros del WELS pueden querer
asistir a escuelas que tienen algun tipo de filiacion religiosa.
(Los involucra esto en el compaferismo religioso con las
iglesias que patrocinan esas escuelas?

A veces la escuela puede ser una universidad o una
institucion de educacion superior, como: Marquette, St. Olaf,
o una de las Concordia, que tiene una filiacion religiosa pero
que acepta a todos los estudiantes en sus programas
académicos con base en el “pago por los servicios”. Muchos
miembros del WELS asisten a esas instituciones. Podemos no
estar felices con estas elecciones en casos en los cuales los
estudiantes pueden asistir a una de las instituciones del
WELS, pero no necesariamente hay involucrado un
compafierismo. La asistencia a servicios de capilla y la
participacion en la adoracion, sin embargo, involucraria
compaierismo y debe evitarse. Tomar una clase de religiéon no
necesariamente involucraria compafierismo, pero podria ser
un peligro para la fe de una persona, al igual que podrian serlo
muchas clases en una universidad secular.

A veces, en areas donde no existen escuelas del WELS y las
escuelas publicas son indeseables, los padres del WELS
pueden querer que sus hijos asistan a una escuela cristiana
primaria o secundaria. Ellos a veces sienten que estan
enfrentados con una eleccion entre dos males, una escuela
publica que promueve los valores no cristianos o una escuela
religiosa que puede enredarlos en un compafierismo que no
estd de acuerdo con la Biblia. Hay que admitir que esta es una
situacion muy dificil. Puede ser que ninguna opcion sea
agradable a Dios. Tal vez las opciones sean: la ensefianza en
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el hogar, una escuela preparatoria, o incluso mudarse.

Pero suponiendo que las Unicas opciones viables son la
escuela publica o la escuela religiosa, ;entonces qué?
Debemos distinguir entre situaciones que pueden
confrontarnos con la tentacién o con el peligro a nuestra fe, y
situaciones que nos exigen pecar. Dios bien puede exigirnos
que enfrentemos la tentacion y que la derrotemos. El no nos
exige que pequemos. Miremos las dos opciones bajo esta luz.

Ninguna escuela publica obliga a los estudiantes a creer en:
el humanismo, la evolucion, o en la moral anti-cristiana (por
ejemplo, en cuanto al sexo o el aborto), pero el curriculo
exigido puede forzarlos a estar expuestos a maestros y
materiales que defienden esos puntos de vista. Estar expuesto
a estos puntos de vista puede ser un peligro, pero no es un
pecado en si mismo. De hecho, puede ser una oportunidad
para testificar en contra de esas posiciones. Los estudiantes y
sus padres, no tienen que aceptar ni practicar estos puntos de
vista. Deben oponerse a su inclusion en el plan de estudios y
buscar ser excusados de la exposicion a éstos.

En una escuela religiosa no luterana, los nifios también
pueden estar en peligro por la exposicion a la ensefanza
contraria a la Biblia. Esa falsa doctrina sutil puede ser mas
peligrosa para la fe que los errores mas crasos y obvios, que
estan presentes en algunas escuelas publicas. Por lo general
los nifios que asisten a una escuela religiosa privada han
renunciado a cualquier derecho a oponerse o a contradecir las
ensenanzas de esa escuela. Si la escuela, como condicion para
la asistencia, exige que los niflos participen en una adoracion
que viola los principios biblicos del compafierismo, esto no
solamente expone al nifio al peligro, también le exige que
peque. Un padre no puede aceptar ni permitir esto.

Limitados a las elecciones descritas antes, yo utilizaria la
escuela publica, pero: buscaria cuidadosamente informacion
sobre lo que se estuviera ensefiando, hablaria en contra de
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aquellas clases que presentan material no biblico, buscaria
sustituciones en los casos en que fuera posible, y ensefaria a
mis hijos la verdad que contradice esas ensefianzas.

A veces situaciones dificiles como esta son asunto de
juicio. Dos parejas de padres cristianos en ambientes muy
similares pueden llegar a diferentes conclusiones. En esas
situaciones debemos ser cautelosos sobre el juzgar las
decisiones que otros han tomado. Los casos dudosos no son
una situacion para ejercer la disciplina de la iglesia. Cuando
estemos confrontados con este dilema, debemos: informarnos
completamente, discutir nuestra situacion con algunos amigos
cristianos de confianza, y tomar la mejor decision que
podamos, confiando en la promesa del Sefior: “No os ha
sobrevenido ninguna prueba que no sea humana; pero fiel es
Dios, que no os dejard ser probados mas de lo que podéis
resistir, sino que dara también juntamente con la prueba la
salida, para que podais soportarla.” (1 Corintios 10:13).

Trabajar para instituciones religiosas

A veces nuestros miembros son empleados por: iglesias,
escuelas religiosas, o instituciones afiliadas a una iglesia.
Usualmente muchos de estos trabajos, como los de conserje, 0
secretaria, y servicios de alimentacidon, no involucran
compaiierismo religioso. A veces nuestras iglesias y escuelas
emplean a no miembros en estos trabajos. En algunos de estos
casos también pueden entrar en juego las leyes civiles que
exigen la no discriminacion en la contratacion.

Otros trabajos, como la ensefianza o el liderazgo musical,
pueden involucrar a un trabajador en el ministerio religioso de
la iglesia o pueden requerir participacion en el culto. Aceptar
ese tipo de trabajos entonces involucraria comprometer los
principios de compafierismo.

Otros casos pueden no ser claros, como algunos trabajos de
enseflanza o entrenamiento. En esos casos la persona debe
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examinar cada situacion considerando sus propios pros y
contras. ;Coémo define el trabajo el empleador? ;Cuales son
los requisitos del trabajo? No podemos necesariamente asumir
que los requisitos del trabajo son los mismos que existirian
para una posicion similar en nuestras iglesias.

A veces las situaciones ambiguas son un asunto de juicio.
Dos cristianos en circunstancias muy similares pueden llegar
a conclusiones distintas. Como se dijo antes, en esas
situaciones debemos ser prudentes sobre el juzgar las
decisiones tomadas por otros. Los casos dudosos no son un
sitio sabio para ejercer la disciplina de la iglesia.

Testimonio pubico y conferencias
con iglesias heterodoxas

Siempre debemos estar listos a dar claro testimonio de la
verdad cuando quiera que tengamos la oportunidad, incluso
ante grupos e individuos que se oponen a la verdad. Pablo
estuvo listo para testificar y para defender la verdad, incluso
en templos paganos y en sinagogas hostiles, pero nunca
negocié la verdad para ganar una audiencia, y se retird de
quienes rechazaron su testimonio.

Ejemplos de situaciones en las cuales podemos tener la
misma oportunidad para testificar de la verdad son: (1)
“conferencias independientes” con luteranos individuales que
tienen un interés genuino en ser informados sobre las
diferencias doctrinales entre sus sinodos y el nuestro; (2)
discusiones doctrinales, por fuera del marco del
compafierismo, con cuerpos eclesidsticos que no tengan
compaferismo con nosotros; o (3) presentaciones de nuestras
creencias a un grupo no cristiano.

En una conferencia independiente, los individuos que creen
que pueden estar de acuerdo en doctrina o que pueden llegar
a estar acuerdo en la doctrina, se relinen para discutir esas
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doctrinas que parecen ser puntos de diferencia que separan sus
respectivos cuerpos eclesiales. Ellos no representan a sus
cuerpos eclesiasticos. Nuestro objetivo al asistir a ese tipo de
reuniones con luteranos confesionales de otros sinodos con
quienes no estamos en compafierismo, es animar a los
individuos de esos sinodos, a hacer una clara confesion de las
doctrinas de la Biblia a sus propios cuerpos eclesiasticos, y a
separarse de esos cuerpos eclesiales si su testimonio no es
aceptado.

El objetivo final de las conferencias independientes, es
ayudar a los luteranos confesionales de compafierismos
heterodoxos a encontrar cristianos que piensan lo mismo, de
tal manera que se separen de estos compafierismos unionistas
y busquen el compafierismo de una iglesia ortodoxa. Esas
conferencias independientes pueden comenzar con una
oracion silenciosa, lo cual reconoce que cada participante es
un cristiano que estd buscando la verdad sinceramente, pero
que la unidad en esa verdad todavia no ha sido alcanzada.

El WELS siempre esta listo a reunirse con representantes
de iglesias con las cuales no hay compaiferismo, como la
LCMS o la CLC, en cualquier momento que ellos quieran
para discutir las diferencias que nos separan, mientras esas
reuniones avancen hacia el alcance de una resolucion biblica
de la disputa y no busquen una negociacion entre la verdad y
el error. Ese tipo de discusiones deben empezar con un estudio
de los pasajes de la Biblia que tratan las doctrinas que han sido
la causa de la division, y deben llevar a una declaracion
doctrinal conjunta que resuelva claramente la pasada
diferencia con base en la Escritura. La Comision para
Relaciones Intereclesiasticas del WELS no participaria en
reuniones que simplemente estuvieran siendo usadas para dar
una impresion de cooperacion y acuerdo entre los cuerpos
eclesidsticos, y en las que no se estuviera haciendo un
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esfuerzo concertado para eliminar las diferencias doctrinales.

Una vez fui invitado a presentar el tema “;Quién es Jesus?”
aun grupo grande de musulmanes con un expositor musulman
que contradecia mi punto de vista. Nadie en ningtn lado de la
linea tuvo la impresion de que ni yo ni el conferencista
musulman, estdbamos suavizando nuestra posicion ni
buscando una negociacion entre las dos posiciones. Como
resultado de este debate, miembros de la mezquita local me
invitaron a ir a discutir con ellos sobre el cristianismo y el
islam. Continte haciéndolo hasta que los lideres de la
mezquita me sacaron por aumentar el interés en Cristo alli. No
debemos dudar de hacer uso de esas oportunidades para
testificar de la verdad, como hizo Pablo en Hechos 19:8-10.

Obviamente no participariamos en adoraciéon ni en
oraciones conjuntas, en ninguna de las situaciones descritas en
los parrafos anteriores.

Ya que nuestro doble objetivo es dar testimonio de la
verdad y evitar cualquier apoyo al error, nuestro principio
general es estar dispuestos a dar claro testimonio a una iglesia
heterodoxa o a una religiobn pagana ‘“en su campo”, en
cualquier momento que tengamos la oportunidad de hacerlo,
pero nos abstenemos de dar la oportunidad a las iglesias
heterodoxas o a maestros paganos, de hacer propaganda a sus
ensefianzas entre la gente cristiana. A veces la situacion no es
clara y se deben sopesar los beneficios de la oportunidad de
testificar contra la posibilidad de causar confusion o molestia.
Hay una cierta cantidad de peligro de ofensa en cualquier
situacion en la cual se nos ofrece una oportunidad de “tomar
turnos” con maestros heterodoxos o con incrédulos, pero a
veces se puede hacer una confesion clara incluso en esas
circunstancias.

Cuando era pastor parroquial, todas las semanas el
periddico local de nuestra pequeiia ciudad pasaba un corto
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sermon escrito por uno de los pastores locales. Por
conveniencia, el calendario para estos sermones era
establecido por la asociacion ministerial local. Un dia la
editora del peridodico me llamo y me dijo que sabia que debido
a mis principios de compafierismo (con los cuales ella no
estaba de acuerdo) yo no participaba en la asociacion
ministerial local, pero ella sentia que la comunidad debia
conocer mis puntos de vista y que ella, por lo tanto, queria que
yo también diera sermones para el periddico. Ella ofrecio
hacer esto directamente conmigo para que yo pudiera escribir
para el periddico sin pasar por la asociacion ministerial.
Nuestra iglesia era suficientemente notada en la ciudad por su
“intolerancia y estrechez de pensamiento” como para que yo
no me preocupara demasiado de que alguien pensara que me
estaba uniendo con los otros miembros de la asociacion
ministerial local, asi que acepté la oferta.

Una vez fui invitado por una conferencia de pastores de
distrito de la LCMS para participar en un programa con
representantes de la LCMS y la ELCA, en el cual
presentariamos nuestros respectivos puntos de vista sobre los
criticos asuntos que confrontaban al luteranismo
estadounidense. Ciertamente esta situacion nos dio la
oportunidad tanto de testificar como la posibilidad de
malentendidos y ofensas. Me hubiera gustado que esta
“oportunidad” nunca se hubiera cruzado en mi camino ya que
estas situaciones pueden ser muy tensas, pero no rechacé la
invitacion abiertamente. Respondi por escrito al comité del
programa y les dije que si yo iba, no podria participar en la
adoracion ni en la oracion, y les di un bosquejo de lo que
tendria que decir sobre los asuntos doctrinales que separan a
la LCMS de la ELCA, y al WELS de la ELCA y la LCMS.
Les ofreci la oportunidad de “desinvitarme”. Ellos dijeron que
de todas maneras querian que fueras, asi que asisti e hice mi
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presentacion. Tuve la impresion de que fue un esfuerzo que
vali6 la pena y que dio animo a los pastores confesionales que
estaban presentes.

Si usted como pastor o laico, se encuentra confrontado con
esas oportunidades ambiguas, sopese con cuidado la situacion
utilizando estas preguntas:

(1) {Qué puedo hacer para hacer una presentacion clara de
la verdad a quienes necesitan escucharla?

(2) (Como puedo evitar la impresion de que estoy
negociando con el error?

Entonces busque el consejo de algunos hermanos cristianos
sabios. Si siente que esta tratando con mas de lo que puede, no
dude en pedirle a hermanos cristianos que lo ayuden o incluso
que tomen su lugar para dar testimonio al grupo. Decida en
oracion lo que va a hacer. Explique la razon de su accion a su
congregacion y a otros hermanos cristianos, si esto ayuda a
evitar malentendidos y molestias. D¢ su testimonio. Déjele los
resultados a Dios. No le dé muchas vueltas a si puede evitar
que alguien se moleste y lo critique. Jesus no fue disuadido
por el hecho de que tanto sus amigos como sus enemigos,
desaprobaran los lugares y las personas que eligié para que
recibieran su testimonio de la verdad (Lucas 7:34,35; Juan
4:27).

Si usted se encuentra sospechando que sus hermanos o
hermanas, tomaron la decision equivocada en un caso asi de
dificil, hableles al respecto, y deles el beneficio de la duda. Si
siente que ellos claramente estdn equivocados, tiene la
obligacion de demostrar esto con base en la Biblia y no en sus
propios sentimientos.

Cuando se nos presenta una oportunidad de dar claro
testimonio y de ganar gente para la verdad, debemos dar
prioridad mayor a la oportunidad de ganar a aquellos que
estan en el error, que a la posibilidad de que alguien en algun
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lugar pueda molestarse por lo que nosotros digamos all4. Para
aquellos que estan atrapados en el error, la oportunidad para
oir y hacer caso de nuestro testimonio, puede ser un asunto de
vida o muerte espiritual. Debemos hacer todo esfuerzo posible
para llevar de nuevo al redil a una oveja perdida.

En situaciones que no dan la oportunidad de testificar
contra el error, como reuniones que estan disefiadas para
promover, compartir, ¢ intercambiar, informacion sobre
asuntos “externos” entre cuerpos eclesidsticos que no tienen
compaiierismo, estaria mas preocupado por evitar la ofensa e
incluso la apariencia de comodidad con el error. Trataria de
ser cuidadoso en no dejar a otros participantes con la
impresion de que después de todo, las diferencias doctrinales
que nos dividen no son tan importantes. Sin embargo, esas
oportunidades no deben ser rechazadas arbitrariamente ya que
pueden proporcionar una oportunidad para una presentacion
mas sustanciosa de la verdad al menos a algunos individuos.

La familia y los amigos

Los principios que gobiernan nuestra practica del
compafierismo con individuos, no son diferentes de los que
gobiernan nuestras relaciones publicas con los grupos de
cristianos. Debemos advertir a todos los que estén aferrandose
a la falsa doctrina contra esta falsa doctrina. Si ellos se aferran
a esa doctrina a pesar de nuestra amonestacion, no debemos
practicar compafierismo con ellos. No hace ninguna diferencia
si son familia o amigos. No podemos poner los lazos
familiares ni la amistad, por delante de nuestra lealtad a Dios
y de su verdad (Mateo 10:32-39; 12:46-49).

Sin embargo, la unica diferencia practica entre las dos
situaciones es que cuando el compafierismo religioso con la
familia o con los amigos, involucra solamente acciones
privadas que no hagan una ofensa publica, podemos
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considerar no solamente la confesion publica que ellos hacen
por medio de la membrecia a su iglesia, sino también su
confesion privada y personal.

Es la confesion publica de su iglesia la que gobierna
nuestras relaciones de compafierismo publico con nuestra
familia o amigos. Si ellos son miembros de una iglesia
heterodoxa, debemos basar nuestra relacion publica con ellos
en la confesion publica y la practica de su iglesia. En otras
palabras, no debemos participar en los servicios de esa iglesia
con ellos, aunque puede haber ocasiones en que asistamos a
servicios alli, como se ha discutido anteriormente. Como
testimonio de amor debemos advertirles contra las falsas
ensefianzas de su iglesia, negdndonos a participar en su culto.

En nuestras relaciones privadas con ellos, también
podemos considerar su confesion personal. Por ejemplo, si
ellos son miembros discrepantes de una iglesia luterana
heterodoxa, que se oponen a su falsa ensefianza y luchan
contra ella, podemos reconocerlos como uno en fe con
nosotros en nuestras relaciones privadas con ellos. Los
animaremos a batallar por la verdad, pero también les
advertiremos que deben dejar esa iglesia falsa si su
amonestacion es rechazada. La confesion privada de fe que
nos hacen y la confesion ptblica que estan haciendo a través
de su membrecia a la iglesia, estan en contradiccion, y ellos
deben tomar medidas para armonizarlas.

Si ellos no estan enterados de las creencias no biblicas o
practicas de su iglesia y, de este modo, no se adhieren
conscientemente a la falsa doctrina, los exhortaremos a
informarse de forma mas precisa sobre las ensefianzas y
actividades de su iglesia, las cuales estan apoyando con sus
ofrendas. Aqui también ellos deben tomar medidas para
eliminar la negociacion de su confesion.

Sin embargo, si su confesion privada revela que estan
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enterados de la falsa ensefianza de su iglesia y la defienden, no
debemos practicar el compafierismo religioso con ellos ni
siquiera en nuestras relaciones privadas. Debemos advertirles
fuertemente que su adherencia a la falsa doctrina es una
barrera que evita el compaierismo entre nosotros y ellos, y
mas importante, su adhesion a la falsa doctrina amenaza su
relacion con Dios.

(Como debemos llevar estos principios a la practica?
Primero, consideremos nuestras acciones en nuestro propio
hogar. No hay razén para que una familia cristiana abandone
la oracion ni las devocionales familiares, cuando otros estén
con ellos en la mesa. Esto no es diferente a tener invitados con
nosotros en la iglesia. El anfitrion de forma normal puede
continuar con la oracién o la devocional. No tenemos mas
renuencia a que otros escuchen nuestras oraciones de la que
tuvo Pablo en su viaje a Roma (Hechos 27:35). Nuestra
oracion puede ser para ellos un buen testimonio y ejemplo.
Sin embargo, podemos sentir que no debemos forzar a
nuestros huéspedes a ser una “audiencia cautiva” para
nuestras oraciones o devocionales que no aprueban, pero esta
es una cuestion de buen comportamiento y tacto, no un asunto
de compafierismo. Debemos considerar si esta es una buena
oportunidad para exponerlos a la Palabra o si imponerles
nuestra adoracion sin su consentimiento, creara resentimiento
y reacciones violentas contra el escuchar la Palabra.

Cuando nosotros somos los huéspedes en la mesa de una
persona que no es de nuestra fe, y ésta dice su oracion en
nuestra presencia, le permitiremos hacerlo sin molestarlo,
incluso si no podemos unirnos a ¢l en su oracion. Sin
embargo, no debemos participar en las oraciones de personas
que se adhieren a la falsa doctrina, o bien pidiéndoles que
lideren la oracion familiar ni uniéndonos a su oracion.

Los mismos principios se aplicarian a un miembro de una
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iglesia del WELS en un matrimonio religiosamente mixto. Si
uno de los conyuges no es cristiano, el conyuge cristiano
puede orar por el compafiero no cristiano y también en su
presencia. Obviamente, no pueden orar juntos. Si el otro
conyuge es miembro de una iglesia heterodoxa y ridiculiza o
rechaza las creencias de nuestro miembro, la oracion conjunta
dificilmente es posible. Si la membrecia del otro conyuge a
una iglesia heterodoxa se percibe como un asunto de debilidad
de entendimiento, la oracion conjunta puede ser posible en la
privacidad del hogar. El compafero cristiano en un
matrimonio mixto tratard de ganar al otro con un buen
ejemplo de piedad y paciencia (1 Pedro 3:1-7). Las
situaciones en matrimonios mixtos pueden variar mucho, y los
conyuges cristianos se preocuparan por no hacer nada que sea
espiritualmente perjudicial para su compafiero. En este tipo de
situaciones se necesita mucho: amor, tacto, y sinceridad.

También debemos mencionar que una falta de unidad en la
religion, no es una razon biblicamente valida para el divorcio.
“Si algin hermano tiene una mujer que no es creyente, y ella
consiente en vivir con €1, no la abandone. Y si una mujer tiene
marido que no es creyente, y ¢l consiente en vivir con ella, no
lo abandone” (1 Corintios 7:12,13).

Ceremonias civicas religiosas

La Biblia ensefia que la gente no se debe unir en adoracion
ni en oracion, a menos que estén de acuerdo en la doctrina.
Por lo tanto nosotros no debemos participar en ninguna
actividad religiosa que le dé igual estatus a la verdad y al
error.

En las ceremonias civicas religiosas en los Estados Unidos,
como las oraciones de apertura de las sesiones del gobierno u
otros eventos civicos, a todas las denominaciones, e incluso
religiones no cristianas, se les da un estatus igual, como
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cuando la tarea de liderar el servicio o la de hacer una oracion
de apertura, se rota entre varias personas del clero. Ese tipo de
practica es muy confusa para aquellos que son débiles en su
entendimiento. Esas practicas dan la impresion de que todas
las religiones son mas o menos intercambiables e igualmente
agradables a Dios.

Una vez se me pidi6 dirigir un servicio de bachillerato para
la escuela secundaria publica junto con el pastor luterano
liberal, que habia llevado a algunos de los miembros de su
congregacion a la mia por su falsa ensenanza. ;Qué impresion
habrian tenido los miembros de ambas congregaciones y la
gente de la comunidad, si hubiéramos dirigido juntos ese
servicio? Habria parecido que la disputa que llevdé a mis
miembros a dejar su congregacion no era nada mas que un
conflicto de personalidad, en vez de un acto de confesion
motivado por diferencia en la doctrina. En las mentes de
muchos habria confirmado el punto de vista, que es lugar
comun, de que realmente no importa lo que uno crea, ya que
todas las religiones son basicamente lo mismo y que pueden
cooperar.

Esa falsa impresion puede facilmente ser dada incluso
cuando los que se adhieren a puntos de vista contrarios no
participan en el mismo servicio, sino que hacen turnos en
servicios sucesivos. El amor nos exige dar un claro testimonio
contra la indiferencia religiosa, la cual trata como iguales la
verdad y la falsedad.

Los pastores de muchas denominaciones, no creen que el
acuerdo en la doctrina sea necesario para la oracion conjunta
ni la adoracion, asi que no ven ninglin problema en adorar con
personas que tienen puntos de vista no biblicos. Otros pueden
sentir que pueden participar en ese tipo de arreglos como
testimonio de su propio punto de vista, sin dar la impresion de
que estan concediendo igual reconocimiento al error, pero ese
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tipo de distincion rara vez estard clara para el publico en
general. Por lo tanto, nuestros pastores no deben participar en
esos servicios civicos y devocionales.

De igual manera que una persona ocasionalmente puede
estar presente en servicios de una iglesia heterodoxa por
razones diferentes a unirse en el culto, un miembro de nuestra
iglesia puede estar presente en ocasiones civicas que se
inician con oraciones unionistas. Por ejemplo, un miembro del
Congreso puede estar presente cuando las sesiones
legislativas empiecen con una oracion. Sin embargo, no debe
participar en esas oraciones ni ayudar a organizarlas, sino que
debe usar su influencia para eliminar las oraciones que tienen
la intencion de unir a personas de diferentes fes en adoracion
sin estar de acuerdo en la doctrina.

Este problema serd el mas comun en paises que tienen una
religion estatal. Naaman parece haber estado pensando en ese
tipo de ocasiones civicas cuando le pidi6 a Eliseo perdonar su
presencia en oraciones paganas (2 Reyes 5:17-19). Como
asesor del rey de Siria, sus responsabilidades civicas a
menudo le exigian estar presente en ritos paganos, levantarse
y arrodillarse cuando todo el mundo lo hacia, pero €l no
participaba en esa adoracion. Eliseo no lo condena por su
solicitud.

Participacion en grupos de accion politica y social
que tienen una perspectiva religiosa

(Pueden los miembros del WELS pertenecer a grupos de
accion politica que son formados para: preservar, proteger, y
promover “valores judeo cristianos” tradicionales mediante:
la educacion, la defensa legal, un grupo de presion, y
actividades conexas, y que representan las preocupaciones de
hombres y mujeres que creen en estos valores? Esta clase de
grupos son organizados para consolidar e implementar una
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accion politica que tiene el objetivo de influenciar la politica
gubernamental en asuntos como: los impuestos, el aborto, la
educacion y el tema del homosexualismo en el ejército.

Por supuesto los cristianos no deben pertenecer a ninguna
organizaciéon que les exija aceptar principios o ensefianzas,
que sean contrarias a la Biblia. Ni tampoco deben participar
en oracion ni en adoracidon con grupos o individuos que tengan
ensefianzas contrarias a la Biblia. No les deben dar apoyo
financiero. Las logias masonicas y los Shriners, serian
ejemplos de ese tipo de organizaciones.

La tarea de trazar lineas claras puede volverse mas dificil
cuando la organizacién en cuestion no es una organizacion
religiosa y no tiene requisitos religiosos, pero si tiene algunas
actividades o motivaciones religiosas adjuntas. En esos casos
algunas consideraciones pueden ayudar a que los cristianos
decidan hasta qué punto pueden involucrarse, si es que lo
hacen.

Para obtener informacion, los cristianos pueden comprar
libros o suscribirse a publicaciones periddicas, incluso de
grupos cuya filosofia rechazan y a los cuales no se unirian.
Por ejemplo, nuestras bibliotecas sinddicas se suscriben a
muchas publicaciones peridodicas que son publicadas por
grupos a los cuales nuestros estudiantes y profesores no se
pueden unir. El precio de suscripcion es un pago por bienes
recibidos.

Una situacion similar puede existir con grupos como la
Asociacion Cristiana de Jovenes (YMCA). Esta organizacion
tiene una mision cristiana, y la membrecia completa involucra
la actividad religiosa. Pero la organizacion reconoce un nivel
diferente de “membrecia” en el cual los participantes
simplemente se convierten en usuarios de las instalaciones
atléticas a cambio de un cierto pago. Ese pago por el uso de
las instalaciones no involucraria a una persona en el
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compafierismo religioso del grupo.

Como ciudadanos, los miembros del WELS pueden
participar en grupos de accidon politica que traten de
influenciar la legislacion y las politicas del gobierno con el fin
de promover normas morales que protegeran las vidas y las
propiedades de su prdjimo. Por ejemplo, los miembros de
Luteranos por la Vida del WELS, pueden también ser
miembros de un grupo no religioso de derecho a la vida en el
cual se unan con personas de otras fes o de ninguna fe, en
esfuerzos para influenciar la politica gubernamental con
respecto al aborto y la eutanasia. En la organizacion de WELS
(Luteranos por la Vida), cambiar los corazones de las personas
por medio de la ley y el evangelio de Dios, debe ser el objetivo
y método primordial. En el grupo secular los objetivos serian
cambiar las mentes de las personas por medio de la educacion
y cambiar su conducta por medio de la ley civil.

Surge un problema cuando esas organizaciones comienzan
a borrar la linea entre grupos religiosos y grupos de accion
politica no confesionales, introduciendo la oracion u otras
actividades religiosas en su programa (el mismo problema
puede surgir en grupos tan diferentes como: el club de
jardineria local, una sociedad étnica, o una organizacion de
negocios). Si ese tipo de actividades son esenciales para el
grupo y son importantes en su programa, los miembros de
nuestras iglesias no deben unirse al grupo ni participar en sus
actividades. Si la actividad censurable es adicional al
propdsito y programa del grupo (como la oraciéon en la
apertura de la reunion del club de jardineria), los cristianos
deben abstenerse de participar en esa actividad y deben
expresar sus objeciones a la practica, pero pueden participar
en las funciones regulares y seculares del grupo.

Un problema adicional con muchos grupos de accion
politica, que estan bajo una fuerte influencia de iglesias
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reformadas o de la iglesia catdlica, es que a menudo
confunden la responsabilidad de la iglesia y de sus miembros
(es decir, cambiar la conducta de la gente cambiando primero
su corazon con el evangelio) con la responsabilidad del estado
y sus ciudadanos (es decir, cambiar la conducta de la gente
haciendo cumplir leyes beneficiosas). Muchos de estos grupos
creen que los esfuerzos para cambiar la sociedad mediante el
cabildeo y la legislacion, son parte directa de la mision de la
iglesia.

Los cristianos deben ser claros en la distincion entre lo que
hacen como miembros de la iglesia (por ejemplo, predicar el
Sexto Mandamiento para llevar a las personas al
arrepentimiento) y lo que hacen como ciudadanos (por
ejemplo, buscar leyes contra diversas formas de inmoralidad
sexual como proteccion para el individuo y la sociedad). Si
usted es miembro de un grupo que parece estar confundiendo
los papeles de la iglesia y el estado, trate de hacer que el grupo
vuelva a enfocarse en los objetivos apropiados. Si la
confusion estd profundamente arraigada en el programa y
filosofia del grupo, desista de su membrecia a ese grupo.

Un tercer problema surge cuando esos grupos se consideran
una levadura ecuménica para juntar a diversas iglesias que no
estan de acuerdo en la doctrina, como en la declaracion de un
lider a favor de la vida: “El Sefor esta usando a los nifios que
no nacen para unificar a su iglesia”.39 Si este es un objetivo
del grupo, no debemos participar, ni siquiera si sus actividades
son elogiables. Este es a menudo un factor en la creciente
cooperacion entre grupos de accion social catdlicos y
evangélicos.

En todas estas situaciones, debemos distinguir las practicas
y las actitudes que son inherentes a la filosofia y al programa
del grupo, de aberraciones ocasionales que son los puntos de
vista o acciones de individuos aislados.
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En resumen, no se una a ninguna organizacion sin
averiguar sobre sus creencias y practicas. Si sus creencias o
practicas, estan en conflicto con la Biblia, no se una a menos
que el grupo esté dispuesto a suprimir las practicas ofensivas.
Si surgen violaciones adicionales de los principios biblicos,
opongase y no participe en ellas. Si, posteriormente a unirse,
encuentra que la membrecia lo est4 involucrando en creencias
o practicas contrarias a la Escritura, o si las actividades
involucradas en la membrecia molestan su consciencia,
renuncie.

Accion politica por parte de grupos de la iglesia

Como ya se dijo, no es el deber de la iglesia presionar al
gobierno para que sancione leyes que impongan la conducta
cristiana. La iglesia puede presentar una peticion al gobierno
cuando estén siendo consideradas leyes que interferirian con
la mision de la iglesia, como las leyes que eliminarian la
libertad religiosa de las escuelas cristianas. En estos casos,
representantes de nuestras escuelas se han unido en esfuerzos
de cabildeo con otros grupos que comparten nuestras
preocupaciones en el area, como la LCMS vy la iglesia
catolica. Ese tipo de actividades no involucran la oracion
conjunta ni la adoracion, sino la defensa de los derechos
civiles.

Oradores externos en nuestros eventos

Diferentes organizaciones o escuelas del WELS, pueden
invitar conferencistas de fuera de nuestro compafierismo para
presentar informacion a su grupo. Esto no involucra
compafierismo si no hay involucrada ninguna adoracion ni
instruccion religiosa, sino solo transmision de informacion.
En situaciones que pueden no ser claras, como una serie de
conferencias publicas que se presentan en un seminario o en
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una universidad de nuestro compaierismo, es sabio hacer un
anuncio especifico de que estas conferencias estan siendo
presentadas fuera del marco del compaifierismo. Esto
regularmente se hace en las Conferencias Bethany sobre la
Reforma. Si usted piensa que el conferencista puede tener una
concepcion equivocada de su papel, hable con la persona con
anticipacion.

El mismo principio se aplica a asociaciones académicas,
como las sociedades de historia o arqueologia de la iglesia.

Publicaciones

No hemos considerado todas las instancias de: publicacion,
ventas, o publicidad, de los materiales de un autor, como
expresion de compaferismo con ¢l o ella. La Editorial
Northwestern ha vendido y publicado numerosos trabajos de
autores que no pertenecen al WELS, y ha proporcionado a
otros derechos de publicacion para volver a imprimir y
distribuir la serie de comentarios La Biblia Popular. Ambas
acciones tienen la intencion de promover la distribucion mas
amplia posible de literatura luterana solida.

Por una parte, los esfuerzos cooperativos para desarrollar
literatura religiosa requieren de la unidad en la doctrina. Si no
existe acuerdo doctrinal entre los autores y los editores que
estan trabajando en un proyecto, ciertas partes de los libros
pueden ser incompatibles con las convicciones de algunos de
los participantes. Aun cuando cada autor es responsable de su
propio material, facilmente se puede dar la impresion de
compaiierismo con la falsa ensefianza. Por esta razon, nuestra
facultad del seminario recientemente rechazd una invitacion
de fuera de nuestro compaifierismo para participar en un
proyecto para desarrollar una serie de comentarios de la Biblia
para pastores.

En el caso de la serie La Biblia Popular, estamos
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aprovechando la oportunidad de que nuestros materiales
alcancen a una audiencia mas grande, la cual se beneficiara de
su presentacion biblica. En el caso de la serie de comentarios
de la Biblia para pastores, estibamos preocupados por no ligar
nuestros nombres a un proyecto en el cual se pudieran
presentar posiciones doctrinales que no estan de acuerdo con
la Biblia en asuntos como: el compaferismo eclesiastico, la
iglesia y el ministerio, y el Anticristo. Ninguno de los dos
casos implica necesariamente el compafierismo, pero el efecto
y la impresion posible son diferentes en los dos casos.

Los eruditos del WELS han hecho aportes y evaluaciones
durante el proceso de preparar nuevas traducciones de la
Biblia, como la Nueva Version Internacional en inglés, ya que
el objetivo de esos proyectos es hacer una traduccién no
sesgada para todos los cristianos, la cual no esté inclinada
hacia interpretaciones doctrinales de denominaciones
particulares. En esos proyectos, no participamos en adoracion
ni oracion con los traductores con quienes no tenemos
compafierismo.

Si comercializamos materiales que contienen errores
doctrinales, debemos hacer advertencias sobre su contenido
para aquellos que puedan no estar equipados para detectar los
errores.
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Conclusion

En 1 Timoteo 1, inmediatamente después de decirle a
Timoteo que se opusiera a los falsos maestros, Pablo dice: “El
proposito de este mandamiento es el amor nacido de corazén
limpio, de buena conciencia y fe no fingida” (versiculo 5). No
nos atrevemos a perder de vista la razéon por la cual
practicamos los principios biblicos del compafierismo
eclesiastico: el objetivo de este mandamiento es el amor por
los que estan en el error, por sus victimas, por cualquiera que
esté amenazado por las falsas enseflanzas y amor por Dios y
su verdad.

Ocultar la verdad a alguien que la necesita, consentir
silenciosamente con el error, esto nunca puede ser amor.
Permanecer en silencio en la presencia del error, que arrebata
a la gente y la lleva al infierno, nos hace tan culpables no
mas culpables que la persona que permanece parada
silenciosamente y que mira que un incendio quema una casa y
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a sus habitantes dormidos. El amor me exige que grite y
advierta. Permanecer en silencio: porque no quiero ofender a
nadie, porque no quiero ser tachado de intolerante, porque
amo la alabanza al hombre mas que la alabanza a Dios, esto
no es amor, sino egoismo. Nunca nos hagamos culpables de
dormir durante la jornada de trabajo como los celadores
infieles. Debemos hacer una clara advertencia contra todas las
falsas enseflanzas. Debemos trabajar juntos por la verdad. No
podemos hacer nada contra la verdad. Estos dos principios
nos guian en todas las decisiones que debemos hacer con
respecto a la practica del compafierismo eclesiastico.

Por supuesto, debemos siempre estar en guardia contra el
orgullo pecaminoso. Debemos protegernos contra la falta de
tacto y contra las inconsistencias que haran que la gente pierda
confianza en nuestro juicio. Incluso cuando hablemos de
manera fuerte contra los errores de los falsos maestros,
trataremos pacientemente con sus victimas tratando de
ganarlos para la verdad (Judas 12,22). Sin embargo, no
debemos dejar que un reconocimiento de nuestra propia
imperfeccion nos intimide y haga que abandonemos el deber
que nos fue dado por Dios de advertir contra el error. La
aceptacion de nuestro deber de advertir contra el error siempre
debe ser paralela a la voluntad de escuchar las advertencias y
amonestaciones cuando las necesitamos. Si primero sacamos
la viga de nuestro propio o0jo, veremos claramente para sacar
la paja del ojo de nuestro hermano (Mateo 7:5).

Si mantenemos nuestros ojos enfocados en los benditos
propositos de los principios del compafierismo eclesiastico:
testificar de la verdad y advertir contra el error, no temeremos
la tarea de aplicar estos principios a todas las areas de nuestra
vida como cristianos. Reconoceremos que esta es solamente
una forma mas en que podemos servir a nuestro projimo en
amor, mientras cooperamos con la verdad.
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Los principios del compaiierismo eclesiastico no son un
impedimento sino una bendicion. El WELS ahora mismo esta
gozando de los beneficios de los principios biblicos por los
que han luchado nuestros lideres pasados y actuales. Estamos
recogiendo la cosecha de la unidad doctrinal que ellos
plantaron y cultivaron. Aunque mientras que el mundo exista
siempre enfrentaremos problemas doctrinales, disfrutamos
como un don del Sefor un grado de: paz, armonia, y unidad
de proposito, que no se encuentra en ningun otro sitio en los
grandes cuerpos del luteranismo estadounidense.

Igualmente, rara vez dejamos de maravillarnos de sus
bendiciones y de arrodillarnos y agradecer a Dios por ellas. Se
nos ha dado una provision estable de literatura cristiana buena
como La Biblia Popular. Cuando llamamos a un pastor,
podemos tener un muy alto grado de confianza en que ¢l
ensefiara la misma doctrina solida que el pastor que se fue.
Cuando nosotros o nuestros hijos, nos mudamos a otra area
del pais, podemos estar optimistas de que las congregaciones
del WELS alli tienen la misma posicién doctrinal que la
congregacion a la que estamos asistiendo. Los principios
biblicos del compafierismo eclesidstico que hemos estudiado
son una de las principales herramientas que el Sefior ha usado
para darnos estas bendiciones.

Si queremos continuar disfrutando de este tipo de
bendiciones, debemos continuar practicando de una manera
amorosa y evangélica la disciplina de la iglesia. Cuando surja
el desacuerdo doctrinal en medio de nosotros (como
seguramente sucedera): debemos estudiar el asunto en la
Escritura, identificar y advertir contra la falsa ensefanza y
separarnos de cualquiera que se aferre a ella. Solamente asi la
unidad que disfrutamos puede ser preservada.

Dios nos ha dado ricas bendiciones mediante los principios
del compaferismo cristiano. Esta doctrina no es una
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vergiienza. Es la forma en que Dios establece y preserva este
compaiierismo bendito que compartimos. Pedimos que Dios
siempre nos mantenga fieles en la practica de esta doctrina
para que podamos aferrarnos a los tesoros del evangelio que
¢l nos ha confiado.



Apéndice
Declaracién del WELS sobre el
companerismo eclesiastico
(1970)

Preambulo

El término comparierismo eclesiastico ha sido usado para
designar tanto un estado como una actividad. Ambos usos de
la palabra son muy cercanos el uno del otro, y uno fluye a
partir del otro. Los dos usos siguen la distincion dogmatica
general de in actu primo et actu secundo.

El comparierismo eclesiastico puede ser definido como el
estado en el cual individuos o grupos, con base en una comin
confesion de fe, se han reconocido mutuamente el uno al otro
como hermanos cristianos, y ahora consideran agradable a
Dios: expresar, manifestar, y demostrar, conjuntamente su fe
comun.

El compariierismo eclesidstico también puede ser definido
como la actividad que incluye toda: expresion, manifestacion,
y demostracion, conjunta de la fe comuin en la cual los
cristianos (individuos o grupos), con base en su confesion, se
encuentran unidos unos con otros (el reconocimiento mutuo
de unos a otros como hermanos cristianos es en si una
“expresion conjunta” de fe comun en la cual los cristianos con
base en su confesion se encuentran unidos unos con otros).
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Por razones de tipo practico, hemos preferido tratar el
compaiierismo eclesidstico en nuestras tesis como un término
que designa una actividad, ya que las tensiones intersinodicas
tienen que ver con el compafnerismo eclesiastico mas como
actividad que como estado. Sea como estado o como
actividad, el compafierismo eclesiastico, tiene que ser
distinguido del compafierismo espiritual de fe en la santa
iglesia cristiana (Una Sancta), el cual pretende reflejar pero
con el cual no puede simplemente ser identificado. Pues en el
caso de los hipocritas, que todavia no han sido revelados, el
compafierismo eclesidstico todavia es una realidad, aunque el
compaiierismo en la santa iglesia cristiana (compafierismo en
Una Sancta) realmente no exista. Por otra parte, la gente
puede estar unida en companerismo ante los ojos de Dios en
la santa iglesia cristiana (compafierismo en Una Sancta) y sin
embargo no tener garantia de practicar el compaferismo
eclesidstico aqui en la tierra.

También sentimos que nuestra definicion de compafierismo
eclesiastico era suficientemente general para incluir tanto las
practicas apropiadas como las inapropiadas del companerismo
eclesidstico, porque la definicién en si misma no especifica
qué constituye una confesion adecuada con base en las cuales
individuos o grupos pueden encontrarse apropiadamente
unidos en una fe comun. Porque ;no esta presente en todo el
compaifierismo eclesidstico la presuposicion de que existe una
confesion adecuada? Nuestra presentacion en el punto B
expone lo que constituye una confesion apropiada, las marcas
de la iglesia (notae purae), con base en las cuales cristianos
pueden encontrarse unidos apropiadamente en una fe comun.

Las tesis
El compafnerismo eclesiastico es toda: expresion,
manifestacion, y demostracion, conjunta de la fe comln en la
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cual los cristianos, con base en su confesion, se encuentran
unidos unos con otros.

A. Como nos lleva la Biblia a este concepto de
compaifierismo eclesiastico.

1. Por medio de la fe en Cristo, el Espiritu Santo nos
une con nuestro Dios y Salvador. Galatas 3:26; 4:6;
1 Juan 3:1.

2. Esta fe obrada por el Espiritu nos une en un
vinculo intimo con todos los otros creyentes. 1 Juan
1:3; Efesios 4:4-6; Juan 17:20,21. Compare
también las muchas y asombrosas metaforas que
enfatizan la unidad de la iglesia, por ejemplo: el
cuerpo de Cristo, el templo de Dios.

3. La fe como vida espiritual, se expresa
invariablemente en actividad que es espiritual en
naturaleza, pero se manifiesta externamente, por
ejemplo: en el uso de los medios de gracia, en la
oracion, en la alabanza y adoracion, en el uso
agradecido de los “dones” del Sefior a la iglesia, en
el testimonio cristiano, en la promocion de la causa
del evangelio, y en las obras del amor cristiano.
Juan 8:47; Galatas 4:6; Efesios 4:11-14; Hechos
4:20; 2 Corintios 4:13; 1 Pedro 2:9; Galatas 2:9;
5:6.

4. Dios Espiritu Santo es quien nos lleva a expresar y
manifestar en actividad la fe que €l obra y mantiene
en nuestro corazén por medio del evangelio.
Galatas 4:6; Juan 15:26,27; Juan 7:38,39; Hechos
1:8; Efesios 2:10.

5. Por medio del vinculo de fe en el cual él nos une
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con todos los cristianos, el Espiritu Santo también
nos lleva a expresar y a manifestar nuestra fe
conjuntamente con hermanos cristianos, de acuerdo
con la oportunidad: como grupos grandes o
pequetios, Hechos 1:14,15; 2:41-47; Galatas 2:9;
como congregaciones con otras congregaciones,
Hechos 15; 1 Tesalonicenses 4:9,10; 2 Corintios
8:1, 2, 18, 19; 2 Corintios 9:2.

(Ante Dios toda actividad de nuestra fe es al
mismo tiempo actividad de compafierismo en la
comunion de los santos. 1 Corintios 12; Efesios
4:1-16; Romanos 12:1-8; 2 Timoteo 2:19.)

. Podemos clasificar estas expresiones conjuntas de

fe en varias formas de acuerdo con el area
particular de actividad en el cual éstas se dan, por
ejemplo: compaierismo del ptlpito; compafierismo
del altar; compafierismo en la oracion;
compaiierismo en la adoracion; compafierismo en
el trabajo de la iglesia, en las misiones, en la
educacion cristiana, y en el trabajo social cristiano.
Sin embargo, en la medida en que son expresiones
conjuntas de fe, todas son esencialmente una y la
misma cosa y estan todas cubiertas apropiadamente
por una designacion comun, es decir,
compaiierismo eclesiastico. El compaiierismo
eclesiastico, por lo tanto, debe ser tratado como un
concepto unitario, que cubre toda: expresion,
manifestacion, o demostracion, conjunta de la fe
comun. Por lo tanto la Escritura da la amonestacion
general “apartaos de ellos”, cuando el
compaiierismo eclesidstico debe suspenderse
(Romanos 16:17). Por consiguiente, la Biblia
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también ve una expresion de compaifierismo
eclesiastico en dar la mano derecha en sefial de
compaiierismo (Galatas 2:9) y en saludarse unos a
otros con el beso fraternal (Romanos 16:16); por
otra parte, sefiala que un negacion del
compaifierismo eclesiastico también puede ser
indicada no dando una bienvenida fraternal a
quienes estan en error y no despedirse de ellos
deseandoles el bien (2 Jn 10,11; cf. 3 Jn 5-8).

B. Qué principios ensefa la Biblia para el ejercicio de ese
compafierismo eclesiastico.

1. Al seleccionar individuos o grupos especificos para
una expresion conjunta de fe, solamente podemos
hacerlo con base en su confesion. Seria presuntuoso
de nuestra parte intentar reconocer a los cristianos
con base en la fe personal que hay en su corazon. 2
Timoteo 2:19; Romanos 10:10; 1 Juan 4:1-3; 1
Samuel 16:7.

2. En principio siempre una confesion cristiana de fe
es una confesion de toda la palabra de Dios. La
negacion, adulteracion, o supresion, de cualquier
palabra de Dios no proviene de la fe, sino de la
incredulidad. Juan 8:31; Mateo 5:19; 1 Pedro 4:11;
Jeremias 23:28,31; Deuteronomio 4:2; Apocalipsis
22:18,19. Reconocemos como hermanos cristianos,
a aquellos que profesan fe en Cristo como su
Salvador, y con esta profesion adoptan y aceptan
toda su Palabra. Compare las “Tesis sobre
preguntas abiertas” de Walther, Tesis 7: “Ningun
hombre tiene el privilegio, y a ningin hombre le
puede ser concedido el privilegio, de creer ni de
ensefiar nada diferente a lo que Dios ha revelado en
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su Palabra, sin importar si se refiere: a articulos
fundamentales primarios o secundarios de la fe, a
doctrinas fundamentales o no fundamentales, a
asuntos de fe o de practica, a elementos historicos o
a otros asuntos sujetos a la luz de la razén, a
asuntos importantes o aparentemente sin
importancia” (Traduccion libre del inglés).

. Sin embargo, realmente la fe de los cristianos y sus

manifestaciones estan marcadas por muchas
imperfecciones, bien en la comprension y
entendimiento de las verdades biblicas, como en el
asunto de hacer realidad estas verdades en su vida.
Todos somos débiles de una u otra forma.
Filipenses 3:12; Efesios 4:14; Efesios 3:16-18; 1
Tesalonicenses 5:14; Hebreos 5:12; 1 Pedro 2:2.
Compare la Tesis 5 de Walther: “Sin duda la iglesia
militante debe buscar y esforzarse por la unidad
absoluta de fe y doctrina, pero nunca logrard un
grado de unidad mas grande que uno fundamental”
(Cf. Tesis 10) (Traduccion libre del inglés).

. La debilidad de fe en si, no es una razon para

terminar con el compaierismo eclesidstico, sino
mas bien un incentivo para practicarlo de forma
vigorosa para ayudarnos unos a otros a vencer
nuestras debilidades individuales. En precepto y
ejemplo, la Biblia abunda en exhortaciones para dar
todo nuestro amor a los débiles.

a. Exhortaciones generales. Galatas 6:1-3; Efesios
4:1-16; Mateo 18:15-17.

b. Debilidad para confiar plenamente en las
promesas de Dios. Mateo 6:25-34.
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c. Debilidad con referencia a la adiafora en

disfrutar completamente de la libertad con la cual
Cristo nos ha hecho libres. Romanos 14; 1
Corintios 8 y 9. Sin embargo, la confesion
publica de cualquier iglesia debe establecer con
base en la Biblia qué cosas son adiafora, para
que pueda ser evidente quiénes son los débiles y
quiénes son los fuertes. Romanos 14:17-23; 1
Corintios 6:12; 10:23,24.

. Debilidad en entender la verdad de Dios y la

participacion en el error. Hechos 1:6; Galatas (el
error de los judaizantes); Colosenses (el error de
los judeo-gnosticos); 1 Corintios 15; 1
Tesalonicenses 4:10-12,14; 2 Tesalonicenses 3:6,
14, 15; Hechos 15:5, 6, 22, 25. Observe que en
todos estos casos, Pablo pacientemente edifico la
fe débil de estos cristianos con el evangelio, para
darles fortaleza para vencer el error que los habia
afectado. Compare las Tesis de Walther: 2, 3, 4, y
8.

5. La adhesion persistente a falsas doctrina y practica,
exige la terminacion del compaiierismo
eclesiastico.

a.

No podemos continuar reconociendo y tratando a
cualquier persona como un hermano cristiano,
quien a pesar de toda la exhortacion fraternal, se
aferra impenitentemente a un pecado. Su
bienestar espiritual y el nuestro, exige la
terminacion del companerismo eclesiastico
(excomunion): Mateo 18:17; 1 Corintios 5:1-6.

. Ya no podemos reconocer ni tratar como

hermanos cristianos a aquellos que a pesar de la
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exhortacion paciente: se adhieren de forma
persistente a un error en doctrina o en practica,
exigen reconocimiento de su error, y le hacen
propaganda. Galatas 1:8,9; 5:9; Mateo 7:15-19;
16:6; 2 Timoteo 2:17-19; 2 Juan 9-11; Romanos
16:17,18. Si el error no derroca los cimientos de
la fe salvadora, la terminacion del compaierismo
no debe ser interpretada como una excomunion.
Ademads, una excomunién puede solamente
aplicarse a un individuo, no a una congregacion
ni a un grupo mas grande de la iglesia. El
“apartaos de ellos” de Romanos 16:17,18
excluye cualquier contacto que fuera un
reconocimiento y manifestacion de
compafierismo eclesidstico; exige un cese de
cualquier expresion conjunta de fe (Cf. 1
Corintios 5:9-11. Compare las tesis de Walther 9

y 10).

. Aquellos que practican el compafierismo

eclesiastico con quienes persisten en el error,
toman parte en sus actos de maldad: 2 Juan 11.

A partir de todo esto, vemos que en los asuntos de la
expresion externa del compafierismo eclesidstico y del
ejercicio del compaiierismo eclesiastico, particularmente dos
principios cristianos tienen que dirigirnos, la gran deuda de
amor que el Sefor nos haria pagar al hermano débil, y su claro
mandamiento (también proveniente del amor) de apartarnos:
de aquellos que se adhieren a la falsa doctrina y a la falsa
practica, y de todos los que tomen parte en sus actos de
maldad. Un reconocimiento concienzudo de ambos principios
llevara a una practica evangélica al enfrentar muchas
situaciones dificiles que nos confrontan, situaciones que



APENDICE DECLARACION DEL WELS SOBRE EL
COMPANERISMO ECLESIASTICO 171

apropiadamente estan en el campo de la casuistica.
Con base en lo dicho anteriormente, encontramos que es
una posicion insostenible:

A. Distinguir entre la oracion conjunta, la cual es
reconocida como una expresion del compafierismo
eclesidstico y la oracion conjunta ocasional, la cual
pretende ser algo fuera del compaiierismo eclesidstico;

B. Designar ciertas doctrinas no fundamentales como no
divisivas del compaifierismo eclesidstico por su
naturaleza;

C. Prever relaciones de compaiierismo (en una
congregacion, en un cuerpo eclesidstico, en una
federacion de iglesias, en una agencia de la iglesia, en
una actividad cooperativa de la iglesia) como muchos
escalones de una escalera, en donde cada uno requiere
de una medida de unidad creciente o decreciente en
doctrina y practica.

*En esta declaracién se necesita prestar toda la atencion a los
términos limitantes: “en la medida” y “conjunto”. El “en la medida” es
para sefialar que es sin duda solamente en su funciéon como expresiones
conjuntas de fe, que el uso de los medios de gracia y otras cosas
mencionadas de ese tipo, como: la oracion cristiana, la educacion
cristiana, y el trabajo social cristiano, todas estan en la misma categoria.
Sin duda en los otros aspectos los medios de gracia y su uso, son
unicos. Solamente a través de los medios de gracia, el evangelio en
Palabra y Sacramento, hace que el Espiritu Santo: despierte, alimente,
y sostenga, la fe. De nuevo, solamente el uso correcto de Palabra y
Sacramento son las verdaderas marcas de la iglesia, las marcas por las
cuales el Sefior nos sefiala a aquellos con quienes conjuntamente
debemos expresar nuestra fe.

Para que cualquier cosa sea una “conjunta” expresion de fe, se
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presupone que aquellos involucrados realmente juntos estan
expresando su fe. Esto distingue una expresion conjunta de fe de
expresiones individuales de fe, las cuales resultan ser realizadas al
mismo tiempo y en el mismo lugar. Ciertas cosas como: la celebracion
de la Santa Cena, la proclamacion del evangelio, y también la oracion,
son por naturaleza expresiones de fe y son abominacion ante los ojos de
Dios cuando no tienen la intencion de ser eso. Cuando juntos son
hechas, son por lo tanto invariablemente expresiones conjuntas de fe.
Otras cosas como: dar un saludo, un beso, un apreton de manos. y
mostrar hospitalidad o ayuda fisica a otros, no son en ellas mismas
necesariamente expresiones de fe cristiana. Por consiguiente, no
necesariamente hacer estas cosas junto con otros, las hace expresiones
conjuntas de fe, aun cuando un cristiano estara también, por su propia
persona, expresando de ese modo su fe (cf. 1 Co 10:31). Estas cosas
hechas juntamente con otros, se convierten en expresiones conjuntas de
fe solamente cuando aquellos que estan involucrados tienen: la
intencion de que lo sean, las entienden de esa forma y quieren que sean
entendidas asi, como en los casos de: la colecta apostolica para los
cristianos pobres en Jerusalén, el beso fraternal de la iglesia apostolica,
y nuestro apreton de manos en la ordenacion y en la confirmacion.
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Misuri (LCMS) 8-10,67-
91,95,100-
102,113,119,120,143,145,
155

Iglesia Luterana Americana
(ALC) 70-75,77-80,82,85

Iglesia Luterana Confesional
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