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Với những hiện tượng đi kèm với “Phước hạnh Toronto”, cơn phấn hưng Pensacola/ 

Brownsville, và mục vụ của Rodney Howard-Browne, như việc té ngã dưới quyền năng 

của Thánh Linh, sự run rẩy, tiếng cười thánh… nhiều người có khuynh hướng hoặc hoàn 

toàn chấp nhận, hoặc hoàn toàn phủ nhận tất cả những hiện tượng đó. Tuy nhiên, khi chúng 

tôi nghiên cứu về lịch sử Hội Thánh, cụ thể trong các phong trào Phúc âm và Thánh khiết 

từ thế kỷ mười tám đến đầu thế kỷ hai mươi, chúng tôi thấy rằng các biểu hiện này đều đã 

xảy ra trong các phong trào đó, nhưng các hiện tượng này không được chấp nhận hay bị gạt 

bỏ ngay tức thì. Là mục sư được phong chức bởi Hội Phước Âm Liên Hiệp (CMA) và cũng 

là người phục vụ trong phân khoa của trường Đại học Oral Roberts, qua sự nghiên cứu này, 

tôi ước mong sẽ cung cấp một chiếc cầu nối và vật đệm giữa phía Phúc âm/thánh khiết và 

Ngũ tuần/ân tứ. Bài nghiên cứu này khảo sát kinh nghiệm của những cuộc phấn hưng Phúc 

âm và Thánh khiết, và cách mà những sự biểu hiện đó được xem xét. 
 
 
Việc ngã dưới quyền năng của Thánh Linh 
 

Hiện tượng ngã dưới quyền năng của Thánh Linh xảy ra trong các cuộc phấn hưng của 
Jonathan Edwards. Sự đánh giá của ông là một người có thể “thiếu sức lực thể xác” vì nỗi 
sợ địa ngục và sự cáo trách của Đức Thánh Linh hoặc vì “sự nếm trước về thiên đàng.”1 
John Wesley nhận ra rằng việc ngã xuống sàn như một biểu hiện từ Chúa, và ghi lại nhiều 
ví dụ như thế trong chức vụ của ông. Thực ra, George Whitefield đã chỉ trích Wesley vì 
cho phép hiện tượng đó cho đến khi nó xảy ra trong chính các buổi nhóm của ông.2 Các 
cuộc phấn hưng Kentucky vào năm 1800-1801, bao gồm những người Báp-tít, Giám lý và 
Trưởng lão, đều có rất nhiều những biểu hiện tương tự.3 Trong thời gian đầu của những 
năm 1800, các cuộc phấn hưng được sự lãnh đạo của vị diễn giả lưu động Giám Lý Peter 
Cartwright (là người đã tin Chúa trong cuộc phấn hưng Kentucky) thường được đi kèm với 
việc nhiều người ngã dưới quyền năng của Chúa, bao gồm một số tín hữu Báp-tít.4 Mục vụ 
của Finney cũng thường xuất hiện việc ngất xỉu hay bất tỉnh, là điều mà ông gọi là “ngã 



dưới quyền năng của Chúa”5. Cuộc phấn hưng xứ Wales năm 1859 thường có cặp theo sự 
bất tỉnh như là có “các làn sóng quyền năng thường phủ chụp lên” nhiều người.6 Vào năm 
1860, Hội Thánh của Andrew Murray đã bắt đầu chống lại những người la hét, khóc lóc và 
ngất đi trong một buổi nhóm phấn hưng trong Hội Thánh ông, cho đến khi có một vị khách 
từ Mỹ đến nói cho ông biết về những biểu hiện tương tự trong các cuộc phấn hưng ở Mỹ.7  

Nhiều thập kỷ trước khi nhà truyền giáo thánh khiết Mara Woodworth-Etter dự phần 
trong phong trào Ngũ Tuần, nhiều người trong các buổi nhóm của bà đã ngã dưới quyền 
năng của Thánh Linh, bao gồm Carrie Judd (thành phố Gontgomery), một người lãnh đạo 
thời kỳ đầu của CMA.8 R. A. Torrey, phụ tá của Moody, đã làm chứng về nhiều người ngã 
dưới quyền năng của Chúa vì bị cáo trách tội lỗi.9 Chính Torey đã ngã dưới quyền năng 
của Thánh Linh khi ông được báp tem Thánh Linh.10  Giáo sĩ Trưởng Lão, Jonathan 
Goforth, đã nói trong quyển sách của ông Bởi Thần Ta về hiện tượng này xảy ra trong các 
cuộc phấn hưng của mình.11 

Các trường hợp ngã dưới quyền năng của Thánh Linh cũng xuất hiện một cách định 
kỳ trong các buổi nhóm của CMA trong hai thập kỷ trước cuộc phấn hưng Đường Azusa. 
Vào năm 1885, A.B. Simpson, nhà sáng lập CMA, đã nhận được điều mà ngày nay chúng 
ta gọi là “lời tri thức” về một người chống đối Chúa. Một người phụ nữ đã đáp ứng, nói 
rằng người đó chính là cô. Cô ấy tiến lên phía trước, và khi Simpson xức dầu để cô được 
lành bệnh, cô đã bất tỉnh, ngã xuống dưới quyền năng của Thánh Linh một cách vô thức 
khoảng nửa tiếng, và cô nhận được sự chữa lành.12 Vào năm 1897, tại một buổi nhóm 
chung trong rạp của CMA và Mennonite ở Allentown, Pennsylvania, Dean Peak, Hội 
trưởng của CMA, General Field Supt, đã giảng sáu buổi nhóm trong ba ngày và mô tả: “Từ 
buổi nhóm này sang buổi nhóm khác… tôi nhìn thấy nhiều người ngã như chết dưới quyền 
năng của Chúa.” Ông nói rằng đó là một cơn phấn hưng thật đến từ Chúa và nói về nhiều 
điều như thế xảy ra giữa vòng những người Giám Lý cách đây 50-60 năm, nhưng bây giờ 
không còn xảy ra thường xuyên nữa vì nhiều cuộc phấn hưng là sản phẩm của con người.13  

Nhiều biểu hiện ngã xuống cũng xuất hiện trong cuộc phấn hưng 1907 tại Lều Phúc 
Âm của Simpson, chắc là với sự tán thành của ông.14 T. J. McCrossan, giáo sư Giám Lý 
Hy Lạp, người đã gia nhập CMA năm 1923, trong lúc đang phục vụ như chủ tịch lâm thời 
của Viện Kinh Thánh Simpson, đã viết trong sách Sự Chữa Lành Thân Thể và Sự Chuộc 
Tội của ông: “Hàng trăm người được chữa lành, là những người không té ngã dưới quyền 
năng đó, đơn giản vì họ tin nơi lời hứa của Chúa; và chính sự cầu nguyện của đức tin đã 
chữa lành. Tuy nhiên, việc ở dưới quyền năng này có vẻ như mang lại thêm một phước 
hạnh thuộc linh… Quyền năng này không phải là thuật thôi miên… Đây không phải là 
quyền lực của ma quỷ.”15 McCrossan đã kể về kinh nghiệm của cuộc đời mình, không 
những ông thường phụ giúp Charles Price trong việc đặt tay trên người bệnh khiến họ ngã 
xuống, mà chính ông cũng ngã dưới quyền năng của Chúa và say mê với những khải tượng 
khi ông được báp tem Thánh Linh năm 1921 qua chức vụ của Price.16 
   
 



Tiếng cười thánh 
 

Tiếng cười thánh cũng xuất hiện trong giới Phúc âm và thánh khiết ban đầu. Jonathan 
Edwards đã mô tả phản ứng của một số người tin Chúa trong cuộc phấn hưng Cơn Thức 
Tỉnh Lớn: “Nỗi vui mừng kinh ngạc của họ khiến lòng họ như muốn nhảy lên, vì thế họ đã 
sẵn sàng tuôn ra trong tiếng cười, tiếng khóc thường xảy ra cùng một lúc giống như cơn lũ, 
trộn lẫn với tiếng khóc thét.”17 E.M. Bounds ghi lại điều Wesley đã nói: “Quyền năng của 
Chúa đến trên chúng tôi cách mạnh mẽ, vì thế nhiều người hét lớn với sự vui mừng quá 
dỗi, và nhiều người ngã xuống đất.”18 Charles Finney đã viết rằng sau khi ông làm chứng 
về kinh nghiệm mình được báp tem Thánh Linh, một trưởng lão thường hay nghiêm nghị 
trong Hội Thánh của ông “rơi vào trong tiếng cười co thắt”. Dường như việc ông dừng sự  
cười từ tận đáy lòng mình là điều không thể được.”19  

Jessie Penn-Lewis kể lại chi tiết các biểu hiện về tiếng cười thánh và việc say trong 
Thánh Linh xảy ra trong Hội nghị Keswick Úc Đại Lợi năm 1891: 

Hội nghị đó được đánh dấu bởi sự đầu phục Chúa hoàn toàn cho ý Ngài được 
nên bằng bất cứ giá nào, và bằng niềm vui tuôn tràn trong lòng của hàng trăm 
người, vì thế, khi Ông George Soltau viết: “Đúng nghĩa đen ‘miệng chúng con 
tràn ngập tiếng cười và lưỡi chúng con đầy tiếng ca ngợi…’ Việc ngăn giữ tấm 
lòng của một người là điều không thể, Chúa ban cho chúng tôi một vị nếm trước 
về thiên đàng như thế. Nói về ‘sự phấn khởi thuộc thể’, tôi ước mình nói được bài 
làm chứng của mình rằng tất cả đều là sự đầy trọn của Thánh Linh. Chúng tôi 
được say với niềm vui của Chúa, và với viễn cảnh của những điều có thể của đức 
tin đã mở ra cho những cuộc đời đầu phục hoàn toàn của tín hữu. Nhưng tất cả 
chúng tôi đều thấy rằng niềm vui và phước hạnh này chỉ được đón nhận và được 
giữ lại và gia tăng bởi việc chết đối với bản ngã và chết của bản ngã và sự đóng 
đinh đau đớn nhất của xác thịt.20 
Vào năm 1898, A.B. Simpson viết rằng một trong những tác động của việc được đổ 

đầy Thánh Linh là “niềm vui đầy trọn đến nỗi tấm lòng cứ hớn hở không thôi. Điều này 
không phụ thuộc vào hoàn cảnh, nhưng đổ đầy tâm linh với tiếng cười thánh ở giữa những 
hoàn cảnh khó khăn nhất.”21 Chính Simpson đã ghi lại trong nhật ký của ông ngày 12 
tháng Chín năm 1907 rằng ông đã kinh nghiệm tiếng cười thánh trong hơn một giờ đồng 
hồ.22 

Oswald Chambers cũng ghi lại trong nhật ký của mình ngày 19 tháng Tư năm 1907: 
“Đêm qua, chúng tôi đã có một thời gian phước hạnh. Tôi được các giáo sư gọi đến để cầu 
nguyện và xức dầu cho một người phụ nữ muốn được chữa lành, và khi chúng tôi đang cầu 
nguyện thì Chúa đến rất gần trên lời nói của tôi, chúng tôi đã cười trong lúc đang cầu 
nguyện! Nhiều khi chúng ta đến với Chúa thật cứng ngắc làm sao. Ôi, chúng tôi đã sống 
trong ánh sáng của mọi đặc ân vinh hiển của mình.”23 Giống như Simpson, các thành viên 
trong hội đồng tin rằng tiếng cười đó có thể là dấu hiệu của sự phấn hưng, là kết quả của 
việc báp tem Thánh Linh.24  



John Hyde nhà cầu nguyện, một nhà cầu thay và giáo sĩ tuyệt vời ở Trung Quốc cũng 
kinh nghiệm tiếng cười thánh vào mùa hè cùng năm. Người đồng hành với ông nói đến 
một người cầu thay là người giai cấp hạ lưu Punjab:  

G đã thường … như thế,  sau khi tiếng khóc kinh khủng nhất dường như phá vỡ đạo 
quân ma quỷ và làm dấy lên trong sự hiện diện của Đức Chúa Cha! Bạn có thể nhìn thấy 
nụ cười của Chúa phản chiếu trên gương mặt của ông. Sau đó, ông sẽ cười lớn trong lúc 
cầu nguyện. Đó là niềm vui của người con say sưa trong niềm vui mỉm cười của Cha mình. 
Chúa đã dạy John [Hyde] và tôi rằng danh của Ngài là Đức Chúa Trời của Y-sác – cười … 
Vui mừng, cười, là cùng chữ như Y-sác. Tiếng cười thánh này dường như giải tỏa sự căng 
thẳng và cho sự tươi mới của Thiên đàng để vật lộn với các linh.”25 
  

Ngay cả A.W. Tozer, nhà lãnh đạo của CMA cũng nói một cách tích cực về tiếng cười 
thánh:  
 

Bây giờ tôi có thể nói rằng thờ phượng tùy thuộc vào các mức độ của sự trọn 
vẹn và sức mạnh. Có những người thờ phượng Chúa đến một chỗ mà họ ở trong 
tình trạng say mê thờ phượng. Có một lần tôi nhìn thấy một người đàn ông quỳ 
gối tại bàn thờ, đang dự Tiệc Thánh. Bất thình lình người đó phát ra tiếng cười 
thánh. Người này cười cho đến khi anh ta ôm choàng tay mình quanh người, anh 
ta sợ rằng mình sẽ làm mất niềm vui sướng vô biên trong sự hiện diện của Đức 
Chúa Trời Toàn Năng… Vì vậy, thờ phượng có khả năng từ mức độ rất đơn giản 
đến mức độ mạnh mẽ và tuyệt vời nhất.26 

 
Tự nhiên nhảy múa vui mừng 
 

Trong cuộc phấn hưng xứ Wales năm 1859, “nhiều người đã nhảy lên và múa tự nhiên 
trong sự vui mừng.”27 Thỉnh thoảng liên quan với hiện tượng cười là sự tự nhiên nhảy múa 
vui mừng. Hyde nhà cầu nguyện thuộc hệ phái Trưởng Lão, là người trầm tính, được mô tả 
sau một thời gian cầu nguyện dốc đổ ở Hội nghị Sialkot (tương tự như Keswick), “Ông ấy 
bắt đầu hát ‘Việc này đã xong, sự việc này đã xong’ và ông ấy vui mừng đến nỗi cả cơ thể 
bắt đầu cử động, ông ấy vỗ tay, sau đó chân bắt đầu di chuyển, và nhìn kìa! Ông ấy bắt đầu 
nhảy múa vui mừng, và nhiều người khác cũng tham gia với ông ấy cho đến khi cả nơi đó 
vang đầy tiếng ngợi khen Chúa.”28 Việc nhảy múa như thế cũng xảy ra trong các buổi 
nhóm của CMA. Simpson đã viết về một buổi nhóm CMA Mỹ - Châu Phi mà ông viếng 
thăm năm 1895: “Chúng tôi nhìn thấy một điệu múa thiêng liêng bởi khoảng năm mươi 
người phụ nữ.” Họ đu đưa và chuyển động tay chân, theo điệu nhạc. “Tác động thật sự rất 
lớn.”29  Như Vinson Synan ghi chú, với một số nhóm thánh khiết, việc nhảy múa tự nhiên 
và tiếng cười thánh được xem là bằng chứng của việc báp tem Thánh Linh.30  
 
Những cảm giác vật lý  

Những biểu hiện cười hay ngã xuống đôi khi đi kèm với những cảm giác vật lý khác 



thường. Charles Finney thừa nhận rằng lúc ông được báp tem Thánh Linh “giống như một 
luồng điện cứ chạy khắp người tôi”31. Bài làm chứng năm 1888 của tiến sĩ E. D. 
Whiteside, mục sư thời kỳ đầu của CMA bao gồm những cảm giác vật lý và việc ngã dưới 
quyền năng của Thánh Linh: “Giống như một luồng điện, ngay tức thì tôi run lên. Mọi 
phần trong cơ thể tôi và các dây thần kinh bị một cảm giác lạ thường kiểm soát mà âm 
lượng cứ gia tăng, cho đến khi tôi quỳ xuống thấp hơn và thấp hơn trên sàn nhà. Tôi đầy ắp 
sự rùng mình ngây ngất đó. Cơ thể vật lý của tôi không thể chịu nổi sự căng thẳng đó.”32 
Khi hồi tưởng về tiếng cười thánh, ông đã nói rằng ông cảm thấy như đang ở trên bờ vực 
“sắp chết vì quá vui mừng.”33. Nhật ký CMA ghi lại nhiều trường hợp cảm giác vật lý khác 
như nóng, điện giật hay ánh sáng chói lòa đi kèm với sự chữa lành.34   
 
Run sợ, run rẩy, và co giật, âm thanh lạ và hành vi lạ 
 

Bên cạnh việc bất tỉnh, các hiện tượng như run sợ, run rẩy và co giật đã xảy ra trong 
mục vụ của Jonathan Edwards và trong Cơn Thức Tỉnh Lớn (The Great Awakening). Các 
tín hữu Hiệp Hội Giáo Hữu có tên “Quaker” vì họ đã run rẩy (quake có nghĩa là rung 
chuyển). Lúc bắt đầu cuộc phấn hưng xứ Wales năm 1904, Evan Roberts kinh nghiệm biểu 
hiện run này trong nhiều lần: “Vào mùa xuân 1904, Evan nhận thấy chính mình giống như 
đang ở trên Núi Hóa Hình. Trong căn nhà của ông và ở ngoại thành, Cha Thiên Thượng 
yêu thương đã bày tỏ Chính Ngài cho ông trong một cách đầy kinh ngạc khiến linh hồn 
ông tràn ngập sự kính sợ Chúa. Trong những lần đặc biệt đó, tay chân của ông đều run rẩy 
cho đến khi cả chiếc giường cũng run theo.”35  

Một hình thức rúng động hay run rẩy mạnh hơn là sự co giật của cơ thể trong nhiều sự 
vặn vẹo, là đặc trưng của một số người ở dưới sự cáo trách mạnh mẽ. Jonathan Edwards 
mô tả một đứa trẻ trong tình trạng này: “Cô bé cứ tiếp tục khóc, lăn lộn tới lui, giống như 
một người đang ở trong sự đau đớn tâm linh.”36 Nói về cuộc phấn hưng từ năm 1740-1742, 
Edwards viết: “Việc nhìn thấy một căn nhà đầy tiếng la hét, ngất xỉu, co giật, và giống như 
vừa đau buồn, vừa có sự ca ngợi và vui mừng là điều rất thường tình.”37 

Đôi khi có những âm thanh lạ đi kèm với những biểu hiện này, như việc rên rỉ hay 
khóc lóc. Một người bạn của Hyde hay cầu nguyện nói về Hyde và Hội nghị cầu nguyện ở 
Punjab vào năm 1906 (tương tự như Keswick): “Chúng tôi bắt đầu cầu nguyện, bất thình 
lình có một gánh nặng lớn về linh hồn đó ở trên chúng tôi, và căn phòng đầy tiếng khóc 
nức nở cho người mà hầu hết chúng tôi chưa từng gặp hay nghe nói đến trước đây. Những 
người đàn ông mạnh mẽ nằm trên sàn rên rỉ trong nỗi đau đớn tột cùng cho linh hồn đó.”38 
Vào năm 1902,  sau khi được mục sư Peter Zimmerman của CMA xức dầu, một người phụ 
nữ đã từng bị tàn tật trong suốt 18 năm đã nhận được sự chữa lành dần dần trong ba ngày 
đi kèm với những cảm giác co giật. Cô mô tả điều này như “Quyền năng đẩy mạnh của 
Chúa bắt đầu đến trên cơ thể của tôi cho đến khi dường như mọi xương cốt trong thân thể 
tôi bị tháo rời… Trong nhiều tuần, mỗi ngày tôi đều cảm thấy quyền năng đẩy mạnh đó 
bốn hay năm lần, cho đến khi tôi cảm thấy cơ thể mình khỏe mạnh.”39 



Những dạng hiện tượng này cũng xảy ra trong chức vụ của Finney, Wesley và những 
nhóm thánh khiết khác, cũng như Ngũ Tuần.40 Trong giới thánh khiết và Ngũ Tuần, một số 
biểu hiện này được xem là công việc của Đức Thánh Linh, một số biểu hiện khác là của 
xác thịt, và một số khác là bắt nguồn từ ma quỷ.41   
 
Xuất thần, khải tượng và giấc mơ 
 

Xuất thần, khải tượng và giấc mơ thường xuyên xảy ra trong các buổi nhóm của Giám 
Lý và trong các buổi nhóm của Maria Woodworth-Etter, cũng như trong nhiều hệ phái 
khác và các phong trào khác.42 Hyde hay cầu nguyện, giáo sĩ Giám Lý, được ghi lại: “bắt 
đầu có khải tượng về Đấng Christ đầy vinh hiển như Chiên Con ngồi trên ngai – chịu sự 
đau đớn vô vàn và với Thân thể thương khó của Ngài trên đất”43. Torrey kể lại rằng có một 
người cầu nguyện cho sự phấn hưng ở Úc đã nhìn thấy một khải tượng mang tính tiên tri 
về những đám đông đến nghe Torrey giảng.44 

Nhà truyền giảng đường phố Jerry McAuley đã kinh nghiệm một sự xuất thần và một 
khải tượng dẫn ông đến việc sáng lập một sứ mạng giải cứu.45 Những lời tiên tri và khải 
tượng cũng có trong cuộc phấn hưng xứ Wales.46 Amy Carmichael, giáo sĩ Anh giáo 
Keswick sang Ấn Độ cũng nhận được những giấc mơ và khải tượng mang tính tiên tri.47 
Tương tự, Charles Spurgeon nhận ra giá trị của các giấc mơ và khải tượng đến từ Chúa.48 
F.B. Meyer, một người bạn và cũng là đồng nghiệp của ông, một nhà lãnh đạo Báp-tít 
Keswick, cũng kể lại chi tiết một khải tượng.49 

Những biểu hiện như thế cũng xảy ra trong CMA thời kỳ đầu. Thực tế, trọng tâm 
truyền giáo của CMA được thiết lập dựa trên đáp ứng của Simpson với một giấc mơ sống 
động mà ông đã thức giấc run rẩy.50 Vào năm 1883, John Cookman, nhà lãnh đạo ban đầu 
của CMA đã có một kinh nghiệm mà “Chúa hiện ra với ông trong một khải tượng và nói: 
‘Ta là Đấng chữa lành con, Đấng thánh hóa con, Cứu Chúa của con và là Chúa của 
con.’”51 Robert Jaffray, vị giáo sĩ quan trọng của CMA đã kinh nghiệm nhiều giấc mơ với 
những cảm nhận mạnh mẽ đến từ Chúa52. Các khải tượng thấy trước hay kèm theo sự chữa 
lành cũng không phải là điều xa lạ trong chức vụ của A.B. Simpson và CMA thời kỳ đầu.53 

  
 
Nhưng không phải tất cả những biểu hiện như thế đều đến từ Chúa  

Mặt khác, không phải tất cả những biểu hiện như thế đều tự nhiên được chấp nhận giữa 
vòng những người lãnh đạo trong nhóm Thánh Khiết và một số trong Ngũ Tuần như là kết quả 
của sự vận hành của Thánh Linh.54 

Những người lãnh đạo trong nhóm Thánh Khiết và Phúc Âm hiểu rằng Chúa có thể 
dẫn dắt bằng những cảm nhận, khải tượng, và sự mặc khải, nhưng những điều đó cần phải 
được thử nghiệm.55 Count Zinzendorf, nhà lãnh đạo giáo hội Moravian, người đã cởi mở 
với những sự vận hành siêu nhiên của Đức Thánh Linh, chứng kiến một người đàn ông rơi 
vào tình trạng “ngất đi, giật mạnh và co giật, và nói tiên tri. Zinzendorf đã từ chối sự linh 



cảm này không chút do dự.”56 Lời khuyên của John Wesley là: “Đừng vội vàng quy mọi 
thứ về cho Chúa. Đừng dễ dàng nghĩ rằng các giấc mơ, tiếng nói, cảm nhận, khải tượng 
hay sự mặc khải đều đến từ Chúa. Chúng có thể đến từ Chúa. Chúng có thể đến từ thế giới 
tự nhiên. Chúng có thể đến từ ma quỷ. Do đó, đừng tin vào mọi linh, nhưng ‘hãy thử các 
linh xem chúng có đến từ Chúa hay không.’”57 Cho dù mọi người ngã dưới quyền năng của 
Chúa trong buổi nhóm của Cartwright, ông cũng nhận thức được những việc ngã, khải 
tượng và xuất thần giả dối.58 

Các nhà lãnh đạo trong nhóm Thánh Khiết và Phúc Âm nhận biết rằng một số tiếng 
cười là ‘sự phấn khích của xác thịt’ và một số có thể là do ma quỷ tác động. John và 
Charles Wesley nhận thức rằng một số biểu hiện là tiếng cười không thánh khiết.59 Vào 
năm 1912, Jessie Penn-Lewis và Evan Roberts trong quyển sách Cuộc Chiến Trên Các 
Thánh Đồ của họ cũng viết về tiếng cười do ma quỷ tác động với sự vặn vẹo và co giật.60 
Ngay cả những nhà đuổi quỷ Công giáo đã cảnh báo rằng ma quỷ có thể gây ra tiếng cười 
để gây chi phối và quấy nhiễu.61   

Peter Cartwright xem các cử động co giật trong buổi nhóm của mình như sự phán xét 
của Chúa hoặc những biểu hiện xác thịt của những người mê tín, là điều sẽ lắng xuống qua 
sự cầu nguyện hết lòng. Tương tự, ông cũng xem các biểu hiện như nhảy lên, sủa và những 
động tác bừa bãi khác, thường đi kèm với việc ngã, khải tượng hay xuất thần đều là những 
sự lừa dối.62  

Evan Roberts và Jessie Penn-Lewis đã nói: “Không ai có thể hoàn toàn chấp nhận mọi 
biểu hiện siêu nhiên đi kèm sự phấn hưng, hoặc tin rằng mọi điều tựa như ‘quyền năng 
Ngũ Tuần’ đều đến từ Chúa.”63 Họ nhận biết rằng ân tứ của Thánh Linh như tiên tri, chữa 
bệnh, và nói các ngôn ngữ khác có thể là thật hoặc giả, rằng các thứ tiếng giả tạo chỉ một 
phần nhỏ trong những biểu hiện giả mạo.64 Họ cảnh báo: “Các biểu hiện giả mạo của đời 
sống thiêng liêng trong nhiều cách khác nhau bây giờ xảy ra nhanh chóng; các cử động 
trong thân thể, sự run lên dễ chịu, những cái đụng chạm, chiếu sáng như lửa trong các phần 
khác nhau của cơ thể, hoặc những cảm giác lạnh, hay run lên, tất cả những điều được chấp 
nhận là đến từ Chúa.”65     

Tuy nhiên, họ không loại bỏ tất cả những biểu hiện như thế của ma quỷ, chính Roberts 
đã kinh nghiệm chính xác một số biểu hiện này trong suốt cuộc phấn hưng xứ Wales, và 
bởi kinh nghiệm đó mà ông có thể nhận biết sự giả mạo.66 Những người thuộc Ngũ Tuần 
như Carrie Judd Montgomery đã cảnh báo về các hiện tượng và cử động đã từng được 
chấp nhận trong một số người Ngũ Tuần thật sự lại là một hình thức phù thủy.67  

Nhiều âm thanh và hành vi giống như thú vật cũng được nhận biết trong suốt lịch sử 
Hội Thánh như là điều đến từ ma quỷ.68 Những sự bày tỏ như thế thường được xem là đến 
từ ma quỷ, bởi những người Ngũ Tuần và những người trong nhóm Thánh Khiết không 
thuộc Ngũ Tuần. Tuy nhiên, A.B. Simpson, người tin vào các ân tứ và những sự bày tỏ 
siêu nhiên đã quan sát: Có nhiều trường hợp mà [việc tìm kiếm] ân tứ nói tiếng lạ dẫn 
người đó và cử tọa vào trong những sự quá phạm bừa bãi và thường đi kèm bởi những 



tiếng nói và hành động gần giống như những con thú hoang hơn là con người có lý trí, 
khiến những người quan sát khách quan biết rằng đó là công việc của ma quỷ.”69 Paul 
Rader, mục sư của Hội Thánh Moody Memorial và là chủ tịch của CMA sau khi Simpson 
qua đời, viết về việc đuổi quỷ từ một người đàn ông đi giữa hai hàng ghế sủa như một con 
chó.70 Nhà lãnh đạo Ngũ Tuần Charles Parham cũng mô tả những biểu hiện của ma quỷ 
như việc sủa như chó, kêu be be như lừa, hoặc đội lên như một con gà trống, vặn vẹo và 
ngất đi.71 Woodworth-Etter khuyên hãy “thử các linh”, kể về một người phụ nữ “bắt đầu 
quỳ gối, uốn éo như một con rắn” và nói tiếng lạ. Bà đã nói: “Mọi người biết rằng điều này 
không đến từ Chúa” và ma quỷ đó đã có chỗ trong đời sống người nữ đó.72  

Nói như vậy không phải có ý nói rằng mọi trường hợp âm thanh và hành vi giống con 
vật đều đến từ ma quỷ. Chúng có thể đến từ xác thịt, hoặc có thể là một đáp ứng với điều 
Chúa đang làm trong người đó – giống như tiếng rên siết không thốt ra được trong Rô-ma 
8:26-27. Cartwright mô tả một người nam “rống như một con bò trong một cái lưới” bởi sự 
cáo trách của Đức Thánh Linh.73 Hiện tượng này có thể bị nhiều người nhìn thấy giải thích 
sai. Một đồng sự của tác giả này là một người nghiên cứu về phong trào Hội Thánh Cơ 
Đốc/Campbellite đã xác định qua sự nghiên cứu của mình trong cuộc phấn hưng Cane 
Rigde năm 1801 mà đã được truyền thông báo cáo như “sủa bám vào một cái cây” và “cây 
ma quỷ”, trong thực tế thì là những người ở dưới một sự cáo trách và nỗi đau đớn đến nỗi 
họ thốt ra và rên rỉ trong một cách mà nghe như tiếng sủa và cùng lúc họ cảm thấy kiệt quệ 
đến nỗi họ giữ mình đứng tựa vào một cái cây.”74   

Điều này đòi hỏi sự cảnh báo trong việc tự nhiên dán nhãn cho tất cả những hiện 
tượng như thế là thuộc về ma quỷ. Có những trường hợp mà âm thanh phát ra từ tấm lòng 
và linh hồn không thể lưu loát rõ ràng, là điều có thể nằm trong dạng “tiếng thở than đến 
nỗi không nói nên lời” (Rô-ma 8:26). Dù vậy, sự suy xét kỹ mọi chứng cớ cho thấy rằng 
phần lớn những biểu hiện giống như thú vật đều là đến từ ma quỷ hoặc xuất phát từ xác 
thịt. Những biểu hiện có tính tà ma có thể là điều giả mạo của Sa-tan nhằm lừa dối, hoặc 
chúng có thể đã là những ảnh hưởng của ma quỷ đã sẳn có (trong người) bị làm lộ ra hoặc 
bị phanh phui bởi sự vận hành của Đức Thánh Linh trong cơn phấn hưng, giống như chó 
săn (loại dùng để tha con chim bị bắn) phung ra con chim gõ kiến.    

  
Kết luận 

 
Những điều này chỉ là một mẩu của những biểu hiện như thế xảy ra trong các phong 

trào Phúc Âm và Thánh Khiết. Những sự bày tỏ vật lý siêu nhiên như tiếng cười thánh, ngã 
dưới quyền năng của Thánh Linh, run rẩy chẳng hạn, đều đã xảy ra bên ngoài các phong 
trào Ngũ Tuần và ân tứ đã trổi lên trong vòng các Phong trào Thánh Khiết và Phúc Âm 
trong những thế kỷ mười tám, mười chín và đầu thế kỷ hai mươi, do đó, trong cả hai thời 
điểm trước và cùng một lúc với phong trào Ngũ Tuần. Việc nghiên cứu của cá nhân tôi về 
quyển nhật ký của John Wesley đã nêu ra vô số ví dụ về những giấc mơ, khải tượng, sự 
xuất thần, té ngã, run rẩy, các tiếng nói và âm thanh của thiên đàng.75 Sự tra cứu của tôi về 



lịch sử Hội Phước Âm Liên Hiệp (CMA ) đã khám pha ra là trong thời điểm trước cuộc 
phấn hưng ở Đường Azusa thì các tham khảo về các hiện tượng ân tứ trước cuộc phấn 
hưng Đường Azusa trong CMA và những nhóm Thánh Khiết và Phúc Âm khác bao gồm: 
36 khải tượng, 15 giấc mơ, 16 lần ghi lại về việc té ngã dưới quyền năng Thánh Linh (đôi 
khi là một đám đông người), 3 lần có điệu nhảy múa thánh, 11 lần run rẩy, 10 lời chứng về 
việc giống như bị điện giật và 9 lần ghi nhận về tiếng cười thánh.76 Hơn nữa, những hiện 
tượng này xảy ra giữa vòng nhiều hệ phái, bao gồm Giám Lý, Báp-tít, Mennonite, Trưởng 
Lão, Campbellite/Cơ Đốc, Tân giáo, Cơ Đốc Phục Lâm, Hiệp hội Giáo hữu, phái Luther, 
CMA… 
 

Hank Hanegraaff tuyên bố một số trong những hiện tượng này là dấu chỉ về cơn phấn 
hưng giả mạo.77 Trong khi một số biểu hiện này có thể bị giả mạo, trong ánh sáng của 
những ví dụ này thì sẽ chính xác hơn khi nói rằng có những sự giả mạo giữa cơn phấn 
hưng. Trong hầu hết mọi cơn phấn hưng trong lịch sử Hội Thánh – của Hội Giám Lý, Cơn 
Thức Tỉnh Lớn, Cane Ridge, cuộc phấn hưng xứ Wales, Đường Azusa, ân tứ – đều có sự 
pha trộn. Ở nơi nào có sự giả mạo, nơi đó chắc chắn cũng có sự chân thật. Wesley đã cảnh 
báo một sự nguy hiểm hai mặt: 1) đề cập quá nhiều về chúng, như là điều cốt yếu cho cuộc 
phấn hưng, 2) đề cập về chúng quá ít, lên án tất cả những điều đó.78 Vị trí của nhiều người 
lãnh đạo trong nhóm thánh khiết và phúc âm là một chỗ ở “trung điểm”79, một điểm mà họ 
không chấp nhận hay phủ nhận những hiện tượng đó mà không có sự nhận thức xa hơn. 
Quan điểm của Jonathan Edwards (mà những người phê bình là những người ủng hộ cả hai 
nhóm Hanegraaff và Toronto đôi khi dường như bỏ qua) có lẽ là lời khuyên khôn ngoan 
nhất:  
  

Một công việc không nên bị phán xét bởi bất kỳ tác động trên thân thể con 
người; chẳng hạn như nước mắt, run rẩy, rên siết, khóc lớn tiếng, đau đớn trong 
cơ thể, hay mất hết sức lực. Việc người đó ở dưới ảnh hưởng gì không nên bị 
phán đoán thế này hay thế kia bởi những ảnh hưởng trên thân thể; và lý do là vì 
Kinh Thánh không có chỗ nào cho chúng ta quy luật như thế. Chúng ta không 
thể kết luận rằng người đó ở dưới ảnh hưởng của Thánh Linh chân thật vì chúng 
ta nhìn thấy những tác động như thế trên thân thể họ, vì đây không được xem là 
dấu hiệu của Thánh Linh chân thật; ngược lại, chúng ta cũng không có lý do nào 
để kết luận từ những biểu hiện bên ngoài, rằng người đó không ở dưới ảnh 
hưởng của Thánh Linh Đức Chúa Trời, vì không có quy luật nào trong Kinh 
Thánh cho chúng ta phán xét các linh bằng cách bác bỏ rõ ràng hoặc gián tiếp 
những ảnh hưởng như thế trên thân thể, hoặc lý luận để bác bỏ chúng.80  

 
Qua việc nghiên cứu về lịch sử của những cuộc phấn hưng, Martyn Lloyd-Jones đã đi 

đến kết luận tương tự: 
 

Tôi muốn kết luận rằng hiện tượng này không phải là điều cốt lõi của phấn 



hưng… Tôi tin rằng về cơ bản trong sự khởi đầu thì chúng là điều thuộc về 
Thánh Linh Đức Chúa Trời, nhưng chúng ta luôn phải chừa chỗ cho thực tế rằng 
vì bản chất con người rất yếu đuối và khung tạo vật lý của chúng ta, bạn sẽ có 
khuynh hướng pha trộn, một phần đi cùng vật lý, một phần đi cùng tâm linh, và 
một phần như là hệ quả của điều ma quỷ làm. Nhưng không có điều gì ngớ ngẩn 
hay nực cười bằng việc loại bỏ toàn bộ chỉ vì một phần rất nhỏ… hãy mong đợi 
điều này, và … hãy cảnh giác trước những sự dối trá và giả mạo… Nhưng chúng 
ta không được tìm kiếm hiện tượng và những kinh nghiệm lạ… Điều chúng ta 
cần tìm kiếm là sự phấn hưng… Bất kỳ người nào muốn gây nên những hiện 
tượng này là công cụ của ma quỷ, và người đó đang đặt mình vào vị trí của đồng 
bóng và tâm lý.81 

Nhìn chung, giữa vòng nhóm Thánh Khiết và Phúc Âm từ thế kỷ mười tám 
đến đầu thế kỷ hai mươi, những biểu hiện đó được chấp nhận như là chân thực 
nhưng chúng không phải là điều cần được tìm kiếm hay nhấn mạnh, và cần thực 
thi sự cẩn trọng trong việc không chấp nhận tất cả những biểu hiện như thế đều 
đến từ Chúa. Ngày nay, những người không thuộc Ngũ Tuần hay ân tứ vẫn có 
thể tin chắc rằng những biểu hiện đó có thể được nhận biết là đến từ Chúa, với 
sự sử dụng ân tứ nhận thức. Cùng lúc đó, những người thuộc Ngũ Tuần và ân tứ 
cần cẩn thận vận dụng ân tứ nhận thức và “thử nghiệm các linh”, và không chấp 
nhận một cách dễ dãi tất cả các hiện tượng này như là điều thật sự đến từ Thánh 
Linh Chúa.  

  
Chuyển ngữ:  BBT.
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