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PREFACIO

El dia en que vivimos ha sido testigo de un gran interés en la Escatologia Biblica. Mientras un
tedlogo escribia hace una generacién: "La Escatologia es generalmente apreciada en proporcion

inversa al cuadrado del diametro mental de aquellos que la estiman",1 otro escribe hoy: "El

problema de la Escatologia muy pronto podra llegar a ser, si ya no lo es, el marco de la discusion

teoldgica americana".2 El tedlogo que hace una corta generacion bien podia ignorar
completamente las cuestiones escatoldgicas, o tratarlas desdefiosamente, esta fuera de moda en
su manera de pensar si adopta tal actitud hoy. El optimismo facil de la pasada generacién ha sido
hecho pedazos por dos guerras mundiales, |a depresidn y la inflacidon, con sus acompafiantes males
sociales y morales. El énfasis humanistico que caracterizd esa manera teoldogica de pensar ha
resultado ser ilégico y engafioso. El realismo ha tomado el lugar del optimismo, y los hombres han
sido forzados a recurrir a las consideraciones escatolégicas como fuente de esperanza para un
mundo condenado por el pecado. La Biblia, y la revelacidon que ésta contiene, prueba ser la Unica
fuente de esperanza y confianza para el futuro, y los hombres estan recurriendo cada vez mas a
ella en busca de luz en la presente oscuridad.

A Dios, el Arquitecto de las edades, le ha parecido bien hacernos participes de confianza respecto a
su plan para el futuro, y ha revelado su propdsito y su programa en detalle en la Palabra. Una
porcién grande de las Escrituras se dedica a la profecia mas que a cualquier otro asunto, pues
aproximadamente una cuarta parte de la Biblia era profética en el tiempo cuando fue escrita. Esa
porcion se dedica al desenvolvimiento del programa de Dios. Debido a su prominencia en las
Escrituras, es mas que natural que se haya escrito mucho sobre el asunto, y muchos libros
excelentes han aparecido que tratan asuntos proféticos. Sin embargo, el estudio de la profecia ha
sido generalmente, bien apologético o expositivo; y los temas han sido desarrollados
individualmente aparte de su relacion con todo el programa revelado, de manera que mucho de
nuestro conocimiento ha sido fragmentario e inconexo. Ha habido poco intento de sintetizar todo el
campo de la profecia en una doctrina biblica unificada y hay gran necesidad de un estudio sintético
asi como de una presentacion sintética de la profecia biblica. En un esfuerzo para suplir esta
necesidad, el autor ha tratado de sintetizar en este volumen las Escrituras proféticas en una
sistematica y completa Escatologia Biblica.

Presento mi agradecido reconocimiento a la facultad del Seminario Teoldgico de Dallas, donde
estos estudios fueron presentados primero como disertacién doctoral, y con cuyo permiso los
presento en esta forma. Expreso mi aprecio especial al Dr. John F. Walvoord, presidente y profesor
de Teologia Sistematica de ese seminario, bajo cuya direccion personal realicé estos estudios, y al
Dr. Charles C. Ryrie, profesor asociado de Teologia Sistematica, quien leyd y corrigidé el manuscrito.
Va mi hondo aprecio a la Srta. Nancy Miller, por su labor hecha como al Sefior, al escribir a
maquina el manuscrito, y a los Srs. James H. Kelley y esposa, por su ayuda material en la
publicacién de este volumen.

Al tratar de cubrir un amplio campo de estudio tan sucintamente como fuese posible, el autor ha
hecho extenso uso resumido del material de otros. Reciban mi reconocimiento, por lo tanto, con
gratitud, aquellos autores y editores cuyas obras han contribuido mucho al propdsito de estas
paginas.

Que a Dios el Padre, quien dio a su Hijo, mediante cuya primera venida nos fue dada salvacion, y
mediante cuya segunda venida seremos llevados a la gloria, y quien nos ha dado su Espiritu Santo,
mediante el cual "os hara saber las COSAS QUE HAN DE VENIR", le plazca usar este libro para su
gloria, a medida que muchos vengan al conocimiento de Su verdad.

J. Dwight Pentecost

Profesor Asistente, Literatura y Exégesis

Dallas Theological Seminary (Seminario Teoldgico de Dallas)

3909 Swiss Ave.,

Dallas, Texas.
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3. El uso de nombres relacionados con las dispensaciones
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4, La sanidad de las naciones
5. La existencia de naciones
6. El ministerio de los angeles

B. Apocalipsis 21:9-22:7 describe el estado eterno
1. El adjetivo "nuevo" que se usa en Apocalipsis 21:1-2 .
2. Posicion de la ciudad de Apocalipsis 21:10
3. Las caracteristicas de la ciudad son eternas no milenarias
4, La duracién del reinado
5. La existencia de naciones en la eternidad

C. Apocalipsis 21:9-22:7 describe la eterna morada de los santos resucitados,
durante el milenio
1. La ciudad es una ciudad literal
2. Los habitantes de la ciudad
3. Medios de entrada a la ciudad
4, Relacién de esta ciudad con la era milenaria
5. Relacion de la ciudad con la eternidad

II. La vida en la ciudad eterna

A Una vida de comunién con El

B Una vida de descanso

C Una vida de pleno conocimiento
D. Una vida de santidad

E. Una vida de gozo

F. Una vida de servicio

G Una vida de abundancia

H. Una vida de gloria

I. Una vida de adoracion
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Nota No. 1

En atencién a que ésta es una obra de profundos estudios escatoldgicos, nos ha sido, necesario
admitir alguna terminologia que no es corriente en castellano. Por otra parte, como la teologia
protestante en general es principalmente de origen anglosajon y germano, muchos de sus términos
técnicos no aparecen en la teologia catodlica romana, con la cual se identifica plenamente el idioma
castellano.

El caso mas notable es el de las palabras dispensacion, dispensacionalismo y dispensacionalista.
Segun el académico Julio Casares (Diccionario ideoldgico de la lengua espafiola), dispensacion
equivale a dispensa; y dispensa es "privilegio; y mas comunmente el concedido por un papa o por
un obispo". Es también la accién de dispensar: "conceder, otorgar, distribuir". El Pequeno Larousse
ilustrado da la impresion de que hasta hace poco el verbo dispensar conservé la idea de
administrar, pero en un sentido muy vago. El ejemplo que da es: "dispensar elogios".

Ahora bien, en la teologia protestante, la palabra dispensacion representa una idea mucho mas
profunda. "Dispensacidon, en el sentido teoldgico que recibe aqui este término, es un periodo
durante el cual el hombre es puesto a prueba con referencia a cierta revelacion especifica de la
voluntad de Dios" (Biblia anotada de Scofield, pag. 2).

Asi que en esta obra, la palabra dispensacion se entiende en este Ultimo sentido. Como la palabra
existe en castellano, aparecera sin ninguna indicacién especial. En cambio, sus derivados,
dispensacionalismo y dispensacionalista, que no se hallan en nuestros diccionarios, apareceran
siempre en letra cursiva.

De igual manera, se distinguen con cursivas las palabras derivadas de milenario, las cuales, como
las anteriores, son términos técnicos de la teologia protestante: premilenarista, postmilenarista,
amilenarista. Cualquiera otra palabra nueva que aparezca en esta obra por las mismas razones,
estard en cursiva. El estudiante debe buscar su significado en las obras protestantes de teologia
sistematica.

Nota No. 2

Las citas bibliograficas, que en el original aparecen al pie de cada pagina, se encuentran al fin de
cada capitulo en esta edicién.
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INTRODUCCION

La Escatologia Biblica es la viga de corona de la teologia sistematica. No solo es climax, término y
consumacion del estudio teoldgico, sino que la presentacién de la escatologia es la demostracién
suprema de la habilidad teoldgica. Aqui como en ningun otro campo, excepto quiza la doctrina de
la persona de Cristo, estan las importantes herramientas de la exégesis, la sintesis, la
hermenéutica, y la teologia sistematica desplegadas. Se requiere que haya el claro juicio necesario
para discernir aquello que ha de interpretarse literalmente en contraste con la interpretacion
espiritual y alegodrica. La consistencia de la completa revelacion de Dios que se encuentra en el
Antiguo y el Nuevo Testamento, debe mantenerse. Los intrincados detalles de la profecia deben
relacionarse sin contradiccion. Una marcada diferencia debe observarse entre aquello que esta
cierta y claramente revelado y aquello que estd aln oscuro. Los eventos mayores deben
distinguirse de los puntos menores. El campo de investigacion debe necesariamente abarcar tanto
la profecia cumplida como la no cumplida, la primera provee una guia importante al caracter de
prediccién contenido en la ultima.

La escatologia, mas que cualquier otro campo grande de la teologia, ha sufrido mucho a manos de
sus intérpretes. Aun entre aquellos cuya confianza en la inspirada Palabra de Dios no es
cuestionada, existen escuelas de interpretacion extensamente divergentes. Por esta razon, algunos
tedlogos se han contentado con la presentaciéon de unos pocos eventos mayores de la escatologia,
tales como la resurreccion de entre los muertos, la segunda venida del Sefior, y el juicio final; y
han sido negligentes en vastas porciones de la Escritura que tratan de otros asuntos proféticos.
Aunque muchos hombres doctos han escrito en el campo de la escatologia para suplir aquello que
generalmente falta en teologias establecidas, pocos, si ha habido algunos, han intentado una
presentacion detallada de la escatologia premilenaria tal como se provee en este volumen. El Dr.
Pentecost ha tratado con excepcional habilidad muchos eventos controvertibles; se ha encontrado
con muchos problemas proféticos y los ha solucionado; y ha provisto en gran medida la sustancia
de la palabra profética en forma sistematica y teoldgica. Ha condensado un volumen de material
gue a menudo no se consigue aun en las mas grandes bibliotecas proféticas, y ha ofrecido su
propia solucion a muchos puntos debatibles. En gran medida, sus conclusiones son compartidas por
la mayoria del cuerpo de premilenarios. La obra como un todo amerita la clasificacién de texto
clasico y amplio de Escatologia Biblica, y debe servir a nuestra generacion como tal durante
muchos afios.

John F. Walvoord Dallas, Texas.
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SECCION UNA INTERPRETACION DE LA PROFECIA

) CAPITULO I i
METODOS DE INTERPRETACION

INTRODUCCION

Ninguna cuestidon que enfrente el estudiante de escatologia es mas importante que la cuestion del
método que debe ser empleado en la interpretacion de las Escrituras proféticas. La adopcién de los
diferentes métodos de interpretacion ha producido las varias posiciones y explicaciones
escatoldgicas de los aspectos divergentes dentro del sistema que confronta el estudiante de
profecias. Las diferencias basicas entre las escuelas premilenaria y amilenaria, y entre los
partidarios del arrebatamiento antes de la tribulacidon y los contrarios, son de hermenéutica, que
surgen de la adopcién de métodos de interpretacion divergentes e irreconciliables.

El problema basico entre los premilenaristas y los amilenaristas es claramente trazado por Allis,
quien escribe:

Uno de los rasgos mas marcados del premilenarismo en todas sus formas es el énfasis que pone en
la interpretacion literal de la Escritura. Es la afirmacion insistente de sus defensores de que sélo
cuando se interpreta literalmente la Biblia, es interpretada verdaderamente; y denuncian como
"espiritualizadores" o "alegoriza-dores" a aquellos que no interpretan la Biblia con el mismo grado
de literalismo con que los primeros lo hacen. Nadie ha hecho esta acusacién mas categoérica que los
Dispensacionalistas. La cuestion de la interpretacion literal contra la interpretacion figurada es, por
lo tanto, tal que hay que enfrentarla desde sus mismos comienzos (cursivas mias).q

Cuando Allis reconoce que '"la interpretacion literal siempre ha sido un rasgo notable del
premilenarismo"o esta de acuerdo con Feinberg, quien escribe:

. se puede demostrar que la razon por la que la iglesia primitiva era premilenarista se
podia hallar en su interpretacién de la Palabra de una manera literal, mientras que la causa
del alejamiento de este punto de vista en siglos posteriores de la historia de la Iglesia, es
directamente atribuible a un cambio en el método de interpretacion, comenzando con
Origenes en particular.3

Hamilton dice:

Debemos admitir con franqueza que la interpretacion literal de las profecias del Antiguo
Testamento nos da justamente un cuadro del reino terrenal del Mesias, similar a los cuadros
de los premilenaristas. Ese era la clase de reino mesianico que los judios del tiempo de
Cristo buscaban, sobre la base de una interpretacién literal de las promesas del Antiguo
Testamento. Ese era la clase de reino del cual hablaban los saduceos cuando ridiculizaron la
idea de la resurreccidn del cuerpo, arrancando de nuestro Sefor la mas clara afirmacién que
tenemos en el Nuevo Testamento acerca de las caracteristicas de la edad futura, cuando les
dijo que erraban "ignorando las Escrituras y el poder de Dios" (Mat 22:29)... los judios
estaban buscando precisamente un reino tal como el esperado por aquellos premilenaristas
que dicen que los judios ocuparan un lugar preeminente en un reino terrenal judio que sera
establecido por el Mesias en Jerusalén.4

Esta asi reconociendo que la diferencia basica entre él mismo, que es amilenarista, y el
premilenarista no es si las Escrituras ensefian que habra tal reino terrenal como lo ensefia el
premilenarista, sino como han de ser interpretadas las Escrituras que ensefian precisamente tal
reino terrenal. Allis admite que "las profecias del Antiguo Testamento, si son interpretadas
literalmente, no pueden considerarse como ya cumplidas o como capaces de ser cumplidas en esta
edad presenteg Por lo tanto, el antecedente de cualquier discusion sobre las Escrituras proféticas y

las doctrinas de la escatologia es el establecimiento del método basico de interpretacion que debe
emplearse desde el principio hasta el fin. Esto ha sido bien advertido por Pieters, quien escribe:
La cuestion de si las profecias del Antiguo Testamento concernientes al pueblo de Dios
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deben ser interpretadas en su sentido ordinario, como son interpretadas otras Escrituras, o
pueden aplicarse debidamente a la Iglesia Cristiana, se denomina la cuestion de la
espiritualizacion de la profecia. Este es uno de los mayores problemas de la interpretacion
biblica, y hace frente a todo aquel que hace un estudio serio de |la Palabra de Dios. Es una
de las principales claves en la diferencia de opinién entre premilenaristas y la mayoria de
eruditos cristianos. Los primeros rechazan tal espiritualizacién, los Ultimos la emplean; y
mientras no haya un acuerdo sobre este punto, el debate serd interminable y sin fruto
(cursivas mias).g

A. El problema. Si Rutgers estd en lo correcto cuando dice del premilenarista: "Considero su
interpretacion de la Escritura como un error fundamental”,7 y si la reconocida diferencia entre el

premilenarismo y el amilenarismo descansa sobre la proposicion basica del método que debe
usarse para interpretar las Escrituras, el problema fundamental que debe estudiarse desde el
principio de cualquier consideracion de la escatologia es aquél de la hermenéutica de la profecia. El
propdsito de este estudio es examinar los importantes métodos actualmente defendidos como
apropiados para interpretar la Escritura, de tal manera que podamos tener un entendimiento claro
de la diferencia entre los métodos; estudiar la historia de la doctrina, y asi poder seguirle la pista a
los métodos divergentes hasta su origen, y bosquejar las reglas que deben usarse en la
interpretacion, de tal modo que podamos aplicar correctamente el método establecido.

B. Importancia del estudio. "La necesidad primordial de un sistema de hermenéutica es la de
determinar el significado de la Palabra de Dios". Es obvio que puntos de vista tan divergentes tales
como el premilenarismo y el amilenarismo, el arrebatamiento antes de la tribulaciéon y el mismo
después de ella no pueden ser todos correctos. Puesto que el intérprete no estd manejando un libro
de origen humano, sino la Palabra de Dios, tiene que estar provisto de un método preciso de
interpretacion; de lo contrario, el error sera el resultado necesario de su estudio. El hecho de que
la Palabra de Dios no puede ser correctamente interpretada aparte de un método correcto y reglas
auténticas de interpretacién, da al estudio una importancia suprema.

Mientras muchos métodos diversos de interpretar las Escrituras han sido propuestos durante el
curso de la historia de la interpretacion, 9 hoy hay apenas dos métodos que tienen un efecto vital
en la escatologia: el método alegdrico y el gramatico-histérico. Se dice generalmente que el
método literal es sindbnimo del método gramatico-histérico y asi sera considerado a través de esta
discusién. Consideraremos los dos métodos en detalle.

I. EL METODO ALEGORICO

Un método antiguo de interpretacion que ha tenido un avivamiento actual es el método alegorico.
A. Definicion del método alegérico. Angus y Grecn definen la alegoria como sigue:
Cualquier declaracién de hechos supuestos que admite la interpretacién literal, y que sin
embargo requiere o admite precisamente una interpretacién moral o figurada, se denomina
alegoria. La alegoria es a la narracidon o a la historia lo que la metafora es a las palabras
individuales, pues le agrega al significado literal de los términos empleados otro significado
moral o espiritual. A veces la alegoria es pura, esto es, no contiene referencia directa a la
aplicacién de la misma, como en la narracion del Hijo Prodigo. A veces esta mezclada, como
en el Salmo 80, donde se indica claramente (versiculo 17) que los judios son el pueblo que
se quiere representar por medio de la vifia.10
Ramm define el método alegdrico asi: "La alegoria es el método de interpretar textos literarios que
considera el sentido literal como vehiculo para un segundo sentido mas espiritual y mas
profundo"." En este método el valor histérico es, o negado o ignorado, y el énfasis se pone
enteramente sobre un sentido secundario, de manera que las palabras o los eventos originales
tienen poco significado o ninguno. Fritsch lo resume asi:
De acuerdo con este método, el sentido literal e histérico de la Escritura se pasa por alto
completamente, y cada palabra y evento se convierte en alegoria de alguna clase, bien para
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escapar de las dificultades teoldgicas o para defender ciertos puntos religiosos peculiares,
Pareceria que el propodsito del método alegdrico no fuera el de interpretar la Escritura, sino el de
pervertir el verdadero significado de la Escritura, con el pretexto de buscar un significado mas
profundo y mas espiritual.

B. Peligros del método alegérico. El método alegoérico esta lleno de peligros que lo
hacen inaceptable al intérprete de la Palabra.

1. El primer gran peligro del método alegdrico es que no interpreta la Escritura.
Terry dice:

. en seguida se notara que su practica es hacer caso omiso del significado comun de las
palabras y dar lugar a toda suerte de especulacién de la fantasia. No extrae el significado
legitimo del lenguaje del autor, sino que introduce en él cualquier capricho o fantasia que
algun intérprete desee. Como sistema, por lo tanto, se coloca fuera de todo principio y de
toda ley.13

Angus y Green expresan el mismo peligro cuando escriben:
Hay un campo ilimitado para la fantasia tan pronto como se admite el principio, y la Unica
base de la exposiciéon se encuentra en la mente del expositor. El texto no podra ofrecer
interpretacién alguna propiamente dicha, aunque posiblemente podria ilustrar algunas
verdades valiosas.14

2. La cita mencionada arriba sugiere también un segundo gran peligro en el método alegérico:
la autoridad basica de la interpretacion cesa de ser la de las Escrituras, y pasa a ser la de la mente
del intérprete. "La interpretacién podria asi ser torcida por las posiciones doctrinales del intérprete,
por la autoridad de la iglesia a la cual éste esta unido, por su posicidén social o educativa, o por una
hueste de otros factores". Jerénimo
... se queja de que el método mas defectuoso de ensefiar es el de corromper el significado
de la Escritura, y rebajar su firme expresion a nuestra propia voluntad, creando misterios
escriturarios con nuestras propias imaginaciones.qg

Farrar agrega:
... Cuando se admite el principio de la alegoria, cuando comenzamos con la regla de que
pasajes y libros enteros de la Escritura dicen una cosa pero significan otra, el lector queda
sometido, atado de manos y de pies al capricho del intérprete.1¢g

3. Un tercer gran peligro del método alegdrico es que uno queda sin medio alguno para probar
las conclusiones del intérprete. El autor arriba mencionado declara:
No puede estar seguro de nada absolutamente, excepto de lo que le dicta la iglesia, y en
todas las edades se ha insistido falsamente en la autoridad de la iglesia contra la presunta
tirania de las falsas opiniones prevalecientes.17

Ramm agrega:
... declarar que el significado principal de la Biblia es un significado de segundo sentido, y
que el método principal de interpretacion es la espiritualizacion, es abrir la puerta a la
especulacién y a la imaginacion casi incontrolable. Por esta razén hemos insistido en que el
control de la interpretacion es el método literal.1 g

Allis, que es defensor del método alegérico en el campo de la escatologia, admite que estos
peligros existen y que ese método de interpretacion es usado para pervertir la Escritura. Asi dice
él:
Si la interpretacion figurada o "espiritual" de un pasaje dado se justifica o no, depende
solamente de si él da el verdadero significado. Si se usa para quitar de las palabras su
significado sencillo y obvio, para sacar de ellas lo que claramente se quiere decir, entonces
alegorizar o espiritualizar es un término que bien merece el reproche. g

Asi, los grandes peligros inherentes en este sistema estdn en que quitan la autoridad de la
Escritura, nos dejan sin base alguna sobre la cual puedan ser probadas las interpretaciones,
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reducen la Escritura a lo que parece ser razonable al intérprete y, como resultado, hacen imposible
la verdadera interpretacion de la Escritura.

C. El uso de la alegoria en el Nuevo Testamento. Para poder justificar el uso del método

alegorico, se argumenta con frecuencia que el Nuevo Testamento mismo emplea este

método y, por lo tanto, debe ser un método justificado de interpretacion.

1. En primer lugar, frecuentemente se hace referencia a Gal 4:21-31, donde se dice que el mismo

Pablo hace uso del método alegdrico. Sobre este uso de la alegoria, dice Farrar:
... de las alegorias que en alguna manera se parecen a las de Filén o a las de los Padre y los
escoldsticos, encuentro sélo una en el Nuevo Testamento (Gal 4:21-31). Puede tener la
mera intenciéon de un argumentum ad hominem; no es en nada esencial al argumento
general; no tiene ni una particula de fuerza demostrativa; en todo caso deja la historia real
intacta. Pero cualquiera que sea el punto de vista que tengamos de ella, el uso de tal
alegoria, en la epistola de San Pablo no justifica la aplicacion universal del método. Eso seria
como si las pocas alusiones del Nuevo Testamento al Hagadad nos obliguen a aceptar las
acumulaciones de los Midrashim; o como si las pocas citas de los poetas griegos en la Biblia
probaran la autoridad divina de toda la literatura pagana... 29

Gilbert, con la misma vena, concluye:
Ya que Pablo explicé alegdricamente un evento histérico del Antiguo Testamento, parece
probable que él admitiera la posibilidad de aplicar el principio de la alegoria en otra parte,
pero el hecho de que sus cartas no muestran ninguna otra ilustracién inequivoca,
obviamente sugiere, o que no se sentia competente para poner en claro el significado
alegorico de la Escritura, o, lo que es mas probable, que estaba mas satisfecho en general
con dar a sus lectores el sentido primario y sencillo del texto.»q

En relacion con el uso de este método por otros escritores del Nuevo Testamento concluye Farrar:
La mejor teoria judia, purificada en el cristianismo, toma las ensefianzas de la Antigua
Dispensacion literalmente, pero ve en ellas, como lo vio San Pablo, la sombra y el germen
de futuros acontecimientos. La alegoria, aunque usada por San Pablo una vez a manera de
ilustracién pasajera, es desconocida para los otros apodstoles, y jamas fue autorizada por
Cristo.22

Debe observarse cuidadosamente que en Gal 4:21-31 Pablo no estad usando un método alegorico
de interpretar el Antiguo Testamento, sino explicando una alegoria. Estas son dos cosas
completamente diferentes. La Biblia es abundante en alegorias, ya sea tipos, simbolos o parabolas.
Estos son medios aceptables y legitimos de comunicacién del pensamiento. No requieren el método
alegoérico de interpretacién, el cual negaria el antecedente literal o histdrico y usaria la alegoria
simplemente como un trampolin para la imaginacién del intérprete. Si requieren una clase especial
de hermenéutica, la cual se considerard mas tarde. Pero el uso de las alegorias no es una
justificacion para usar el método alegdrico de interpretacion. Se concluye que su uso en Galatas y
en el Antiguo Testamento seria un ejemplo de interpretacion de una alegoria y no justificaria la
aplicacién universal del método alegorico a toda Escritura.

2. Un segundo argumento utilizado para justificar el método alegoérico es el uso que se hace de los
tipos en el Nuevo Testamento. Se reconoce que el Nuevo Testamento hace aplicacién tipica del
Antiguo. Sobre esta base se argumenta que el Nuevo Testamento usa el método alegorico de
interpretacién, afirmando que la interpretacion y la aplicacion de tipos es un método alegérico de
interpretacion. Allis arguye:
Aun cuando los Dispensacionalistas son en extremo literalistas, son muy inconsecuentes.
Son literalistas interpretando la profecia. Pero, interpretando la historia, llevan el principio
de la interpretacién tipica a tal extremo que rara vez lo han rebasado los mds ardientes
alegorizadores.23

En respuesta a la acusacion de que cuando uno interpreta los tipos estd usando el método
alegorico, debe hacerse hincapié en que la interpretacion de tipos no es lo mismo que la
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interpretacion alegoérica. La eficacia del tipo depende de la interpretacion literal del antecedente
literal. Para poder comunicar la verdad en relacidén con la esfera espiritual, con la cual no estamos
familiarizados, debe haber instrucciéon en una esfera con la cual estamos familiarizados; de manera
que, mediante una transferencia de lo que es literalmente verdad en una esfera, podamos
aprender lo que es verdad en la otra esfera. Tiene que haber un paralelismo literal entre el tipo y el
prototipo para que el tipo tenga algun valor. El individuo que alegoriza un tipo jamas llegara a una
verdadera interpretacidon. La Unica manera de discernir el significado del tipo es por medio de una
transferencia de ideas literales de la esfera natural a la espiritual. Bien escribe Chafer:
En el estudio de alegorias de varias clases, es a saber, parabolas, tipos y simbolos, el
intérprete debe tener cuidado de no tratar las declaraciones sencillas de la Escritura como si
demandaran un lenguaje lleno de expresiones figuradas. Una verdad ya expresada servira
de repeticidn en este punto: hay toda la diferencia posible entre interpretar una alegoria de
la Escritura, por una parte, y alegorizar una Escritura clara, por la otra.24

Se concluye, por lo tanto, que el uso escritural de los tipos no justifica el método alegorico de
interpretacion.

II. EL METODO LITERAL

En oposicién directa al método alegérico de interpretacion estd el literal, o método gramatico-
historico.

A. Definicion del método literal. El método literal de interpretaciéon es aquel que da a cada
palabra el mismo significado basico exacto que se le daria en su uso normal, ordinario,
acostumbrado, bien sea empleado en escrito, al hablar o al pensar.>5

Se denomina método gramatico-historico para hacer hincapié en el hecho de que el significado
debe determinarse tanto por sus consideraciones gramaticales como histéricas.og Ramm define el

método como sigue:
Lo que una palabra designa de costumbre, que sea socialmente reconocido, es el significado
literal de dicha palabra.

El significado literal de una palabra, es pues, lo que ella designa de costumbre, basica y
socialmente. El significado espiritual o mistico de una palabra o expresion es el que surge
después de su significado literal y depende de éste para su existencia.

Interpretar literalmente significa, ni mas ni menos que interpretar en términos de
significacion normal y usual. Cuando el manuscrito altera esa significacion, el intérprete
cambia inmediatamente su método de interpretacion.>7

B. La evidencia del método literal. Fuerte evidencia se presenta para sostener el método literal de
interpretacion. Ramm da un resumen amplio. El dice:

En defensa del enfoque literal se puede argliir:
(a) Que el significado literal de las oraciones es la forma normal de todos los idiomas.

(b) Que todos los significados secundarios de documentos, parabolas, tipos, alegorias y
simbolos dependen para su propia existencia, del significado literal previo de los términos.

(c) Que la mayor parte de la Biblia tiene sentido adecuado cuando se interpreta literalmente.

(d) Que el enfoque literal no descarta ciegamente las figuras de diccion, simbolos, alegorias y
tipos; sino, que, si la naturaleza de la oracion asi lo requiere, facilmente acepta el segundo sentido.

(e) Que este método es el Unico obstaculo cuerdo y seguro para las imaginaciones del hombre.

(f) Que este método es el Unico cénsono con la naturaleza de la inspiraciéon La inspiracién
plenaria de la Biblia ensena que el Espiritu Santo guié a los hombres a la verdad y los aparté del
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error. En este proceso, el Espiritu Santo usé el lenguaje y las unidades del lenguaje (como
significado, no como sonido) que son las palabras y los pensamientos. El pensamiento es el hilo
que hilvana las palabras unas con otras. Por lo tanto, nuestra exégesis misma debe comenzar con
un estudio de las palabras y la gramatica, los dos fundamentos de todo discurso significativo.»g

Por cuanto Dios dio su Palabra como revelacion al hombre, es de esperarse que su revelacion fuese
dada en términos tan exactos y especificos que sus pensamientos fuesen comunicados y
comprendidos con exactitud cuando fuesen interpretados de acuerdo con las leyes de la gramatica
y la diccién. Tal presunta evidencia favorece la interpretacion literal, ya que un método alegorico
de interpretacion nublaria el significado del mensaje dado por Dios a los hombres. El hecho de que
las Escrituras indican continuamente que las interpretaciones, de lo que ya habia sido escrito son
literales, afiade evidencia en cuanto al método que debe ser empleado al interpretar la Palabra.
Quiza una de las evidencias mas fuertes del método literal es el uso que hace el Nuevo Testamento
del Antiguo. Cuando el Antiguo Testamento se usa en el Nuevo, s6lo se usa en un sentido literal.
No tiene uno que estudiar sino las profecias que fueron cumplidas en la primera venida de Cristo,
en su vida, su ministerio, y su muerte, para establecer ese hecho. Ninguna profecia que haya sido
cumplida completamente se ha cumplido de otra manera sino literalmente.29 Aunque se cite

alguna profecia en el Nuevo Testamento para mostrar que cierto evento es un cumplimiento parcial
de dicha profecia (como se hizo en Mat 2:17-18), o para mostrar que un evento esta en armonia
con el programa establecido por Dios (como se hizo en Hechos 15), no necesita un cumplimiento
no literal o negar un futuro cumplimiento completo, ya que tales aplicaciones de la profecia no
agotan el cumplimiento de ella. Por lo tanto, tales referencias a la profecia no favorecen el método
no literal.

De estas consideraciones se puede concluir que existe evidencia para sostener la validez del
método literal de interpretacién. Mayor evidencia del método literal se ofrecera en el estudio que
sigue sobre la historia de la interpretacion.

C. Ventajas del método literal. Hay ciertas ventajas de este método en relacion con el método
alegoérico. Ramm resume algunas de éstas al decir:

(a) Establece la interpretacidon sobre hechos. Busca establecerse en dalos objetivos: gramatica,
légica, etimologia, historia, geografia, arqueologia, teologia. . .

(b) Ejerce un dominio sobre la interpretacion, similar a lo que hace la experimentacion para el
método cientifico... la justificacién es el control sobre las interpretaciones. Todo lo que no esté a la
medida de los canones del método literal-cultural-critico debe ser rechazado o puesto bajo
sospecha.

Ademas de esto el método ofrece el Unico freno seguro para la constante amenaza de dar
interpretaciones de doble sentido a la Escritura.

(c) Ha tenido el mas grande éxito en hacer clara la Palabra de Dios. La exégesis no comenzd en
serio hasta cuando la iglesia tenia milenio y medio. Con el literalismo de Lutero y Calvino, la luz de
la Escritura se encendid literalmente. Este método ha sido honrado por la mas alta tradicion
escolastica del protestantismo conservador. Es el método de Bruce, de Lightfoot. Zahn, A.T.
Robertson. Ellicott, Machen, Cremer, Terry, Farrar, Lange. Grecn. Oehler. Schaff. Sampey, Wilson,
Moule, Perowne. Hendcrson. Broadus, Stuart, para nombrar solo unos pocos exégetas tipicos.3q

Ademas de las ventajas mencionadas arriba se puede agregar (d) que nos da una autoridad basica
por la cual las interpretaciones pueden ser probadas. El método alegdrico, que depende del
planteamiento racionalista del intérprete, o de la conformidad con un sistema teoldgico
predeterminado, nos deja sin una prueba bdasica autorizada. Con el método literal, la Escritura se
puede comparar con la Escritura, la cual, como Palabra inspirada de Dios, es terminante y es la
norma por la cual toda verdad debe ser probada. En relacién con esto podriamos observar (e) que
nos libra tanto de la razén como del misticismo como requisitos para la interpretacion. Uno no
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tiene que depender de entrenamiento o habilidades intelectuales, ni del desarrollo de percepciones
misticas, sino mas bien del entendimiento de lo que estd escrito en su sentido generalmente
aceptado. Sodlo sobre esa base puede el individuo comun entender o interpretar las Escrituras por
si mismo.

D. El método literal y el lenguaje figurado. Todos reconocen que la Biblia abunda en lenguaje
figurado. Sobre esta base se argumenta frecuentemente que el uso del lenguaje figurado demanda
una interpretacion figurada. Sin embargo, las figuras literarias se usan como medios para revelar
verdades literales. Lo que es literalmente cierto en una esfera, con la cual estamos familiarizados,
es llevado, literalmente, a otra esfera, con la cual puede que no estamos familiarizados, para que
pueda ensefiarnos verdades en esa esfera poco familiar. Esta relacion entre la verdad literal y el
lenguaje figurado es bien ilustrada por Gigot:

Si se emplean las palabras en su significado natural y primitivo, el sentido que expresan es
el sentido literal propio; mientras que, si son usadas con un significado figurado y derivado,
el sentido, aunque todavia literal, es generalmente llamado sentido metaférico o figurado.
Por ejemplo, cuando leemos en San Jua 1:6, "Hubo un hombre enviado de Dios el cual se
llamaba Juan", es claro que los términos empleados aqui son tomados propia y fisicamente,
ya que el escritor habla de un hombre real cuyo nombre real era Juan. Por lo contrario,
cuando Juan el Bautista, sefialando a Jesus, dijo, "'He aqui el Cordero de Dios" (Jua_ 1:29),
es claro que él no usé la palabra "Cordero" en el mismo sentido literal propio que hubiera
excluido toda metafora o figura, y hubiera denotado alglin cordero real Lo que él quiso
expresar inmediata y directamente, esto es, el sentido literal de sus palabras, fue que, en el
sentido derivado y figurado, Jesus podria llamarse "el Cordero de Dios". En el primer caso,
las palabras son usadas en su sentido literal propio; en el Ultimo, en su sentido tropoldgico,
metafdrico o figurado.

Que los libros de los Escritos Sagrados tienen un sentido literal (propio o metaférico, como
se acaba de explicar), esto es, un sentido inmediato y directamente determinado por los
escritores inspirados, es una verdad tan clara en si misma, y al mismo tiempo tan
universalmente otorgada, que seria ocioso insistir sobre ella aqui. (Tiene algln pasaje de los
Escritos Sagrados mas de un sentido literal? ... todos admiten que, por cuanto los libros
sagrados fueron escritos por hombres, y para los hombres, sus escritores naturalmente se
ajustaron a la ley mas elemental de comunicaciéon humana, que demanda que las palabras
de un orador o escritor sélo tengan un sentido preciso, inmediato y directo... ,31

Craven establece la misma relacién entre el lenguaje figurado y la verdad literal:

No se hubiera podido escoger términos mas inadecuados para designar a las dos grandes
escuelas de exégetas proféticos que las palabras literal y espiritual. Estos términos no son
antitéticos, ni representan en ningun sentido propio las peculiaridades de los respectivos
sistemas que estan llamados a caracterizar. Son positivamente engafiosos y confusos. Lo
literal es lo opuesto no a lo espiritual sino a lo figurado: lo espiritual es antitesis, por un lado
de lo material, y por otro lado, de lo carnal (en un mal sentido). El literalista (asi llamado)
no niega que el lenguaje figurado, y los simbolos se usan en la profecia y tampoco niega
que grandes verdades espirituales se exponen en ellas. Su posicion es, sencillamente, que
las profecias deben ser interpretadas normalmente (esto es. de acuerdo con las leyes
recibidas del lenguaje) como se interpretan cualesquiera otras expresiones, respetando
aquello que es manifiestamente figurado. La posicidon de los espiritualizadores (asi llamados)
no es la que propiamente indica el término. Son los que sostienen que, mientras
determinadas porciones de las profecias deben interpretarse normalmente, otras porciones
deben considerarse como si tuvieran un sentido mistico (esto es, algun significado secreto).
Asi, por ejemplo, los espiritualizadores no niegan que cuando se habla del Mesias como
"varon de dolores, experimentado en quebranto", la profecia debe interpretarse
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normalmente; ellos afirman, sin embargo, que cuando se dice que El vendra "en las nubes
del cielo" el lenguaje debe ser interpretado espiritualmente (misticamente). Los términos
propiamente expresivos de las posiciones de las escuelas son normal y mistico.32

Podra asi observarse que el literalista no niega la existencia del lenguaje figurado. El literalista, sin
embargo, niega que tales figuras deban ser interpretadas de manera que destruyan la verdad
literal propuesta mediante el uso de las figuras. Las verdades literales deben aprenderse mediante
los simbolos.

E. Algunas objeciones al método literal. Allis menciona tres objeciones contra el método literal
de interpretacion:

(1) El lenguaje de la Biblia frecuentemente contiene figuras literarias. Esto es verdad
especialmente en cuanto a su poesia... En la poesia de los Salmos, en el estilo elevado de la
profecia, y aun en la simple narracién historica, aparecen figuras literarias que obviamente
casi no tienen la intencion de ser y no pueden ser entendidas literalmente.

(2) El gran tema de la Biblia es Dios y su compromiso redentor con la humanidad. Dios
es Espiritu; las mas valiosas ensefianzas de la Biblia son espirituales; y estas realidades
espirituales y celestiales frecuentemente se presentan bajo la forma de objetos terrenales y
relaciones humanas...

(3) El hecho de que el Antiguo Testamento es tanto preliminar como preparatorio para el
Nuevo Testamento, es demasiado obvio para que requiera prueba. Al referir a los cristianos
corintios, a manera de advertencia y admonicion, los eventos del Exodo, el apdstol Pablo
declar6 que estas cosas eran "ejemplos™ (tipos). Esto es, prefiguraban cosas venideras.
Esto da significado e importancia especiales a mucho de lo que se encuentra en el Antiguo
Testamento. Tal interpretacion reconoce, a la luz del cumplimiento del Nuevo Testamento,
un significado mas profundo y mucho mas maravilloso en las palabras de muchos pasajes
del Antiguo Testamento del que parecen contener cuando se toman solamente en su
contexto y conexién con éste.33

En respuesta al primero de estos argumentos, uno debe reconocer el uso que se hace de figuras
literarias. Como se ha dicho previamente, pueden usarse figuras para ensefiar verdades literales
con mayor fuerza que con las palabras escuetas, y eso no exige la interpretacion alegoérica. En
relacidon con el segundo argumento, aunque se reconoce que Dios es espiritual, de la Unica manera
como Dios pudo revelar la verdad en una esfera dentro de la cual no habiamos alun entrado, era
trazando un paralelo de la esfera en la cual vivimos ahora. Mediante la transferencia de lo que es
literalmente verdad en la esfera conocida, a la esfera desconocida, esa esfera desconocida se nos
revela. E) hecho de que Dios es espiritual no demanda la interpretacion alegdrica. Uno tiene que
hacer diferencia entre lo que es espiritual y lo que se espiritualiza. Y, en respuesta al tercer
argumento, aunque se reconoce que el Antiguo Testamento es precursor del Nuevo, y que el Nuevo
desarrolla el Antiguo, la plenitud revelada en el Nuevo no es revelada mediante la alegorizacion de
lo que se tipifica en el Antiguo, sino mas bien mediante el cumplimiento literal y el
desenvolvimiento de la verdad literal de los tipos. Los tipos pueden ensefiar verdades literales y el
uso de tipos, en el Antiguo Testamento, no es apoyo para el método alegérico de interpretacion.
Bien observa Feinberg:

Los espiritualizadores parecen creer que, porque la revelacidén vino gradualmente, mientras
mas reciente sea la profecia o el asunto revelado, mas valiosa es aquella. El hecho de una
revelacion gradual no tiene fuerza en la determinacion del método de interpretacion.
Ademads, una interpretacion apropiada de 2Co 3:6 no nos aparta de lo mas minimo de
nuestra posiciéon. Cuando Pablo dijo: "la letra mata, mas el espiritu vivifica", no estaba
autorizando la espiritualizaciéon en la interpretacion de la Escritura. ¢Si lo literal mata,
entonces como es que Dios da su mensaje en esa forma? El significado del apédstol es
evidentemente que la mera aceptacién de la letra sin la obra del Espiritu Santo relacionada
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con ella, conduce a la muerte.34

CITAS BIBLIOGRAFICAS - CAPITULO 01

1. ALLIS T. Oswald, Prophecy and the Church (La profecia y la Iglesia), pag. 17.
2. Ibid., pag. 244. Comp. pags. 99, 116, 218, 227, 242, 256 en las cuales se hace referencia a la

interpretacion literal como base del premilenarismo.
3. FEINBERG, Charles L., Premillennialism or Amillennialism (Premilenarismo o amilenarismo), pag.

51.
4- HAMILTON, E. Floyd, The Basis of Millennial Faith (La base de la fe en el Milenio!, pags. 38,39.

5. ALLIS, ob. cit pag. 238.
6- PIETERS. Albertus, The Leader (El dirigente) 5 de setiembre de 1934, citado por HOSPERS,

Gerrit H., en The Principie of Spiritualization in Hermeneutics (El principio de la espiritualizaciéon en
hermenéutica), pag. 5.
7. RUTGERS. William H., Premillennialism in America (El premilenalismo en América), pag. 263.

8- RAMM, Bernard, Protestant Biblical Interpretaron (Interpretacion biblica protestante), pag. 1.
9. Consultese TERRY, Millén S., Biblical Hermeneutics (Hermenéutica biblica), pags. 163-174 donde

se analizan métodos como el halagico, el hagadico, el alegérico, el mistico, el de acomodacion, el
moral, el naturalista, el mitico, el apologético, el dogmatico y el gramatico-historico.

10 ANGUS, Joseph y GREEN. Samuel G. The Bible Handbook (Manual biblico). pag. 220.
11- RAMM, ob.cit., pag. 21.

12. FRITSCH, Charles T.. "Biblical Typology" ('Tipologia Biblica"), Bibliotheca Sacra (Biblioteca

Sagrada), Vol. 104, pag. 216, abril de 1947.
13- TERRY, ob. cit., pag. 224.

14 ANGUS y GREEN, ob. cit., pag. 220.
15. Citado por FARRAR, F. W., en History of Interpretation (Historia de la interpretacién), pag.

232.
16- Ibid., pag. 238.

17- Ibid.

18- RAMM, ob.cit.. pag. 65.

19. ALLIS, ob. cit., pag. 18.

20- FARRAR, ob. cit., pag. XXIII.

21. GILBERT, George H., The Interpretaron of the Bible (La interpretacién de la Biblia), pag. 82.
22. FARRAR, ob.cit., pag. 217.

23. ALLIS,ob.cit.,pag. 21.

24- CHAFER, Rollin T., The Science of Biblical Hermeneutics (La ciencia de la hermenéutica biblica),
pag. 80.

25. RAMM, ob. cit., pag. 53.

26- Consultese HORNE, Thomas Hartwell, An Introduction to the Critical Study and Knowledge of

the Holy Scriptures (Introduccién al estudio critico y al conocimiento de las Sagradas Escrituras),
Vol. 1, pag. 322.
27. RAMM, ob. cit., pag. 64.

28. Ibid., pags. 54 y siguientes.
29. Consultese FEINBERG, ob. cit., pag. 39.
30- RAMM, ob. cit., pags. 62, 63.

J.Dwight Pentecost Pagina 24



Eventos del Porvenir

31. GIGOT, Francis E., General Introduction of the Study of the Holy Scriptures (Introduccion

general al estudio de las Escrituras), pags. 386, 387.
32. LANGE, John Peter, Commentary on the Holy Scriptures: Revelation (Comentario de las

Sagradas Escrituras: Apocalipsis), pag. 98.
33. ALLIS, ob. cit., pags. 17, 18.

34. FEINBERG, ob. cit., pag. 50.

CAPITULO 1II )
HISTORIA DE LA INTERPRETACION

Por cuanto la disputa basica entre el premilenarista y le amilenarista es por causa de la
hermenéutica, es necesario estudiar el desarrollo de los dos métodos diferentes de hermenéutica
sobre los cuales estas interpretaciones descansan, a saber, el literal y el alegérico, para poder
establecer la autoridad del método literal.

I. ORIGEN DE LA INTERPRETACION

Todos los estudiantes de la historia de la hermenéutica generalmente estan de acuerdo en que la
interpretacion comenzo en el tiempo del regreso de Israel del exilio babildnico bajo la direccion de
Esdras, como se registra en Neh 8:1-8. Tal interpretacion fue necesaria, primero que todo, debido
al largo periodo de la historia de Israel en que la ley mosaica estuvo olvidada y descuidada. El
descubrimiento del olvidado "libro de la ley" por Hilcias, en el reinado de Josias, lo colocd otra vez
en un lugar de prominencia por breve tiempo, sélo para volver a olvidarlo durante los afios de
exilio.q1 Fue necesaria, ademas, debido a que los judios habian reemplazado su lengua nativa por el

arameo mientras estuvieron en el exilio. A su regreso, las Escrituras eran ininteligibles para ellos. »

Fue necesario que Esdras les explicara las Escrituras olvidadas e ininteligibles al pueblo. No cabe
duda de que la interpretacion de Esdras fue una interpretacion literal de lo que habia sido escrito.

II. INTERPRETACION JUDIA DEL ANTIGUO TESTAMENTO

La misma interpretacion literal fue un rasgo sobresaliente de la interpretacion del Antiguo
Testamento. Jerénimo, al rechazar el método literal estricto de interpretacion, "llama a la
interpretacién literal judia, lo cual significa que facilmente puede llegar a ser herética, y dice
repetidamente que es inferior a la espiritual".3 -Pareceria que el método literal y el método judio

de interpretacién fuesen sindnimos en la mente de Jerdnimo.

El rabinismo llegé a arraigarse en la nacion judia debido a la unidn de la autoridad del sacerdote y
la del rey. El método empleado en el rabinismo por los escribas no era un método alegoérico, sino
un método literal, el cual en su literalismo, encerraba todos los requerimientos espirituales de la
ley.4 Aun cuando llegaron a falsas conclusiones, no fue culpa del método literal, sino de la mala

aplicacién del método por la exclusién de cualquiera otra cosa que no fuera la letra misma de lo
que estaba escrito. Briggs, después de resumir las trece reglas que regian la interpretacion
rabinica, dice:
Algunas de las reglas son excelentes, y hasta donde la ldgica practica de esos tiempos
llegaba, no pueden discutirse. El defecto de la exégesis rabinica era menor en las reglas que
en su aplicacion, aunque no es dificil descubrir en ellas falacias latentes, y no se guardan
suficientemente contra fallas de argumento (cursivas mias).g

Debe concluirse que, a pesar de todas las falacias del rabinismo, ellos siguieron un método literal
de interpretacion.
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III. LA INTERPRETACION LITERAL EN EL TIEMPO DE CRISTO

A. Entre los judios. El método de interpretacion predominante entre los judios, en el tiempo de
Cristo, era ciertamente el método literal. Horne lo presenta como sigue:

No se puede probar histéricamente que la interpretacién alegdérica de las Sagradas
Escrituras prevalecié entre los judios desde el tiempo del cautiverio, o que fue comun entre
los judios de Palestina en el tiempo de Cristo y sus apostoles.

Aunque el Sanedrin y los oyentes de Jesus frecuentemente apelaban al Antiguo Testamento,
sin embargo no dan ninguna indicacién de la interpretacién alegdrica; ni aun Josefo
menciona algo de ella. Los judios platénicos de Egipto comenzaron en el primer siglo,
imitando a los paganos griegos, a interpretar el Antiguo Testamento alegdéricamente. Filon
de Alejandria se distinguiod entre los judios que practicaron este método; y lo defiende como
algo nuevo y nunca antes oido, y por esa razén se oponian a él los otros judios. Jesus, por
lo tanto, no estuvo en una situacion en la que estuviera obligado a cumplir una costumbre
prevaleciente de interpretacion alegérica, ya que este método no prevalecia en ese tiempo
entre los judios, ciertamente no prevalecia en Palestina, donde Jesls ensefo.6

Los amilenaristas del dia de hoy estan esencialmente de acuerdo con esta posicién.7 Case,
defensor ardiente del amilenarismo, admite:

Indudablemente los antiguos profetas hebreos anunciaron el advenimiento de un dia terrible
de Jehova cuando el antiguo orden de las cosas desapareciera repentinamente. Mas tarde
los profetas predijeron un dia de restauracion para los desterrados, cuando toda la
naturaleza seria milagrosamente transformada y un reino ideal de David establecido. Los
videntes de tiempos subsiguientes describieron la venida de un verdadero gobierno celestial
de Dios cuando los fieles participarian de bendiciones milenarias. Los cristianos primitivos
esperaban ver pronto a Cristo regresando en las nubes, asi como lo habian visto en sus
visiones ascendiendo literalmente al cielo ... En cuanto al uso de este tipo de imaginacion se
refiere, el milenarismo bien puede reclamar propiamente que es Dbiblico.
Incuestionablemente algunos escritores biblicos esperaban un fin catastrofico del mundo.
Ellos describian los dias de penosa angustia como inmediatamente precedentes a la
catastrofe final, proclamaron el retomo visible del Cristo celestial, y esperaban
ansiosamente la revelacion de la Nueva Jerusalén.

Cualquier intento de evadir estos rasgos literales del concepto biblico es futil. Desde los dias
de Origenes, ciertos intérpretes de la Escritura han tratado de refutar las expectaciones
milenarias, afirmando que aun las declaraciones mas sorprendentes acerca del regreso de
JesUs deben entenderse figuradamente. También se ha dicho que Daniel y el Apocalipsis son
obras altamente misticas y alegoricas que no tienen por objeto referirse a eventos reales,
bien sean pasados, presentes o futuros, sino que tienen un significado puramente espiritual
como el del Paraiso perdido de Milton o el del Progreso del peregrino de Bunyan. Estos son
recursos evasivos disefiados para poner estas Escrituras en armonia con condiciones
presentes, ignorando la expectativa vivida de las antiguas. Los judios afligidos del tiempo de
los Macabeos estaban demandando un fin literal de sus males, no un fin figurado, y Daniel
no les prometié algo menos que el establecimiento real de un régimen celestial nuevo. Con
una vena realista similar, un primitivo cristiano escribié, "... veréis al Hijo del Hombre
sentado a la diestra de la potencia de Dios, y viniendo en las nubes del cielo" (Mar _14:62),
y otra vez, "hay algunos de los que estan aqui, que no gustaran la muerte hasta que hayan
visto el reino de Dios que viene con potencia" (Mar _9:1). Imaginese la conmocion de Marcos
si se le hubiese dicho que esta expectacion se habia ya- realizado en las apariciones de
JesUs después de la resurreccidon, o en las experiencias extaticas de los discipulos en
Pentecostés, o en la salvacidon de los cristianos individualmente en la hora de la muerte. éY
quién puede imaginar la sensacién de Marcos si también se le hubiese dicho, en cierto estilo
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moderno, que su prediccion del regreso de Cristo habia de cumplirse en la Reforma
Luterana, en la Revolucidén Francesa, en el avivamiento de Wesley, en la emancipacion de
los esclavos, en el esparcimiento de las misiones extranjeras, en la democratizacién de
Rusia, o en el resultado de la actual guerra mundial? Los pre-milenaristas estan
debidamente justificados en su protesta contra aquellos opositores que alegorizan o
espiritualizan pasajes biblicos de sentido propio, reteniendo asi los pasajes biblicos entre
tanto que pervierten completamente su significado original.g

Nadie discutiria que el literalismo de los intérpretes judios era idéntico a la interpretacién
gramatico-histérica de hoy en dia. Por ser un literalismo decadente habia torcido todo el significado
de la Escritura. Bien observa Ramm:

el resultado neto de un buen movimiento comenzado por Esdras fue el de una
interpretacion hiperliteralista degenerada, que era comun entre los judios en los dias de
Jesls y de Pablo. La escuela literalista judia era literalismo en su peor forma. Era la
exaltacion de la letra al punto de que todo sentido verdadero se perdia. Exageraba
crasamente lo incidental y lo accidental, y desconocia y omitia lo esencial.g

Y sin embargo, no se puede negar que el literalismo fue el método aceptado. El mal uso del
método no milita contra el método en si. La falta no estaba en el método, sino mas bien en la mala
aplicacion de él.

B. Entre los apodstoles. Este método literal fue el método de los apdstoles. Farrar dice:

La mejor teoria judia, purificada en el cristianismo, toma las ensefianzas de la Antigua
Dispensacion literalmente, pero ve en ellas, como lo vio San Pablo, la sombra y el germen
de futuros acontecimientos. La alegoria, aunque usada por San Pablo una vez a manera de
ilustracién pasajera, es desconocida para los otros apodstoles, y jamas fue autorizada por
Cristo.19

Lo que ha escrito un erudito sumamente capacitado, Girdlestone, confirma lo dicho:

Llegamos a la conclusién de que habia un método uniforme cominmente adoptado por
todos los escritores del Nuevo Testamento al interpretar y aplicar las Escrituras hebreas. Es
como si todos hubiesen estado en una sola escuela y hubiesen estudiado bajo la direccion
de un solo maestro. Pero, éestudiaron ellos en la escuela rabinica? éEran leales a Gamaliel,
o a Hilel, o algun otro dirigente rabinico? Todo conocimiento obtenible del modo de ensefiar
comun en aquel tiempo es adverso a esta sugerencia. El Sefior Jesucristo, y nadie mas, fue
la fuente original del método. En este sentido, como en muchos otros, El es la luz del
mundo.q1

Aun tan modernista como fue Briggs, sin embargo, él reconoce que Jesus no uso6 los métodos de su
dia, ni siguio las falacias de su generacién. El dice:

Los apdstoles y sus discipulos en el Nuevo Testamento usaron los métodos del Sefnor Jesus
mas bien que los de los hombres de su tiempo. Los escritores del Nuevo Testamento
diferian entre si en las tendencias de sus pensamientos. En todos ellos los métodos del
Sefior Jesus prevalecen sobre los otros métodos y los ennoblecen. 12

No les fue necesario a los apostoles adoptar otro método para entender correctamente el Antiguo
Testamento, sino mas bien purificar de sus extremos el método existente.

Ya que la Unica cita del uso alegédrico del Antiguo Testamento hecha por los escritores del Nuevo
Testamento es la explicacion de Pablo de la alegoria en Gal 4:24, y ya que ha sido previamente
demostrado que hay una diferencia entre explicar una alegoria y usar el método alegdrico de
interpretacidon. Debe concluirse que los escritores del Nuevo Testamento interpretaron el Antiguo
literalmente.
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IV. EL SURGIMIENTO DEL METODO ALEGORICO

Una multitud de dificultades obstruyd a los escritores de los primeros siglos. No tenian un canon
establecido ni del Antiguo ni del Nuevo Testamento. Dependian de alguna traduccién defectuosa de
las Escrituras. Conocian solo las reglas de interpretacion establecidas por las escuelas rabinicas vy,
por tanto, tenian que librarse de la aplicacién erronea del principio de interpretacion. Estaban
rodeados del paganismo, del judaismo, y de toda clase de herejia.q3 De este laberinto surgieron

tres escuelas exegéticas diversas en el Ultimo periodo patristico. Farrar dice:
Los Padres del tercer siglo y los subsiguientes pueden dividirse en tres escuelas exegéticas.
Esas escuelas son la Literal y Realista representada predominantemente por Tertuliano; la
Alegérica, de la cual Origenes es el primer exponente; y la Histérica y Gramatica que
florecid principalmente en Antioquia, y de la cual fue jefe reconocido Teodoro de Mopsuestia.
14

Al trazar el surgimiento de la escuela alegorica, Farrar retrocede hasta Aristobulo, de quien escribe
que su

. obra misma fue de gran importancia para la historia de la interpretacién. El es uno de

los precursores que Filon utilizd aunqgue no nombrd, y es el primero en enunciar dos tesis
gue estaban destinadas a encontrar amplia aceptacion, y a conducir a muchas falsas
conclusiones en la esfera de la exégesis.
La primera de éstas es la declaracion de que la filosofia griega es prestada del Antiguo
Testamento, y especialmente de la ley de Moisés; la otra, que todos los dogmas de los
fildsofos griegos, y especialmente de Aristételes, pueden ser encontrados en Moisés y los
profetas por aquellos que usan el método adecuado de investigacion. 15

Filon adoptd este concepto de Aristdbulo y traté de reconciliar la ley mosaica con la filosofia griega
de manera que la ley mosaica pudiese ser aceptable a la mente griega. Gilbert dice:

(Para Filén) la filosofia griega era lo mismo que la filosofia de Moisés... y el propdsito de
Filon era establecer e ilustrar esta armonia entre la religion judia y la filosofia clasica, o en
ultimo analisis, recomendar la religion judia al culto mundo griego. Esta fue la alta mision a
la cual se sintié llamado, el propdsito con el cual exponia las leyes hebreas en el lenguaje de
la cultura y la filosofia del mundo.1¢

Para poder efectuar esta armonizacion le fue necesario a Fildbn adoptar un método alegdrico de
interpretacion de las Escrituras.

La influencia de Filon fue lo mas profundamente sentida en la escuela teoldgica de Alejandria.
Farrar dice:

Fue en la gran escuela catequistica de Alejandria, fundada, segun la tradicidon, por San
Marcos, donde surgid la principal escuela de exégesis cristiana. Su objeto, como el de Filén,
fue el de unificar la filosofia con la revelacion, y asi usar las joyas prestadas de Egipto para
adornar el santuario de Dios. En consecuencia, Clemente de Alejandria y Origenes
suministraron la antitesis directa de Tertuliano e Ireneo.

El primer maestro de la escuela que surgié a la fama fue el venerable Pantaenus, un estoico
convertido, de cuyos escritos solo quedan unos fragmentos. Fue sucedido por Clemente de
Alejandria, quien creyendo en el origen divino de la filosofia griega, propuso el principio de
que toda Escritura debe entenderse alegéricamente. 17

Fue en esta escuela donde Origenes desarrollé el método alegdérico como se aplica a las Escrituras.
Schaff, un testigo imparcial, resumio la influencia de Origenes, diciendo:

Origenes fue el primero en establecer, en relacién con el método alegérico del platonista
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judio Filén, una teoria formal de interpretacion, la cual llevdé a cabo en una larga serie de
obras exegéticas notables por su industria e ingenuidad, pero pobre en resultados soélidos. El
considerd la Biblia como un organismo vivo, que consta de tres elementos correspondientes
al cuerpo, al alma y al espiritu del hombre, siguiendo la sicologia platonica. Por
consiguiente, atribuyd a las Escrituras un sentido triple:

(1) un sentido somatico, literal o histdrico, suministrado inmediatamente por el
significado de las palabras, pero que sélo sirve como un velo para una idea
superior;

(2) un sentido siquico o moral, que anima al primero, y que sirve para una
edificacion general;

(3) un sentido espiritual o mistico, e ideal para aquellos que estan sobre el
terreno alto del conocimiento filosofico. En la aplicacion de esta teoria él muestra
la misma tendencia de Fildn, de espiritualizar la letra de la escritura y en vez de
simplemente extraer el sentido de la Biblia, pone en ella toda suerte de ideas
extrafias y fantasias fuera de lugar. Mas este método de alegorizar satisfizo el
gusto de la edad y, con su mente fértil e imponente saber, Origenes fue el
oraculo exegético de la primitiva iglesia, hasta que su ortodoxia caydé en
descrédito.1g

Fue el surgimiento del eclesiasticismo y el reconocimiento de la autoridad de la iglesia en todos los
asuntos doctrinales lo que le dio gran impetu a la adopcién del método alegdrico. Segun Farrar,
San Agustin fue uno de los primeros en hacer que la Escritura se conformara con la interpretacion
de la iglesia:

La exégesis de San Agustin es notable por los mas evidentes defectos. El establecid la regla
de que la Biblia debe interpretarse con referencia a la Ortodoxia de la iglesia, y que ninguna
expresion escrituraria puede estar en desacuerdo con otra.

Aferrandose a la antigua regla filoniana y rabinica que habia sido repetida durante tantas
generaciones, de que todo lo que pareciera inmoral o no fuera ortodoxo de la Escritura
debia interpretarse misticamente, él introdujo confusion en su dogma de inspiracion
sobrenatural, admitiendo que hay muchos pasajes escritos por el Espiritu Santo que son
objetables cuando son tomados en su sentido obvio. También, abrid la puerta a la fantasia
arbitraria.qg

Y otra vez:

... Cuando el principio de la alegoria es admitido, cuando comenzamos con la regla de que
pasajes y libros enteros de la Escritura dicen una cosa pero significan otra, el lector queda
sometido atado de manos y pies al capricho del intérprete. No puede estar absolutamente
seguro de nada excepto de lo que le dicta la iglesia, y en todas las edades se ha insistido
falsamente en la autoridad de la Iglesia para la presunta tirania de falsas opiniones
prevalecientes. En los dias de Justino Martir y de Origenes los cristianos habian sido
conducidos a la alegoria por una imperiosa necesidad. Era el Gnico medio conocido para
ellos con el cual podian hacer frente al golpe que hacia libre el Evangelio de las ataduras del
judaismo. Lo usaban para derrotar el crudo literalismo de fanaticas herejias; o para
reconciliar las ensenanzas de la filosofia con las verdades del Evangelio. Pero en los dias de
San Agustin, habia degenerado en un método artistico para desplegar la ingenuidad y
sostener el eclesiasticismo. Habia llegado a ser el recurso de una infidelidad que declind
admitir las verdaderas dificultades en que el Libro Sagrado abunda, de una ignorancia que
dejo de apreciarlas y de una indolencia que rehusé solucionarlas.

Desgraciadamente para la iglesia, desgraciadamente para cualquier comprensién real de la
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Escritura, los alegoristas, a pesar de las protestas, salieron completamente victoriosos.2q

El estudio anterior debe hacer obvio que el método alegérico no nacié del estudio de las Escrituras,
sino mas bien de un deseo de unir la filosofia griega con la Palabra de Dios. No salié de un deseo
de presentar las verdades de la Palabra, sino de pervertirlas. No es hijo de la ortodoxia sino de la
heterodoxia.

Aun cuando Agustin tuvo éxito en inyectar un nuevo método de interpretacion en la corriente
sanguinea de la iglesia, basado en el método de Origenes de pervertir la Escritura, hubo algunos en
esa época que seguian manteniendo el método literal original. En la Escuela de Antioquia hubo
algunos que no siguieron el método introducido por la Escuela de Alejandria. Gilbert hace notar:

Se puede decir que Teodoro y Juan avanzaron mucho hacia un método cientifico de
exégesis, ya que vieron claramente la necesidad de determinar el sentido original de la
Escritura para poder hacer uso provechoso de la misma. Mantener firmemente este fin en
mira fue una gran realizacion. Eso hizo sobresalir su obra en fuerte contraste con la escuela
alejandrina. Su interpretacion fue extremadamente clara y sencilla comparada con la de
Origenes. Ellos rechazaron completamente el método alegdrico.24

Del valor, significado e influencia de esta escuela, dice Farrar:

... la Escuela de Antioquia poseia un discernimiento mas profundo en el verdadero método
de exégesis que cualquier otro que le precediera o le sucediera durante mil afios ... su
sistema de interpretacion biblica se acercaba mucho mas que cualquier otro al que es ahora
adoptado por las iglesias reformadas de todo el mundo, y si no hubieran sido
anatematizados tan duramente por las encolerizadas lenguas, y estrujados por la mano de
hierro de una ortodoxia dominante, el estudio de sus comentarios, y la adopcién de su
sistema exegético, pudo haber salvado los comentarios de la Iglesia de siglos de futilidad y
error. . .

Diodoro de Tarso debe considerarse como el verdadero fundador de la Escuela de Antioquia.
Fue un hombre de eminente saber y de indiscutible piedad. El fue el maestro de Criséstomo
y de Teodoro de Mopsuestia. Sus libros fueron dedicados a la exposicion de la Escritura en
su sentido literal, y escribié un tratado, desgraciadamente perdido actualmente, "sobre la
diferencia entre la alegoria y el discernimiento espiritual".

Pero el mas capaz, el mas decidido, y el mas logico representante de la Escuela de Antioquia
fue Teodoro de Mopsuestia (428). Aquel pensador original y de mente clara sobresale como
una "roca en la ciénaga de la exégesis antigua."

El fue una voz, no un eco; una voz en medio de miles de ecos que solo repetia los sonidos
mas vacios. El rechazo las teorias de Origenes, pero habia aprendido de él la indispensable
importancia de atencién a los detalles linglisticos, especialmente al comentar el Nuevo
Testamento. El pone mucha atencién a las particulas, modos, preposiciones, y a la
terminologia general. Sefiala la idiosincrasia... del estilo de San Pablo... Es practicamente el
escritor mas antiguo que pone mucha atencién al asunto hermenéutico, como por ejemplo
en sus Introducciones a las epistolas a los efesios y colosenses... Su mas grande mérito es
su constante esfuerzo de estudiar cada pasaje como un todo y no como "un cimulo aislado
de textos separados". Primero considera el orden del pensamiento, luego examina la
fraseologia y las clausulas separadas, y finalmente nos da una exégesis que es con
frecuencia brillantemente caracteristica y profundamente sugestiva.22

Tendriamos una historia diferente de la interpretacion si el método de la Escuela de Antioquia
hubiese prevalecido. Desafortunadamente para la interpretacién ortodoxa, el eclesiasticismo de la
iglesia establecida, que dependia del método alegdrico para mantener su posicién, prevalecid, y los
puntos de vista de la Escuela de Antioquia fueron condenados como heréticos.
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V. LAS EDADES OSCURAS

Como puede esperarse del tenor general del periodo, no se hizo ningln esfuerzo para interpretar
las Escrituras correctamente. Los principios heredados de la interpretacion no cambiaron. Berkhof
observa:

En este periodo, el sentido cuadruple de la Escritura (literal, tropoléglco o metaférico,
alegérico y analdgico), fue generalmente aceptado, llegd a ser un principio establecido el de
gue la interpretacién de la Biblia tenia que adaptarse a la tradicién y a la doctrina de la

Iglesia.»3

Las semillas del eclesiasticismo sembradas por Agustin dieron fruto y el principio de la conformidad
a la iglesia llegé a afianzarse firmemente. Farrar resume todo el periodo diciendo:

. . estamos obligados a decir que durante las edades oscuras, desde el séptimo siglo hasta
el duodécimo, y durante la época escolastica, desde el duodécimo al decimosexto, hay sélo
unos pocos de tantos que laboraron en este campo que agregaron algun principio esencial,
o hicieron alguna contribucidn original a la explicacion de la Palabra de Dios. Durante estos
nueve siglos encontramos muy poco, excepto las vacilaciones y decadencias de la
exposicién patristica. Mucha de la comprension que aun continud existiendo se dedicé a algo
que se llamaba exégesis; sin embargo, ni un solo escritor entre centenares mostré alguna
verdadera concepcion de lo que la exégesis realmente implica.24

VI. EL PERIODO DE LA REFORMA

No es sino hasta la época de la Reforma cuando se puede otra vez encontrar que se haya
producido alguna exégesis profunda. Se puede decir que todo el movimiento de la Reforma se
activd por un retorno al método literal de interpretacién de las Escrituras. Este movimiento
comenzd con ciertos precursores cuya influencia hizo volver a los hombres al método literal
original. De acuerdo con Farrar:

Valla, un candnigo de San Juan de Letran... es un eslabon principal entre el Renacimiento y
la Reforma. El habia aprendido del renacimiento de las letras que la Escritura debe
interpretarse de acuerdo con las leyes de la gramatica y las leyes del lenguaje.25

Se considera a Erasmo como otro eslabdn, pues él enfatizd el estudio de los textos originales de la
Escritura y puso el fundamento para la interpretacion gramatical de la Palabra de Dios. De acuerdo
con Farrar, "puede considerarsele como el principal fundador de la critica textual y biblica moderna.
El debe mantener un lugar honorable entre los intérpretes de la Escritura”. g

Los traductores, que hicieron tanto para agitar la llama de la Reforma, fueron motivados por el
deseo de entender literalmente la Biblia. De estos primitivos traductores escribe Farrar:

Wiclef, en realidad, hizo la importante observacion de que todo el error en el conocimiento
de la Escritura, y la fuente de su degradacion y falsificacion por personas incompetentes, se
debi6 a la ignorancia de la gramatica y de la légica.27

Y de Tyndale, dice:

"Podemos tomar prestadas analogias o alegorias de las Escrituras", dice el gran traductor
Tyndale, "y aplicarlas a nuestros propdsitos, pues tales alegorias no son el sentido de las
Escrituras, sino cosas libres al lado de las Escrituras en conjunto, dadas segun la libertad del
Espiritu. Tales alegorias no prueban nada, son solamente similes. Dios es Espiritu y todas
sus palabras son espirituales, y su sentido literal es espiritual". "En cuanto a esos tres
sentidos espirituales", dice Whitaker, el opositor de Belarmino, "es completamente necio
decir que hay muchos sentidos en la Escritura, ya que las palabras mismas pueden ser
transferidas y acomodadas para mantener el sentido. Porque aunque las palabras pueden
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aplicarse y acomodarse tropoldgicamente (o metaféricamente), anagogicamente (o
misticamente), alegoricamente, o de cualquier otra manera, sin embargo, no hay varios
sentidos, varias interpretaciones y explicaciones de la Escritura, sino que hay soélo un
sentido y ése es el literal, el cual puede acomodarse de varias maneras, y del cual pueden
entenderse varias cosas".»g

Briggs, ciertamente poco amigo de la interpretacion literal de la Palabra, cita al mismo Tyndale,
quien dice:

Entenderéis, por lo tanto, que la Escritura tiene un solo sentido, el cual es el sentido literal.
Y ese sentido literal es la raiz y el terreno de todo, y el ancla que nunca falla, a la cual, si os
prendéis, nunca podréis errar o saliros del camino. Si dejais el sentido literal, no podréis
sino saliros del camino. Sin embargo, la Escritura usa proverbios, similes, enigmas, o
alegorias, como todos los discursos; pero lo que el proverbio, simil, enigma o alegoria
significa esta por encima del sentido literal, que vosotros debéis buscar diligentemente.2g

Los cimientos de la Reforma fueron colocados en el retorno al método literal de interpretacion.
Lutero dice:

Debe permitirsele a cada palabra permanecer en su significado natural y eso no debe
abandonarse a menos que la fe nos obligue a ello. Es atributo de la Sagrada Escritura
interpretarse a si misma por medio de pasajes y lugares que tienen relacién entre si, y que
s6lo pueden entenderse por la regla de la fe.3q

Se observa en sus propios escritos que Lutero defendia una posicion que hoy podria llamarse el
método gramatico-historico.

. . .Lutero, en su Prefacio a Isaias (1528) y en otras partes de sus escritos establece las que
él cree que son las verdaderas reglas de interpretacion de la Escritura. El insiste: (1) en la
necesidad del conocimiento gramatical; (2) en la importancia de tomar en consideracion las
épocas, circunstancias y condiciones; (3) en la observacion del contexto; (4) en la
necesidad de la fe e iluminacién espiritual; (5) en mantener lo que él llamaba "la proporcion
de la fe"; y (6) en la referencia de toda la Escritura a Cristo.31

Tan grande era el deseo de Lutero, no sélo de dar al pueblo la Palabra de Dios, sino de ensefarles
a interpretarla, que él establecid las siguientes reglas de interpretacion:

I. La primera entre ellas fue la autoridad suprema vy final de la Escritura misma, aparte
de toda interferencia y autoridad eclesiasticas.

II. En segundo lugar, él asegurd no sélo la suprema autoridad sino la suficiencia de la
Escritura.

III Como todos los otros reformadores, puso a un lado la funesta ficcion del cuadruple
sentido... "El sentido literal de la Escritura solamente, -decia Lutero-, es toda la esencia de
la fe y de la teologia cristiana. He observado que todas las herejias y todos los errores se
han originado, no en las sencillas palabras de la Escritura, como tan universalmente se
asegura, sino en el descuido de las palabras sencillas de la Escritura, y en la afectacion de
metaforas e inferencias puramente subjetivas. En las escuelas de los tedlogos hay una
regla bien conocida: que la Escritura debe entenderse de cuatro maneras, literal, alegérica,
moral, anagdgica. Pero si queremos manejar la Escritura correctamente, nuestro Unico
esfuerzo sera el de obtener unum, simplicem, germanum, et certum sensum literalem. Cada
pasaje tiene un sentido claro, definido y verdadero, propio. Todo lo demas son solo
opiniones dudosas e inciertas".

Iv. Por lo tanto, no es necesario decir que Lutero, como muchos de los reformadores,
rechazé la validez de la alegoria. Le neg6 totalmente la interpretacidn espiritual.
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V. Lutero también mantuvo la claridad de la Escritura. A veces se acerco a la
observacion moderna de que, la Biblia debe interpretarse como cualquier otro libro.

VI. Lutero mantuvo con todas sus fuerzas, y casi por primera vez en la historia, el
derecho absoluto e irrevocable del juicio personal, el cual, junto con la doctrina del
sacerdocio espiritual de todos los cristianos, descansa en la base de todo el
protestantismo.3>

Calvino mantiene un lugar Unico en la historia de la interpretacién.
De él escribe Gilbert:

. . . Por primera vez en mil afios él dio un ejemplo conspicuo de la exposicién no alegdrica.
Uno tiene que regresar a la mejor obra de la escuela de Antioquia para encontrar un
rechazo tan completo del método de Filbn como el suministrado por Calvino. Las
interpretaciones alegoricas que habian sido presentadas en la iglesia primitiva y endosadas
por expositores ilustres en todos los siglos subsiguientes, como la interpretacion del arca de
Noé y la de la tunica sin costura de Cristo, son desechadas como basura. Este solo hecho da
honor permanente y distinguido a la obra exegética de Calvino. No es posible afirmar qué
fue lo que lo condujo a rechazar la interpretacién alegérica como algo peculiarmente
satanico, si fue su instruccion legal recibida en Orleans y Burgos o su juicio natural, pero el
hecho es claro y es el rasgo mas sobresaliente de su interpretacion.33

Calvino declara su propia posicion muy claramente. En el Comentario a los Galatas él escribe:
"Sepamos pues que el verdadero significado de las Escrituras es el significado natural y obvio, vy
vamos a adoptarlo y a sostenerlo resueltamente”.34 En el Prefacio a los Romanos dice Calvino: "La

primera tarea de un intérprete es la de permitir que el autor diga lo que quiere decir, en vez de
atribuirle lo que nosotros pensamos que debid haber dicho". 35 En relacion con la contribucion de

Calvino escribe Schaff:

Calvino es el fundador de la exégesis gramatico-histérica. El afirmo y llevo a cabo el sélido
principio hermenéutico de que los autores biblicos, como todos los escritores sensibles,
desearon comunicar a sus lectores un pensamiento definido en palabras que pudieran
entender. Un pasaje puede tener sentido literal o figurado; pero no puede tener dos
sentidos a la vez. La Palabra de Dios es inagotable y aplicable a todos los tiempos, pero hay
una diferencia entre la explicacion y la aplicacion, y la aplicacion debe ser consecuente con
la explicacion.3g

En relaciéon con todo este periodo escribe Farrar:

Los reformadores dieron un poderoso impulso a la ciencia de la interpretacién escritural.
Hicieron la Biblia accesible a todos; destruyeron y esparcieron por los vientos la densa
telarana de la tradicidon arbitraria que habia sido tejida durante tantos siglos sobre cada
libro, y cada versiculo biblico; pusieron lo apdcrifo sobre un nivel completamente mas bajo
que los libros sagrados; estudiaron cuidadosamente las lenguas originales; fomentaron el
sentido literal, sencillo; lo utilizaron para fortalecer y refrescar la vida espiritual.37

Y Gilbert resume:

... Debe decirse, para crédito del periodo que estamos considerando, que su tipo normal de
exégesis respeta el sentido literal del texto. Las palabras de Richard Hooker (1553-1600)
tienen una amplia aplicacion a lo largo del periodo. "Yo sostengo, —dice él—, como la mas
infalible regla en la exposicion de las Sagradas Escrituras, que cuando una construccion
literal permanezca, lo peor que uno puede hacer es cominmente alejarse de la letra. No hay
nada mas peligroso que este arte alucinante que cambia el sentido de las palabras como lo
hace o haria la alquimia con la sustancia de los metales, haciendo de cualquier cosa lo que
uno se proponga, y llevando al fin toda verdad a la nada". En general, el ejemplo de Calvino
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de rechazar la interpretacion alegdrica fue seguido por los ministros y estudiantes
prominentes de los dos siglos siguientes.3g

Si uno tiene que regresar a los reformadores por su teologia, debe aceptar el método de
interpretacion sobre el cual la teologia de ellos descansa.

VII. EL PERIODO POSTERIOR A LA REFORMA

El periodo posterior a la Reforma fue notable por el surgimiento de hombres que siguieron muy de
cerca los pasos de los reformadores en la aplicacion del método literal o gramatico-histérico de
interpretacion, Farrar escribe:

. Si Lutero fue el profeta de la Reforma, Melanchton fue el maestro... Swinglio, con
absoluta independencia, habia llegado a opiniones sobre este asunto que en todos los
particulares esenciales coincidieron con los de Lutero. Una hueste de expositores de la
Reforma trataron de esparcir las verdades a las cuales habian sido conducidos por los
reformadores alemanes y suizos. Sera suficiente mencionar aqui los nombres de
Oecolampadius (1581), Bucero (1551), Brenz (1570), Bugenhagen (1558), Musculus
(1563), Camerarius (1574), Bullinger (1575), Chemintz (1586), y Beza (1605). Entre todos
éstos habia un acuerdo general en principios, un rechazo de los métodos escolasticos, una
negativa a reconocer el dominio exclusivo de la autoridad patristica y la tradicion de la
iglesia; un repudio del hasta entonces cuadruple significado dominante; un rechazo de la
alegoria; un estudio de las lenguas originales; una cuidadosa atencién al sentido literal; una
creencia en la claridad y suficiencia de la Escritura; el estudio de la Escritura como un todo y
la referencia de su contenido total a Cristo . . ,39

Puede esperarse, ya que el fundamento ha sido puesto para el método literal de interpretacion, que
seamos testigos de un crecimiento completo de la exégesis escrituraria basada en este
fundamento. No obstante, la historia de la interpretacion revela tal adherencia a credos e
interpretaciones de la iglesia que sélo hay un poco de progreso en la interpretacién escrituraria
ortodoxa en este periodo.40 Sin embargo, de este periodo salieron exegetas y estudiantes como
Juan Koch, profesor de Leyden (1669), Juan Jaime Wetstein, profesor de Basilea (1754), quien
sostuvo que se aplican a la Escritura los mismos principios de interpretacién que a otros libros,
Juan Alberto Bengel (1752), y otros que fueron célebres por su contribucién a la critica y a la
exposicion y pusieron el fundamento para los exegetas modernos como Lightfoot, Westcott,
Ellicott, y otros.

Un hombre de gran influencia en la sistematizacion del método literal de interpretacion fue Juan
Augusto Ernesti, de quien escribe Terry:

Probablemente el nombre mas distinguido en la historia de la exégesis en el siglo XVIII es el
de Juan Augusto Ernesti, cuyo Institutio Interpretis Nove Tesiamenti (Lipz. 1761), o
Principios de interpretacion del Nuevo Testamento, ha sido aceptado como un libro modelo
de texto sobre hermenéutica durante cuatro generaciones de estudiantes biblicos. "El es
considerado, -dice Hagenback- como el fundador de una nueva escuela exegética, cuyo
principio fue simplemente que la Biblia debe ser explicada rigidamente de acuerdo con su
propio lenguaje, y en esta explicacion. No debe ser sobornada por ninguna autoridad
externa de la iglesia, ni por nuestros propios sentimientos, ni por la fantasia alegorizante y
festiva -que habia sido frecuentemente el caso de los misticos— ni, finalmente, por ningln
sistema filosofico cualquiera que éste sea" 41

La declaracion de Horacio Bonar se toma como un resumen del principio de exégesis que llegd a
ser el fundamento de toda interpretacion real de la Escritura. El dice:

... Yo siento una mayor certeza en la interpretacion literal de toda la Palabra de Dios:
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histérica, doctrinal, profética. Literal, si es posible, creo que es la Unica maxima que nos
llevaria a través de la Palabra de Dios desde el Génesis hasta el Apocalipsis.42

A pesar de las cadenas que el dogmatismo y el sistema de credos trataron de imponer a la
interpretacion, emergieron de este periodo ciertos principios sanos de interpretacion, que llegaron
a ser la base de las grandes obras exegéticas de los siglos siguientes. Estos principios son
resumidos por Berkhof:

. . . llegd a ser un principio establecido que la Biblia debe interpretarse como cualquier otro
libro. El elemento divino especifico de la Biblia fue generalmente menospreciado, y el
intérprete se limitd por lo general a la discusién de las cuestiones histéricas y criticas. El
fruto permanente de este periodo fue la consciencia clara de la necesidad de la
interpretacién gramatico-histérica de la Biblia.

La Escuela Gramatical. Esta escuela fue fundada por Ernesti, quien escribié una obra
importante sobre la interpretacién del Nuevo Testamento, en la cual establecié cuatro
principios,

(a) El sentido multiple de la Escritura debe ser rechazado, y solo el sentido literal
debe ser retenido,

(b) Las interpretaciones alegodricas y tipologicas deben desaprobarse, excepto en
casos en que el autor indica que tuvo la intencién de combinar otro sentido con el
literal, (c) Ya que la Biblia tiene el sentido gramatical en comun con otros libros, este
debe determinarse de la misma manera en ambos casos,

(d) El sentido literal no podria determinarse por un sentido dogmatico supuesto.

La Escuela Gramatical fue esencialmente sobrenaturalista, cinéndose a "las palabras mismas
del texto como una fuente legitima de auténtica interpretacion y de verdades religiosas"

(Elliot).43

Al resumir la historia de la interpretacion, debe notarse que ésta comenzd con la interpretacion
literal de Esdras. Este método literal llegd a ser el método basico del rabinismo. Fue el método
aceptado y usado en el Nuevo Testamento para la interpretacion del Antiguo, y asi fue empleado
por el Sefior y sus apostoles. Este método literal fue el método de los Padres de la iglesia hasta el
tiempo de Origenes, cuando el método alegdrico, que habia sido ideado para armonizar la filosofia
platénica con la Escritura, fue adoptado. La influencia de San Agustin impuso este método
alegorizante a la iglesia establecida y dio fin a toda exégesis verdadera.

Este sistema continudé hasta la Reforma. El método literal de interpretacion fue soélidamente
establecido en la Reforma y, a pesar de los intentos de la iglesia de someter toda interpretacién a
conformidad con un credo adoptado, la interpretacion literal continud y llegd a ser la base sobre la
cual descansa toda exégesis verdadera.

Se concluye, pues, por medio del estudio de la historia de la interpretacién, que el método de
interpretacion original y aceptado fue el método literal, que este método fue usado por el Sefior, el
mas grande Intérprete, y que cualquier otro método fue introducido para promover la heterodoxia.
Por lo tanto, el método literal debe ser aceptado hoy como el método basico para la interpretacién
correcta en cualquier campo de doctrina.
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CAPITULO III
CONSIDERACIONES GENERALES SOBRE LA INTERPRETACION

La historia de la interpretacion nos ha mostrado que la adopcién del método correcto de
interpretacion no garantiza necesariamente conclusiones correctas por parte de aquellos que
mantienen este método. El rabinismo, que us6 el método literal, produjo una hueste de puntos de
vista e interpretaciones erréneos por el mal uso del método. Es por lo tanto necesario establecer
algunos principios de interpretacién, aun después de establecer el método correcto, de manera que
el método no sea mal aplicado como para producir falsas conclusiones.

I. INTERPRETACION DE LAS PALABRAS

Se reconoce sin lugar a dudas que las palabras forman el medio de comunicacion del pensamiento.
Toda exégesis ortodoxa necesariamente debe, pues, comenzar con una interpretacién de las
palabras mismas. Home, en su valiosa Introduccién al estudio critico y al conocimiento de las
Sagradas Escrituras, ha dado un resumen excelente de los principios que deben ser empleados en
la interpretaciéon de las palabras.

1. Estar seguro del usus loguendi, o nocidén que las personas que hablaron o que hablan esa lengua
tienen de la palabra, especialmente en relacion particular con la nocidn que se tiene de ella.

2. El significado recibido de una palabra debe ser retenido a menos que razones necesarias y de
peso requieran que sea abandonado u omitido.

3. Donde una palabra tiene varios significados en su uso comun, debe seleccionarse aquél que
mejor se ajuste al pasaje en cuestion, y que sea consecuente con el caracter, los sentimientos y la
situacion conocidos del autor, y las circunstancias conocidas bajo las cuales escribid.

4. Aunque la fuerza de algunas palabras en particular solo puede derivarse de la etimologia, sin
embargo no debe ponerse demasiada confianza en esa ciencia frecuentemente incierta; porque el
significado primario de una palabra es con frecuencia muy diferente de su significado comun.

5. Las diferencias entre palabras que aparentemente son sindénimas deben examinarse y
considerarse cuidadosamente.

6. Los epitetos introducidos por los escritores sagrados también deben ser cuidadosamente
pesados y considerados, ya que todos ellos tienen una fuerza bien sea declarativa o explicativa, o
sirven para distinguir una cosa de otra, o para unir estos dos caracteres.

7. A veces se usan términos generales en toda su extensién, y a veces en un sentido restringido, vy,
si han de entenderse de una manera u otra depende del alcance, asunto o materia, contexto, y
pasajes paralelos.

8. El sentido mas sencillo de cualquier pasaje en particular -o el que mas facilmente le sugiere el
mismo pasaje al lector atento e inteligente que posea un conocimiento competente— es, con toda
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probabilidad, el sentido o significado genuino.

9. Como quiera que el proposito de la interpretacion es el de dar en nuestro propio lenguaje el
mismo pensamiento que los escritores sagrados escribieron en hebreo o griego, es evidente que
nuestra interpretacion o versién, para que sea correcta, no debe afirmar o negar mas de lo que los
escritores inspirados afirmaron o negaron en el tiempo en que escribieron; por consiguiente,
deberiamos estar mas dispuestos a aceptar el sentido de la Escritura que a introducir alguno a ella.
10. Antes de concluir sobre cual es el sentido de un texto, como para probar alguna cosa de él,

debemos estar seguros de que tal sentido no sea repugnante a la razén natural.1

Angus y Green complementan a Home diciendo:
Las palabras de la Escritura deben tomarse en su significado comin a menos que ese
significado se muestre inconsecuente con otras palabras en la oracion, con el argumento o
contexto, o con otras partes de la Escritura. De dos significados, debe preferirse
generalmente el que parece que fue mas obvio para la comprension de los oyentes o
lectores originales del pasaje inspirado, dando lugar a las maneras de pensar prevalecientes
en la época propia "de ellos, asi como las expresiones figuradas que eran tan familiares que
no podian ser la excepcién de la regla general.

El verdadero significado de cualquier pasaje de la Escritura, pues no es todo sentido que las

palabras pueden tolerar, ni es todo sentido que sea verdadero en si mismo, sino aquel que fue

determinado por los escritores inspirados, es decir, por el Espiritu Santo, aunque comprendido de

una manera imperfecta por los escritores mismos . 2
Las palabras deben ser interpretadas, pues, en el sentido usual, natural, literal.

II. INTERPRETACION DEL CONTEXTO

El segundo gran asunto de consideracién debe ser el contexto en que aparece cualquier pasaje.
Hay ciertas reglas que servirdn de guia en la interpretacion del contexto. Estas son resumidas por
Horne:

1. la consideracién cuidadosa de las partes precedentes y subsecuentes nos permitiran determinar
el significado, sea literal o figurado, que mejor se adapte al pasaje en cuestién.

2. El contexto de un discurso o libro en las Escrituras, podra comprender un solo versiculo, unos
pocos versiculos, secciones o trozos enteros, capitulos enteros, o libros completos.

3. A veces algun libro de la Escritura comprende solo un asunto o argumento, en el cual casi todo
el libro debe referirse a contextos precedentes y subsecuentes, y ser considerado como un todo.

Al examinar el contexto de un pasaje, sera conveniente,

1. Investigar cada palabra de cada pasaje: y como la conexién se forma con particulas, a éstas
siempre debe darseles el significado que el asunto o materia y el contexto requieran.

2. Examinar todo el pasaje con minuciosa atencion.

3. Un versiculo o pasaje no debe estar relacionado con un contexto remoto, a menos que éste
ultimo concuerde mejor con él que con un contexto mas inmediato.

4, Examinar si el escritor continla su discurso, no sea que supongamos que él estd haciendo la
transicion a otro argumento, cuando en realidad esta prosiguiendo el mismo asunto.

5. Los paréntesis que ocurren en los escritos sagrados deben tomarse particularmente en cuenta:
pero no debe interponerse ningln paréntesis sin razon suficiente.

6. No debe admitirse ninguna explicacién sino aquella que cuadra con el contexto.

7. Donde no se encuentre ninguna relacidon con las partes precedente y subsecuente del libro, no

debe buscarse ninguna.3

III. INTERPRETACION HISTORICA
La tercera consideracién en cualquier interpretacion debe ser la interpretacién histérica, en la que
se pesan cuidadosamente el ambiente y la influencia histéricos inmediatos. Berkhof nos da un
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excelente resumen de consideraciones en esta fase de la interpretacion.

1. Suposiciones basicas para la interpretacién historica.
a. La Palabra de Dios se origind6 de una manera histérica, y por lo tanto, puede
comprenderse sélo a la luz de la historia.
b. La palabra nunca es comprendida plenamente hasta tanto no se perciba como una
palabra viva, esto es, cdmo se origind en el alma del autor.
c. Es imposible comprender a un autor e interpretar sus palabras correctamente a menos
que sea visto a la luz del fondo histdrico apropiado.
d. El lugar, el tiempo, las circunstancias, y el punto de vista prevaleciente del mundo y de la
vida en general, naturalmente daran color a los escritos que son producidos bajo aquellas
condiciones de tiempo, lugar y circunstancias.

2. Demandas al exégeta. En vista de estas presuposiciones, la interpretacién histérica hace las

siguientes demandas al exégeta:
a. Debe tratar de conocer al autor cuya obra ha de explicar: su ascendencia, su caracter y
temperamento, sus caracteristicas intelectuales, morales y religiosas, asi como las
circunstancias externas de su vida ...
b. Pesara sobre él la obligaciéon de reconstruir, hasta donde sea posible, con los datos
histéricos a su alcance, y con la ayuda de hipoétesis historicas, el medio ambiente en que
determinados escritos que estén en consideracién se originaron; en otras palabras, el
mundo del autor. Tendrd que informarse con respecto a los aspectos fisicos de la tierra
donde los libros fueron escritos, y acerca del caracter e historia, las costumbres, moral y
religion de las gentes entre las cuales o para las cuales fueron redactados.
c. Se dara cuenta de que es de suma importancia que considere las varias influencias que
determinaron mas directamente el caracter de los escritos que estén en consideracion, tales
como: los lectores originales, el propdsito que el autor tenia en mente, la edad del autor, su
estado de animo, y las circunstancias especiales bajo las cuales redacto su libro.
d. Ademas, tendra que trasladarse mentalmente al primer siglo d. de J.C., y a las
condiciones orientales. Debe colocarse sobre el punto de vista del autor, y tratar de
penetrar su alma misma, hasta vivir, por decirlo asi, su vida y pensar como él pensaba. Esto
significa que tendrd que guardarse cuidadosamente contra el error, mas bien comun, de

trasladar el autor al tiempo presente y hacerlo hablar el lenguaje del siglo veinte . . 4
IV. INTERPRETACION GRAMATICAL

La cuarta consideracién en cualquier interpretacién debe ser la interpretacién de la gramatica de la
lengua en que el pasaje fue originalmente escrito. Esto, desde luego, no puede hacerse aparte de
un conocimiento de las lenguas originales: Elliott y Harsha, traduciendo a Cellerier, formulan la
regla basica:

El intérprete debe comenzar su trabajo estudiando el sentido gramatical del texto, con la ayuda de
la filologia sagrada. Como en todos los escritos, el sentido gramatical debe convertirse en el punto
de partida. El significado de las palabras debe determinarse de acuerdo con el uso linglistico y su

relacion.>

Terry agrega:
"La interpretacién gramatical y la histérica, cuando se comprenden correctamente, —dice
Davidson—, son sinénimas. Las leyes especiales de la gramatica, en conformidad con la lengua
empleada por los escritores sagrados fueron el resultado de circunstancias peculiares; y sélo la
historia nos hace volver a estas circunstancias. No fue creado un lenguaje nuevo para los
autores de la Escritura; ellos se conformaron al lenguaje corriente del pais y a la época. De otra
manera sus escritos no hubieran sido inteligibles. Ellos tomaron el usus loquendi tal como lo
encontraron, en medio de lo que pensaron y escribieron". El mismo autor también observa: "El
sentido gramatico-historico se formula mediante la aplicacion de consideraciones gramaticales e
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histéricas. El gran objetivo que debe determinarse es el usus loquendi, que abarca las leyes o
principios de la gramatica universal que forma la base de toda lengua ... El usus loquendi de los
autores inspirados constituyen el tema de los principios gramaticales reconocidos y seguidos
por el expositor .. . llegamos a un conocimiento del usus loquendi peculiar mediante la
investigacion histérica.. ."6
Terry describe bien la metodologia y el intento del método gramatico-histérico. El dice:

podriamos decir que el método gramatico-histérico es el que mas completamente se
encomienda al juicio y a la consciencia de los estudiantes cristianos. Su principio fundamental
es el de sacar de las Escrituras mismas el significado preciso que los escritores trataron de
comunicar. Aplica a los libros sagrados los mismos principios, el mismo proceso gramatical y el
ejercicio del mismo sentido comun y de la razén, que aplicamos a otros libros. El exégeta
gramatico-historico, capacitado con cualidades apropiadas, intelectuales, culturales y morales,
aceptara las demandas de la Biblia sin prejuicio o predisposicidon adversa, y sin ninguna
ambicidn de probar su veracidad o falsedad, investigara el lenguaje y el valor de cada libro con
independencia absoluta. Dominara la lengua del escritor, el dialecto particular que usé y, su
estilo y manera peculiares de expresion. Averiguara las circunstancias bajo las cuales escribio,
la cultura y las costumbres de su época y el propdsito u objeto que tenia en mente. Tiene el
derecho de suponer que ningun autor sensato seria conscientemente inconsecuente consigo

mismo, ni tratarla de aturdir y desviar a sus lectores.”
V. INTERPRETACION DEL LENGUAJE FIGURADO

Uno de los problemas mayores que enfrenta el intérprete es el problema de interpretar el lenguaje
figurado. Ya que las Escrituras proféticas hacen uso frecuentemente del lenguaje figurado, esta
forma de comunicacién debe estudiarse en detalle.

A. Uso del lenguaje figurado. Es generalmente reconocido que el lenguaje figurado se usa tanto
para embellecer la lengua por medio de adornos como para comunicar ideas abstractas por medio
de la transferencia.

Es una necesidad del intelecto humano que los hechos relacionados con la mente, o con verdades
espirituales, deben ser revestidos con lenguaje tomado de cosas materiales. No podemos agregar
ningun concepto definido a palabras exclusivamente espirituales o abstractas.

Y a Dios le place condescender con nuestra necesidad. El nos guia a un conocimiento nuevo por

medio de lo que ya se conoce. El se revela a Si mismo en términos familiares conocidos.8
B. ¢Cuando es el lenguaje literal o figurado? El primer problema que enfrenta el intérprete es el de
determinar cuando el lenguaje es literal y cuando es figurado. Las implicaciones de este problema
son formuladas por Horne:
Para poder, pues, entender plenamente el lenguaje figurado de las Escrituras, es requisito,
primero, asegurar y determinar lo que realmente es figurado, no sea que tomemos lo que es
figurado como literal, como hicieron los discipulos de nuestro Sefior y los judios
frecuentemente, o que pervirtamos el significado literal de las palabras por medio de la
interpretacion figurada; y, segundo, cuando hayamos determinado lo que es realmente

figurado, debemos interpretarlo correctamente, y darle su verdadero sentido.9

Una regla sencilla que se puede seguir para determinar lo que es literal y figurado la da Lockhart,
quien dice:
Si el significado literal de cualquier palabra o expresidn tiene buen sentido en su ilacion, es
literal; pero si el significado literal no tiene buen sentido, es ﬁgurado.10
Mas adelante el mismo autor agrega:
Ya que el literal es el significado mas usual de las palabras, y por lo tanto, ocurre mucho
mas frecuentemente que el figurado, cualquier término, debe considerarse como literal
hasta tanto haya una buena razén para entenderlo de modo diferente ... El significado literal
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o mas usual de una palabra, si es consecuente, debe preferirse al significado figurado o

menos usual.11
De esta manera, el intérprete procedera con la presuposicion de que la palabra es literal a menos
qgue haya una buena razéon para decidir lo contrario. Hamilton, quien defiende el uso de la
interpretacion alegdrica en la profecia, confirma esta misma suposicion:
... una buena regla de trabajo que se puede seguir es la de aceptar la interpretacion literal de la
profecia a menos que
(a) los pasajes contengan obviamente lenguaje figurado, o
(b) que el Nuevo Testamento dé autoridad para interpretarlos en otro sentido que no sea el
literal, o
(c) que la interpretacion literal produzca una contradiccion con las verdades, principios o
declaraciones reales contenidos en libros simbdlicos del Nuevo Testamento. Otra regla obvia es
la de que los pasajes mas claros del Nuevo Testamento, en libros no simbdlicos, deben ser la
norma de la interpretacion de la profecia, en vez de revelaciones oscuras o parciales contenidas
en el Antiguo Testamento. En otras palabras, debemos aceptar las partes claras y sencillas de
la Escritura como la base para obtener el verdadero significado de las partes mas dificiles de la

Escritura.12
Generalmente es bastante obvio cuando el lenguaje es figurado. Fairbairn dice:
. . . Podra notarse que en un gran nimero de casos, casi en el mayor nimero de los casos
donde el lenguaje es tropoldgico, el hecho de que sea asi procede de la misma naturaleza
del lenguaje o de la conexidn en que permanece. Otra clase de pasajes en la cual la figura
es también, en la mayor parte de las veces, bastante facil de descubrir, es en aquellos en

los cuales prevalece lo que se llama sinécdoque.13
El mismo autor continla dandonos algunos principios por los cuales podemos determinar si un
pasaje es literal o figurado:
El primero de éstos es que, cuando se dice alguna cosa con la cual, si se toma de acuerdo
con la letra, varia la naturaleza esencial del asunto del cual se habla, el lenguaje debe ser
tropoldgico. Un segundo principio aplicable a tales casos es que, si el lenguaje tomado
literalmente envuelve algo incongruente o moralmente impropio, el sentido figurado y no el
literal debe ser el correcto. La tercera regla es ésta: que donde todavia tenemos razén para
dudar si el lenguaje es literal o figurado debemos tratar de resolver la duda consultando
pasajes paralelos (si es que hay tales pasajes) que traten del mismo asunto en términos

mas explicitos 0 més extensamente.14

Resolviendo este problema escribe Cellerier:
Esta investigacion no se puede llevar a cabo con éxito por medio de la ciencia intelectual
solamente. Juicio y buena fe, tacto critico e imparcialidad son también necesarios. Unas
pocas indicaciones generales es todo lo que se puede dar en relacién con esto,
(a) A priori. La probabilidad de que el lenguaje sea figurado es fuerte en los escritos
poéticos o0 sentenciosos y también en los discursos oratorios y populares. Generalmente
esta probabilidad se aumenta cuando hay la suposicion justa de que el escritor ha sido
inducido por su situacion, su asunto, o su objeto a hacer uso de tal lenguaje. Hay una
probabilidad de la misma naturaleza, pero mas fuerte, cuando el pasaje que se examina es
animado y altamente forjado, y parece hacer alusion a objetos de otra naturaleza,
(b) A posteriori. Hay una probabilidad aun mayor cuando el sentido literal sea absurdo ...
Todas estas probabilidades, sin embargo, son aun insuficientes. Es, ademas, necesario
examinar el pasaje en todos sus detalles, critica, exegética y fielmente. El sentido figurado
debe someterse a todos estos procesos antes de poder depender de él para la verdadera

interpretacién. 15
Todo el problema de cuando es figurado el lenguaje y cuando es literal ha sido bien resumido? por
Terry, quien comenta:

Raramente es necesario y, desde luego, casi impracticable, establecer reglas especificas
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para determinar cuando es usado el lenguaje figuradamente y cuando literalmente. Es un
antiguo y frecuentemente repetido principio hermenéutico que las palabras deben ser
comprendidas en su sentido literal a menos que tal interpretacion literal envuelva una
contradiccion manifiesta o un absurdo. Debe observarse, sin embargo, que este principio,
cuando es reducido a la practica, llega a ser simplemente una apelacion al juicio racional de
todo hombre. Y lo que a uno le parece muy absurdo e improbable puede serie a otro
completamente sencillo y consecuente en si mismo . . . Debe haber referencia al caracter
general y al estilo del libro en particular, al plan y propdsito del autor, y al contexto y
alcance del pasaje especifico en cuestién. Debe haber especialmente una estricta
consideracion del uso de las palabras por los escritores sagrados, segun se determine por
medio de un cotejo adecuado y la comparaciéon de todos los pasajes paralelos. Los mismos
principios generales, por los cuales nos aseguramos del sentido gramatico-histérico, se
aplican también a la interpretacion del lenguaje figurado, y nunca se debe olvidar que las
porciones figuradas de la Biblia son tan ciertas y verdaderas como la mayor parte de los
capitulos prosaicos. Las metaforas, alegorias, parabolas y simbolos son formas escogidas
divinamente para exponer los oraculos de Dios, y no debemos suponer que su significado
sea tan vago e incierto como para dejar de averiguarlo. En lo principal, creemos que las
partes figuradas de las Escrituras no son tan dificiles de comprender como muchos se
imaginan. Por medio de una discriminacidon cuidadosa y juiciosa el intérprete debe procurar
determinar el caracter y significado de cada metafora en particular, y explicarla en armonia

con las leyes comunes del lenguaje y del contexto, del alcance y del plan del autor.16
Una regla que puede guiarnos a saber cuando interpretar literalmente y cuando figuradamente ha
sido cuidadosamente expresada por Cooper. El dice:
Cuando el significado sencillo de la Escritura tiene sentido comun, no hay que buscar otro
sentido; por lo tanto, hay que tomar cada palabra en su significado primario, ordinario,
usual y literal, a menos que los hechos del contexto inmediato estudiados a la luz de
pasajes relativos, y verdades axiomaticas y fundamentales indiquen claramente lo

contrario.17
Este bien puede llegar a ser el axioma del intérprete.
C. Interpretacién del lenguaje figurado. El segundo problema que se desprende del uso del
lenguaje figurado es el método que debe usarse en la interpretacién de aquello que es figurado.
Debe observarse desde el principio mismo que el propdsito del lenguaje figurado es el de impartir
alguna verdad literal, que puede ser mas claramente comunicada por medio del uso de figuras que
de cualquiera otra manera. El significado literal es de mayor importancia que las palabras literales.
Chafer lo expresa:
El sentido literal de las palabras empleadas en una figura literaria no debe tomarse como el
significado de la figura, sino mas bien, el sentido determinado por el uso de la figura. En
todos estos casos, por lo tanto, hay sélo un significado. En tales casos el sentido no es el
literal. En relacion con esto dice Cellerier: "La revelacion ... ha sido vestida de formas
populares fuertemente impresasen las costumbres del Oriente, es decir, con formas
metafdricas, poéticas y parabdlicas, que comunican un significado diferente del sentido
literal de las palabras. Pero aun asi no hay dos sentidos, el literal y el metaférico. El
metafdrico es en si el sentido real, el literal no existe como sentido; es sélo el vehiculo del
anterior; no contiene en si mismo ningun resultado, ninguna verdad. Solo hay, por lo tanto,

un verdadero sentido" (Ma. d'Hermen., pag. 41).18
Horne ha dado una coleccion extensa de reglas para determinar correctamente el sentido de
cualquier figura:
1. El significado literal de las palabras debe retenerse, mas en los libros histdricos de la
Escritura que en aquellos que son poéticos.
2. El significado literal de las palabras debe abandonarse, si es impropio o envuelve una
imposibilidad, o donde las palabras, tomadas correctamente, contienen cualquier cosa contraria
a los preceptos doctrinales o morales dados en otras partes de la Escritura.
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3. Que averigliemos en qué respecto la cosa comparada y aquella con la cual es comparada
concuerdan respectivamente, y también en qué respecto tienen ellas alguna afinidad o
semejanza.

(1) El sentido de un pasaje figurado se conocerd, si la semejanza entre las cosas u objetos
comparados es tan clara que pueda percibirse inmediatamente.

(2) Como en las metaforas sagradas generalmente lo que mas se exhibe es algun detalle, el
sentido de una metafora se ilustrara si estudiamos el contexto del pasaje en el cual ocurre.

(3) El sentido de una expresion figurada se conoce con frecuencia por la propia explicacion del
autor.

(4) El sentido de una expresion figurada también puede determinarse consultando pasajes
paralelos; en los cuales la misma cosa se expresa correcta y literalmente, o en los cuales ocurre la
misma palabra, de manera que el sentido pueda ser comprendido facilmente.

(5) Considérese la historia.

(6) Considérese la conexidn que existe con la doctrina, asi como el contexto del pasaje figurado.
(7) Al fijar el sentido presentado por una metafora, la comparacion nunca debe extenderse
demasiado, ni pasar a cualquier cosa que no se pueda aplicar a la persona o cosa representada.

(8) Generalmente, en la interpretacion de expresiones figuradas y en aquellas que particularmente
ocurren en las partes morales de la Escritura, el significado deben ser regulado por el de aquellas
que son claras y sencillas.

4. Por ultimo, al explicar el lenguaje figurado de la Escritura, debemos tener cuidado de no juzgar
la aplicacion de caracteres desde el punto de vista del uso moderno; ya que los habitantes del
Oriente, han unido con mucha frecuencia el caracter con la idea expresada, en forma muy diferente

de aquella que generalmente se presenta a nuestro modo de ver.19

Se observara en estas reglas que se aplican a la interpretacion del lenguaje figurado los mismos
principios fundamentales que se emplean en cualquier otro lenguaje. El uso del lenguaje figurado
no necesita la interpretacién no literal. La misma exégesis sana requerida en cualquier parte se
requiere en este campo.

CITAS BIBLIOGRAFICAS - CAPITULO III

1 HORNE, Thomas Hartwell, Introduction to the Critical Study and Knowledge of the Holy
Scriptures (Introduccién al estudio critico y al conocimiento de las Sagradas Escrituras), Vol. 1,
pags. 325,326.

2 ANGUS, Joseph y GREEN Samuel G., The Bible Hand-Book (Manual Biblico), pag. 180.
3 HORNE, ob. cit., Vol. I, pags. 336 y siguientes.

4 BERKHOF, Louis, Principies of Interpretaron (Principios de interpretacién), pags. 113 vy
siguientes.

5 ELLIOTT, Charles y HARSHA, W. J-, Biblical Hermeneutics (Hermenéutica biblica), pag. 73.
6 TERRY, Milton S., Biblical Hermeneutics (Hermenéutica biblica), pags. 203, 204.

7 1bid., pag. 173.

8 ANGUS y GREEN, ob. cit., pag. 215.

9 HORNE, ob. cit., Vol. I, pag. 356.

10 LOCKHART, Clinton, Principies of Interpretation (Principios de interpretacién), pag. 49.
11 1pid., pag. 156.

12 HAMILTON, Floyd, The Basis of Millennial Faith iLa base de la fe en el milenio), pags. 53, 54.
13 FAIRBAIRN, Patrick, Hermeneutical Manual (Manual de hermenéutica), pag. 138.
14 1pjd.

15 ELLIOTT y HARSHA, ob. cit., pags. 144, 145.

J.Dwight Pentecost Pagina 43



Eventos del Porvenir

16 TERRY, ob. cit., pags. 159,160.
17 COOPER, David L., The God of Israel (El Dios de Israel), pag. III.

18 CHAFER, Rollin T., The Science of Biblical Hermeneutics (La ciencia de la hermenéutica biblica),
pags. 80,81.
19 HORNE, ob. cit., Vol. I. pags. 356-358.

CAPITULO IV )
INTERPRETACION DE LA PROFECIA

I. OBSERVACIONES GENERALES CONCERNIENTES A LA PROFECIA

El problema que es de particular interés para el estudiante de escatologia es el de interpretar las
porciones proféticas de la Escritura. Antes de considerar las reglas especificas que rigen la
interpretacion de la profecia, seria bueno hacer ciertas observaciones generales concernientes a la
naturaleza del lenguaje profetice

A. Caracteristicas de la profecia. Algunas de las caracteristicas generales, que son rasgos
notables de las Escrituras proféticas, nos las da Oehler, quien resume:

Las caracteristicas de la profecia del Antiguo Testamento son:

(1) La importancia de la revelacién dada al profeta en forma de intuicién, le hace ver el
futuro como inmediatamente presente, completo, o todos los eventos en progreso.

(2) El hecho de que el asunto de la profecia es dado en forma de intuicion también nos
suministra la razén por la cual el profeta siempre ve la realizacién de ese asunto en eventos
particulares que son completos en si mismos; por ejemplo, una profecia puede aparecer
como un solo evento, pero en realidad puede haber un cumplimiento doble, triple o
cuadruple.

(3) Ya que el asunto de la profecia se presenta a la vista como una multitud de hechos
individuales, a veces puede aparecer como si algunas predicciones particulares se
contradijesen entre si, cuando en realidad son sélo partes en las cuales las ideas reveladas
estan separadas, las cuales se complementan mutuamente unas con otras; por ejemplo, los
cuadros de contraste del Mesias en estados de sufrimiento y en estados de gloria.

(4) El asunto de que la profecia fue dada en forma de intuicidn significa ademas que, lo
relativo a la forma esta en el plano del vidente mismo; es decir, el profeta hablé de la gloria

futura en términos de su propia sociedad y experiencia.1
Von Orelli agrega lo siguiente a estas observaciones basicas:

(1) La profecia puede cumplirse inmediatamente después de haber sido dada o mucho mas
tarde.

(2) La profecia estd éticamente condicionada, esto es, parte de ella estd condicionada, en
cuanto a su cumplimiento, al comportamiento de los que la reciben. Puede aun ser
revocada.

(3) La profecia puede cumplirse sucesivamente.

(4) No debemos demandar de una manera pedante que la profecia sea cumplida
exactamente como fue dada. Orelli quiere decir con esto que debemos separar el meollo de
la prediccion de la cascara del garbo contemporaneo.

(5) Muchas profecias, especialmente aquellas que tratan acerca de Cristo, se cumplen
literalmente.
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(6) La forma y el caracter de la profecia estan condicionadas a la época y al lugar del
escritor.

(7) Las profecias frecuentemente forman parte de un todo y, por lo tanto, deben
compararse unas con otras.

(8) ElI profeta ve juntas las cosas que estdn considerablemente separadas en su

cumplimiento.2

B. El elemento tiempo en la profecia. Debe observarse que el elemento tiempo tiene un lugar
relativamente pequefio en la profecia. Angus y Creen resumen las relaciones asi:

En relacién con el lenguaje de la profecia, especialmente en su determinacién del futuro,
deben tomarse en cuenta los siguientes puntos:

1. Los profetas frecuentemente hablaron de cosas pertenecientes al futuro como si
estuviesen presentes a su vista (Isa 9:6).

2. Hablaron de cosas futuras como si hubieran pasado (Isa 53:1-12).

3. Cuando el tiempo preciso de los eventos individuales no era revelado, los profetas los
describieron como continuos. Vieron el futuro mas en el espacio que en el tiempo, el tiempo
total, por lo tanto parece acortado; y se toma en cuenta la perspectiva en vez de la
distancia real. Parece que hablaron con frecuencia de las cosas futuras en la misma forma,

como un observador comun describiria las estrellas, agrupandolas como van apareciendo, y

no de acuerdo con sus verdaderas posiciones.3

C. La ley del doble cumplimiento. Pocas leyes son mas importantes, en la interpretacion de las
Escrituras proféticas, que la ley del doble cumplimiento. Dos eventos, considerablemente
separados en cuanto al tiempo de cumplimiento, pueden juntarse en la esfera de una profecia. Esto
se hizo por cuanto el profeta tenia un mensaje para su propio dia y también para algun tiempo
futuro. Al introducir dos eventos considerablemente separados en la esfera de una profecia, ambos
propoésitos podian cumplirse. Horne dice:

Las profecias tienen frecuentemente un significado doble, y se refieren a eventos
diferentes, uno cercano y otro remoto; uno temporal, el otro espiritual o quizéd eterno.
Teniendo de esa manera los profetas, varios eventos en perspectiva, sus expresiones
pueden ser aplicables parcialmente a uno, y parcialmente a otro, y no es siempre facil hacer
las transiciones. Lo que no se ha cumplido en el primero, debemos aplicarlo al segundo; vy lo
gue ya se ha cumplido en el primero, frecuentemente puede considerarse como tipico de lo

que falta por cumplirse.4

Fue proposito de Dios dar una vislumbre de lo cercano y de lo lejano para que el cumplimiento
de lo uno fuese la certeza del cumplimiento de lo otro. Girdlestone hace énfasis sobre esto cuando
dice:

Sin embargo, otra provisidon fue hecha para confirmar la fe de los hombres en las
declaraciones que tenian relacion con el futuro lejano. Frecuentemente sucedia que los
profetas que tenian que hablar de tales cosas eran también comisionados para predecir
otras cosas que en breve llegarian a cumplirse; y la verificacién de estas Ultimas
predicciones en su propio dia y en su propia generacion justificaba la fe de los hombres en
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las otras declaraciones que senalaban eventos para un tiempo mas distante. La una era
practicamente una sefial de la otra, y si una demostraba ser verdadera se podia confiar en
la otra. Asi el nacimiento de Isaac bajo las mas raras circunstancias ayudaria a Abraham a

creer que en su simiente serian benditas todas las familias de la tierra.>

D. Profecias condicionales. Allis ha declarado que ". . . una condicién puede estar envuelta en un
mandamiento o promesa sin que sea declarada especificamente. Esto se ilustra por medio de la
carrera de Jonas".6 En base al mensaje de Jonas se deduce frecuentemente que hay condiciones
escondidas, relacionadas con cada profecia, que pueden ser la base para el retiro de su
cumplimiento. En respuesta a tal contencion Home dice:

Las predicciones que anuncian juicios venideros, no declaran por si mismas el futuro
absoluto del evento, sino que solo declaran lo que deben esperar las personas a quienes
fueron hechas, y lo que ciertamente acontecera, a menos que Dios mediante su misericordia

se interponga entre la advertencia y el evento.”
Girdlestone trata el problema de las profecias condicionadas extensamente. El dice:

Entre los puntos que tienen que ver con la naturaleza y el cumplimiento de la profecia,
pocos exigen una mayor y especial atencion que éste de que algunas predicciones son
condicionales, mientras que otras son absolutas. Muchas de las declaraciones de la Escritura
(por ejemplo, Levitico 26) presentan perspectivas alternas...

Pero la naturaleza condicional de una prediccidon no siempre se expresa con claridad en la
Escritura. Asi, se dice que Jonas predijo que dentro de cuarenta dias Ninive seria destruida;
la gente se arrepintio a su predicacion, y Ninive no fue destruida; sin embargo, hasta donde
sabemos, a la gente no se le dijo que si se arrepentian el juicio no caeria sobre ellos.

Las predicciones de esta clase son tan numerosas que llegamos a la conclusion de que
debe haber habido una condicién fundamental no expresada, en todos aquellos casos que
justificaron el retiro del cumplimiento de la declaracién profética por parte de Dios. Se
puede inferir cual es esa condicion en capitulos como Jeremias 18 y Ezequiel 33. Después
gue Jeremias habia visto al alfarero en su trabajo y habia aprendido la gran leccién de la
soberania de Dios, le fue presentado un mensaje adicional: En un instante hablaré contra
gentes y contra reinos, para arrancar y derribar y destruir. Pero si esos pueblos se
convirtieren de su maldad contra la cual hablé, yo me arrepentiré del mal que habia
pensado hacerles. Y en un instante hablaré de la gente y del reino, para edificar y para
plantar; pero si hiciere lo malo delante de mis ojos, no oyendo mi voz, me arrepentiré del
bien que habia determinado hacerle (Jer 18:7-10). Actuando sobre este principio, Jeremias
hablé de esta manera a los principes, cuando los sacerdotes y los profetas querian que
fuese asesinado: "Y habld Jeremias a todos los principes y a todo el pueblo, diciendo:
Jehova me envio a profetizar contra esta casa y contra esta ciudad, todas las palabras que
habéis oido. Mejorad vuestros caminos y vuestras obras, y oid la voz de Jehova vuestro
Dios, y se arrepentira Jehova del mal que ha hablado contra vosotros" (Jer 26:12-13). Si el
pueblo se arrepentia, en un sentido, el Sefor se arrepentiria, en otro sentido. éSobre qué
base? Sobre la base de los atributos originales, esenciales y eternos de la naturaleza divina,
y sobre la base de las antiguas promesas y pactos que Dios habia hecho a los patriarcas

como resultado de sus atributos.8

Aunque Girdlestone reconoce que las profecias de juicio pueden estar condicionadas al
arrepentimiento y que de acuerdo con el trato universal de Dios con el pecado y el pecador, el
juicio puede ser impedido si el pecador se vuelve a Dios, no quiere decir que uno puede atribuir
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condiciones a otra clase de profecias, para las cuales no han sido declaradas ningunas. El nos
protege contra esta falsa conclusiéon agregando:

¢Podria decirse que todas las declaraciones proféticas son condicionales? De ninguna
manera. Hay algunas cosas tocante a las cuales "Juré Jehova, y no se arrepentird"
(Sal_110:4) ...

Estas promesas irreversibles no dependen de la bondad del hombre, sino de la bondad de
Dios. Son absolutas en su cumplimiento, aun cuando puedan ser condicionales en cuanto a
tiempo vy lugar...

Los tiempos y las sazones pueden ser modificados, los dias pueden ser acortados, los
eventos pueden apresurarse o demorarse, los individuos y las naciones pueden entrar en el
campo de las promesas o pueden mantenerse fuera; pero los eventos mismos son
ordenados y seguros, sellados con el juramento de Dios, y garantizados por su vida misma.
9

La relacidén entre los aspectos condicionales e incondicionales de la profecia ha sido observada por
Peters, quien comenta:

Las profecias relacionadas con el establecimiento del Reino de Dios son tanto
condicionadas como absolutas.

Con esta paradoja simplemente se quiere decir que son condicionadas en su cumplimiento
al antecedente que es la reunién de los elegidos, y por tanto susceptible de aplazamiento ...
y que son absolutas en lo referente a su cumplimiento final, el cual no pueden desviar ni la
conducta ni la accion del hombre ... El reino mismo pertenece al proposito divino, es el tema
de los pactos sagrados, es confirmado con juramento solemne, serd el resultado o fin
determinado en el proceso redentor, y por lo tanto, no puede ni podra fallar. Los herederos
del reino, sin embargo, estan condicionados —cierto nimero de personas que solo Dios
conoce— y el reino mismo, aunque predeterminado. . . depende ... en cuanto a su

manifestacion, de que ese nUmero sea completado . . 10

Se puede entonces concluir diciendo que aunque una profecia que dependa de la accién humana
puede ser condicional, sin embargo, aquella que depende de Dios no puede ser condicional, a
menos que las condiciones estén claramente expresadas. Las profecias basadas en pactos
inmutables no pueden admitir que se les agregue ninguna condicién. Por lo tanto, no hay ninguna
justificacién para suponer condiciones algunas para el cumplimiento de tales profecias.

II METODOS DE REVELACION PROFETICA

Ademas de la recta declaracion profética, los eventos futuros fueron revelados por medio de
tipos, simbolos, parabolas, suefios y éxtasis proféticos. Ya que hay problemas concurrentes
relacionados con la interpretacion de tales revelaciones proféticas, debe darsele consideracion a
cada una de estos, antes de considerar el problema de la interpretacion de la profecia como un
todo, porque no habra ninguna comprensién de la profecia si no se comprenden los canales por los
cuales nos viene. El estudiante debe, por lo tanto, familiarizarse con el lenguaje de la profecia: sus
figuras y simbolos asi como su método de comunicacion. Terry dice:

La interpretacion adecuada de las porciones proféticas de la Sagrada Escritura depende
mayormente del dominio de los principios y leyes del lenguaje figurado, y de los tipos y
simbolos. Requiere también algun conocimiento de la naturaleza de los éxtasis, de las
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visiones y de los suefios.11

A. Revelacion profética por medio de tipos. Terry nos ha dado una buena definicion breve del
tipo, cuando dice: "En la ciencia de la teologia, significa propiamente la relacién representativa
preestablecida que ciertas personas, eventos e instituciones del Antiguo Testamento tienen con

personas, eventos e instituciones correspondientes en el Nuevo Testamento". 12 Egte concepto
basico es ampliado por Angus y Green, cuando sefialan que deben observarse especialmente los
siguientes puntos:

1. Aquello que es simbolizado —el cumplimiento- es la realidad ideal o espiritual, que a la
vez corresponde al tipo y lo trasciende.

2. El tipo puede tener su propio lugar y significado, independientemente de aquel que
prefigura. Asi la serpiente de metal trajo sanidad a los israelitas, aun aparte de la mayor
liberacion que debia simbolizar.

3. Se sigue, por tanto, que el tipo pudo haber sido, para ese entonces, mal comprendido en
su mas alto caracter.

4. Generalmente, en cuanto a los simbolos se refiere, la esencia de un tipo debe distinguirse
de lo accesorio.

5. La Unica autoridad segura para la aplicacién de un tipo debe encontrarse en la Escritura.
La mera percepcién de la analogia no es suficiente. Los expositores frecuentemente
imaginan que hay correspondencia donde en realidad no existe ninguna, y donde aunque
existiera, no hay nada con que probar algun designio divino especial. . .

En palabras del Obispo Marsh: "Para constituir una cosa como tipo de otra, como se
entiende generalmente el término con referencia a la Escritura, se requiere algo mas que
mera semejanza. La anterior no sélo debe parecerse a la posterior, sino que debe haber
sido disefiada para parecerse a la posterior. Debe haber sido disefiada de esa manera en su
institucion original Debe haber sido disefiada como preparatoria de la posterior. El tipo, asi
como el cumplimiento, deben haber sido preestablecidos, como partes constituyentes del
mismo esquema general de la Providencia Divina. Este disefio previo y esta conexion

preestablecida son los que constituyen la relacién del tipo con el cumplimiento".13

Fritsch no sélo define el tipo cuidadosamente, sino que prosigue a dar una distincion util entre el
tipo y la alegoria, la cual es bueno observarla. El escribe:

La definicion que yo propongo para la palabra "tipo" en su sentido teoldgico es como
sigue: Un tipo es una institucion, un evento histérico o una persona establecida por Dios,
que prefigura efectivamente alguna verdad relacionada con el cristianismo.. .

Primero, al definir el tipo como una institucién, evento histérico o persona, estamos
haciendo hincapié en el hecho de que el tipo debe ser significativo y real por derecho propio

El tipo difiere de la alegoria en este respecto . . . Porque una alegoria es una narracion
ficticia, o para decirlo menos bruscamente, en una alegoria, la verdad histérica de la
narracion puede ser aceptada o rechazada, mientras que en la tipologia, el cumplimiento
so6lo puede comprenderse a la luz de la realidad del tipo original.
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Segundo, debe haber una conexion divinamente determinada entre el tipo y su
cumplimiento. Como dice el Obispo Wescott: "El tipo presupone un propdsito en la historia
forjada de edad en edad. Una alegoria descansa finalmente en la imaginacién ..."

Tercero, el tipo no es sdélo real y valido por derecho propio, sino que es eficaz en su propio
medio inmediato. Sélo puede prefigurar efectivamente un cumplimiento porque ya tiene
inherente en él, al menos, un poco de la efectividad que ha de realizarse plenamente en el
cumplimiento.

Cuarto, la caracteristica mas importante del tipo, como resultado del punto anterior, es el
hecho de que puede predecir alguna verdad relacionada con el cristianismo, o acerca de
Cristo mismo... La tipologia difiere de la profecia, en el sentido estricto del término, solo en
los medios de prediccién. La profecia predice principalmente por medio de la palabra,
mientras que la tipologia predice por medio de una institucién, un hecho o una persona.

Es muy importante hacer la distincién . . . entre el tipo y la alegoria, porque en la iglesia
primitiva el método alegorico de interpretacion habia empanado el verdadero significado del
Antiguo Testamento, hasta tal punto de que era imposible que existiera una tipologia
legitima. De acuerdo con este método, el sentido literal e histérico de la Escritura es
completamente ignorado, y cada palabra y evento se convierte en una alegoria de alguna
clase, bien para evadir dificultades teoldgicas o para mantener ciertos puntos de vista

religiosos peculiares.14

Sin duda alguna, ha sido la falta de observar esta ultima distincion lo que ha conducido a algunos
a creer que el uso escritural de los tipos justifica el método alegorico de interpretacion. Fairbairn
hace la misma observacion, que debe tomarse en cuenta, cuando escribe:

. . . Cuando interpretamos una profecia, a la cual se atribuye un significado doble, el uno
relacionado con la era judia y el otro con la era cristiana, estamos interesados, en ambos
casos, en la interpretacion de las palabras. Porque las mismas palabras que, de acuerdo con
una interpretacion, se aplican a un evento, de acuerdo con otra interpretacion, se aplican a
otro evento. Pero en la interpretacion de una alegoria, estamos interesados solamente,
desde el primer instante, en la interpretacion de palabras; el segundo sentido, que
generalmente es llamado el alegoérico, es la interpretacién de las cosas. La interpretacién de
las palabras so6lo hace que las narraciones mismas se nos hagan claras y sencillas (la
alegoria asume generalmente la forma de narracién); mientras que la leccién de la alegoria
se aprende por medio de una aplicacién de las cosas sefialadas por esas palabras a otras
cosas que se parecen a ellas, y que las anteriores tenian el propdsito de sugerir. Hay una
diferencia fundamental, por lo tanto, entre la interpretacion de una alegoria, y la

interpretacién de una profecia con un sentido doble.15

Por su misma naturaleza, el tipo es esencialmente profético en caracter. Esto ha sido observado
por Fairbairn, quien sefala:

El tipo, como ya se ha explicado y entendido, necesariamente posee algo de caracter
profético, y difiere mas bien en forma que en naturaleza de lo que generalmente se designa
como profecia. El tipo imagina o prefigura, mientras que la profecia predice, realidades
venideras. En el primer caso, los hechos o simbolos representativos tienen el propodsito de
indicar de antemano lo que Dios ha decidido realizar para su pueblo en el futuro cercano; en
el segundo, las delimitaciones verbales son las que cumplen ese propédsito. La diferencia no

es tal como para que afecte la naturaleza esencial de los dos asuntos . . .16
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Al interpretar las profecias reveladas por medio de tipos, es importante observar que las mismas
maximas hermenéuticas auténticas, previamente establecidas, se aplican también aqui. Angus y
Green dan un resumen adecuado, al decir:

En la interpretacidon de todos estos tipos, o de la historia en sus alusiones secundarias o
espirituales, usamos las mismas reglas que se usan en la interpretacion de parabolas y
alegorias propiamente dichas; comparamos la historia o el tipo con la verdad que tanto el
tipo como su cumplimiento incorporan; esperamos llegar a un acuerdo en algunos
particulares, pero no en todos; y dejamos que la interpretacion de cada parte armonice con
el disefio del todo, y con la revelacion clara de la doctrina divina dada en otras partes del
Sagrado Volumen.

Precauciones. Al aplicar estas reglas, es importante recordar que los escritores inspirados no
destruyeron el sentido histérico de la Escritura para establecer el sentido espiritual; ni
encontraron un significado escondido en las palabras, sino sélo en los hechos de cada
pasaje; que dicho significado era el facil, natural y escritural; y que se limitaron a

exposiciones que ilustraban alguna verdad de importancia practica o espiritual.17

B. Revelacién profética por medio de simbolos. El segundo método de revelacion profética es por
medio del uso de simbolos. Ramm, siguiendo un patron generalmente aceptado, dice que puede
haber seis clases de simbolos que son proféticos en su caracter:

(1) personas,

(2) instituciones,

(3) oficios,

(4) eventos,

(5) acciones, y

(6) cosas".18
Bahr da las siguientes reglas para guiarnos en la interpretacién de tales simbolos:

(1) El significado de un simbolo debe determinarse primero que todo por un conocimiento
preciso de su naturaleza.

(2) Los simbolos del culto mosaico pueden tener, por lo general, solo aquel significado que
concuerda con las ideas y verdades religiosas del mosaismo, y con sus principios claramente
expresados y reconocidos.

(3) Debe en primer lugar, buscarse el significado de cada simbolo por separado, seguin su
nombre.

(4) Cada simbolo individual tiene, por lo general, sélo un significado.

(5) Por diferente que sea la conexidn en la cual pueda ocurrir, cada simbolo individual tiene
siempre el mismo significado fundamental.

(6) En cada simbolo, bien sea objeto o accion, la idea principal que simboliza debe
distinguirse cuidadosamente de aquella que necesariamente solo sirve para la apropiada

exposicion, y tiene, por lo tanto, un propdsito secundario.19
Terry presenta tres principios fundamentales al tratar de los simbolos. El escribe:

. . aceptamos los siguientes como tres principios fundamentales del simbolismo:
(1) Los nombres de los simbolos deben entenderse literalmente;
(2) los simbolos siempre deben denotar algo esencialmente diferente de ellos mismos; y
(3) alguna semejanza, mas o menos minuciosa, se puede trazar entre el simbolo y la cosa
simbolizada.
La gran pregunta del intérprete de simbolos, por lo tanto, debe ser: ¢Cuales son los
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probables puntos de semejanza entre esta sefial y la cosa que tiene por objeto representar?
Y suponemos que seria obvio a toda mente despierta, al contestar esta pregunta, que no se
puede esperar tener un conjunto de reglas rigidas o minuciosas supuestamente aplicables a
todos los simbolos . . . Generalmente se puede decir que, al contestar la pregunta
mencionada, el intérprete debe hacer una estricta consideraciéon

(1) del punto de vista historico del escritor o profeta,

(2) de la esfera de accion y del contexto, y

(3) de la analogia y del significado de los simbolos y figuras similares usados en otras
partes. Esa es, sin duda, la verdadera interpretaciéon de todo simbolo que mds plenamente
satisface las condiciones varias y la que no trata de imponer ningun punto de supuesta

semejanza mas alla de lo que se justifica con los hechos, la razén, y la analogia.20

Ciertamente, lo que ha sido dicho por los escritores mencionados arriba sobre el asunto de la
interpretacion de los simbolos en general, se aplicara a la interpretacién del simbolismo profético.
Terry, sin embargo, ha agregado una palabra, en particular, concerniente a este campo
especializado del simbolismo:

Por lo tanto, en la exposicién de esta clase de profecias, es de primera importancia aplicar
con juicio y habilidad los principios hermenéuticos del simbolismo biblico. Este proceso
requiere, especificamente, tres cosas:

(1) que estemos en capacidad de discriminar y determinar claramente las cosas y hechos
qgue son simbolos y los que no lo son;

(2) que los simbolos sean contemplados en sus aspectos amplios y sobresalientes en vez de
estudiarlos en sus puntos incidentales de semejanza; y

(3) que sean comparados ampliamente en cuanto a su significado y uso generales, de
manera que se pueda seguir un método uniforme y consecuente consigo mismo en la
interpretacién. La falta de observar la primera de estas reglas conducird a una confusion sin
fin de lo simbdlico y lo literal. La falta en la segunda, tenderd a magnificar los puntos
minuciosos y sin importancia, oscureciendo las lecciones mayores, y a menudo, al mal
entendimiento del alcance y significado del todo ... El cuidado en observar la tercera regla

nos permitira notar las diferencias asi como la semejanza de simbolos similares . . 21

Hay una observacion que parece que la han pasado por alto muchos estudiantes de la
interpretacion de la profecia, y es el hecho de que la Escritura interpreta sus propios simbolos.
Feinberg dice:

. algunas profecias son comunicadas por medio de un lenguaje simbolico. Pero cuando
ése ha sido el caso, los simbolos son explicados en el contexto inmediato, en el libro en que
ocurren, o en cualquiera otra parte de la Palabra, no dejando lugar alguno a las

imaginaciones del hombre para inventar explicaciones.22
El mismo hecho es evidenciado por Girdlestone, quien escribe:
Tomando el Apocalipsis como un todo, casi no hay ni una figura o visién en él que no esté

contenida en principio en Isaias, Ezequiel, Daniel o Zacarias. Probablemente el estudio de
estos libros en su vejez, habia preparado al visionario para las visiones que tenian que ver

con el futuro cercano o Iejano.23

Ya que esto es verdad, la diligencia en escudrifar la Palabra es el precio de la exégesis precisa de
las porciones simbdlicas.

C. Revelacion profética por medio de parabolas. Un tercer método para revelar los eventos
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futuros es por medio del uso del método parabdlico de instruccion. Una parabola, de acuerdo con

Angus y Green "es una narracion construida para comunicar verdades importantes .. "24 E| Sefior
hace frecuente uso de este método como canal de la revelacion profetica. Por lo tanto, la
interpretacion de las parabolas es de suma importancia.

Ramm ha declarado sucintamente las reglas para guiarnos en la interpretacion de las parabolas:

(1). Determine la naturaleza exacta y los detalles de las costumbres, practicas, y elementos
gue forman el material o parte natural de la parabola . ..

(2). Determine la verdad central que la parabola esta tratando de ensefiar.

(3). Determine cuanto de la parabola es interpretado por el Sefior mismo .. .

(4). Determine si hay algunas claves en el contexto relacionadas con el significado de la
parabola.

(5). No le busque sentido a todo cuanto dice la parabola . . .

(6). Tenga cuidado del uso doctrinal de las parabolas.. .

(7). Para su completa interpretacion, es necesario el entendimiento claro del periodo de

tiempo para el cual fueron dadas muchas parébolas.25

El mayor hincapié en las reglas que nos dan Angus y Creen parece ser el de que la interpretacion
sea consecuente. Ellos escriben:

La primera regla de interpretacion es: Aseglrese de cuadl es el alcance de la parabola, bien
sea por referencia al contexto, o a pasajes paralelos; y capte la verdad central que la
parabola estd destinada a exponer, distinguiéndola de todas las otras verdades que la
rodean; y permita que las partes de la parabola que se explican, sean explicadas en
armonia con esa verdad central. . .

Cualquier interpretaciéon de una parabola o alegoria que no sea consecuente con la gran
verdad que a las claras envuelve, debe ser rechazada.

... De la interpretacion inspirada de las parabolas, que se nos da en la Escritura, podemos
sacar la conclusion de que debemos evitar tanto el extremo de suponer que soélo el
proposito de toda la parabola debe tomarse en cuenta, y el extremo de insistir en que cada
clausula tiene un doble sentido.

Segunda regla de interpretacion. No debe sacarse ninguna conclusién doctrinal de parabolas
o tipos, o de alguna parte de ellos, que no sea consecuente con otras revelaciones claras de
la verdad divina, aun cuando las doctrinas sean consecuentes con el propdsito de la
parabola o tipo . ..

Tercera regla de interpretacién. Es importante que las parabolas no se constituyan en la
primera y sola fuente de doctrina de la Escritura. Las doctrinas ya probadas pueden ser mas
ampliamente ilustradas o confirmadas por ellas, pero no debemos acumular doctrina

exclusiva o principalmente procedente de sus exposiciones .26

Es de suma importancia, al tratar con parabolas, separar aquello que es esencial de lo que sdlo
esta relacionado con el tema. Si esto no se hace, puede ponerse un énfasis falso en una parabola y
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pueden sacarse conclusiones erradas.

Home ha indicado un cuidadoso y adecuado sistema de reglas para guiarnos en la interpretacion de
parabolas. El escribe:

1. La primera excelencia de una parabola es que gira sobre una imagen bien conocida y
aplicable al tema, el significado de la cual es claro y definido; pues esta circunstancia le dara
esa claridad que es esencial a toda especie de alegoria.

2. La imagen, sin embargo, no solo debe ser apta y familiar, sino que debe ser también
elegante y hermosa en si misma, y todas sus partes deben ser claras y pertinentes, ya que
el proposito de una parabola y especialmente de una parabola poética, no sdlo es el de
explicar mas perfectamente alguna proposicién, sino frecuentemente el de darle animacion
y esplendor.

3. Toda parabola se compone de tres partes:
1. La similitud sensible . . . -que es como la corteza-. . .
2. La explicacion o sentido mistico . . . -que es como la savia o fruto—...
3. La raiz o alcance hasta donde se extiende.

4. Para la explicacidon y aplicaciéon correcta de las parabolas, debe asegurarse su alcance
general y sus propdsitos.

5. Dondequiera que las palabras de Jesls parezcan capaces de tener diferentes sentidos,
podemos con toda certeza concluir en que el verdadero sentido es aquel que esté mas a
nivel de la comprensién de sus oyentes.

6. Como toda parabola tiene dos sentidos, el sentido literal o externo, y el sentido mistico o
interno, el sentido literal debe ser el primero en explicarse, para que la correspondencia
entre éste y el sentido mistico sea mas facilmente percibida.

7. No es necesario, en la interpretaciéon de las parabolas, que insistamos ansiosamente en
interpretar cada una de las palabras en particular; ni debemos esperar con mucha
curiosidad la adaptacion o acomodacion de ellas, en todas sus partes, al significado
espiritual que tienen ellas mismas, porque muchas circunstancias introducidas en las
parabolas son meramente ornamentales, y destinadas a hacer la similitud mas agradable e
interesante.

8. La atencidén a las circunstancias histéricas, asi como un conocimiento de la naturaleza y
propiedades de las cosas de las cuales son tomadas las similitudes, contribuiran
esencialmente a la interpretacion de las parabolas.

9. Por ultimo, aunque, en muchas de las parabolas, Jesucristo trazé el estado futuro de la
iglesia, sin embargo, tuvo el propdsito de que comunicaran algunos preceptos morales

importantes, los cuales no debemos perder de vista al interpretarlas. 27
D. Revelacion profética por medio de suefios y éxtasis. En los periodos primeros de la revelacion
profética, ésta fue dada frecuentemente por medio de suefios y trances extaticos. Terry escribe
sobre esta fase de la revelacion profética:

Los suenos, las visiones nocturnas, y los estados de éxtasis espiritual se mencionan como
formas y condiciones por medio de las cuales los hombres recibieron tales revelaciones. En
NUm 26:6 esta escrito: "Y él les dijo: Oid ahora mis palabras: cuando haya entre vosotros
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profeta de Jehova, le apareceré en vision, en suefios hablaré con él".

El suefio es notablemente prominente entre las formas primitivas de recibir revelaciones
divinas, pero llega a ser menos frecuente en el periodo posterior. Los casos mas notables de
suefios registrados en las Escrituras son: el de Abimelech (Gén 20:3-7), el de Jacob en
Bethel (Gén 28:12), el de Laban en el monte Galaad (Gén 31:24), el de José en relacion
con los manojos y las estrellas (Gén 37:5-10), el de el madianita (Jue 7:13-15), el de
Salomon (1Re 3:5; 1Re 9:2), los de Nabucodonosor (Dn. capitulos 2 y 4), el de Daniel
(Dan_7:1), el de José (Mat 1:20; Mat 2:13-14), y el de los magos del oriente (Mat_2:12).
La "vision nocturna" parece tener esencialmente la misma naturaleza del suefio (comp.
Dan 2:19; Dan 8:1; Hch 16:9; Hch 18:9; Hch 18:23).

Pero observamos que los sueinos fueron mas bien las formas primitivas e inferiores de la
revelacion divina. Una forma mas elevada fue la del éxtasis profético, en que el espiritu del
vidente era poseido por el Espiritu de Dios y, mientras aun retenia su conciencia humana, y
podia experimentar emociones humanas, era arrebatado por visiones del Altisimo y se hacia
conocedor de palabras y cosas que ninglin mortal podia percibir en lo natural.

El éxtasis profético ... fue evidentemente una videncia espiritual, una iluminacion
sobrenatural, en que el ojo natural estaba cerrado ... o suspendido de sus funciones
ordinarias, y los sentidos interiores se apoderaban de la escena que se les presentaba, o de

la palabra divina que se les revelaba.28

La interpretaciéon de las profecias dadas por medio de suefios y éxtasis proféticos no presentara
problemas especiales de interpretaciéon. Aunque el método de dar la profecia pudo haber sido
unico, aquello que fue dado no difiri6 de una profecia pronunciada en lenguaje claro. En tal
revelacion difirio el método, no las palabras, y por lo tanto, podran interpretarse sin problemas
adicionales.

III. REGLAS PARA LA INTERPRETACION DE LA PROFECIA

La ultima seccién tratd de los problemas relacionados con la interpretacién de las profecias, que
surgen con motivo de la naturaleza del lenguaje empleado. La atencidon se dirige ahora a la
discusién de los principios generales de interpretacién de las profecias, cuando ya se comprende
claramente lo que esta profetizado.

La interpretacion de la profecia requiere atencion en relacion con las palabras, el contexto, la
gramatica, y las situaciones histéricas que son los principios aceptados con respecto a cualquier
campo de interpretacion. Terry declara esto de la siguiente manera:

. se podra ver que, aun apreciando debidamente las peculiaridades de la profecia,
debemos, no obstante, emplear en su interpretacion esencialmente los mismos grandes
principios que se emplean en la interpretacién de otros escritos antiguos. Primero, debemos
estar seguros de la posicidén histérica del profeta; luego, del alcance y plan de su libro;
seguidamente, del uso y significado de sus palabras y simbolos, y, finalmente; debe hacerse

una comparacion amplia y discriminada de las Escrituras paralelas.29

No faltan listas de reglas para guiarnos en la interpretacion de la profecia.30  Quizad la més
Utiles son las sugeridas por Ramm:

(1) Determine el fondo histérico del profeta y de la profecia.
(2) Determine el sentido completo y la significacion de todos los nombres propios, eventos,
referencias geograficas, referencias a costumbres o cultura material, y referencias a la flora
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y la fauna.

(3) Determine si el pasaje es profético o didactico.

(4) Si es profético determine si se ha cumplido, o si es condicional.

(5) Determine si el mismo tema o concepto es tratado también en otra parte.

(6) Como recordatorio, mantenga viva en la mente la evolucién del pasaje, es decir, ponga
atencion al contexto.

(7) Ponga cuidado a aquellos elementos de la profecia que son puramente locales o
temporales.

(8) Tome la interpretacion literal de la profecia como guia limite en la interpretacion

profética.31

A. Interprete literalmente. Quiza la consideracion primaria en relacion con la interpretacion de la
profecia es que, como en todos los demas campos de la interpretacion biblica, debe interpretarse
literalmente. No importa la forma por medio de la cual haya sido dada la revelacién profética,
algunas verdades son reveladas por medio de esa forma. Es problema del intérprete descubrir esas
verdades. Davidson afirma:

Yo considero que este es el primer principio en la interpretacién profética, leer al profeta
literalmente; considerar que el significado literal es el significado; que el profeta se esta
moviendo entre realidades, no entre simbolos; entre cosas concretas como personas, no

entre cosas abstractas como nuestra iglesia, nuestro mundo, etc.32

La razén por la cual se adopta un método de interpretacidn no literal se debe, casi sin excepcién,
al deseo de evitar la interpretacion obvia del pasaje. El deseo de armonizar la ensenanza de la
Escritura con un sistema predeterminado de doctrina, en vez de armonizar la doctrina con las

Escrituras, es lo que ha mantenido vivo este método.33

Sin duda alguna la mas grande confirmacion del método literal de interpretar las profecias viene
de la observacién del método que Dios ha empleado para cumplir las profecias que ya se han
cumplido. Masselink dice:

Podemos por lo tanto derivar nuestro método de interpretacion para las profecias no
cumplidas de las profecias que se han cumplido, porque podemos deducir, con toda
seguridad, los principios que nos guian para las profecias no cumplidas de las predicciones

cumplidas que estan registradas en el Nuevo Testamento.34

Desde este punto ventajoso en el tiempo, las profecias se dividen en las que se han cumplido y
las que no se han cumplido. Desde el punto de vista de Dios la profecia es una unidad, indivisible
en cuanto al tiempo. Ya que es una unidad, y por lo tanto indivisible, el método usado en aquellas
profecias que ya se han cumplido, también sera el método usado para cumplir aquellas profecias
que esperan cumplimiento. En el campo de las profecias cumplidas no es posible sefialar ninguna
profecia que se haya cumplido de alguna otra manera que no sea literalmente. El Nuevo
Testamento no conoce otro método de cumplir el Antiguo. Dios ha establecido de esa manera su
principio divino. Feinberg dice:

... en la interpretacién de la profecia que aun no se ha cumplido, las profecias cumplidas son
las que servirdn de patron. La Unica manera de saber cdmo cumplird Dios la profecia es
determinando como las ha cumplido. Todas las profecias del Mesias sufriente se cumplieron
literalmente en el primer advenimiento de Cristo. No tenemos razones para creer que las

predicciones del Mesias glorificado y reinante se cumpliran de otra manera.35
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La conclusién debe ser que el método literal del cumplimiento en el Nuevo Testamento establece
dicho método como el método de Dios en relacidn con la profecia no cumplida.

B. Interprete de acuerdo con la armonia de la profecia. La segunda regla estd establecida en 2
Pedro 1:20-21, donde el autor afirma que ninguna profecia es de "interpretacién privada". La
profecia debe interpretarse en armonia con todo el programa profético. Feinberg dice:

Hay varias leyes bien definidas para la interpretacion de la profecia. La Escritura misma
establece la primera y mas esencial de todas. Pedro nos dice en su segunda carta que
ninguna profecia de la Escritura es de "interpretacidon privada". Con esto no se quiere decir
que las personas no pueden interpretar la profecia privadamente. La idea establecida por el
apostol es que ninguna profecia de la Palabra se debe interpretar exclusivamente con
referencia a si misma ... sino que todas las demas porciones de la revelacion profética
deben tomarse en cuenta y deben ser consideradas. Toda profecia es parte de un
maravilloso esquema de revelaciones; asi que, para obtener el verdadero significado de
cualquier profecia, debe tenerse en mente, todo el esquema profético asi como las

relaciones entre las partes del plan.36

Esto requerira un estudio cuidadoso, no sélo de los temas generales de la profecia, sino también
de todos los pasajes relacionados con cualquier tema dado para que se logre una vista armonizada,
ya que una prediccidn con frecuencia arrojara luz sobre otra prediccion.

C. Observe la perspectiva de la profecia. Los eventos que tienen relacién unos con otros y que son
partes de un programa, o algun evento tipico de otro, pueden unirse en una sola profecia, de
manera que haya una doble referencia, aun cuando estén grandemente separados en su
cumplimiento.

Feinberg declara:

... en la interpretacion de la profecia debe ponerse debida atencién a la perspectiva. Ciertos
eventos del futuro se ven agrupados en el area circunscrita de la vision, aunque realmente
estan a distancias deferentes. Esto es particularmente cierto en las predicciones de los asi
llamados "profetas mayores", donde muchas veces, las profecias concernientes al cautiverio
babildnico, los eventos del dia del Sefior, el regreso de Babilonia, la dispersion de Israel por
todo el mundo, y su futura reunién desde todos los rincones de la tierra, se presentan

aparentemente juntos en forma casi indiscriminada.37
La falta de la observancia de este principio resultara en confusion.

D. Observe las relaciones del tiempo. Como se ha indicado previamente, los eventos que estan
grandemente separados, en cuanto al tiempo de cumplimiento, pueden ser tratados dentro de una
profecia. Esto es particularmente cierto en las profecias relacionadas con Cristo, donde eventos del
primero y del segundo advenimientos se mencionan juntos como si fueran a realizarse al mismo
tiempo. De la misma manera la segunda y tercera dispersiones de los judios se ven en la profecia
como si fueran a suceder sin interrupcion. Feinberg se refiere a este principio, diciendo:

Otra regla de interpretacion profética es la que se conoce con el nombre de reduccion, la
cual, de acuerdo con el Dr. Arthur T. Pierson, puede asumir cualquiera de varias formas.
Dos 0 mas eventos de caracter similar pueden ser descritos por un perfil comun

Ademas, un ejemplo comun e importante de reduccion es evidente donde se colocan

eventos futuros lado a lado, mientras que en su cumplimiento hay una gran brecha . . .38
Es importante observar que el profeta puede mirar eventos grandemente separados como
continuos, o cosas futuras como pasadas o presentes.
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E. Interprete la profecia segun la cristologia. El tema central de toda profecia es el Sefior
Jesucristo. Su persona y su obra son el gran tema de la historia profética. Pedro escribe:

Los profetas que profetizaron de la gracia destinada a vosotros, inquirieron y diligentemente
indagaron acerca de esta salvacién, escudrifiando qué persona y qué tiempo indicaba el
Espiritu de Cristo que estaba en ellos, el cual anunciaba de antemano los sufrimientos de
Cristo, y las glorias que vendrian tras ellos (1Pe 1:10-11).

Juan escribe: . . . "el testimonio de Jesus es el espiritu de la profecia" (Apo_19:10). Ambos
estan haciendo hincapié en este mismo hecho.

F. Interprete histéricamente. No es necesario sefalar que, antes de poder interpretar, se debe
conocer el fondo histoérico del profeta y de la profecia.
Ramm dice: "... el estudio de la historia es el primero y absoluto punto de partida en cualquier

estudio de la profecia, sea la profecia didéactica o de predicciones". 39 Este fondo histérico incluira
"... el sentido completo y la significacion de todos los nombres propios, eventos, referencias

geograficas, referencias a costumbres o cultura material, y referencias a la flora y la fauna".40

G. Interprete gramaticalmente. Ya se ha dicho suficiente sobre este punto. No es necesario que
esto sirva aqui mas que para recordar al intérprete de la profecia que las reglas estrictas que
gobiernan la interpretacion gramatical deben aplicarse a este campo de estudio con no menos
cuidado.

H. Interprete de acuerdo con la ley del doble cumplimiento. Esto también se ha tratado ya
previamente. Es suficiente recordar que muchas veces puede haber en una profecia un aspecto
cercano y otro lejano. De éstos, puede ser que se haya cumplido el aspecto cercano y el lejano
esté en espera de cumplimiento; o puede ser que ambos estén en la esfera de la profecia
cumplida. Puede ser que haya habido también una referencia a dos eventos de 'caracter similar, los
cuales estaban, ambos, en el futuro distante. El hecho de que parte de la profecia ha sido
cumplida, sin el cumplimiento del resto de ella, no justifica un método figurado o no literal de
cumplimiento de esa porcion no cumplida, sino que tal cumplimiento parcial promete un
cumplimiento completo, literal y futuro de la profecia en general.

1. Interprete consecuentemente. Es imposible mezclar los métodos de interpretacion en el campo
de la profecia. Debe adoptarse un método y usarse consecuentemente desde el principio hasta el
fin. Debe decirse con toda seguridad que el problema en la interpretacion de la profecia es el
problema de la consecuencia. Hemos estado errados en nuestras conclusiones e interpretaciones
en la medida en que hemos sido inconsecuentes en la aplicacién de los principios sanos de la
hermenéutica. La observancia de estas reglas ortodoxas de interpretacién profética nos guiara a
una interpretacién correcta de las Escrituras.
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SECCION DOS .
LOS PACTOS BiBLICOS Y LA ESCATOLOGIA

CAPITULO V
EL PACTO ABRAHAMICO

INTRODUCCION

Los pactos contenidos en las Escrituras son de importancia primaria para el intérprete de la
Palabra y para el estudiante de escatologia. El programa escatoldgico de Dios es determinado vy
prescrito por estos pactos y el sistema escatolégico nuestro es determinado y limitado por la
interpretacion de ellos. Estos pactos deben estudiarse diligentemente como base de la escatologia
biblica.

Debe observarse desde el comienzo mismo de este estudio que los pactos biblicos son muy
diferentes de los pactos teoldgicos propuestos por el tedlogo de estos pactos. El ve las épocas de la
historia como el desarrollo de un pacto hecho entre Dios y los pecadores, por el cual Dios salvaria,
mediante el valor de la muerte de Cristo, a todos los que viniesen a El por la fe. Los pactos del
tedlogo de pactos teoldgicos pueden resumirse como sigue:

El Pacto de la Redencion (Tit 1:2; Heb 13:20) en el cual, como creen generalmente los
tedlogos, entraron las Personas de la Deidad antes del tiempo y en el cual cada una asumié
esa parte del gran plan de Redencién que es su porcidon presente como se revela en la
Palabra de Dios. En este pacto, el Padre da al Hijo, el Hijo se da a si mismo sin mancha al
Padre como un sacrificio eficaz, y el Espiritu administra y autoriza la ejecucién de este pacto
en todas sus partes. Este pacto descansa apenas sobre una revelacion insignificante. Es mas
bien sostenido mayormente por el hecho de parecer tanto razonable como inevitable.

El Pacto de las Obras, que es la designacion del tedlogo para las bendiciones que Dios ha
ofrecido a los hombres, condicionadas al mérito humano. Antes de la caida, Adan estaba
relacionado con Dios por un pacto de obras. Hasta el momento de ser salvo, el hombre estd
bajo una obligacién que le es inherente, de ser en caracter como su Creador y de hacer su
voluntad.

El Pacto de la Gracia, que es el término usado por los tedlogos para indicar todos los
aspectos de la gracia divina hacia el hombre en todas las épocas. El ejercicio de la gracia
divina se hace rectamente posible por la satisfaccién de los juicios divinos provista en la

muerte de Cristo.1

Aunque hay mucho en la posicion del tedlogo de pactos teoldgicos que esta de acuerdo con la
Escritura, la teologia de estos pactos es funestamente inadecuada para explicar las Escrituras
escatoldgicamente, ya que ignora el gran campo de los pactos biblicos que determinan todo el
programa escatoldgico. El autor arriba mencionado dice:

Los términos teoldgicos, Pacto de las Obras y Pacto de la Gracia, no ocurren en el Texto
Sagrado. Si han de sostenerse, debe ser completamente aparte de la autoridad biblica ... La
teologia reformada se ha construido mayormente sobre esta invenciéon humana de los dos
pactos. Ve la verdad empirica de que Dios puede perdonar a los pecadores solo por la
libertad que se obtiene mediante el sacrificio de Su Hijo -prevista en el viejo orden y
realizada en el nuevo—, pero la teologia deja de discernir completamente los propdsitos de
las edades; las diversas relaciones de Dios con los judios, con los gentiles, y con la Iglesia,
con las obligaciones humanas caracteristicas y consecuentes que surgen directa e
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inevitablemente de la naturaleza de cada relacion especifica con Dios. Una teologia que no
penetra mas profundamente en la Escritura, sino que descubre que en todas las edades Dios
es inmutable en su gracia hacia los pecadores penitentes, y construye la idea de una iglesia
universal, que continuara por las edades, sobre la sola verdad de la gracia inmutable, no
sOlo estad haciendo caso omiso de vastas esferas de la revelacién, sino que esta cosechando

la inevitable confusién y mala direccion que engendra la verdad parcial.2

Este estudio, pues, no se ocupa de los pactos contenidos en la teologia reformada, sino' mas bien
de los pactos determinativos expuestos en las Escrituras.

A. Uso escriturario de la palabra pacto. Si consultamos una concordancia, se vera que la palabra
pacto ocurre con frecuencia tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento. Se usa para indicar
las relaciones entre Dios y el hombre, entre el hombre y el hombre, entre naciéon y nacién. Es
usada en cosas temporales y en cosas eternas. Hay referencias a pactos menores y temporales de
la Escritura. Hay pactos hechos por individuos con otros individuos (Gén 21:32; 1Sa 18:3).
Pueden hacerse pactos entre un individuo y un grupo de individuos (Gén 26:28; 1Sa 11:1-2).
Pueden hacerse pactos entre una nacidon y otra nacion (Exo 23:32; Exo 34:12, Exo 34:15;
Ose 12:1). Hubo pactos en la esfera social (Pro_2:17; Mal 2:14). Ciertas leyes naturales fueron
consideradas como pactos (Jer 33:20, Jer 33:25). Con excepcién de estos ultimos, que fueron
establecidos por Dios, todos los usos mencionados arriba gobiernan las relaciones hechas entre los
hombres.

Las Escrituras también contienen referencias a cinco pactos mayores, todos los cuales fueron
hechos por Dios con los hombres. Lincoln los resume asi:

Los cuatro pactos incondicionales, con la formula "YO", se encuentran en:
(1) Gén 12:1-3, donde la férmula se encuentra, expresa o sobrentendida, siete veces;
(2) Deu_30:1-10, donde se encuentra, expresa o sobrentendida doce veces;
(3) 2Sa 7:10-16, donde se encuentra siete veces; y
(4) Jer 31:31-40, donde se encuentra siete veces. El pacto condicional, con la formula
"SI TU"
(5), se encuentra ademas en Exo 19:5 en adelante; también en Deu 28:1-68; en los
versiculos Deu 28:1-14, "Si oyeres" diligente ... bendiciones; en los versiculos

Deu 28:15-68, "Sino oyeres" . .. maldiciones.3

Es completamente obvio que los estudios escatoldgicos no estan interesados en los pactos
menores hechos por el hombre con el hombre, ni en el Pacto Mosaico hecho por Dios con el
hombre, ya que todos éstos son temporales e indeterminativos con respecto a cosas futuras; sino
sélo en los cuatro pactos eternos hechos por Dios, por los cuales El se ha obligado a si mismo en
relacién con el programa profetice

B. Definicion de pacto. El pacto se puede definir en la siguiente manera:
Un pacto divino es
(1) una disposicion soberana de Dios, por la cual El establece un convenio incondicional o
declarativo con el hombre, obligandose a Si mismo, mediante la gracia, por la férmula libre
"YO", a conceder bendiciones definidas a aquellos con quienes ha pactado; o
(2) una propuesta de Dios, en la cual El promete, en un convenio condicional o mutuo con el
hombre, por la férmula contingente "SI TU", para conceder bendiciones especiales al
hombre con tal que cumpla perfectamente ciertas condiciones, y para ejecutar castigos

definidos en caso de que falle.4

Debe observarse que esta definicion no se aparta de la tradicional, ni del uso acostumbrado de la
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palabra como un contrato legal en el cual se conviene y por el cual el curso de accién queda
legalmente obligado.

C. Clases de pactos. Hay dos clases de pactos en los cuales Dios entrdé con Israel: condicional e
incondicional. En el pacto condicional, aquello que se pacta depende para su cumplimiento del
receptor del pacto, no del que hace el pacto. Ciertas obligaciones o condiciones deben ser
cumplidas por el receptor del pacto, antes que el dador del pacto esté obligado a cumplir aquello
que fue prometido. Es un pacto con un "si" condicional. El Pacto Mosaico hecho por Dios con Israel
es un pacto de esa naturaleza. En el pacto incondicional, aquello que se pacta depende para su
cumplimiento sélo del que hace el pacto. Aquello que se prometié es concedido soberanamente al
receptor del pacto basado en la autoridad e integridad del que realiza el pacto, aparte del mérito o
respuesta del receptor. Es un pacto absolutamente exento del "si" condicional.

Para salvaguardar el pensamiento sobre este punto, debe observarse que el pacto incondicional,
que obliga al que hace el pacto a cierto curso de accién, puede incluir bendiciones que estan
condicionadas a la respuesta del receptor del pacto, las cuales proceden del pacto original, pero
estas bendiciones condicionadas no cambian el caracter incondicional del pacto. La incomprension
de que un pacto incondicional puede incluir ciertas bendiciones condicionales ha conducido a
muchos a la posicion de que las bendiciones condicionadas demandan un pacto condicional,
pervirtiendo de esa manera la naturaleza esencial de los pactos determinativos de Israel.

D. Naturaleza de los pactos. Hay ciertos hechos que deben observarse en relaciéon con los pactos
en los cuales Dios ha participado.

1. Primero que todo, estos pactos son pactos literales y deben interpretarse literalmente. Peters ha
establecido bien esta proposicion:

En todas las transacciones terrenales, cuando se realiza una promesa, un convenio, 0
contrato por el cual una de las partes hace una promesa de valor a la otra, la costumbre
universal es explicar tal relacion y las promesas por medio de las bien conocidas leyes del
lenguaje contenidas en nuestras gramaticas o de uso comun. Se consideraria absurdo y futil
verlas con cualquiera otra luz.

... la misma naturaleza de un pacto demanda que sea de tal manera redactado, tan
claramente expresado, que comunique un significado decisivo, y no escondido o mistico que

requiera muchos siglos para que pueda desarrollarse.>
Tal interpretacion estaria en armonia con el método literal de interpretacidon establecido.
2. En segundo lugar, estos pactos, de acuerdo con las Escrituras, son eternos. Lincoln sefala:

Todos los pactos de Israel son llamados eternos, excepto el Pacto Mosaico que se declara
temporal, esto es, que continuaria sélo hasta la venida de la Simiente Prometida. Para este
detalle véase lo siguiente:

(1) El Pacto Abrahamico se llama "eterno" en Gén 17:7, Gén 17:13, Gén 17:19;
1Cr 16:17; Sal 105:10;

(2) El Pacto Palestino es llamado "eterno" en Eze 16:60;

(3) El Pacto Davidico se llama "eterno" en 2Sa_23:5; Isa 55:3; y Eze 37:25;y

(4) ElI Nuevo Pacto se llama "eterno" en Isa 24:5; Isa 61:8; Jer 32:40; Jer 50:5; y

Heb 13:20.6

3. En tercer lugar, ya que estos pactos son literales, eternos y dependen solamente de la
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integridad de Dios para su cumplimiento, deben ser considerados como incondicionales en caracter.
Esta cuestion serd considerada en detalle mas adelante.

4. Finalmente, estos pactos fueron hechos con un pueblo de pactos, Israel. En Rom 9:4, Pablo
declara que la nacién de Israel habia recibido pactos del Sefior. En Efe 2:11-12, él declara, a la
inversa, que los gentiles no han recibido ninguno de tales pactos y por consiguiente no gozan de
las relaciones de esos pactos con Dios. Estos dos pasajes nos muestran negativamente, que los
gentiles no gozaban de las relaciones de esos pactos y, positivamente, que Dios habia entrado en

relaciones de pactos con Israel.”
I. IMPORTANCIA DEL PACTO ABRAHAMICO

El primero de los cuatro grandes pactos determinativos hechos por Dios con la nacion de Israel
fue el Pacto Abrahamico, que debe considerarse como base de todo el programa de los pactos.

Las Escrituras abundan en referencias al pacto en el cual Dios entré con Abraham y su aplicacion
se ve en muchas y diferentes esferas. Este pacto tiene una influencia importante sobre las
doctrinas de la soteriologia (N.T.: Doctrina de la salvacién por Jesucristo). Pablo, escribiendo a los

galatas, dice que los creyentes entran en las bendiciones prometidas a Abraham.8 El argumento de

Pablo en Romanos se basa en esta misma promesa del pacto hecho a Abraham.9 Inmediatamente
después de la caida del hombre Dios reveld su proposito de proveer salvacion a los pecadores. Este
programa fue gradualmente revelado por Dios al hombre. La promesa hecha a Abraham representa
un paso progresivo de esta revelacion.

En él, el propdsito divino llega a ser mas especifico, detallado, contraido, definido y cierto.
Especifico, por cuanto lo distingue y separa de otros de la raza; detallado, por cuanto indica
mas acerca de los pormenores relacionados con el propdsito de la salvacion; contraido,
porque identifica al Mesias directamente en su sucesién como la "simiente" de Abraham;
definido, por cuanto entra en relacion de pacto con El, como su Dios, y cierto, al confirmar

la relacién de pacto con juramento.10

Por otra parte, este pacto tiene una influencia importante sobre la doctrina de la resurreccién. La
promesa vinculada con el pacto es la base de la refutacién del Senor a la incredulidad de los
saduceos en la realidad de la resurreccién." Para aquellos que negaban la posibilidad de la
resurreccion, el Sefior afirmé que no solo era posible sino necesaria. Comoquiera que Dios se habia
revelado a Si mismo como el Dios de Abraham, de Isaac, y de Jacob (Exo 3:15), con los cuales El
habia entrado en relaciones de pacto, y comoquiera que estos hombres habian muerto sin recibir el
cumplimiento de las promesas (Heb 11:13), ya que los pactos no podian quebrantarse, era
necesario que Dios levantara a estos hombres de entre los muertos para poder cumplir su palabra.
Pablo, ante Agripa (Hch 26:6-8), une "la promesa a los padres" con la resurreccién de los
muertos, en su defensa de la doctrina. Por tanto, la realidad de la resurreccién fisica es probada
por el Sefor y por Pablo, por la obligacién que Dios se ha impuesto de cumplir su pacto, aun
cuando sea necesaria la resurreccion fisica para cumplirlo. Por consiguiente, la realidad de la
resurreccion del creyente esta relacionada con la cuestion de la clase de pacto hecho con

Abraham.12

Ademas, este pacto tiene una influencia de mayor importancia sobre las doctrinas de la
escatologia. Los aspectos eternos de este pacto, que garantizan a Israel la existencia nacional
permanente, titulo perpetuo de la tierra prometida, y la certeza de bendicion material y espiritual
por medio de Cristo; y que garantizan a los gentiles una parte de estas bendiciones, son los que
determinan todo el programa escatoldgico de la Palabra de Dios. Este pacto viene a ser la semilla
con la cual fueron establecidos mas tarde otros pactos con Israel. Las partes esenciales del Pacto
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Abrahamico, la tierra, la simiente, y la bendicion, son ampliadas en los pactos subsiguientes hechos
con Israel. Lincoln ha trazado la comparaciéon como sigue:

La inter-relacién de los pactos eternos y bondadosos de Dios con Israel puede exponerse de
la siguiente manera:

Pacto general y basico con Abraham Otros pactos
1. La promesa de una tierra nacional 1. El Pacto Palestino dio a Israel particular
Gén 12:1; Gén 13:14-15, Gén 13:17). seguridad de una restauraciéon final vy

permanente de la tierra.
(Deu 30:3-5; Eze 20:33-37, Eze 20:42-44).

2. La promesa de redencién, nacional y 2. El Nuevo Pacto tiene particularmente que ver
universal. con la bendicién espiritual y la redencién de
(Gén_12:3; Gén_22:18; Gal 3:16). Israel.

(Jer 31:31-40; Heb 8:6-13, etc.).

3. La promesa de innumerables 3. El Pacto Davidico tiene que ver con promesas
descendientes para formar una gran nacion. de dinastia, nacion, y trono.
(Gén 12:2; Gén 13:16; Gén 17:2-6, etc.). (2Sa 7:11, 2Sa 7:13, 2Sa 7:16; Jer 33:20-21;

Jer 31:35-37; etc.).13

Asi puede decirse que las promesas de tierra del Pacto Abrahamico se desarrollan en el Pacto
Palestino, las promesas acerca de la simiente se desarrollan en el Pacto Davidico, y las promesas
de bendiciones se desarrollan en el Nuevo Pacto. Este pacto, por lo tanto, determina todo el
programa futuro para la nacion de Israel y es un factor mayor de la escatologia biblica.

II. PROVISIONES DEL PACTO ABRAHAMICO
El pacto hecho con Abraham en Gén 12:1-3, y confirmado y ampliado a él en Gén 12:6-7;

Gén 13:14-17; Gén 15:1-21; Gén 17:1-14; Gén 22:15-18, daba derecho a ciertas promesas.
Estas se han resumido asi:

Las cosas prometidas por Dios son las siguientes:
1. Que el nombre de Abraham seria engrandecido.
2. Que una gran nacién saldria de él.
3. El seria una bendicién tan grande que en él serian benditas todas las familias de la tierra.
4. A él personalmente ("a ti") y a su simiente se daria Palestina como herencia para
siempre.
5. La multitud de su simiente seria como el polvo de la tierra.
6. Que quienquiera que lo bendijera seria bendito, y quienquiera que lo maldijera seria
maldito.
7. El seria el padre de muchas naciones.
8. Reyes procederian de él.
9. El pacto seria perpetuo, "un pacto sempiterno".
10. La tierra de Canaan seria "una posesion sempiterna".
11. Dios seria un Dios para él y para su simiente.

12. Su simiente poseeria la puerta de sus enemigos. 13, En su simiente serian benditas
todas las naciones de la tierra.14

Cuando se analizan estos pormenores, se ve que ciertas promesas individuales le fueron dadas a
Abraham, ciertas promesas nacionales respecto a la nacidn de Israel, de la cual él seria el padre, y
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ciertas bendiciones universales que abarcaban a todas las naciones. Estas han sido expuestas por
Walvoord:

El lenguaje del Pacto Abrahamico es claro y al punto. El pacto original fue dado en Gén 12:1-3,y
hay tres confirmaciones y amplificaciones como se registra en Gén 13:14-17; Gén 15:1-7;
Gén 17:1-18. Algunas de estas promesas son dadas a Abraham personalmente, algunas a la
simiente de Abraham, y algunas a los gentiles, o a "todas las familias de la tierra" (Gén 12:3).

La promesa a Abraham. A Abraham mismo se le prometid que seria padre de una gran nacién
(Gén_12:2),. . . lo cual incluia, ademas de la simiente en si, reyes y naciones (Gén 17:6). Dios
promete su bendicidon personal a Abraham. Su nombre seria grande y él mismo seria una bendiciéon

La promesa con respecto a la simiente de Abraham . .. La nacidn misma seria grande
(Gén_12:2) e innumerable (Gén_13:16; Gén_15:5). Se promete a la nacién posesion de la tierra
... €l Pacto Abrahamico es expresamente llamado "perpetuo" (Gén 17:7) y la posesién de la tierra
se define como "heredad perpetua" (Gén 17:8).

La promesa con respecto a los gentiles ... se les promete bendiciones a "todas las familias de la
tierra" (Gén 12:3). No se especifica qué bendiciones seran éstas.

Como promesa general esta destinada probablemente a tener cumplimiento general. 15
En el desarrollo de este pacto es de suma importancia mantener claros en la mente los aspectos en
los cuales se hicieron promesas, porque si las cosas pactadas en un aspecto se transfieren a otro
aspecto solo resultara confusidn en la interpretacion subsiguiente. Las promesas personales puede
gue no se transfieran a la nacion y las promesas a Israel pueda que no se transfieran a los
gentiles.

III. CARACTER DEL PACTO ABRAHAMICO

Ya que el Pacto Abrahamico trata del titulo de propiedad de Israel sobre la tierra de Palestina, su
continuacion como una nacion para poseer esa tierra, y su redencion para poder disfrutar de las
bendiciones en la tierra bajo su Rey, es de suma importancia determinar el método de
cumplimiento de este pacto. Si es un pacto literal, que ha de cumplirse literalmente, entonces
Israel debe ser preservado, convertido y restaurado. Si es un pacto incondicional, estos eventos en
la vida nacional de Israel son inevitables. La contestacién a estas preguntas determina nuestra
posicion integra escatoldgica.

A. El elemento condicional en el programa del pacto con Abraham. Cuando vivia Abraham en la
casa de Taré, un iddlatra (Jos 24:2), Dios le hablé y le ordend salir de la tierra de Ur, aun cuando
eso significaba un viaje a una tierra extrana que él no conocia (Heb 11:8), y le hizo ciertas
promesas especificas que dependian de este acto de obediencia. Abraham en obediencia parcial, ya
gue no se separé de su parentela, viajo a Haran (Gén 11:31). El no vio realizada ninguna de las
promesas alli. No fue sino hasta después de la muerte de su padre (Gén 11:32) que Abraham
empieza a comprender algo de las promesas que Dios le habia hecho, porque solo después de la
muerte de su padre es cuando Dios lo introduce en la tierra (Gén 12:4) vy le reafirma alli la
promesa original que le habia hecho (Gén 12:7). Es importante observar la relacion de obediencia
a este programa de pacto. Que instituyera Dios un programa de pacto o no, dependia del acto de
obediencia de Abraham de salir de la tierra. Una vez cumplido este acto, y Abraham obedecid a
Dios, Dios instituyd un programa irrevocable, incondicional. Esta obediencia, que llegd a ser la base
de la institucion del programa, se refiere en Gén 22:18, donde el ofrecimiento de Isaac es
sencillamente una evidencia mas de la actitud de Abraham hacia Dios. Walvoord expone este hecho
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claramente cuando escribe:

Como se declara en las Escrituras, el Pacto Abrahamico depende de una sola condicidn.
Esta se expresa en Gén 12:1 ... El pacto original estaba basado en la obediencia de
Abraham a salir de su tierra natal e ir a la tierra de promisién. No se le dio ninguna otra
revelacion hasta que fue obediente a este mandato después de la muerte de su padre. Al
entrar a Canaan, el Sefior le dio inmediatamente a Abraham la promesa de posesion
definitiva de la tierra (Gén 12:7), y posteriormente amplié y reiteré las promesas
originales.

Una vez cumplida la Unica condicion, no se le imponen otras condiciones a Abraham, una
vez establecido solemnemente el pacto s6lo depende ahora de la veracidad divina para su

cumplimiento.16

Que hubiera un programa de pacto con Abraham dependia del acto de obediencia de Abraham. Una
vez que obedeciera, el pacto que se instituia dependia no de la obediencia continua de Abraham,
sino de la promesa de Aquél que lo instituyd. El hecho del pacto dependia de la obediencia; la clase
de pacto que se inauguraba estaba totalmente desligado de la obediencia continua de Abraham o
de su simiente.

B. Argumentos para sostener el caracter incondicional del pacto. La cuestion de si el Pacto
Abrahamico es condicional o incondicional se reconoce como el enigma de toda la discusiéon del
problema relacionado con el cumplimiento de dicho pacto. Extensos argumentos se han presentado
para sostener la contencion del premilenarista en cuanto al caracter incondicional de este pacto.
Walvoord presenta diez razones para creer que este pacto es incondicional. El argumenta:

(1) Todos los pactos con Israel son incondicionales, excepto el Mosaico. El Pacto Abrahamico
se declara expresamente eterno, y por lo tanto, incondicional en numerosos pasajes
(Gén 17:7, Gén 17:13, Gén 17:19; 1Cr 16:17; Sal 105:10). El Pacto Palestino es
asimismo declarado perpetuo (Eze 16:60). El Pacto Davidico es descrito en los mismos
términos (2Sa_7:13, 2Sa 7:16, 2Sa 7:19; 1Cr 17:12; 1Cr 22:10; Isa 55:3; Eze 37:25).
El nuevo pacto con Israel es también eterno (Isa 61:8; Jer 32:40; Jer 50:5; Heb 13:20).

(2) Exceptuando la condicidn original de salir de su tierra natal y de ir a la tierra prometida,
el pacto es hecho absolutamente sin ningunas condiciones . . .

(3) El Pacto Abrahamico es confirmado repetidamente por reiteracién y ampliacién. En
ninguno de estos casos algunas de estas promesas adicionales son condicionadas a la
fidelidad de la simiente de Abraham o del mismo Abraham . . .nada se dice que sea
condicionado ala fidelidad futura de Abraham o de su simiente.

(4) El Pacto Abrahamico fue solemnizado por un ritual divinamente ordenado que simboliza
el derramamiento de sangre y el paso entre las partes del sacrificio (Gén 15:7-21;
Jer 34:18). Esta ceremonia fue dada a Abraham como una certeza de que su simiente
heredaria la tierra con los limites dados a él en Gén 15:18-21. Ninguna condicién estd
unida a esta promesa en el contexto.

(5) Para distinguir a los que heredarian las promesas como individuos de aquellos que solo
eran simiente fisica de Abraham, fue establecida la sefal visible de la circuncisidon
(Gén 17:9-14). El que no estuviere circuncidado se consideraba fuera de la bendicién
prometida. El cumplimiento final del Pacto Abrahamico y la posesién de la tierra por la
simiente no esta ligado, sin embargo, a la fidelidad en materia de circuncision. En realidad,
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las promesas de la tierra fueron dadas antes de que el rito fuese introducido.

(6) El Pacto Abrahamico fue confirmado con el nacimiento de Isaac y Jacob a los cuales les
fueron repetidas las promesas en su forma original (Gén 17:19; Gén 28:12-13)...

(7) Notable es el hecho de que las reiteraciones del pacto y el temprano cumplimiento
parcial del pacto son a pesar de los actos de desobediencia. Es claro que en varias ocasiones
Abraham se aparté de la voluntad de Dios ... En el mismo acto ... las promesas le son
repetidas.

(8) Las confirmaciones posteriores del pacto son hechas en medio de la apostasia.
Importante es la promesa hecha por medio de Jeremias, de que Israel continuaria para

(9) El Nuevo Testamento declara que el Pacto Abrahamico es inmutable (Heb 6:13-18;
comp. Gén_ 15:8-21). No soélo fue prometido sino solemnemente confirmado por el
juramento de Dios.

(10) Toda la revelacién escrituraria concerniente a Israel y a su futuro, como esta
contenida tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento, si se interpreta literalmente,
confirma y sostiene el caracter incondicional de las promesas hechas a Abraham."

De estas consideraciones se debe reconocer que la posicion premilenaria descansa sobre muchos
argumentos variados y de peso.

Una palabra de explicacion concerniente al evento registrado en Génesis 15 es necesaria, debido
a su influencia sobre la cuestion del caracter incondicional de este pacto. En Génesis 14, Abraham,
porque estaba confiando en Dios, rehusé tomar riquezas del rey de Sodoma. A menos que surgiera
una cuestion en la mente de Abraham de si habia él cometido un error al confiar en Dios, a
Abraham se le da seguridad de parte de Dios de que El es proteccion (escudo) y provision
(recompensa) de Abraham (Gén 15:1). En respuesta a la pregunta de Abraham acerca del
heredero prometido, Dios afirma que él tendra un hijo, y "Abraham creyé a Dios" (Gén 15:6). En
respuesta a la fe de Abraham, como evidencia real de que no ha confiado en Dios en vano, se le da
una sefal de que esa promesa se cumpliria (Gén_15:9-17). Para poder reafirmar el pacto a
Abraham concerniente a la simiente y la tierra (Gén_15:18). Dios le dice a Abraham que prepare
animales de sacrificio para que juntos puedan entrar en un pacto de sangre. En relacion con este
ritual, Keil y Delitzsch dicen:

El procedimiento correspondia mas bien a la costumbre, prevaleciente en muchas naciones
antiguas, de matar animales cuando concluian un pacto, y después dividirlos en pedazos, y
poner los pedazos unos frente a otros, para que las personas que hacian el pacto pudieran
pasar entre ellos. Asi. . . Dios condescendia en seguir la costumbre de los caldeos, para que
El pudiera, de la manera mas solemne, confirmar su juramento a Abram el caldeo ... es
evidente seglin Jer 34:18, que ésta era todavia la costumbre entre los israelitas de tiempos

posteriores.19

Abraham estaba familiarizado con esta manera de entrar en un acuerdo que obligaba a las
partes. Sin duda alguna, el gran nimero de animales prescritos por Dios impresionaria a Abraham
con la importancia de aquello que se promulgaba, ya que un solo animal hubiera sido suficiente
para la promulgacion del pacto. Cuando el sacrificio estuvo preparado, se esperaba que Abraham
caminase con Dios entre los animales divididos, porque la costumbre demandaba que los dos que
entraban en un pacto de sangre debian caminar juntos entre las partes del sacrificio. Reconoceria
la solemnidad de la ocasion, porque el ritual significaba que los dos que entraban en un pacto
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estaban ligados por sangre para cumplir aquello que se pactaba, y al que quebrantaba el pacto se
le requeria que derramara su sangre por incumplimiento, asi como habia sido derramada la sangre
de los animales que los obligaba legalmente. Sin embargo, cuando el pacto iba a entrar en
vigencia, Abraham fue puesto a dormir para que no pudiera ser participante del pacto, sino que
fuera solo el receptor de un pacto al cual él no aportdé nada en materia de obligaciones. Keil y
Delitzsch explican el pasaje de la siguiente manera:

De la naturaleza de este pacto se sigue, sin embargo, que sélo Dios paso entre los pedazos
en una representacion simbdlica de Si mismo. Abraham no paso6. Porque a pesar de que un
pacto siempre establece una relacidén reciproca entre dos individuos, sin embargo, en ese
pacto que Dios concluyé con un hombre, el hombre no estuvo en igualdad con Dios, sino
gue Dios establecié una relacion de compafierismo por su promesa y su bondadosa

condescendencia con el hombre.20

De esta manera Dios se obliga a Si mismo por el mas solemne pacto de sangre, a cumplir
incondicionalmente a Abraham las promesas concernientes a la simiente y a la tierra que le habia
hecho. Es casi imposible que Dios hiciera mas claro que aquello que habia prometido a Abraham le
habia sido dado sin condiciones algunas, para ser cumplido por la integridad de Dios solamente.

C. Argumento amilenario contra el cardcter incondicional del pacto. Allis, uno de los principales
exponentes de la posicidon amilenaria, sistematiza el pensamiento de esa escuela de interpretacion.
El presenta un numero de argumentos contra el caracter incondicional del pacto.

(1) Primero que todo, debe observarse que una condicién puede estar envuelta en un
mandamiento o promesa sin que sea especificamente declarada. Esto es ilustrado por la
carrera de Jonas. A Jonas se le ordend que predicase juicio, no condicionado, no calificado:
"De aqui a cuarenta dias Ninive sera destruida" ... La condicion no declarada fue
presupuesta en el mismo caracter de Dios como un Dios de misericordia y compasion ... El

juicio sobre la casa de Eli (1Sa 2:30) es una ilustracion muy notable de este principio .. 21
De esta manera Allis arguye que pueden estar implicadas condiciones que no estan declaradas.

En respuesta a este argumento facilmente podra observarse que Allis comienza con una
admision de lo mas perjudicial: no hay condiciones declaradas en la Escritura a las cuales el
amilenarista pueda recurrir para confirmar su posicion. Todo su caso descansa en el silencio, en
condiciones implicadas y no declaradas. En el caso de Eli, no hay absolutamente ninglun paralelo,
porque Eli estaba viviendo bajo la administracion mosaica, la cual era condicional en caracter, y la
administracion mosaica no estaba relacionada con el Pacto Abrahamico. El hecho de que el Pacto
Mosaico era condicional no significaba que el Abrahamico debia serlo también. Y otra vez, con
referencia a Jonds, debe notarse que no hay paralelo alli tampoco. La palabra predicada por Jonas
no era un pacto, y en ninguna manera es paralela al Pacto Abrahamico. Era un principio
escriturario bien establecido (Jer 18:7-10; Jer 26:12-13; Eze 33:14-19) que el arrepentimiento
suprimia el juicio. La gente se arrepentia y el juicio era quitado. Pero la predicacion de Jonas, de la
cual sbélo se da una declaracidon resumida, en ninguna manera altera el caracter del Pacto
Abrahamico.

(2) Es verdad que, en los términos expresos del Pacto con Abraham, la obediencia no se
menciona como una condicidon. Pero que la obediencia era presupuesta se indica claramente
por dos hechos. Uno es que la obediencia es la condicion previa de la bendicién bajo todas
las circunstancias ... El segundo hecho es que en el caso de Abraham el deber de la
obediencia es particularmente enfatizado. En Gén 18:17 en adelante, se menciona
claramente que, por haber elegido a Abraham, Dios propuso traer a existencia, por nutriciéon
piadosa, una simiente justa que guardase el camino de Jehova, para que como resultado y
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recompensa de tal obediencia, hiciese venir Jehova sobre Abraham lo que ha hablado acerca
de é1.22

Una vez mas, Allis admite que las Escrituras en ninguna parte contienen declaracion alguna sobre
una condicion estipulada. Aun cuando esto deberia ser suficiente en si mismo, hay otras
consideraciones concernientes a este argumento. Primero que todo, no es correcto declarar que la
obediencia es siempre una condicién de bendicidn. Si esto fuese verdad, écomo podria ser salvo un
pecador? Walvoord escribe:

No es verdad que la obediencia es siempre una condicion de bendicion. La simiente de
Abraham ha sido desobediente en toda categoria moral. Sin embargo, a pesar de esa
desobediencia en ellos se han cumplido muchas de las promesas del pacto. El principio
mismo de la gracia es que Dios bendice a los indignos ... La seguridad del creyente ... es
completamente independiente del valor o fidelidad humanos . . . Como calvinista, ¢dénde

esta la doctrina de la eleccién incondicional de Allis? 23

Otra vez, es importante observar que un pacto incondicional, que hace un programa pactado y
cierto, puede incluir bendiciones condicionales. El programa se llevara a cumplimiento, pero el
individuo recibe las bendiciones de ese programa solo conformandose a las condiciones de las
cuales dependen las bendiciones. Tal es la verdad con respecto al Pacto Abrahamico. Y ademas, ya
se ha sefialado que si Dios iba a instituir un programa de pacto con Abraham dependia de su acto
de obediencia al salir de su casa, pero una vez inaugurado el pacto era absolutamente sin ninguna
condicidn. Y finalmente, el pacto es reafirmado y ampliado a Abraham después de actos definidos
de obediencia (Gén 12:10-20; Gén 16:1-16).

(3) Que la obediencia estaba vitalmente ligada al Pacto Abrahamico se sefiala con especial
claridad por el hecho de que estaba ligada a él una sefial, el rito de la circuncision, a la
observancia de la cual se daba la mayor importancia. El cortamiento del pueblo del pacto
era la pena para el que fallaba en su observancia . . .

El rito en si era un acto de obediencia (1Co 7:19).24

En respuesta a este alegato es suficiente sefialar que el rito de la circuncisién, dado en
Gén 17:9-14, aparece muchos afios después de la institucion del pacto, y después de repetidas
reafirmaciones de ese pacto a Abraham (Gén 12:7; Gén 13:14-17; Gén 15:1-21). {Qué propdsito
hay en requerir una sefal para continuar el pacto cuando el pacto es claramente operativo antes
de la institucién de la sefal? Luego, otra vez, se ve por el estudio del rito que la circuncision esta
relacionada con el disfrute de las bendiciones del pacto y no con la institucién o continuacion de
ese pacto. Walvoord observa:

Todos estan de acuerdo en que el disfrute individual de la bendiciéon bajo el pacto es en
mayor grado dependiente de la fe y obediencia del individuo. Esto es completamente
diferente a la declaracién de que el cumplimiento del pacto como un todo esta condicionado

a la obediencia de la nacién como un todo.25
Relacionado con la misma linea general de pensamiento, Allis contintda:

(4) Que aquellos que insisten en que el Pacto Abrahamico era completamente incondicional,
realmente no lo consideran asi, se muestra también por la gran importancia que los
Dispensacionalistas dan a la permanencia de Israel en la tierra como la condicion previa de

la bendicidon de ese pacto.26
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(5) Que los Dispensacionalistas no consideran el Pacto Abrahamico como completamente
incondicional se indica también por el hecho de que nunca los oimos hablar de la
restaura-cion de Esal a la tierra de Canaan y a la plena bendicién del Pacto Abrahamico . . .
Pero si el Pacto Abrahédmico fuese incondicional, épor qué es excluido Esalu de las

bendiciones del pacto? 27

Estos dos argumentos pueden contestarse juntos. Se observara, en cada caso, que es la relacién
con las bendiciones la que estd en consideracion, no la relacion con la continuacién del pacto.
Como se ha expuesto previamente, las bendiciones fueron condicionadas a la obediencia, a la
permanencia en el lugar de bendicion. Pero el pacto mismo era operativo, estuviesen o no en la
tierra, o fuesen los receptores de la bendicion o no. Al contrario, si la desobediencia y abandono de
la tierra anulaba el pacto, no hubiera importado si Esal se quedaba en la tierra o no. Pero ya que
las bendiciones vendrian sobre el pueblo del pacto, Esal estaba excluido porque no era elegible
para recibir las bendiciones ya que estaba en incredulidad. Se observara que la primogenitura
(Gén 25:27-34) que Esal desprecié era la promesa de la cual él era el heredero en el Pacto
Abrahamico. Por cuanto descansaba sobre la integridad de Dios, Esal debe verse como un hombre
que no crey6 que Dios podria cumplir ni cumpliria su palabra. De la misma manera la bendicién
despreciada (Gen. 27) era la misma bendicién que le pertenecia en el pacto, la cual tuvo que
perder por su incredulidad manifestada al entregar su primogenitura. El rechazo de Esal ilustra el
hecho de que el pacto era selectivo, y habia de cumplirse por medio del propio plan escogido por
Dios.

(6) ... la certeza del cumplimiento del pacto no se debe al hecho de que es incondicional, ni
depende su cumplimiento de la obediencia imperfecta de hombres pecadores. La certeza del
cumplimiento del pacto y la seguridad del creyente bajo dicho pacto, depende fundamental y

enteramente de la obediencia de Cristo.28

No podemos menos que notar el completo cambio en materia de razonamiento en este punto.
Hasta aqui se ha argumentado que el pacto no se cumplird porque es un pacto condicional. Ahora
se argumenta que el pacto se cumplird en base a la obediencia de Cristo. Por cuanto nuestras
bendiciones espirituales son el producto de este pacto (Gal 3), el amilenarista estd forzado a
conceder algun cumplimiento de dicho pacto. Si se hubiera abrogado, Cristo nunca hubiera venido.
Si la seguridad que se ofrece bajo este pacto fuese condicional, no habria ninguna seguridad de
salvacion. Aunque se concede libremente que todo el cumplimiento descansa en Cristo, ese hecho
no altera el caracter esencial del pacto que hizo necesaria la venida de Cristo. Si Cristo vino como
cumplimiento parcial del pacto, su venida promete un cumplimiento completo.

Allis sigue otra linea de argumento cuando escribe concerniente al cumplimiento de este pacto:
(1) En cuanto a la simiente, debe observarse que las mismas palabras que aparecen en
el pacto . . . son usadas en relacién con la nacion de Israel en el tiempo de Salomodn . . .
Esto indicaria que la promesa era considerada como cumplida en este respecto en la edad
de oro de la monarquia ...

(2) En cuanto a la tierra, el dominio de David y de Salomén se extendia desde el

Eufrates hasta el rio de Egipto . . . Israel efectivamente entré6 en posesion de la tierra
prometida a los patriarcas. La posey0, pero no para siempre. La posesiéon de la tierra la
perdié por desobediencia . . . puede considerarse como cumplida siglos antes de la primera
venida . . .29

El argumenta ahora que el pacto no tendra un cumplimiento futuro porque ya se ha cumplido
histéricamente.
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La cuestion del cumplimiento historico del pacto se considerara mas adelante. Baste decir por
ahora que la historia de Israel, aun en el tiempo de las glorias de los reinos davidico y saloménico,
nunca cumplié aquello que fue prometido originalmente a Abraham. Por lo tanto, esa experiencia
histérica citada no puede interpretarse como el cumplimiento del pacto. Ademas, si el pacto
fuese condicional, ya que Israel estuvo en desobediencia muchas veces entre la institucién del
pacto y el establecimiento del trono davidico, écOmo puede explicarse absolutamente algun
cumplimiento? La incredulidad que siguid a la era davidica no difirid en nada de la incredulidad que
la precedid. Si la incredulidad subsiguiente abrogara el pacto, la incredulidad precedente hubiera
impedido absolutamente cualquier cumplimiento de él.

D. El cumplimiento parcial de los pactos sostiene el aspecto premilenario. Cualquier examen de las
porciones del Pacto Abrahamico que han tenido un cumplimiento bien sea parcial o completo
sostiene el argumento de que el pacto habia de interpretarse como un pacto literal e incondicional.
Ryrie dice:

... El método de Dios al cumplir partes del Pacto Abrahamico ha sido literal.

(1) En el cumplimiento de las promesas personales, Abraham fue bendecido especialmente
por Dios. Lincoln ha sefialado:

"a. Abraham fue bendecido personalmente en cosas temporales:
(1) El tuvo tierras (Gén 13:14-15, Gén 13:17);

(2) tuvo siervos (Gén 15:7, etc.);

(3) tuvo mucho ganado, plata y oro (Gén 13:2; Gén 24:34-35).

"b. Abraham fue bendecido personalmente en asuntos espirituales:

(1) El tuvo una vida feliz de separacion para Dios (Gén 13:8; Gén 14:22-23);

(2) disfrutdé de una vida preciosa de comunion con Dios (Gén 13:18);

(3) tuvo una vida consecuente de oracion (Gén_18:23-33);

(4) fue sostenido por Dios constantemente (Gén 21:22);

(5) poseia la paz y la confianza que provienen de una vida obediente (Gén 22:5, Gén 22:8,
Gén 22:10, Gén 22:12, Gén 22:16-18)".

(2) El tuvo un grande nombre . . .

(3) Fue un canal de bendicion divina para otros, porque no sélo bendijo él su casa, su
posteridad, sino al mundo grandemente por medio de la Biblia, el Salvador, y el Evangelio.

(4) La historia confirma el hecho de que las naciones que han perseguido a Israel, aun
cuando la persecucién misma fuera en cumplimiento de la disciplina de Dios, han sido
castigadas por tener que ver con la simiente de Abraham. Esto ha sido verdad tanto en las
bendiciones como en las maldiciones en el caso de la matanza de los reyes (Gén 14:12-
16); en el caso de Melquisedec (Gén 14:18-20); en el caso de Abimelec (Gén 20:2-18;
Gén 21:22-34); en el caso de Het (Gén 23:1-20); y en otras experiencias en la historia de
Israel (Deu 30:7; Isa 14:1-2; Joe 3:1-8; Mat 25:40-45).

(5) Abraham efectivamente tuvo un heredero de Sara (Gén 21:2)...

La negacion de que estas promesas mencionadas se han cumplido es pueril.30
Este punto se ilustra bien en el Salmo 69. Todas las predicciones concernientes a la humillacién y
afliccion de Cristo se cumplieron literalmente. Lo que sigue a su muerte es visto como el
cumplimiento de los pactos, porque el salmista dice:
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Porque Dios salvara a Sion, y reedificara las ciudades de Juda; y habitaran alli, y la poseeran. Y la
descendencia de sus siervos la heredard, y los que aman su nombre habitaran en ella (Sal 69:35-
36).

Como el cuadro de la muerte del Mesias se cumplié literalmente, sélo se puede concluir diciendo
que aquello que fluye de la muerte del Mesias en cumplimiento de los pactos se cumplira

literalmente también.31 Debe ser obvio gue el método usado por Dios para cumplir las profecias
gue se han cumplido histéricamente serd su método para el cumplimiento de todas las profecias.
Ya que todas las profecias que se han cumplido, se han cumplido literalmente, la consecuencia
demanda que este método debe adoptarse para aquellas porciones de las Escrituras proféticas que
todavia pueden estar sin cumplirse. En vista de que las porciones del Pacto Abrahamico que se han
cumplido, se cumplieron literalmente, se concluird diciendo que las porciones que no se han
cumplido se cumpliran de la misma manera.

Parece completamente evidente que los patriarcas mismos comprendieron que el pacto era

eterno, incondicional, inequivoco, y por lo tanto, cierto en cuanto a su cumplimiento.32 La
declaracion de Isaac a Jacob cuando Jacob se fue muestra que esto fue asi:

Y el Dios Omnipotente te bendiga, y te haga fructificar y te multiplique, hasta llegar a ser
congregacién de pueblos; y te dé la bendiciéon de Abraham, y a tu descendencia contigo, para que
heredes la tierra en que moras, que Dios dio a Abraham
(Gén 28:3-4; cursivas mias).

IV. IMPLICACIONES ESCATOLOGICAS DEL PACTO ABRAHAMICO

Cuando se determina que el Pacto Abrahamico es un pacto incondicional hecho con Israel, y por
lo tanto no puede ser abrogado ni cumplido por otra gente que no sea la nacién de Israel, se ve
que Israel tiene promesas concernientes a una tierra y una descendencia, que determinan el
programa futuro de Dios. Estas palabras tierra y descendencia, junto con la palabra bendicién,
resumen los rasgos esenciales de la porcion escatoldgica del pacto. Un examen de las promesas de
Dios a Abraham mostrara este doble énfasis de la promesa.

A tu descendencia daré esta tierra (Gén 12:7).

Porque toda la tierra que ves, la daré a ti y a tu descendencia para siempre. Y haré tu
descendencia como el polvo de la tierra: que si alguno puede contar el polvo de la tierra,
también tu descendencia sera contada (Gén 13:15-16).

En aquel dia hizo Jehova un pacto con Abram, diciendo: A tu descendencia daré esta tierra
(Gén 15:18).

Y estableceré mi pacto entre mi y ti, y tu descendencia después de ti en sus generaciones, por
pacto perpetuo, para ser tu Dios, y el de tu descendencia después de ti. Y te daré ati, y a tu
descendencia después de ti, la tierra en que moras, toda la tierra de Canaan en heredad perpetua
... (Gén 17:7-8. Cursivas mias).

Es imposible escapar de la conclusion de que la promesa incluia rasgos relacionados con la
descendencia fisica de Abraham y rasgos relacionados con la tierra dada a esa descendencia. Es
necesario, entonces, examinar las areas de la descendencia y de la tierra para determinar su efecto
sobre eventos futuros. Ryrie bosqueja las implicaciones del pacto. El dice:
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Todos concuerdan en que el Pacto Abrahamico es uno de los pactos sobresalientes en la
Palabra de Dios. Los problemas cruciales relacionados con el premilenarismo son dos:
(1) ¢{Promete el Pacto Abrahamico a Israel una existencia permanente como nacién? Si es
asi, entonces en la Iglesia no se estdan cumpliendo las promesas de Israel, sino que mas
bien Israel como nacién tiene un futuro todavia en perspectiva; y
(2) épromete el Pacto Abrahamico a Israel una posesion permanente de la tierra prometida?
Si es asi, entonces Israel debe todavia entrar en posesion de la tierra, ya que nunca ha

tenido plena posesién de ella en su historia.33

A. ¢Cual es la descendencia de Abraham? Pareceria obvio a todos aquellos que no estan tratando
deliberadamente de pervertir la ensefianza clara de la Escritura que la simiente de Abraham es, por
necesidad, el término aplicado a los descendientes fisicos de Abraham. Walvoord escribe:

Un examen de todo el contexto del Pacto Abrahamico muestra que, primero que todo,
estaba unido vitalmente a Isaac, la descendencia fisica de Abraham. Dios dijo de Isaac
antes que naciera: "Confirmaré mi pacto con él como pacto perpetuo para sus
descendientes después de él" (Gén 17:19). ¢Como entendié Abraham el término
descendencia aqui? Obviamente, tenia referencia a la descendencia fisica, Isaac, y sus
descendientes fisicos. Dios no dijo que ninguna bendicidn espiritual vendria sobre aquellos
que estaban fuera de la descendencia fisica, sino que la sucesion fisica de Isaac heredaria
las promesas dadas a la descendencia de Abraham.

... No hay nada mas claro que el hecho de que Abraham, Isaac y Jacob entendieron que el
término descendencia se referia a su linaje fisico.34

Y otra vez:

El término "Israel" . .. Como titulo dado a Jacob, que significa principe de Dios, se ha
usado comunmente para designar a los descendientes fisicos de Jacob.35

Esto parece tan obvio que no dejamos de sorprendernos al leer la declaracion de un destacado
amilenarista que dice:

Llevando a un extremo casi sin precedente ese literalismo caracteristico del milenarismo,
insisten en que Israel debe significar Israel, y que las promesas del reino en el Antiguo

Testamento conciernen a Israel y han de cumplirse a Israel literalmente.36

Puede sefialarse que el punto de vista defendido por el premilenarista apenas puede llamarse un
extremo sin precedente del literalismo, porque otros aparte de los premilenaristas, forzados a
aceptar esto debido a la consecuencia en la interpretacion, han sostenido que Israel significa

justamente lo que la palabra implica. Hodge,37 un postmilenarista, vy Hendricksen,38 un
amilenarista, asi lo han sostenido. Es importante observar que tenemos que distinguir entre las
promesas personales a Abraham mismo, las promesas nacionales a la simiente de Abraham, y las
promesas universales a "todas las familias de la tierra". No se niega que el Pacto Abrahamico
ofrece bendiciones universales a aquellos que no son la simiente fisica de Abraham, pero se afirma
gue las promesas nacionales sdlo pueden cumplirse a la nacidn misma. Asi, la palabra Israel es
tomada en su sentido usual, literal, para significar los descendientes fisicos de Abraham.

B. E/ aspecto amilenario de la simiente de Abraham. Pieters, uno de los principales exponentes del
sistema amilenario, define la simiente:
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La expresion Simiente de Abraham, en el uso biblico, denota esa comunidad visible, los
miembros de la cual se mantienen en relacion con Dios por medio del Pacto Abrahamico, y por lo

tanto son herederos de la promesa abrahdmica.39
El amplia esto diciendo:

Cuando nos encontramos con el argumento de que Dios hizo ciertas promesas a la raza judia . .
(ciertos) hechos son pertinentes. Dios jamas hizo promesa alguna absolutamente a ninguna raza,
como tal. Todas las promesas eran para la comunidad continua con que se habia pactado, sin
relacién a sus constituyentes raciales o al linaje personal de los individuos de ella. En consecuencia,
ninguna prueba de que aquellos a quienes el mundo llama ahora /os judios descendieron de
Abraham, si es que se puede suministrar (lo cual no se puede), seria de alguna utilidad para probar
que ellos tienen derecho al cumplimiento de toda promesa divina. Estas promesas fueron hechas al
grupo con que se habia pactado, llamado /a descendencia de Abraham, y a esa comunidad deberan

cumplirsele. Lo que se necesita es que uno pruebe que es miembro de ese grupo.40
Walvoord resume sucintamente este punto de vista diciendo:

El punto de vista amilenario representado por Pieters sostiene, entonces, la siguiente posicion:
(1) Dios no hizo ningunas promesas a la simiente fisica de Abraham como raza;
(2) las promesas abrahamicas son dadas solamente a la simiente espiritual de Abraham, a la
comunidad continua con que se habia pactado;
(3) los judios de hoy no tienen reclamo alguno a la promesa de Abraham, porque
(@) no son su descendencia espiritual;

(b) no podrian probar que ellos son la simiente fisica, de ningin modo.41

De acuerdo con el punto de vista amilenarista la descendencia seria toda la familia de la fe, o sea
todos los creyentes de todas las edades. El factor determinante, por lo tanto, en toda esta
discusion es el método de interpretacion. Si las Escrituras han de interpretarse figuradamente,
entonces el punto de vista amilenario es ldgico, pero si han de interpretarse literalmente, el punto
de vista premilenario es necesario.

C. Clases de descendencia mencionadas en la Escritura. Todo el problema podra clarificarse si
observamos que la Escritura no presenta sélo una clase de descendencia nacida de Abraham. La
falta de observar esta diferenciacion de la Escritura ha conducido a confusién. Walvoord escribe:

Hay, pues, tres sentidos diferentes en los cuales uno puede ser hijo de Abraham. Primero,
existe el linaje natural, o descendencia natural. Esta estd limitada mayormente a los
descendientes de Jacob en las doce tribus. A ellos Dios les promete ser su Dios. A ellos les
fue dada la ley. A ellos les fue dada la tierra de Israel en el Antiguo Testamento. Con ellos
Dios tratd de una manera especial. Segundo, existe un linaje espiritual dentro del natural.
Estos son los israelitas que creyeron a Dios, que guardaron su ley, y que llenaron las
condiciones para el disfrute presente de las bendiciones del pacto. Aquellos que finalmente
posean la tierra en el milenio futuro también perteneceran al Israel espiritual. Tercero, hay
una descendencia espiritual de Abraham que no son israelitas naturales. Aqui es donde
entra la promesa, a todas las familias de la tierra. Esta es la aplicacion expresa de la
expresion en Gal 3:6-9. En otras palabras, en los hijos de Abraham (espiritualmente) que
vienen de los paganos o gentiles se cumple ese aspecto del Pacto Abrahamico que estaba
relacionado con los gentiles en primer lugar, no las promesas pertenecientes a Israel. El
Unico sentido en el cual los gentiles pueden ser descendencia de Abraham en el contexto de
Galatas debe ser en Cristo Jesus (Gal 3:28). Sigue: "Y si vosotros sois de Cristo,
ciertamente linaje de Abraham sois, y herederos segin la promesa" (Gal 3:29). Ellos son
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descendencia de Abraham en el sentido espiritual solamente, y herederos de la promesa
dada a todas las familias de la tierra.

Aunque los premilenaristas pueden estar de acuerdo con los amilenaristas en lo concerniente al
hecho de una descendencia espiritual de Abraham que incluye a los gentiles, ellos niegan que en
esto se cumplen las promesas dadas a la descendencia natural o que las promesas a la
descendencia de Abraham se cumplen para los creyentes gentiles. Hacer iguales las bendiciones
prometidas a todas las naciones a las bendiciones prometidas a la descendencia de Abraham es

una conclusién injustificable.42

Esta distincién explicaria como se puede relacionar la Iglesia con las promesas del pacto, sin ser
el pueblo del pacto en quien han de cumplirse las promesas nacionales. El hecho de que somos la
descendencia de Abraham espiritualmente por el nuevo nacimiento, no significa que somos la
descendencia fisica del patriarca.

D. La Iglesia no es Israel. La Unica conclusién logica que puede originarse de esta discusion es
qgue los creyentes gentiles del presente dia, aun considerados como una descendencia de Abraham,
no son la descendencia en la cual las promesas nacionales han de cumplirse. Esto se prueba bien
observando ciertos hechos en el uso de las palabras en el Nuevo Testamento.

(1) El Israel natural y los gentiles se contrastan en el Nuevo Testamento (Hch 3:12; Hch 4:8;
Hch 21:28; Rom 10:1). El hecho de que Israel es considerado como nacion después del
establecimiento de la Iglesia y que el término judio continla usandose aparte de la iglesia
(1Co 10:32) muestra que los gentiles no suplantan a Israel en el programa de Dios.

(2) El Israel natural y la Iglesia se contrastan en el Nuevo Testamento (Rom 11:1-25;
1Co 10:32). En Romanos 11 se muestra que Dios ha sacado la nacion de Israel fuera del lugar de
bendicién temporalmente, pero la restaurard a ese lugar de bendiciéon cuando su programa con la
Iglesia haya terminado. Esta consideracién indica que la Iglesia no suplanta a Israel en el programa
del pacto de Dios.

(3) Los cristianos judios, que serian una parte del Israel espiritual, y los cristianos gentiles se
contrastan en el Nuevo Testamento (Rom 9:6, donde Pablo contrasta estas promesas que
pertenecen al Israel natural con aquellas que pertenecen al Israel que entra en ellas por la fe; y
Gal 6:15-16, donde Pablo especificamente menciona a judios creyentes en la bendicion

pronunciada sobre el cuerpo completo de Cristo).43 El punto de que la Iglesia de hoy no es el
Israel en el cual se cumplen estos pactos, parece, pues, bien establecido. Es extrafio que el
amilenarista, que discute que los pactos no necesitan cumplirse porque eran condicionales y las
condiciones no fueron satisfechas por Israel, y que discute ademas que no se cumpliran porque
han sido cumplidos histéricamente en el reino salomoénico, ahora arguye que estan siendo
cumplidos en la Iglesia. Si eran condicionales o se han cumplidos ya, épor qué no olvidar las
promesas del pacto completamente? ¢Por qué hacer de esto un problema? La Unica respuesta es
que los pactos forman tal fundamento para la completa expectativa de la Palabra de Dios que no
pueden pasarse por alto, aun por aquellos que niegan su existencia o su importancia para el
programa escatoldgico.

E. Relacion de la Iglesia con el pacto. Ya que la Iglesia no es |la descendencia en quien los pactos
han de ser cumplidos final y literalmente, es bueno considerar la cuestion de su relaciéon con todo
el programa del pacto.

Cualquier relacién que la Iglesia tenga con las promesas, esta basada, no en el nacimiento fisico,

sino en un nuevo nacimiento, y es suya porque los individuos estan "en Cristo". Peters sefiala
bien esto:

Se dice que la descendencia heredaria la tierra; y muchos nos han dicho que esto se

cumplié en la historia de los judios en el tiempo de Josué, los Jueces, y los Reyes. {Cuales

son, sin embargo, los hechos proporcionados por el Espiritu Santo? Ciertamente, en la
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interpretacion de la promesa del pacto, debe permitirseles a los Escritos Sagrados que sean
sus propios intérpretes, para asegurarnos del significado establecido por Dios. Permitamos
que sea Dios, y no el hombre, el que lo explique: "A Abraham (Gal 3:16) fueron hechas las
promesas, y a su simiente. No dice: Y a las simientes, como si hablase de muchos, sino
como de uno: Y a tu simiente, la cual es Cristo". Si el lenguaje tiene un significado definido,
entonces, sin duda tenemos aqui la simple declaracién de que cuando Dios prometio "A tu
descendencia daré esta tierra". El quiso decir que la tierra de Canaan debia ser heredada
por una sola Persona -potencialmente ia Simiente- descendiente de Abraham, es decir,

Jesucristo.44

La Iglesia participa de las promesas sélo debido a la relacion con Aquél en quien las promesas
encuentran cumplimiento. Ella participa con El en todo lo que El hace para llevar el pacto a
conclusion. Al citar el Pacto Abrahamico, Pedro, en Hch 3:25, aplica solo los aspectos universales
del pacto a aquellos a quienes habla. Los aspectos nacionales deben esperar un cumplimiento
futuro por la nacién de Israel.

F. ¢Poseera la descendencia la tierra? Es evidente por la discusidén anterior sobre el pacto, que a
la descendencia fisica de Abraham fue prometida la eterna posesion de la tierra. Walvoord dice:

La promesa de posesion de la tierra por la descendencia de Abraham es un rasgo prominente del
pacto, y la manera en que la promesa es dada realza su significacion. La promesa segun fue dada
hace hincapié en que...

(1) es bondadosa en principio;

(2) la tierra es una herencia de la descendencia;
(3) su titulo es dado para siempre;

(4) la tierra debe ser poseida para siempre;

(5) la tierra prometida incluye territorio especifico definido por limites.43

Esta promesa es la base de la expectativa del Antiguo Testamento, y la sustancia del mensaje de

los profetas.46 Si Israel ha sido rechazado como nacidén debido a su incredulidad, esta gran
sucesion de profecias del Antiguo Testamento estaria sin posibilidad de cumplimiento. Ryrie
contesta el argumento de que Israel ha sido puesto a un lado. El escribe:

. . . Por cuanto algunos insisten en que la nacién ha sido rechazada completamente por Dios, dos
pasajes de la Escritura deben ser examinados cuidadosamente.

El primero es Mat 21:43: "Por tanto os digo, que el reino de Dios serda quitado de
vosotros, y sera dado a gente que produzca los frutos de él . . . una interpretacion precisa
de este versiculo debe contestar estas preguntas: éQué sera quitado? éde quiénes es
quitado? y ¢y a quiénes es dado?

Es el reino de Dios lo que es quitado de ellos... el reino de Dios en la esfera de la
verdadera fe en Dios... El Sefior estd diciendo a estos judios que, debido a que ellos lo
rechazaron a El, ellos no podian entrar en el reino de Dios, porque "el que no naciere de
nuevo no puede ver el reino de Dios" (Jua 3:3).

¢De quiénes era quitado el reino de Dios? Parece claro que el "vosotros" se refiere a la
generacion a la cual el Sefor estaba hablando . ..

¢A quiénes seria dado el reino? Por aplicacion "a gente que produzca los frutos de él"
puede significar cualquier generacion que se vuelva a Cristo; pero en su interpretacion
estricta se refiere a la nacion de Israel cuando ella se vuelva al Sefior y sea salva antes de
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entrar al reino milenario . . .

El segundo pasaje que muestra conclusivamente que Israel sera restaurado es el pasaje
gue trata de su salvacién futura: Rom 11:26-27.

"Y luego todo Israel sera salvo, como estd escrito: Vendrd de Sion el Libertador, que
apartara de Jacob la impiedad. Y este sera mi pacto con ellos, cuando yo quite sus
pecados".

. . exégetas cuidadosos concuerdan en que Israel significa Israel en este pasaje .. . Este
pasaje ensefa, por lo tanto, que todo Israel, en contraste con el remanente que esta siendo
salvo hoy, sera salvo en la segunda venida de Cristo. En estos dos pasajes es claro que
Israel no ha sido desechado, sino que sera restaurado al lugar de bendicién. Por cuanto

Israel no ha sido desheredado, estara en una posicion de cumplir el Pacto Abrahdmico.47

G. ¢Se ha cumplido el Pacto Abrahamico? Existen aquellos que contienden que este pacto no se
cumplird porque ya se ha cumplido. Murray es representativo de ellos cuando dice:

Hay amplias pruebas para aducir de la Palabra, que Dios cumplié a Abraham y a la
descendencia de Abraham la promesa de que ellos poseerian a Canaan. Hoy, las cenizas de
Abraham, Isaac y Jacob se mezclan en la tierra de "la cueva de la heredad de Mapcela al
oriente de Mamre ... en la tierra de Canaan", que Abraham comprd "como una posesion
para sepultura". El posey6 a Canaan durante su vida terrenal, y sus cenizas descansan en
Canaan hasta la resurreccién. Lo mismo puede decirse de su descendencia, Isaac y Jacob,
"coherederos de la misma promesa". Ciertamente Dios ha cumplido su promesa a Abraham
de darle a él y a su simiente un lugar permanente en la tierra.

Después de citar Gén 15:13-14, él dice:

Este pacto no incluye las palabras "para siempre"”, aunque muchos contienden que todos
sus términos todavia estan por cumplirse, y que los israelitas nunca han poseido la tierra en
la extension descrita aqui. Felizmente, la Palabra de Dios da aqui también la verdadera y
final contestacion. Invitamos a nuestros lectores a recurrir a 1Re 4:21-24, donde leemos:
"Y Salomén sefioreaba sobre todos los reinos, desde el Eufrates hasta la tierra de los
filisteos y el limite con Egipto . . . Porque él sefioreaba en toda la region al oeste del
Eufrates, desde Tifsa hasta Gaza, sobre todos los reyes al oeste del Eufrates, y tuvo paz por

todos lados alrededor".48

Para poder sostener un cumplimiento histérico es necesario negar que este pacto era eterno en
caracter. Es interesante ver lo que hace el amilenarista con esta palabra eterno. El mismo autor
escribe:

El literalista nos recuerda las palabras para siempre, las cuales para él son las palabras
mas importantes aqui. Con frecuencia se nos recuerda que el para siempre debe significar
PARA SIEMPRE. Esto no carece de dificultad ni aun para el literalista. La tenencia de
cualquier porcién de la tierra por el hombre no es permanente. ". . . estad establecido para
los hombres que mueran una sola vez, y después de esto el juicio". Sus arriendos vy
contratos de posesiones materiales tienen que llegar a un fin. éQué, pues, es lo que Dios
guiere decir? ¢Qué entenderia Abraham con las palabras "para siempre"? Si un hombre es
amenazado con el desalojo de su casa y un amigo de probada capacidad para cumplir sus
promesas, le diera una promesa de que él poseerd esa casa para siempre, écomo
interpretaria él esas palabras? El no esperaria vivir alli eternamente. Lo mas que podria
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esperar de la promesa seria que pasaria su vida natural alli y que sus cenizas descansaran
alli después de la muerte. Esto fue lo que Dios claramente prometié y cumpliéo a Abraham.
El poseyo la tierra de Canaan en todo el sentido en que un hombre puede poseer una

tierra.49

i Cuan vacio es contender que la posesion de la tierra pactada se ha cumplido por cuanto las
cenizas de Abraham descansan en su suelo!

El argumento para el cumplimiento histdrico es satisfecho por Peters, quien escribe:

Decir que todo esto se cumplié en la ocupacion de Palestina, mediante la posesion
preparatoria o inicial de ella por los descendientes de Abraham, no sdlo es contradicho por
la Escritura, sino que es una limitacion virtual de la promesa. Kurtz . . . observa, lo que
confirma la historia, que los descendientes nunca poseyeron la tierra prometida a Abraham

desde el Nilo hasta el Eufrates ...50
Y agrega mayor peso cuando arguye:

Cualquier cosa que se pueda decir con respecto a la posesion temporal de Canaan . . .
Cualquier cosa que se pueda asegurar con respecto a los descendientes para dar a entender
gue aun estaban en sus lomos, etc., una cosa es lo mas positivamente declarado en la
Biblia, a saber: que esta promesa no fue cumplida en los patriarcas, en ninguna de las
formas alegadas, por causa de la incredulidad. El Espiritu, previendo justamente esta
objecion, proveyd contra ella, para que nuestra fe no tropezara. De este modo Esteban,
lleno del Espiritu Santo, nos dice (Hch 7:5) que Dios "no le dio (a Abraham) herencia en
ella, ni aun para asentar un pie; pero le prometié que se la daria en posesion, y a su
descendencia después de él". Esto . . . deberia ser decisivo, especialmente cuando es
confirmado por Pablo (Heb 9:8-9; Heb 11:13-40), quien expresamente nos informa que los
patriarcas permanecieron en "la tierra de promision", que habian de recibir como "una
herencia", como "peregrinos y extranjeros" y que "conforme a la fe murieron todos éstos sin
haber recibido lo prometido, sino mirandolo de lejos, y creyéndolo, y saludéandolo y
confesando que eran extranjeros y peregrinos sobre la tierra". ¢éCoOmo podemos, con tal
evidencia ante nosotros, atribuir sélo a su posteridad lo que directamente se asegura de

ellos personalmente? 51

Este Pacto Abrahamico, que contenia promesas a Abraham, promesas de preservacién de una
nacion, y la posesion de una tierra por esa nacion, fue dado a un pueblo especifico. Ya que era
incondicional y eterno, y aun no ha sido cumplido completamente, debe esperar un cumplimiento
futuro. Israel tiene que ser preservado como nacién, debe heredar su tierra, y ser bendecido con
bendiciones espirituales para hacer posible esta herencia. Walvoord habilmente concluye:

La restauracién de Israel es la piedra de corona de la gran estructura de la doctrina
relacionada con el Pacto Abrahamico. Al llevar este pacto a una conclusion inmediata tal
como concierne al premilenarismo, la atencién debe dirigirse otra vez a la importancia
estratégica de esta revelacién, a la verdad escrituraria. Se ha podido ver que el pacto incluia
provisiones no solo para Abraham, sino para Israel, para la descendencia fisica de Abraham,
y para la descendencia espiritual, esto es, para todos los que siguen la fe de Abraham, sean
judios o gentiles, en esta edad. Se ha indicado que Abraham interpreté el pacto literalmente
como perteneciente principalmente a su descendencia fisica. El caracter incondicional del
pacto ha sido demostrado —un pacto que descansa solamente sobre la promesa y la
fidelidad de Dios—. El cumplimiento parcial registrado hasta el presente ha confirmado el
proposito de Dios de dar cumplimiento literal a las promesas. Se ha mostrado que la
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promesa a Israel de posesion perpetua de la tierra es parte y conclusion inevitable de las
promesas generales dadas a Abraham y confirmadas a su descendencia. La continuacion de
Israel como nacién, implicada en estas promesas, ha sido sostenida por la continua
confirmacion de ambos Testamentos. Se indicd que en la iglesia del Nuevo Testamento de
ninguna manera se cumplen estas promesas dadas a Israel. Finalmente, la restauracion de
Israel como resultado natural de estas promesas se ha presentado como ensefianza expresa
de toda la Biblia. Si estas conclusiones, alcanzadas después del cuidadoso examen de la
revelacion escrituraria, son solidas y razonables, se concluye que el premilenarismo es el

Unico sistema satisfactorio de doctrina que armoniza con el Pacto Abrahémico.57
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CAPITULO VI
EL PACTO PALESTINO

En los ultimos capitulos del libro de Deuteronomio, los hijos de Israel, la descendencia fisica de
Abraham, se enfrentan a una crisis en su existencia nacional. Estan a punto de pasar de la
direccion probada de Moisés a la direccién no probada de Josué. Estan parados a la entrada de la
tierra que fue prometida a ellos por Dios en términos tales como:

A tu descendencia daré esta tierra (Gén 12:7).
Porque toda la tierra que ves, la daré a ti y a tu descendencia para siempre (Gén 13:15).

Y estableceré mi pacto entre mi y ti, y tu descendencia después de ti en sus generaciones,

por pacto perpetuo, para serte a ti por Dios, y el de tu descendencia después de ti. Y te daré

a ti, y a tu descendencia después de ti, la tierra en que moras, toda la tierra de Canaan en
heredad perpetua; y seré el Dios de ellos (Gén 17:7-8).

Pero esta tierra estd en posesion de los enemigos de Israel, que han mostrado que resistiran

cualquier intento de Israel para entrar en la tierra prometida a éste. Es imposible para los israelitas

regresar a su estado anterior como nacion esclava, pero la tierra a la cual estaban viajando como
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"extranjeros y peregrinos" estaba cerrada ante ellos. Como resultado, la nacién debe encararse a
ciertas consideraciones importantes. ¢Es la tierra de Palestina aun posesion de ellos? éPuso a un
lado la inauguracion del Pacto Mosaico, que todos concuerdan en que era condicional, el Pacto
Abrahamico incondicional? ¢{Podria Israel tener la esperanza de entrar en posesion permanente de
su tierra frente a tal oposicién? Para contestar estas preguntas importantes Dios declard otra vez
su promesa pactada concerniente al derecho de Israel a poseer y heredar la tierra, en Deu 30:1-
10, declaracién que llamamos el Pacto Palestino, porque contesta la pregunta de la relacién de
Israel con las promesas de la tierra en el Pacto Abrahamico.

I.IMPORTANCIA DEL PACTO PALESTINO

Una gran importancia esta unida a este pacto

(1) en que reafirma a Israel, en términos no inciertos, su titulo de propiedad de la tierra de
promision. A pesar de la infidelidad e incredulidad, como se manifestdé tan frecuentemente en la
historia de Israel desde el tiempo de la promesa a Abraham hasta ese tiempo, el pacto no fue
abrogado. La tierra todavia era suya por promesa.

(2) Ademas, la introduccidon de un pacto condicional, en el cual Israel vivia entonces, no podia
poner, ni puso a un lado la bondadosa promesa original concerniente al propdsito de Dios. Este
hecho es la base del argumento de Pablo cuando escribe: "Que el pacto previamente ratificado por
Dios para con Cristo, la ley, que vino cuatrocientos treinta afios después, no lo abroga, para
invalidar la promesa" (Gal 3:17).

(3) Este pacto es una confirmacidon y ampliacién del Pacto Abrahamico original. La ampliacion,
gue vino después de la incredulidad y desobediencia voluntarias en la vida de la nacién, sostiene el
punto de que la promesa original fue dada para ser cumplida a pesar de la desobediencia.

II. PROVISIONES DEL PACTO PALESTINO
El pacto Palestino es declarado en Deu_30:1-10, donde leemos:

Sucedera que cuando hubieren venido sobre ti todas estas cosas, la bendiciéon y la
maldiciéon que he puesto delante de ti, y te arrepintieres en medio de todas las naciones
adonde te hubiere arrojado Jehova tu Dios, y te convirtieres a Jehova tu Dios, y obedecieres
a su voz conforme a todo lo que yo te mando hoy, ta y tus hijos, con todo tu corazén, y con
toda tu alma, entonces Jehova hara volver a tus cautivos, y tendra misericordia de ti, y
volverd a recogerte de entre todos los pueblos adonde te hubiere esparcido Jehova tu
Dios... Y te hara volver Jehova tu Dios a la tierra que heredaron tus padres, y sera tuya;... Y
circuncidara Jehova tu Dios tu corazén, el corazén de tus descendientes, para que ames a
Jehova tu Dios con todo tu corazén y con toda tu alma, a fin de que td vivas. Y pondra
Jehova tu Dios todas estas maldiciones sobre tus enemigos... Y tu volveras, y oiras la voz
de Jehova, y pondras por obra todos sus mandamientos, que yo te ordeno hoy. Y te hara
Jehova tu Dios abundar . . . porque Jehova volvera a gozarse sobre ti para bien ...

El andlisis de este pasaje mostrara que existen siete rasgos principales en el programa que se
desenvuelve alli:

(1) La naciodn seria arrancada de la tierra por su infidelidad (Deu 28:63-68; Deu 30:1-3);
(2) habria un arrepentimiento futuro de Israel (Deu 28:63-68; Deu 30:1-3);

(3) su Mesias regresaria (Deu 30:3-6);

(4) Israel seria restaurado en la tierra (Deu_30:5);

(5) Israel se convertiria como nacion (Deu_30:4-8; comp. Rom 11:26-27);

(6) los enemigos de Israel serian juzgados (Deu 30:7);

(7) la nacién recibiria entonces la plena bendicién (Deu 30:9).1
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Cuando investigamos las grandes porciones incluidas en este solo pasaje, que establece el
programa de este pacto, estamos obligados a creer que Dios toma la relacion de Israel con la tierra
como un asunto de extrema importancia. Dios no sélo les garantiza su posesion a ellos, sino que se
obliga a Si mismo a juzgar y quitar a todos los enemigos de Israel, dar a la nacién un nuevo
corazén, una conversion, antes de instalarlos en la tierra.

Este mismo pacto es confirmado mas tarde en la historia de Israel. Llega a ser tema de la
profecia de Ezequiel. Dios afirma su amor para Israel en el tiempo de su infancia (Eze_16:1-7); El
le recuerda que la nacion fue escogida y relacionada con Jehova por medio de matrimonio
(versiculos Eze 16:8-14); pero se porté como una ramera (versiculos Eze 16:15-34); por lo tanto,
le fue proporcionado el castigo de la dispersion (versiculos Eze 16:35-52); pero éste no es un
rechazo final de Israel, pues habra restauracién (versiculos Eze 16:53-63). Esta restauracion se
basa en la promesa:

Antes yo tendré memoria de mi pacto que concerté contigo en los dias de tu juventud, y
estableceré contigo un pacto sempiterno. Y te acordaras de tus caminos y te avergonzaras,
cuando recibas a tus hermanas, las mayores que tU y las menores que tu, las cuales yo te
daré por hijas, mas no por tu pacto, sino por mi pacto que yo confirmaré contigo; y sabras
que yo soy Jehova (Eze 16:60-62).

De esa manera el Sefnor reafirma el Pacto Palestino y lo llama un pacto eterno por el cual El esta
obligado.

III. CARACTER DEL PACTO PALESTINO

Este pacto hecho por Dios con Israel concerniente a su relacién con la tierra tiene que verse
como un pacto incondicional. Hay varias razones para sostener esto. Primera, este pacto es
llamado por Dios un pacto eterno, en Eze 16:60. Sélo podria ser eterno si su cumplimiento
estuviese divorciado de la responsabilidad humana y se haga descansar sobre la Palabra del
Eterno. Segunda, es solo una amplificacion de partes del Pacto Abrahamico, que en si es un pacto
incondicional y, por lo tanto, esta amplificacién también debe ser eterna e incondicional. Tercera,
este pacto tiene la garantia de Dios de que El efectuard la conversién necesaria que es esencial
para su cumplimiento. Rom 11:26-27; Ose 2:14-23; Deu 30:6; Eze 11:16-21; todos lo
presentan claro. Esta conversidon se ve en la Escritura como un acto soberano de Dios y debe
reconocerse como cierta, debido a su integridad. Cuarta, porciones de este pacto ya se han
cumplido literalmente. Israel ha experimentado las dispersiones como juicios por la infidelidad.
Israel ha experimentado restauraciones en la tierra y espera la restauracion final. La historia de
Israel abunda en ejemplos de sus enemigos que han sido juzgados. Estos cumplimientos parciales,
los cuales fueron cumplimientos literales, todos indican que habra un cumplimiento literal futuro,
en la misma manera, de las porciones no cumplidas.

Algunos podran argumentar que este pacto es condicional debido a las declaraciones de
Deu 30:1-3: "cuando . . . entonces". Debe observarse que el Unico elemento condicional aqui es el
elemento tiempo. El programa es cierto; el tiempo en que este programa se cumplira depende de
la conversién de la nacién. Sin embargo, los elementos condicionales de tiempo no hacen
condicional todo el programa.

IV. IMPLICACIONES ESCATOLOGICAS DEL PACTO PALESTINO
Por la declaracién original de las provisiones de este pacto, es facil ver que, en base a un

cumplimiento literal, Israel debe convertirse como nacion, debe reunirse de su dispersion por toda
la tierra, debe ser instalada en su tierra, la cual ha de poseer, debe ser testigo del juicio de sus
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enemigos, y debe recibir las bendiciones materiales que le han sido otorgadas. Este pacto, por
tanto, se ve que tiene una amplia influencia sobre nuestra expectativa escatoldgica. Comoquiera
que estas cosas jamas se han cumplido, y un pacto eterno e incondicional demanda un
cumplimiento, debemos estar prevenidos para tal programa en nuestro esquema de eventos
futuros. Tal es la expectativa de los profetas que escriben a Israel: Isa 11:11-12; Isa 14:1-3;
Isa 27:12-13, Isa 43:1-8; Isa 49:8-16; Isa 66:20-22; Jer 16:14-16; Jer 23:3-8; Jer 30:10-
11;Jer 31:8, Jer 31:31-37; Eze 11:17-21; Eze 20:33-38; Eze 34:11-16; Eze 39:25-29;
Ose 1:10-11; Joe 3:17-21; Amd 9:11-15; Mig 4:4-7; Sof 3:14-20; Zac 8:4-8. Tal fue la
promesa ofrecida a aquellos santos. Ya fuera que vivieran ellos para ver al Mesias que iba a
confirmar estas promesas, o que llegaran a la tierra por la resurreccion, la paz era de ellos a
medida que esperaban aquello que Dios les habia prometido.

CITA BIBLIOGRAFICA - CAPITULO VI
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CAPITULO VII
EL PACTO DAVIDICO

Las implicaciones escatolégicas del Pacto Abrahdmico descansan en las palabras tierra y
descendencia. Las promesas de la tierra son ampliadas y confirmadas a través del Pacto Palestino.
En el pacto que sigue, que fue hecho con David, Dios amplia y confirma las promesas de la
descendencia. Esto se observara en los pasajes que tratan de la formulacion del Pacto Davidico:

Y cuando tus dias sean cumplidos, y duermas con tus padres, yo levantaré después de ti,
a uno de tu linaje el cual procedera de tus entrafas, y afirmaré su reino (2Sa 7:12).

Hice pacto con mi escogido; juré a David mi siervo, diciendo: Para siempre confirmaré tu
descendencia, y edificaré tu trono por todas las generaciones (Sal_89:3-4).

Como no puede ser contado el ejército del cielo, ni la arena de la mar se puede medir, asi
multiplicaré la descendencia de David mi siervo, y los levitas que me sirven.

Asi ha dicho Jehova: Si no permanece mi pacto con el dia y la noche; si yo no he puesto
las leyes del cielo y la tierra, también desecharé la descendencia de Jacob, y de David mi
siervo . .. (Jer_33:22, Jer 33:25-26. Cursivas mias).

La promesa de la simiente contenida en el Pacto Abrahamico se hace ahora el centro de la
promesa davidica. Las promesas de la descendencia en general y de la linea de descendencia de
David, con su reino, su casa y su trono, se amplian.

I. IMPORTANCIA DEL PACTO DAVIDICO

Inherentes al Pacto Davidico hay muchos puntos cruciales que se enfrentan al estudiante de
escatologia. éHabra un milenio literal? éEs la Iglesia el reino? éQué es el reino de Dios? ¢Qué es el
reino de Cristo? ¢Sera reunida y restaurada la nacién de Israel bajo la direccién de su Mesias? ¢éEs
el reino presente o futuro? Estos y muchos mas problemas cruciales podran decidirse solamente
mediante una interpretacion correcta de aquello que fue pactado con David. Berkhof es
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representante de los amilenarios cuando dice: "La Unica base Escrituraria de esta teoria (el punto
de vista premilenario de un reino literal de mil afios) es Apo 20:1-6, después que se ha vertido alli

un contenido del Antiguo Testamento".1 Tal punto de vista solo podra refutarse ampliando sobre
aquello que ocupa un lugar sumamente determinante en las Escrituras —el Pacto Davidico— con
sus promesas de un reino y un rey.

II. PROVISIONES DEL PACTO DAVIDICO
La promesa hecha por Dios a David es dada en 2Sa 7:12-16, donde leemos:

Y cuando tus dias sean cumplidos, y duermas con tus padres, yo levantaré después de ti,
a uno de tu linaje el cual procedera de tus entrafas, y afirmaré su reino. El edificara casa a
mi nombre, y yo afirmaré para siempre el trono de su reino. Yo le seré a él padre, y él me
sera a mi hijo. Y si él hiciere mal, yo le castigaré con vara de hombres, y con azotes de hijos
de hombres; pero mi misericordia no se apartara de él, como la aparté de Saul, al cual quité
de delante de ti. Y sera afirmada tu casa y tu reino para siempre delante de tu rostro; y tu
trono sera estable eternamente.

El fondo histérico del Pacto Davidico es bien conocido. Comoquiera que David habia llegado al
poder y a la autoridad en el reino y ahora moraba en una casa de cedro, le parecia incongruente
gue Aquél de quien habia derivado su autoridad y gobierno alin morara en una casa de pieles. Era
el proposito de David construir una morada apropiada para Dios. Debido a que David era un
hombre de guerra, no se le permitid construir esta casa. Esa responsabilidad le fue dejada a
Salomon, el principe de paz. Sin embargo, Dios si hace ciertas promesas a David concernientes a la
perpetuidad de su casa.

Las provisiones del Pacto Davidico incluyen, por lo tanto, los siguientes puntos;
(1) David habia de tener un hijo, que lo sucederia a él y estableceria su reino.
(2) Este hijo (Salomon) construiria el templo en vez de David.
(3) El trono de su reino seria establecido para siempre.
(4) El trono no le seria quitado (a Salomdn) aunque sus pecados justificasen el castigo.

(5) La casa, el trono vy el reino de David serian establecidos para siempre.2

Escatolégicamente, los rasgos esenciales de este pacto estdn implicitos en tres palabras que
encontramos en 2Sa 7:16: casa, reino, trono. Walvoord define bien estos términos como se usan
en este pacto. El escribe:

¢Qué es lo que significan los términos mayores de este pacto? Con la expresion /a casa de
David, no cabe la menor duda, se hace referencia a la posteridad de David, sus
descendientes fisicos. Se asegura que jamas seran muertos in toto, ni desplazados por
completo por otra familia. La descendencia de David sera siempre la descendencia real. Con
el término trono es claro que no se hace referencia a un trono material, sino mas bien a la
dignidad y al poder que eran soberanos y supremos en David como rey. El derecho de
gobernar siempre pertenecié a la simiente de David. En el término reino hay una referencia
al reino politico de David sobre Israel. La expresion para siempre significa que la autoridad
davidica y el reino o gobierno davidico sobre Israel jamas le serian quitados a la posteridad
de David.
El derecho a gobernar jamas seria transferido a otra familia, y su disposicidon es designada
para perpetuidad eterna. Cualesquiera sean sus cambios de forma, sus interrupciones
temporales, o castigos, la descendencia de David siempre tendra el derecho a gobernar

sobre Israel y, de hecho, ejercera este privilegio.3
Como en otros pactos de Israel, encontramos que este pacto es restablecido y confirmado en
Escrituras posteriores. En el Salmo 89 el salmista estd exaltando a Dios por sus misericordias. En el
versiculo Sal 89:3 se ven llegar estas misericordias porque:
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Hice pacto con mi escogido; juré a David mi siervo, diciendo: Para siempre confirmaré tu
descendencia, y edificaré tu trono por todas las generaciones (Sal 89:3-4. Cursivas mias).

Estas promesas son firmes porque:

No olvidaré mi pacto, ni mudaré lo que ha salido de mis labios. Una vez he jurado por mi
santidad, y no mentiré a David. Su descendencia sera para siempre, y su trono como el sol
delante de mi (Sal_89:34-36).

Otra vez es confirmado en pasajes como Isa 9:6-7; Jer 23:5-6; Jer 30:8-9; Jer 33:14-17,
Jer 33:20-21; Eze 37:24-25; Dan 7:13-14; Ose 3:4-5; Amé 9:11; Zac 14:4-9. Esta promesa
a David es establecida por Dios como un pacto formal y luego desde alli en adelante se refiere a él
como la base sobre la cual Dios esta operando en relacion con el reino, la casa y el trono.

III. CARACTER DEL PACTO DAVIDICO

Como en los pactos precedentes, el factor determinante es el caracter del pacto mismo. ¢Es
condicional y temporal, o incondicional y eterno? El amilenarista estd obligado a abogar por un
pacto condicional y un cumplimiento espiritualizado, de manera que el trono sobre el cual Cristo
esta ahora sentado a la diestra del Padre viene a ser el "trono" del pacto, la casa de la fe viene a
ser la "casa" del pacto, y la Iglesia viene a ser el "reino" del pacto. Murray da el punto de vista
amilenario aceptado cuando escribe:

El Pacto Davidico, del cual se ha dicho mucho, era para el efecto de que su descendencia
se sentara sobre el trono y tuvo su cumplimiento natural en el reinado del rey Salomon. Sus
aspectos eternos incluyen que el Senor Jesucristo seria de la descendencia de David; y en el
libro de los Hechos, Pedro insiste en que la resurreccién y ascensiéon de Cristo cumplieron la
promesa de Dios a David de que su descendencia se sentaria sobre el trono. (Vease
Hch 2:30). ¢Por qué insistir, entonces, en el cumplimiento literal de una promesa que las

Escrituras certifican haber tenido un cumplimiento espiritual? 4"

Se notara que dice que todos los aspectos temporales del pacto han sido cumplidos en Salomén,
y que los aspectos eternos se cumplen por el presente reinado de Cristo sobre la Iglesia. Esto hace
que la Iglesia sea la "descendencia" y el "reino" prometidos en el pacto. El reino viene a ser
celestial, no terrenal. El gobierno davidico viene a ser solo un tipo del reinado de Cristo. Sélo por

una alegorizacién extensa puede sostenerse tal punto de vista.>

A. El Pacto Davidico es incondicional en cardcter. El Unico elemento condicional del pacto era si
los descendientes de David ocuparian continuamente el trono o no. La desobediencia podria traer
consigo castigo, pero jamas abrogaria el pacto. Peters dice:

Algunos . . . erroneamente infieren que toda la promesa es condicional contra las mas
expresas declaraciones opuestas en cuanto al Personaje distinguido, la preeminente
Simiente (N.T. Véase Gal 3:16). Era, en verdad, condicional en cuanto a la descendencia
ordinaria de David (comp. Sal 89:30-34, y véase la fuerza de "mas no quitaré", etc.), y si
su descendencia hubiese sido obediente, el trono de David jamas hubiera quedado vacio
hasta que la Simiente por excelencia hubiera venido; pero como fue desobediente, el trono
fue derrocado, y permanecera por tanto como "un tabernaculo caido", "una casa desolada",
hasta que sea reconstruido y restaurado por la Simiente. El lector no dejara de observar que
si se hubiera cumplido en Salomédn, no teniendo respeto a la Simiente, cuan incongruentes y
fuera de lugar estarian las profecias dadas posteriormente, como por ejemplo, Jer 33:17-

J.Dwight Pentecost Pagina 84



Eventos del Porvenir

26, etc.6

David previo que no habria una sucesion ininterrumpida de reyes en su descendencia, sino que
mas bien afirma el caracter eterno del pacto. En el Salmo 89 David predijo el derrocamiento de su
reino (vs. Sal 89:38-45) antes de la realizacion de aquello que fue prometido (vs. Sal 89:20-29).

Sin embargo prevé el cumplimiento de la promesa (vs. Sal 89:46-52) y bendice al Sefior.7 Tal era
la fe de David.

Varias razones sostienen la posicion de que el pacto es incondicional.
(1) Primero que todo, como los otros pactos de Israel, es llamado eterno en 2Sa 7:13, 2Sa 7:16;
2Sa 23:5; Isa 55:3; y Eze 37:25. La Unica razén por la cual se llama eterno es porque es
incondicional y descansa sobre la fidelidad de Dios para su ejecucién.
(2) También, este pacto solo amplifica las promesas de la "descendencia" del Pacto Abrahamico
original, que segun se ha indicado es incondicional, y participara, por lo tanto, del caracter del
pacto original.
(3) Ademas, este pacto fue reafirmado después de repetidos actos de desobediencia de parte de la
nacién. Cristo, el Hijo de David, vino a ofrecer el reino davidico después de generaciones de
apostasia. Estas reafirmaciones no se hubieran podido hacer y no podrian haberse hecho si el pacto
estuviese condicionado a cualquier respuesta de parte de la nacidn.

B. El Pacto Davidico debe interpretarse literalmente. Peters ya mas a fondo, quiza, que cualquier
otro autor en la cuestidén del cumplimiento literal. El defiende la interpretacidn literal del pacto de la
siguiente manera:

Antes de censurar a los Judios . . . por creer que JesUs restauraria literalmente el trono y
el reino davidicos, debemos considerar en justicia, que ellos se justificaban al creerlo por el
lenguaje mismo del pacto. Es increible que Dios, en asuntos de tanta importancia, que
afectan los intereses y la felicidad del hombre y casi tocan la propia veracidad divina, los
revistiera de palabras que, si no eran verdad en su sentido obvio y comun, engafiaran a los
piadosos y temerosos de Dios durante muchos siglos . . .

(1) Las palabras y oraciones en su aceptacidon gramatical pura, ensefian expresamente
esa creencia. Esto no es negado por ninguno, ni siquiera por aquellos que luego proceden a
espiritualizar el lenguaje ...

(2) El pacto esta claramente asociado con la nacién judia y no con ninguna otra . . .
(3) Es llamado un pacto perpetuo, esto es, que perdurard para siempre. Podra, desde
luego, requerir tiempo para que se cumpla; podra quizéd aun mantenerse, en cuanto a la

nacion se refiere, en ultimo plano, pero al fin debe realizarse.

(4) Fue confirmado con juramento (Sal 132:11 y Sal 89:3-4, Sal 89:33), dando asi la
mas fuerte certeza posible de su amplio cumplimiento . . .

(5) Para no dejar absolutamente ninguna duda, y declarar completamente inexcusable la
incredulidad, Dios presenta de una manera concisa y con mayor fuerza su determinacion
(Sal _89:34): "No olvidaré mi pacto, ni mudaré lo que ha salido de mis labios". Hubiera sido
pura presuncion y ceguera de los judios al alterar el pacto (segun el argumento -moderno-
de la espiritualizacidn), y negarse a aceptar el sentido obvio contenido en las palabras; y
hay una gran responsabilidad que pesa sobre aquellos que, aun bajo las mas pias
intenciones, deliberadamente alteran las palabras del pacto y les dan un significado

extrafio.8
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Luego procede Peters a dar una lista de unas veintiuna razones por las cuales creer que todo el
concepto del trono y del reino davidico debe entenderse literalmente. El escribe:

Si el trono y el reino davidicos deben entenderse literalmente, entonces todas las demas
promesas necesariamente lo son; y como la recepcién de este cumplimiento literal crea la
mayor dificultad en las mentes de muchos, una breve declaracion de razones del porqué
debe recibirse, es oportuna.

1. El pacto es solemnemente hecho, confirmado con juramento, y por lo tanto no puede ser
alterado ni quebrantado.

2. El sentido gramatical solamente constituye un pacto.

3. La impresiéon que causd en David, si fue errada, hubiera sido degradante en su oficio
profético.

4. La conviccion de Salomoén (2Cr 6:14-16) era que se referia al trono y al reino literales.

5. Salomoén declara que el pacto se cumplié en él mismo, pero solamente en tanto que él
como hijo de David se sentd en el trono...

6. El lenguaje es el usado ordinariamente para denotar el trono y el reino literales de David,
como se ilustra en Jer 17:25 vy Jer 22:4.

7. Los profetas adoptan el mismo lenguaje, y su constante reiteracion bajo la direccion
divina es evidencia de que el sentido era sencillamente el gramatical.

8. La creencia prevaleciente durante siglos, una fe nacional, engendrada por el lenguaje,
mediante la ensefianza de hombres inspirados, indica como debe entenderse el lenguaje.

9. Este trono y reino es de promesa y herencia, y por lo tanto, se refiere no a la divinidad
sino a la humanidad de Jesus.

10. El mismo es claramente prometido al hijo de David "segun la carne" para que sea
cumplido realmente, y por lo tanto, El debe aparecer como el Rey teocratico tal como fue
prometido.

11. No tenemos la menor insinuacion de que se debe interpretar de alguna otra manera que
no sea la literal; cualquiera otra seria el resultado de la pura inferencia ...

12. Cualquier otro punto de vista que no sea el de la interpretacién literal envuelve la mas
crasa contradiccion de si mismo.

13. La negacién de la recepcion literal del pacto priva al heredero de la herencia que se le
ha dado en pacto ...

14. Ninguna regla gramatical podra establecerse para hacer que el trono de David sea el
trono del Padre en el tercer cielo.

15. Si se intenta esto Ultimo, bajo la nocién de lo "simbodlico" o "tipico", entonces la
credibilidad y el significado de los pactos se abandona a las interpretaciones de los hombres,
y David mismo viene a ser "el simbolo" o "tipo" (siendo él una criatura) del Creador.

16. Si el trono de David es el trono del Padre en el cielo (la interpretacion usual), entonces
debe haber existido siempre.

17. Si tales promesas dadas en pacto han de recibirse figuradamente, es inconcebible que
hayan sido dadas en su forma actual sin alguna afirmacion directa, en algin lugar, de su
naturaleza figurada, pues Dios sabia (si no son literales) que serian, a través de los siglos,
utilizadas preeminentemente para provocar y fomentar falsas expectativas, por ejemplo, en
el tiempo trascurrido desde David hasta Cristo.

18. Dios es fiel a sus promesas, y nho engafia a nadie en el lenguaje de sus pactos.

19. No habia necesidad de que el trono fuese tan definidamente prometido al Hijo de David,
si significaba otra cosa.

20. El mismo trono y el mismo reino derrocados son los que han de restaurarse.

21. Pero las razones principales y directas por las cuales se debe aceptar el lenguaje directo
del pacto son estas: el trono y el reino de David se constituyen en requisito para el
despliegue de ese ordenamiento teocratico que Dios ya ha instituido (pero que ahora
mantiene en suspenso hasta que los preparativos estén terminados) para la restauracion y
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exaltacion de la nacidon judia (que es preservada con este propdsito), para la salvacion de la
raza humana (que estd bajo la bendicidon teocratica), y para el dominio de un mundo
renovado, libre de condenacién . . . Tal trono y tal reino son necesarios para preservar la

unidad divina de propésito en la ya propuesta linea teocratica.9
Toda esta proposicion es sostenida por ciertas evidencias adicionales.

1. Las porciones del pacto que se han cumplido, se han cumplido literalmente. Como se vio
anteriormente, el cumplimiento parcial determina el método a usarse para las porciones no
cumplidas. Ryrie dice:

Sélo es necesario mencionar brevemente que David tuvo un hijo, que el trono de David
fue establecido, que el reino de David fue establecido, que Salomdn construyé el templo,

que su trono fue establecido, y que fue castigado por su desobediencia. 10

2. Mas evidencia es anadida por la manera en que David fue impulsado a entenderlo. Se puede
ver que él no tuvo otro pensamiento que el de un pacto literal, que se cumpliria literalmente.
Peters dice:

¢Como entendidé el mismo David este pacto? Esto se indica mejor en su propio lenguaje.
Léase, por ejemplo, el Sal 72:1-20, que describe a un Hijo infinitamente superior a
Salomédn; reflexiénese sobre el Sal 132:1-18, y después de observar que "En verdad jurd
Jehova a David y no se retractara de ello: De tu descendencia pondré sobre tu
trono"'(declaracion que Pedro en Hch 2:30-31, expresamente relaciona con Jesus);
considérense las numerosas alusiones mesianicas en éste y otros Salmos (Sal 89:1-26 -
Sal 89:27-52, Sal 110:1-7, Sal 42:1-11, Sal 72:1-20, Sal 48:1-14, Sal 45:1-17,
Sal 21:1-13, Sal 2:1-12, etc.), tan cuidadosa y explicitamente citadas en el Nuevo
Testamento por hombres inspirados; pondérese el hecho de que David lo llama a El "mi
Sefior", "alto sobre los reyes de la tierra", y le concede posicion, poder, dominio,
inmortalidad, y perpetuidad que ningun rey mortal posiblemente podra alcanzar, y con toda
certeza no estamos equivocados al creer que David mismo, de acuerdo con el tenor del
pacto ("sera afirmado tu reino para siempre delante de tu rostro"), esperaba estar en ese

reino de su Hijo y Sefior, tanto para presenciar como para experimentar su felicidad.11

Y otra vez:

David mismo, en sus ultimas palabras (2Sa_23:5), enfaticamente dice: "... él ha hecho
conmigo pacto perpetuo, ordenado en todas las cosas, y sera guardado; aunque todavia no
haga él florecer toda mi salvacion y mi deseo". El profeta Isaias lo reitera (Isa 55:3),
declarandolo "pacto eterno, las misericordias firmes a David". Seguramente que ninguno
puede dejar de ver que esto denota, como dice Barnes, "un pacto inmutable y firme -un
pacto que no habia de ser revocado, que no habia de ser abrogado, sino que habia de ser

perpetuo-", y que Dios ratificaria este pacto.12
Y alin mas:

Que David mismo esperaba el cumplimiento literal de la promesa es evidente por el
lenguaje que sigue al darse el pacto; y en esta confianza del cumplimiento literal de la
promesa, él reitera las gracias a Dios y lo alaba por haber elegido de esa manera su casa
para honra y para establecerla por los siglos, aun para siempre (2Sa_7:8, etc., 1Cr 17:16,
etc.). Es presuncidon suponer que David le reiterd las gracias a Dios, y oré de esa manera
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con una idea errénea de la naturaleza del pacto.]-3
Es por lo tanto evidente que David fue guiado por Dios a interpretar el pacto literalmente.

3. Hay evidencias a favor de la interpretacion literal del pacto, que se deducen de la
interpretacion literal que la nacién de Israel le dio al pacto.

Se hace referencia a los aspectos literales enfatizados en todos los libros proféticos del Antiguo
Testamento. Este énfasis literal continué durante toda la historia judia. Ryrie dice:

El concepto que los judios tenian de este reino para ese tiempo puede resumirse en estas
cinco caracteristicas: terrenal, nacional, mesianico, moral y futuro.

La esperanza era la de un reino terrenal. Cuando Israel vio a Palestina bajo el mandato de
una potencia extranjera, su esperanza se intensific6 mas, porque el reino que esperaba
debia ser establecido en la tierra y naturalmente llevaria consigo libertad del dominio
extranjero . . .

El reino debia ser nacional; esto es, tenia una relacién especifica con Israel, por haber
sido prometido a esa nacidén solamente ...

El reino seria un reino moral, porque Israel seria purificado como nacién . . .

Obviamente, el reino aln no estaba en existencia y era por lo tanto futuro para el tiempo
de la primera venida del Sefior Jesucristo. Aun toda la gloria de David y Salomén no era
comparable con la del reino esperado. Por consiguiente, todas las creencias de Israel
concernientes a este reino eran de la naturaleza de las esperanzas no cumplidas. Israel

miraba hacia lo futuro.14

4. Hay evidencias a favor de la interpretacion literal en las referencias del Nuevo Testamento al
pacto hecho con David. Walvoord habla del Nuevo Testamento, como un todo, cuando escribe:

El Nuevo Testamento tiene un total de cincuenta y nueve referencias a David. También
tiene muchas referencias al estado presente de Cristo. Una busqueda en el Nuevo
Testamento nos revela que no hay ni una sola referencia que identifique el estado presente
de Cristo con el trono davidico... es casi increible que en tantas referencias a David, y en
tan frecuentes referencias al estado presente de Cristo sobre el trono del Padre, no haya ni
siquiera una referencia que haga la identificacién referida en alguna manera autorizada. El
Nuevo Testamento carece totalmente de ensefianzas positivas en el sentido de que el trono
del Padre en el cielo deba ser identificado con el trono davidico. La inferencia es clara: Cristo
esta sentado sobre el trono de Dios; pero esto no es en ninguna manera lo mismo que estar

sentado sobre el trono de David.15

Se puede sefalar que en toda la predicacion de Juan concerniente al reino (Mat 3:2), de Cristo
(Mat 4:17), de los doce (Mat 10:5-7), de los setenta (Luc 10:1-12), ni una sola vez se ofrece el
reino a Israel en alguna forma que no sea literal terrenal. Aun después del rechazo de esa oferta
de parte de Israel y el anuncio del misterio del reino (Mat. 13), Cristo prevé tal reino literal y

terrenal (Mat 25:1-13, Mat 25:31-46).16 El Nuevo Testamento nunca relaciona el reino
prometido a David con el estado presente de Cristo.

Es interesante observar que el angel, que no origind su propio mensaje, sino que anuncié aquello
qgue le fue dado por Dios, dice a Maria:
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Y ahora, concebirds en tu vientre, y dards a luz un hijo, y llamaras su nombre JESUS. Este
sera grande, y sera llamado Hijo del Altisimo: y el Sefior Dios le dara el trono de David su
padre; y reinara en la casa de Jacob para siempre; y su reino no tendra fin (Luc 1:31-33.
Cursivas mias).

El mensaje angelical se centra alrededor de tres palabras claves del Pacto Davidico original; el
trono, la casa y el reino, a todo lo cual se promete cumplimiento:

El Pacto Davidico ocupa un lugar importante en la discusidon del concilio de la iglesia primitiva.
Walvoord comenta sobre Hch 15:14-17, donde se discute este pacto, como sigue:

El problema de este pasaje se resuelve en estas preguntas:

(1) ¢Qué se quiere decir con el tabernaculo de David?

(2) éCuando sera reconstruido el tabernaculo de David? La primera pregunta se resuelve mediante
un examen de su fuente, Amé 9:11, y su contexto. Los capitulos precedentes y la primera parte
del capitulo nueve tratan del juicio de Dios sobre Israel. Se resume en dos versiculos que preceden
inmediatamente a la cita: "Porque he aqui yo mandaré, y haré que la casa de Israel sea
zarandeada entre todas las naciones, como se zarandea el grano en una criba, y no cae un granito
en la tierra. A espada moriran todos los pecadores de mi pueblo, que dicen: No se acercara ni nos
alcanzard el mal" (Amé 9:9-10).

Inmediatamente después de este pasaje de juicio estad la promesa de bendicion para
después del juicio, de la cual lo primero es el versiculo citado en Hechos quince...

El contexto del pasaje trata, pues, del juicio de Israel.

Todo el pasaje confirma que el "tabernaculo de David" es una expresion que se refiere a
toda la nacién de Israel, y eso en contraste con las naciones gentiles . . .

¢Cual es entonces el significado de la cita de Jacobo? ...

En efecto, él declara que el proposito de Dios fue bendecir a los gentiles asi como también
a Israel, pero en su orden. Dios habia de visitar a los gentiles primero, "para tomar de ellos
pueblo para su nombre". Jacobo sigue diciendo que esto era para concordar completamente
con las palabras de los profetas, porque ellos habian dicho que el periodo de bendicién y
triunfo de Israel seria después del periodo de los gentiles ... En vez de identificar el periodo
de conversion de los gentiles con la reconstruccion del tabernaculo de David, hace la
distincion cuidadosamente con la palabra primero (al referirse a la bendicion de los gentiles)
y con el término después de esto (al referirse a la gloria venidera de Israel). El pasaje, en
vez de identificar el propdsito de Dios para la iglesia con el propédsito para la nacién de
Israel, establece un orden especifico de tiempo. La bendicion de Israel no vendra hasta que
yo regrese, . . . Dios concluird primero su obra para con los gentiles en el periodo de la
dispersion de Israel; luego El regresara para traer las bendiciones prometidas a Israel.
Demas estd decir que esto confirma la interpretacion de que Cristo no estd actualmente
sobre el trono de David, trayendo bendicidén a Israel como predijeron los profetas, sino que
mas bien El estd sobre el trono de su Padre, esperando la venida del reino terrenal e

intercediendo por los suyos que componen la Iglesia.17
Ryrie, tratando el mismo pasaje, comenta:
En relacion con la cita de Amos en Hch 15:14-17 ... Gabelein hace un buen analisis de las

palabras de Jacobo, citando cuatro puntos en la progresién del pensamiento. Primero, Dios
visita a los gentiles, tomando de ellos un pueblo para su hombre. En otras palabras, Dios ha
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prometido a los gentiles asi como también a Israel, pero cada uno en su propio orden. La
bendicidn a los gentiles es primero. Segundo, Cristo regresara. Esto es después de tomar de
ellos un pueblo para su nombre. Tercero, como resultado de la venida del Sefior, el
tabernaculo de David sera construido otra vez; esto es, el reino sera establecido como fue
prometido en el Pacto Davidico. Amos claramente declara que esta reconstruccién sera
hecha "como en el tiempo pasado"(Amd 9:11);esto es, las bendiciones seran terrenales y
nacionales y no tendran nada que ver con la Iglesia. Cuarto, el resto de los hombres
buscaran al Sefor, esto es, todos los gentiles seran llevados al conocimiento del Sefior,
después que el reino sea establecido. Isa 2:2; Isa 11:10; Isa 40:5; Isa 66:23 ensefian la

misma verdad.18

De esta manera, a través de todo el Nuevo Testamento, asi como del Antiguo, el Pacto Davidico
es en todas partes tratado como literal.

C. Problemas del cumplimiento literal. La posicidon de que el Pacto Davidico debe interpretarse
literalmente no deja de tener sus problemas. En seguida dedicamos atencidn a varios de ellos.

1. Hay el problema en cuanto a la relacién de Cristo con el pacto. Se dan dos contestaciones
contradictorias.

En

El problema del cumplimiento no consiste en la cuestion de si Cristo es el que cumple las
promesas, sino mas bien en el asunto de como cumple Cristo el pacto y cuando lo cumple.
En relacion a esta pregunta, ha habido dos contestaciones principales:

(1) Cristo cumple la promesa por medio de su estado presente a la diestra del
Padre en el cielo;
(2) Cristo cumple la promesa de su regreso y de su reinado de justicia sobre

la tierra durante el milenio.19
respuesta a la primera de estas interpretaciones Peters escribe:

Ninguna sofisteria al espiritualizar, simbolizar o tipificar, puede transmutar la promesa del
trono ni del reino davidico en otra cosa, por ejemplo, en el trono del Padre, o en la
soberania davidica, o en el reino de la gracia, o en la era del Evangelio, etc., por la sencilla
razon de que el mismo trono y el mismo Reino, ahora derrocados, son prometidos al Mesias
para ser restablecidos por El mismo, por ejemplo, en Amé 9:11; Hch 15:16; Zac 1:16-17;
Zac 2:12, etc. La corona teocratica derribada, el trono teocratico abatido, el reino teocratico
derrocado, es la corona, es el trono, es el reino que el Cristo ha de restaurar. Estos
pertenecen a Cristo por derecho (Eze 21:25-27), y le seran entregados a El. Estos,
también, estan eslabonados con una restauracién de la nacién judia (Jer 33:14; Mig 4:6-8,
etc.) Estos hechos -la existencia del trono en un tiempo, su no existencia por un periodo, su
restauracion, su relacion en la restauracion con el pueblo y con la tierra antiguos que
formaron el reino original-, asi como muchos otros que se mencionaran después, indican,
tan ampliamente como el lenguaje pueda expresarlo, que la antigua fe en el lenguaje de los

pactos no debe descartarse . . .20

De acuerdo con los principios de interpretacion establecidos, el Pacto Davidico demanda
cumplimiento literal. Esto significa que Cristo debe reinar sobre el trono de David en la tierra, sobre
el pueblo de David para siempre.

2. El segundo problema es en relacion con la historia de Israel desde los dias de David vy
Salomodn. Ryrie trata este problema cuando escribe:
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La pregunta que debe contestarse es ésta: ¢El cumplimiento futuro literal niega el
cumplimiento histérico parcial"! Las principales dificultades que la historia presenta son tres:
(1) no ha habido un desarrollo continuo ni una autoridad continuada del reino politico
de David;
(2) el cautiverio de Israel y la caida del reino parecen argumentar contra la
interpretacién literal para el cumplimiento futuro; y
(3) los siglos que han transcurrido desde el primer advenimiento de Cristo parecen
indicar que no se debe esperar el cumplimiento literal... la posicion premilenaria
sostiene que el cumplimiento histérico parcial en ninguna manera mitiga el
argumento contra el cumplimiento futuro por estas cuatro razones: Primera, los
profetas del Antiguo Testamento esperaban el cumplimiento literal aun durante los
periodos de gran apostasia de Israel. Segunda, el pacto demanda una interpretacién
literal que también significa un cumplimiento futuro. Tercera, el Nuevo Testamento
ensefia que la forma misteriosa presente del reino en ninguna manera abroga el
cumplimiento futuro literal. Cuarta, las palabras mismas del pacto ensefian que,
aunque Salomén fuese desobediente, el pacto no obstante permaneceria vigente, y
que a la descendencia de Salomdn no le fue prometida perpetuidad. El Unico rasgo
necesario es que el linaje no se puede perder, no que el trono fuese ocupado

continuamente.21

La interrupcion del reino no significa que todo el programa fuese puesto a un lado. Mientras las
prerrogativas del trono permanezcan intactas, el reino podra restablecerse. Walvoord dice:

... la descendencia en que habia de cumplirse la promesa del trono eterno y del reino
eterno para Israel fue preservada por Dios mediante un linaje que por cierto no se sentd
sobre el trono en ninguna manera, desde Natan hasta Cristo. Por lo tanto, no es necesario
que la linea sea rota por la conducta misma del reino, sino que mas bien el linaje, la
prerrogativa real, y el derecho al trono sean preservados y que nunca se pierdan, ni aun en
pecado, ni en cautiverio, ni en dispersion. Por lo tanto, no es necesario que el gobierno

politico continuo esté en vigencia, pero si es necesario que la descendencia no se pierda.22

Ya se ha hecho referencia a muchos pasajes del Nuevo Testamento para indicar que la
expectativa era la del cumplimiento literal. La interrupcién del reino davidico no militd contra la
expectativa de la restauracion literal de ese mismo reino en cuanto a los escritores del Nuevo
Testamento se refiere.

D. ¢Se ha cumplido este pacto histéricamente? El argumento de que este pacto se ha cumplido
histéricamente en el imperio salomoénico es presentado por un amilenarista. Su argumento es que
la tierra gobernada por Salomén, de acuerdo con 1Re 4:21, cumple el pacto de manera que no es
de esperarse ningun cumplimiento futuro. A esto puede contestar:

iEn el mismo hecho de usar este texto, el amilenarista estd admitiendo que el pacto se
cumplié literalmente! éPor qué, pues, busca él el cumplimiento espiritual en la Iglesia? Sin
embargo, podemos sefialar cuatro cosas que no se cumplieron en Salomoén. No hubo
posesion permanente alguna de la tierra como fue prometida a Abraham. No se posey6 toda
la tierra. "Desde el rio de Egipto" (Gén 15:18) y desde "el limite con Egipto" (1Re 4:21) no
son términos geograficamente equivalentes. Salomon no ocupd toda esta tierra;
apenas recolectoé tributos.

Senorio temporal no es posesién perpetua. Finalmente, centenares de afios después del
tiempo de Salomoén, las Escrituras todavia abundan en promesas concernientes a la
posesion futura de la tierra. Esto debe probar que Dios y sus profetas se dieron cuenta,
aunque no lo comprenda el amilenarista, de que no se habia cumplido el Pacto Abrahamico
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en Salomén.23

Por cuanto este pacto no se ha cumplido literalmente en la historia de Israel, debe haber un
cumplimiento literal futuro del pacto debido a su caracter incondicional.

IV. IMPLICACIONES ESCATOLOGICAS DEL PACTO DAVIDICO

Debido al cumplimiento literal futuro que se espera, se presentan ciertos hechos referentes al
futuro de Israel.
(1) Primero que todo, Israel debe ser preservado como nacién. Peters escribe:

El trono y el reino davidicos pactados, relacionados como estan con la nacién judia . . .
necesariamente requieren ... la preservacion de la nacion. Esto es lo que ha sucedido, y
vemos hoy que esa nacién ha continuado maravillosamente hasta el presente, aunque sus
enemigos, incluyendo las mas fuertes naciones, y los mas poderosos imperios, han
perecido. Esta no es obra del azar; pues, si nuestra posicidon es correcta, tenia que suceder,
puesto que sin la restauracion de la naciéon es imposible restaurar el reino davidico. El
lenguaje del pacto, el juramento de Dios, la confirmacidon de la promesa por la sangre de
Jesus, las declaraciones proféticas —todo, no obstante la incredulidad de las naciones—,
requieren su perpetuacion, para que asi puedan finalmente ser vindicadas las promesas y la
fidelidad de Dios. De esa manera Dios se encarga de que su palabra se cumpla. Cada judio,
si solo ponderamos el asunto, que encontramos en nuestras calles, es una evidencia
viviente de que todavia el Mesias reinara gloriosamente algun dia sobre el trono de David y

sobre su Reino, desde el cual extendera su dominio mundial.24

(2) Israel debe tener existencia nacional, y debe ser introducido de nuevo a la tierra de su
herencia. Por cuanto el reino de David tenia limites geograficos definidos, y esos limites eran un
rasgo de la promesa hecha a David concerniente al reinado de su hijo, la tierra tiene que ser dada
a esta nacién como el sitio de su nacionalidad.

(3) El Hijo de David, el Sefor Jesucristo, tiene que regresar a la tierra, corporal y literalmente,
para poder reinar sobre el reino pactado con David. El alegato de que Cristo esta sentado sobre el
trono del Padre, reinando sobre un reino espiritual, la Iglesia, sencillamente no cumple las
promesas del pacto.

(4) El reino terrenal literal debe constituirse sobre el cual reine el Mesias cuando regrese. Peters
declara:

El cumplimiento de las promesas del pacto implica, en vista de este trono y este reino
davidicos restaurados, que el reino mesianico es un reino visible, externo, no meramente
espiritual, aunque abarca cosas espirituales y divinas. Su visibilidad y el reconocimiento

correspondiente del mismo, es un rasgo inseparable del lenguaje de la promesa .. .25

(5) Este reino tiene que llegar a ser un reino eterno. Por cuanto el "trono", la "casa", y el "reino"
fueron todos prometidos a David a perpetuidad, no debe haber fin al reinado del Mesias sobre el
reino de David, desde el trono de David.

Se hace evidente, por lo tanto, que el Pacto Davidico es de vital importancia para el

entendimiento de eyentos futuros.
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CAPITULO VIII
EL NUEVO PACTO

El ultimo de los cuatro grandes pactos determinantes en el cual entré Dios con Israel es el Nuevo
Pacto.

I. IMPORTANCIA DEL NUEVO PACTO

El Nuevo Pacto garantiza a Israel un corazén convertido como el fundamento de todas sus
bendiciones. De acuerdo con el principio del Antiguo

testamento, de que tal conversidon no puede efectuarse permanentemente sin el derramamiento de
sangre, este pacto necesita un sacrificio aceptable a Dios como fundamento sobre el cual es
instituido. Por cuanto la ofrenda del Hijo de Dios es el centro del muy antiguo plan de Redencién, y
ya que este pacto esta vinculado con esa ofrenda, esta unida a él una gran importancia.

lodo el pacto cobra importancia, ademas, por los intentos del amilenarismo de mostrar que en la
Iglesia estan cumpliéndose los pactos de Israel, por cuanto la Iglesia de hoy es redimida con
sangre. Si en la Iglesia se cumple este pacto, podran también cumplirse los demas pactos hechos
con Israel y no hay necesidad del milenio terrenal. Debido a estas consideraciones, el pacto debe
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ser examinado.
II. PROVISIONES DEL NUEVO PACTO

El Nuevo Pacto hecho con Israel fue declarado en Jer 31:31-34, donde leemos:

He aqui que vienen dias, dice Jehova, en los cuales haré nuevo pacto con la casa de Israel y con la
casa de Juda. No como el pacto que hice con sus padres el dia que tomé su mano para sacarlos de
la tierra de Egipto; porque ellos invalidaron mi pacto, aunque fui yo un marido para ellos, dice
Jehova. Pero este es el pacto que haré con la casa de Israel después de aquellos dias, dice Jehova:
Daré mi ley en su mente y la escribiré en su corazoén; y yo seré a ellos por Dios, y ellos me seran
por pueblo. Y no ensefiara mas ninguno a su prdéjimo, ni ninguno a su hermano, diciendo: Conoce a
Jehova; porque todos me conoceran, desde el mas pequefio de ellos hasta el mas grande, dice
Jehova: porque perdonaré la maldad de ellos, y no me acordaré mas de su pecado.

Bien resume Ryrie las provisiones de este pacto, cuando dice:
Las siguientes provisiones para Israel, el pueblo del Nuevo Pacto, que han de cumplirse en el
milenio, el periodo del Nuevo Pacto, se encuentran en el Antiguo Testamento.
(1) El Nuevo Pacto es un pacto incondicional de gracia, que descansa sobre el YO de Dios. La
frecuencia del uso de las palabras "haré", "tomé", "daré", "seré", En Jer 31:31-34 es
sorprendente. (Comp. Eze 16:60-62).
(2) El Nuevo Pacto es un pacto perpetuo. Esto estd estrechamente relacionado con el hecho de
que es incondicional y hecho por gracia... (Isa_61:2, Comp. Eze 37:26; Jer 31:35-37).
(3) El Nuevo Pacto también promete impartir una mente y un corazén renovados que
podriamos llamar regeneracion ... (Jer 31:33, comp. Isa 59:21).
(4) El Nuevo Pacto provee una restauracion del favor y de la bendicién de
Dios ... (Oseas 2:19,20; comp. Isa 61:9).
(5) El perdon del pecado también esta incluido en el pacto, "porque perdonaré
la maldad de ellos, y no me acordaré mas de su pecado" (Jer 31:34 b).
(6) La morada del Espiritu Santo también estd incluida. Esto se puede ver comparando
Jer 31:33 con Eze 36:27.
(7) El ministerio de ensefianza del Espiritu Santo serd manifestado, y la voluntad de Dios sera
conocida por los corazones obedientes... (Jer _31:34).
(8) Como ha sido siempre el caso cuando Israel estd en la tierra, sera bendecido materialmente
de acuerdo con las provisiones del Nuevo Pacto. . .Jer 32:41.. .Isa 61:8... Eze 34:25-27.
(9) El santuario sera reconstruido en Jerusalén, porque escrito estd "Y pondré mi santuario
entre ellos para siempre. Estard en medio de ellos mi tabernaculo..." (Eze 37:26-27a).
(10) Cesara la guerra y reinara la paz de acuerdo con Ose 2:18. El hecho de que esto también
es una caracteristica definida del milenio (Isa 2:4) sostiene aun mas el hecho de que el Nuevo
Pacto es milenario en su cumplimiento.
(11) La sangre del Sefior Jesucristo es el fundamento de todas las bendiciones del Nuevo Pacto,
porque "por la sangre de tu pacto seras salva; yo he sacado tus presos de la cisterna en que no
hay agua (Zac 9:11).
Resumiendo, puede decirse que hasta donde la ensefianza del Antiguo Testamento sobre el
Nuevo Pacto se refiere, el pacto fue hecho con el pueblo judio. Su periodo de cumplimiento es
aun futuro, y comenzara cuando el Libertador venga y continué por toda la eternidad. Sus
provisiones para la nacion de Israel son gloriosas, y descansan y dependen todas sobre la

misma Palabra de Dios.1

Se da confirmacion a este pacto en la declaracion de Isa 61:8-9, donde es llamado perpetuo, y
otra vez en Eze 37:21-28. Alli deben observarse los siguientes puntos:

(1) Israel ha de ser reunido;

(2) Israel ha de ser una nacién, gobernada por un rey;
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(3) Israel no sera mas iddlatra, sera limpiado, perdonado;'

(4) Israel morara para siempre en la tierra después de ser reunido;

(5) el pacto de paz con ellos sera perpetuo;

(6) el tabernaculo de Dios estara con ellos, esto es, El estard presente con ellos de una manera
visible;

(7) Israel sera conocido entre los gentiles como una naciéon bendecida de Dios. Todas estas
promesas estan implicitas en el pasaje basico de Jeremias, pero confirman, enriquecen, y amplian

el pacto.2

Este pacto, por lo tanto, tiene que ver con la regeneracion, el perdon vy la justificacién de Israel, el
derramamiento del Espiritu Santo con sus subsiguientes ministerios, la reunién y restauracion al
lugar de bendicion, todo fundado sobre la sangre de Jesucristo.

III. CARACTER DEL NUEVO PACTO

Una vez mas se observa el principio de que, como todos los pactos de Israel, este pacto es literal e
incondicional.

(1) Es llamado eterno en Isa 24:5; Isa 61:8; Jer 31:36, Jer 31:40; Jer 32:40; Jer 50:5.

(2) Este es un pacto bondadoso que depende enteramente del "YO" de Dios para su cumplimiento,
Jer 31:33. No depende del hombre.

(3) Este pacto amplifica la tercera gran porcion del Pacto Abrahamico original, la porcidn de la
bendcion. Por cuanto esto es sélo una amplificacion del Pacto Abrahamico original, que se ha
indicado como incondicional y literal, este pacto debe serlo también.

(4) Este pacto se ocupa mayormente de la cuestidon de la salvacion del pecado y el de impartir un
nuevo corazoén. La salvacion es obra exclusiva de Dios. Asi, el pacto que garantiza la salvacion a la
nacién de Israel debe ser aparte de toda agencia humana y por lo tanto incondicional.

IvV. CUMPLIMIENTO DEL NUEVO PACTO

Los amilenaristas usan las referencias al Nuevo Pacto en el Nuevo Testamento para probar que en
la Iglesia se estan cumpliendo las promesas del Antiguo Testamento dadas a Israel. Por lo tanto,
no habria necesidad de un milenio terrenal futuro por cuanto la Iglesia es el reino.

Alus es representante de ellos cuando discute Heb 8:8-12; y dice:
El pasaje habla del Nuevo Pacto. Declara que este Nuevo Pacto ya ha sido introducido y que por
virtud del hecho de llamarse nuevo ha hecho viejo al que esta reemplazando, y que el viejo
estd a punto de desvanecerse. Seria dificil encontrar una referencia mas clara a la Era del

Evangelio en el Antiguo Testamento que la que hay en estos versiculos de Jeremias . . 3

En respuesta a tales argumentos, es necesario observar ciertos hechos esenciales acerca del Nuevo
Pacto.

A. La nacion con la cual se hizo el pacto. Debe hacerse claro, por medio de un estudio de los
pasajes ya citados, que este pacto fue hecho con Israel, la descendencia fisica de Abraham segun
la carne, y con ellos solamente. Esto se hace claro por tres razones:

Primera, se ve por el hecho de las palabras usadas para el establecimiento del pacto . .
Jer 31:31 .. . Otros pasajes que sostienen este hecho son: Isa 59:20-21; Isa 61:8-9;
Jer 32:37-40; Jer 50:4-5; Eze 16:60-63; Eze 34:25-26; Eze 37:21-28.

Segunda, que el Antiguo Testamento ensefa que el Nuevo Pacto es para Israel, también se
ve por el hecho de su nombre mismo ... en contraste con el Pacto Mosaico ... el Nuevo Pacto es
hecho con el mismo pueblo con el cual se hizo el mosaico ... la Escritura claramente ensefia que
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el Pacto Mosaico de la ley fue hecho con la nacién de Israel solamente. Rom 2:14; Rom 6:14;
Gal 3:24-25; 2 Corintios 3:7-11;Lev_26:46; Deu 4:8.

No puede haber ninguna duda en cuanto a quien pertenece la ley. Es para Israel solamente, y
por cuanto este viejo pacto fue hecho con Israel, el Nuevo Pacto es hecho con el mismo pueblo;
no estaba ningun otro grupo o nacién en mente.

Tercera, que el Antiguo Testamento ensefia que el Nuevo Pacto es para Israel también, se ve
por el hecho de que en su establecimiento, la perpetuidad de la nacion de Israel y su
restauracion en la tierra estan vitalmente eslabonados con él (Jer 31:35-40) . ..

Asi concluimos diciendo que por estas tres razones incontrovertibles, las palabras mismas del
texto, el nombre mismo, y el eslabonamiento con la perpetuidad de la nacién, el Nuevo Pacto,

seguln la ensefianza del Antiguo Testamento, es para el pueblo de Israel.4

B. El tiempo del cumplimiento del Nuevo Pacto. Se ha acordado en que el tiempo del Nuevo Pacto
es futuro. Siempre se ha visto como futuro cuando se hace referencia a él en las profecias del
Antiguo Testamento. Ose 2:18-20; Isa 55:3; Eze 16:60, Eze 16:62; Eze 20:37; Eze 34:25-26
todos hablan de él como futuro. Debe verse aun como futuro, ya que este pacto no puede
cumplirse en Israel hasta que Dios haya efectuado su salvacidn y restauracion en la tierra.

Ryrie dice:

El orden de eventos establecidos por el profeta (Jer 32:37, Jer 32:40-41) es que Israel
primero sera reunido y restaurado en la tierra y luego experimentara las bendiciones del Nuevo
Pacto en la tierra. La historia no registra tal orden de eventos. Dios no puede cumplir el pacto
hasta que Israel sea reunido como nacién. Su completa restauracion es demandada por el
Nuevo Pacto, y esto adn no ha tenido lugar en la historia del mundo ... El cumplimiento de las

profecias requiere la reunion de todo Israel, su renacimiento espiritual, y el retomo de Cristo.>

Este pacto tiene que seguir al retorno de Cristo. Las bendiciones previstas en el pacto no seran
realizadas hasta que Israel sea salvo, y esta salvacién sigue al retorno del Libertador.

Y luego todo Israel sera salvo; como esta escrito: Vendra de Sién el Libertador, que apartara de
Jacob la impiedad; y este sera mi pacto con ellos, cuando yo quite sus pecados (Rom_11:26-27).

El pacto al cual se refiere aqui tiene que ser por necesidad el Nuevo Pacto, porque ese es el Unico
pacto que expresamente trata de la remocién de los pecados. Y se dice que sera real después de
la venida del Libertador.

Este pacto se' realizara en la era milenaria. Pasajes como Jer 31:34; Eze 34:25; e Isa 11:6-9,
que dan descripciones de las bendiciones que se experimentaran en el tiempo del cumplimiento del

Nuevo Pacto, indican que éste le serd cumplido a Israel en la era milenaria.®

La conclusién, por lo tanto, seria que este pacto, que era futuro en el tiempo de los profetas, y
era futuro en el Nuevo Testamento, solo puede realizarse inmediatamente después de la segunda
venida de Cristo en la era milenaria.

C. Relacion de la Iglesia con el Nuevo Pacto. Hay cinco referencias claras al Nuevo Pacto en el
Nuevo Testamento: Luc 22:20; 1Co 11:25; 2Co 3:6; Heb 8:9; Heb 9:15. Ademas de éstas, hay
otras seis referencias a él: Mat 26:28; Mar 14:24; Rom 11:27; Heb 8:10-13, y Heb 12:24. La
cuestion surge en cuanto a la relacion de los creyentes de este siglo presente con el Nuevo Pacto
de Jer 31:31-34. Esta cuestion es importante porque, como se ha visto, el argumento del
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amilenarisia es que en la Iglesia se estan ahora cumpliendo estas profecias del Antiguo
Testamento, y por lo tanto no hay necesidad del milenio terrenal.

1. Hay tres puntos de vista premilenarios en cuanto a la relacién de la Iglesia con el Nuevo Pacto
hecho con Israel.
a. El primer punto de vista es el de Darby. El presenta el punto de que hay uno y sélo un Nuevo
Pacto en la Escritura, hecho con las casas de Israel y Juda, para ser cumplido en un tiempo futuro,
con el cual la iglesia no tiene absolutamente ninguna relacion. El escribe:
Este pacto de la letra es hecho con Israel, no con nosotros; pero nosotros obtenemos los
beneficios de él ... No habiendo aceptado Israel la bendicion, Dios levantd a la Iglesia, y el
Mediador del pacto fue exaltado Nosotros estamos asociados con el Mediador. El pacto sera

hecho efectivo a Israel con el correr del tiempo.7
Y otra vez:

El Evangelio no es un pacto, sino la revelacion de la salvacion de Dios. Proclama la gran
salvacidon. Nosotros disfrutamos en verdad de todos los privilegios esenciales del Nuevo
Pacto, pues su fundamento fue puesto de parte de Dios en la sangre de Cristo; pero lo
disfrutamos en espiritu, no seguln la letra. El Nuevo Pacto sera establecido formalmente con

Israel en el milenio.8
Ademas:

. el fundamento del Nuevo Pacto ha sido puesto en la sangre del Mediador. No es que en
nosotros se hayan cumplido los términos del pacto de que nos habla Jeremias, por el
apostol, o que nosotros seamos Israel y Juda; sino que entre tanto que el pacto se
establece, no sobre la obediencia de un pueblo vivo, sobre el cual habia de venir la
bendicién, y sobre la sangre de una victima derramada por un mediador vivo, sino sobre la
obediencia hasta la muerte del Mediador mismo, sobre el cual (como seguro e inalterable

fundamento de gracia) esta fundado el pacto.9
Y finalmente:

Es, pues, con las circunstancias anexas al pacto con las cuales nosotros tenemos que ver,
no con las bendiciones formales que por periodos han tomado el lugar de las antiguas

condiciones, aunque algunas de ellas pueden, en un sentido, cumplirse en nosotros. 10

Parece, pues, que el punto de vista de Darby es que, en todas las referencias del Nuevo
Testamento, el Nuevo Pacto debe igualarse con el pacto de Jeremias 31. En el Nuevo Testamento,
no hay referencia alguna a la Iglesia en este tiempo, aunque la bendicién de ese pacto es ahora
dada a otros fuera de Israel, por cuanto la sangre por muchos "es derramada". Se cumplird, sin
embargo, literalmente en el milenio.

Hay ciertas proposiciones en el punto de vista presentado por Darby con las cuales hay un
completo acuerdo.
(1) El nuevo pacto de Jeremias 31 necesitaba la obra de un Mediador, y la muerte de Cristo
es lo que hace posible el Nuevo Pacto.
(2) El Nuevo Pacto fue hecho originalmente con las casas de Israel y Juda y se cumplird
literalmente en ellas en el milenio. El pacto solo puede cumplirse literalmente en aquellos
con quienes fue hecho y, ya que la Iglesia no es Israel, no puede cumplirse en ella ese
pacto.
(3) Todas las bendiciones que recibe la iglesia hoy se basan en la sangre de Cristo, la cual
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fue necesariamente derramada para hacer posible el Nuevo Pacto.
b. El segundo parecer es el de Scofield. Este punto de vista, mas generalmente sostenido que el
punto de Darby, dice: "El Nuevo Pacto . . . asegura la perpetuidad, conversion futura y bendicién

de Israel. . ."11 y este pacto "asegura la eterna felicidad ... de todo aquel que cree".12 pe
acuerdo con este punto de vista, hay un Nuevo Pacto con una doble aplicacion; una a Israel en lo
futuro y una a la Iglesia ahora.

Lincoln dice:

La sangre del Nuevo Pacto derramada en la cruz del Calvario es la base de todas las
bendiciones del creyente en este presente siglo. El creyente, por lo tanto, participa de la
consideracion al pecador en el Nuevo Pacto, de manera que participa de la cena del Sefior en
memoria de la sangre del Nuevo Pacto (1Co 11:25), y es también ministro del Nuevo Pacto
(2Co_3:6). También se dice que el creyente es hijo de Abraham por la fe (Gal_3:7), y de Cristo
(Gal _3:29). Ademas se dice que es hecho participante de la raiz y de la grosura de la oliva, que
son Abraham e Israel, (Rom 11:17). Asi también, aunque como gentil incrédulo es un extrafio,
un extranjero (Efe 2:12), ya no es tal (Efe 2:19), porque ha sido hecho cercano por la sangre
de Cristo (Efe _2:13). Se beneficia del Nuevo Pacto como ciudadano con los santos y doméstico

de Dios (Efe_2:19), y no como miembro de la ciudadania de Israel (Efe 2:12).13
Grant dice:

. . . debemos recordar que Dios esta hablando aqui explicitamente de su pueblo terrenal, y no
del celestial... el pueblo con el cual se haga este pacto ha de ser en aquel dia un pueblo
completamente conforme a la mente de Dios.

Se preguntard como, de acuerdo con esto, se puede aplicar el Nuevo Pacto a nosotros. Otras
escrituras contestan esto claramente, asegurandonos que si el pacto no ha sido hecho con
nosotros, puede, sin embargo, en todas las bendiciones de las cuales habla, ser administrado a

nosotros".14

Este punto de vista coloca a la Iglesia dentro del Nuevo Pacto, y ve esta relacion como un
cumplimiento parcial de él.

Puede haber acuerdo con Scofield en que la sangre de Cristo es la base del Nuevo Pacto con Israel
y de cualquier relacién de pacto que la Iglesia pueda mantener con Cristo, porque no fue necesario
que Cristo muriese una vez por Israel y luego otra vez por la Iglesia. La Iglesia, sin embargo, no
puede ser colocada dentro del pacto de Israel. Scofield estd completamente de acuerdo con Darby
en que el pacto fue principalmente para Israel, y se cumplird en ellos. Cualquier aplicacién de éste
a la Iglesia, como sostiene la posicion de Scofield, no anula la aplicacion primaria a Israel.

c. El tercer punto de vista es el de los dos pactos.15 Este punto de vista sostiene que hay dos
pactos nuevos presentados en el Nuevo Testamento; el primero con Israel como reafirmacion
del pacto prometido en Jeremias 31 y el segundo hecho con la Iglesia en este tiempo. Este
punto divide, esencialmente, las referencias al Nuevo Pacto en el Nuevo Testamento en dos
grupos. Las referencias de los Evangelios y de Heb 8:6; Heb 9:15; Heb 10:29; y Heb 13:20
se refieren al Nuevo Pacto con la Iglesia mientras que Heb 8:7-13 y Heb 10:16 se refieren al
nuevo pacto con Israel, y Heb 12:24 se refiere, quizas, a ambos, enfatizando el hecho de la
mediacién alcanzada y el programa del pacto establecido sin designar a los receptores. Este
punto aceptaria el concepto de Darby de que el Nuevo Pacto de Israel debe cumplirse en Israel
solamente. Ademas veria a la Iglesia entrando en relacién con Dios por medio de un Nuevo
Pacto que habria sido establecido con ella.

No estda en el plan de este estudio tratar de establecer diferencias de opiniones entre los
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premilenaristas sobre esta cuestion de la relacion de la iglesia con el Nuevo Pacto. Es suficiente
establecer aqui un solo punto. Prescindiendo de la relacién de la Iglesia con el Nuevo Pacto como
se ha explicado en estos tres puntos de vista, hay un punto general acorde: el Nuevo Pacto de
Jer 31:31-34 debe cumplirse y sélo podra cumplirse en la nacién de Israel y no en la Iglesia. Por
cuanto este era un pacto literal hecho con la descendencia fisica de Abraham, cualquier relacion de
la Iglesia con la sangre requerida por ese pacto no puede cambiar las promesas esenciales de Dios
en el pacto mismo. Aparte de cualquier relacion de la Iglesia con esta sangre, el pacto se mantiene
aun sin cumplirse y espera un cumplimiento literal futuro.

2. La cuestidon puede surgir en cuanto a por qué se hace referencia a Jeremias 31 en Hebreos 8 si
en la Iglesia no se estd cumpliendo ese pacto. A pesar de la contencién de Allis, de que Hebreos 8

"declara que este Nuevo Pacto ya ha sido introducido",'16 no se hace tal declaracién o insinuacion
en el pasaje. Al contrario, la cita de Jeremias se usa para indicar que el viejo pacto mismo fue
reconocido como ineficaz y temporal, y finalmente habia de ser reemplazado por un pacto eficaz,
de manera que los hebreos no debian estar sorprendidos de que un nuevo y mejor pacto fuese
predicado, ni debian poner ya mas confianza en aquello que habia sido desechado.

Walvoord dice:

El argumento de Hebreos 8 revela la verdad de que Cristo es el Mediador de un mejor pacto
gue el de Moisés, establecido sobre mejores promesas (Heb 8:6). El argumento pende del
punto de que el Pacto Mosaico no era sin falta —nunca tuvo por objeto ser un pacto perpetuo-
(Heb_8:7). En confirmacion a este punto, el Nuevo Pacto de Jeremias se cita finalmente para
probar que el Antiguo Testamento mismo previo el fin de la ley mosaica y predijo que un Nuevo
Pacto la suplantaria. El escritor a los hebreos aisla de todo el pasaje la sola palabra nuevo vy
argumenta que ésta automaticamente hace viejo el Pacto Mosaico (Heb 8:12). Se hace
declaracion adicional de que el viejo pacto se envejece y estd proximo a desaparecer. Debe
notarse que en ninguna parte de este pasaje se declara estar el Nuevo Pacto vigente con Israel.
El dnico argumento es aquel que fue siempre verdad: la prediccion de un Nuevo Pacto

automaticamente declara el Pacto Mosaico como temporal, no perpetuo . . ,17

De esta manera, en Hebreos 8 la promesa de Jeremias se cita sdlo para probar que el viejo
pacto, que es el mosaico, era temporal en principio, e Israel jamas podia confiar en aquello que era
temporal, sino que tenia que esperar aquello que era eterno. Aqui, como en Heb 10:16, el pasaje
de Jeremias se cita, no para declarar que lo que fue prometido alli es ahora operativo o eficaz, sino
mas bien que el viejo pacto era temporal e ineficaz y antecedente de un Nuevo Pacto que seria
permanente y eficaz en su operacion. Es una tergiversacion del pensamiento del escritor a los
Hebreos afirmar que él ensefia que el Nuevo Pacto de Israel es actualmente operante en la Iglesia.

3. Desde el punto de vista histérico, los discipulos que escucharon al Sefior referirse al Nuevo
Pacto en el aposento alto, la noche antes de su muerte, ciertamente entenderian que El se referia
al Nuevo Pacto de Jeremias 31. Varias cosas deben observarse concerniente al registro de esta
referencia en aquella ocasion. En Mat 26:28 y Mar 14:24 la declaracidon se registra: "Esto es mi
sangre del nuevo pacto ..." (cursivas mias).

En esta declaracion el énfasis se hubiera puesto sobre los aspectos de la salvacién de ese pacto. La
sangre que se estaba ofreciendo era aquella requerida por el Nuevo Pacto prometido y era con el
propésito de dar remisién de pecados. En Luc 22:20 y 1Co 11:25 la declaracién se registra: "Esta
copa es el Nuevo Pacto en mi sangre . . ." (cursivas mias). Esta declaracion hubiera enfatizado los
aspectos escatoldgicos del Nuevo Pacto, expresando que él es instituido con su muerte. Esto seria
segun el principio de Heb 9:16-17:

Porque donde hay testamento, es necesario que intervenga muerte del testador. Porque el

testamento con la muerte se confirma; pues no es valido entre tanto que el testador vive.
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Por cuanto los discipulos hubieran ciertamente comprendido cualquier referencia al Nuevo Pacto
en aquella ocasién como referencia al pacto anunciado a Israel por Jeremias, parece que el Sefior
debid estar declarando que ese mismo pacto estaba siendo instituido con su muerte, y que ellos
eran ministros de la sangre (los aspectos de la salvacion) de ese pacto (2Co 3:6); pero éstos a
quienes principal y originalmente fue hecho no recibirian su cumplimiento ni sus bendiciones hasta
gue sea confirmado y hecho real a ellos en la segunda venida de Cristo, cuando "todo Israel sera
salvo ... y este es mi pacto con ellos, cuando yo quite sus pecados" (Rom 11:26-27). Hay
ciertamente una diferencia entre la institucion del pacto y la realizacion de los beneficios de él.
Cristo, por su muerte, puso el fundamento del pacto con Israel, pero sus beneficios no seran
recibidos por Israel hasta la segunda venida (Rom_11:26-27).

4. Hay varias consideraciones que sostienen el punto de vista de que en la Iglesia no se esta

cumpliendo actualmente el Nuevo Pacto de Israel.
(1) El término Israel en ninguna parte es usado en las Escrituras para otros que no sean los
descendientes fisicos de Abraham. Ya que la Iglesia hoy se compone tanto de judios como
de gentiles sin distinciones nacionales, seria imposible que en esa Iglesia se cumplieran
estas promesas hechas a la nacion.
(2) Dentro del Nuevo Pacto, como se han resefiado sus provisiones, habia promesas de
bendiciones espirituales y promesas de bendiciones terrenales.
Aun cuando a la Iglesia, asi como a Israel, le es prometida la salvacién, el perdén de
pecados, el ministerio del Espiritu Santo, a la Iglesia, sin embargo, nunca se le prometid
herencia en una tierra, bendiciones materiales sobre la tierra, ni descanso de la opresion,
que eran partes de la promesa a Israel. El Nuevo Pacto no sélo prometio salvacion a Israel,
sino una nueva vida en la tierra milenaria cuando todos sus pactos sean cumplidos. En la
Iglesia ciertamente no se estan cumpliendo las porciones materiales de este pacto.
(3) Ya que la Iglesia recibe bendiciones del Pacto Abrahamico (Gal 3:14; Gal 4:21-31) por
fe, sin estar dentro de ese pacto ni estar cumpliéndolo, de la misma manera puede recibir
bendiciones del Nuevo Pacto sin estar dentro de ese nuevo pacto ni estar cumpliéndolo.
(4) El elemento tiempo comprendido en el pacto mismo, tanto en su declaraciéon original
como en su ratificacion en Hebreos, excluye a la Iglesia como agente en el cual se cumple.
El pacto no puede cumplirse ni realizarse en Israel hasta después del periodo de tribulacién
de Israel y su liberacidon con la venida del Mesias. Aun cuando la Iglesia ha pasado por
periodos de persecucion y tribulacion, no ha pasado por la gran tribulacion de la profecia.
Ciertamente la Iglesia no estd actualmente en la era milenaria. Rom 11:26-27 indica
claramente que este pacto solo puede realizarse después de la segunda venida del Mesias.
Por cuanto la tribulacion, la segunda venida, y la era milenaria son aun futuras, el
cumplimiento de esta promesa debe ser aun futuro, y por lo tanto, no puede estar
actualmente cumpliéndose este pacto en la Iglesia.

V. IMPLICACIONES ESCATOLOGICAS DEL NUEVO PACTO

Una referencia a las provisiones de este pacto, mencionada anteriormente, de que jamas han sido
cumplidas a la nacion de Israel, sino que deben ser cumplidas, mostrara cuan extenso programa
escatoldgico espera cumplimiento. Israel, de acuerdo con este pacto, debe ser restaurado en la
tierra de Palestina, que ellos poseeran. Esto también envuelve la preservacién de la nacién. Israel
debe experimentar una conversion nacional, debe ser regenerado, debe recibir el perdén de sus
pecados y la implantacién de un nuevo corazén. Esto tendra lugar inmediatamente después del
retorno del Mesias a la tierra. Israel debe experimentar el derramamiento del Espiritu Santo de
manera que El pueda producir santidad en el individuo y ensefar al individuo de tal manera que
haya una plenitud de conocimiento. Israel debe recibir bendiciones materiales de la mano del Rey
en cuyo reino ellos han entrado. Palestina debe ser reclamada, reconstruida, y hecha el centro
glorioso de una nueva tierra gloriosa en la cual more la justicia y la paz. El Mesias que vino vy
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derramo su sangre como el fundamento de este pacto debe regresar personalmente a la tierra para
efectuar la salvacidn, restauracion, y bendicion del Israel nacional. Todas estas importantes
porciones del estudio escatoldgico se hacen necesarias por este pacto.

CONCLUSION

Cuatro de los cinco pactos con la nacién de Israel han sido estudiados para mostrar que son
pactos incondicionales y eternos, hechos con un pueblo de pactos, y para ser cumplidos por
causa de la fidelidad de Aquel que hace los pactos para con aquellos a quienes son hechos.
Estos pactos no solo tenian una relacion con la nacién para el tiempo de su iniciacion vy
proporcionaron una base sobre la cual Dios traté con Israel, sino que obligan a Dios a un
curso de accidn en relacion con eventos futuros, que determinan el curso de la escatologia.
Cuando estudiamos los pactos analiticamente, encontramos siete grandes rasgos que son
determinantes:

(1) una nacién perpetua,

(2) una tierra perpetua,

(3) un Rey perpetuo,

(4) un trono perpetuo,

(5) un reino perpetuo,

(6) un Nuevo Pacto, y

(7) bendiciones perdurables. Estos siete rasgos serdn expuestos mas

adelante en el curso de estos estudios.
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_ SECCION TRES
PROFECIAS SOBRE EL PRESENTE SIGLO
CAPITULO IX
CURSO DEL PRESENTE SIGLO

I. EL PROGRAMA DIVINO DE LOS SIGLOS

Cualquier individuo que se refiera a las Escrituras como al Antiguo y al Nuevo Testamentos da
testimonio del hecho de que Dios ha dividido su programa en segmentos de tiempo. La historia de
la revelacion evidencia el progreso de la revelacién divina por medio de edades sucesivas. Chafer
establece este programa cuando escribe:

El estudio dispensacional de la Biblia consiste en la identificacion de ciertos periodos de tiempo
bien definidos que son indicados divinamente, junto con el propdsito revelado por Dios relativo a
cada uno ...

El propdsito soberano e ilimitado de Dios se ve en el ordenamiento de la sucesion de los tiempos
o siglos. Que Dios tiene un programa de los siglos se revela en muchos pasajes (comp. Deu 30:1-
10; Dan 2:31-45; Dan 7:1-28; Dan 9:24-27 ; Ose 3:4-5; Mat 23:37-25:46; Hch 15:13-18;
Rom 11:13-29; 2Ts 3:1-12; Apo 2:1-22:31). Asimismo hay periodos de tiempo bien definidos
relacionados con el propdsito divino. El apdstol Pablo escribe del periodo entre Adan y Moisés
(Rom_5:14); Juan habla de que la ley por Moisés fue dada, pero que la gracia y la verdad vinieron
por medio de Jesucristo (Jua 1:17). Cristo también habla de los tiempos de los gentiles
(Luc 21:24), que deben evidentemente distinguirse de los tiempos o las sazones judios (Hch 1:7;
1Ts 5:1). Asimismo, El hablé de un periodo no anunciado hasta ese momento entre sus dos
venidas y sefialé sus rasgos distintivos (Mat 13:1-51), y predijo un tiempo aun futuro de gran
tribulacion y defini6 su caracter (Mat 24:9-31). Hay lo postrero de los tiempos para Israel
(Isa_2:1-5) asi como unos postreros dias para la Iglesia (2Ti_3:1-5). El Apdstol Juan prevé un
periodo de mil afios y relaciona esto con el reino de Cristo, cuando la Iglesia, su esposa, reinara
con El (Apo 20:1-6). Que Cristo se sentara en el trono de David y reinara sobre la casa de Jacob
para siempre, lo declara el angel Gabriel (Luc 1:31-33), y que habra un cielo nuevo y una tierra
nueva y perdurable, se revela claramente (Isa 65:17; Isa 66:22;2Pe 3:13; Apo 21:1). En
Heb 1:1-2 se traza un marcado contraste entre el tiempo pasado cuando Dios hablé a los padres
por los profetas y estos postreros dias cuando El nos estad hablando por su Hijo. Asimismo se revela
claramente que hay siglos pasados (Efe 3:5; Col 1:26), el siglo presente (Rom 12:2; Gal 1:4) y
el siglo, o siglos venideros (Efe 2:7; Heb 6:5; véase Efe 1:10, donde el siglo futuro se denomina
la dispensacion del cumplimiento de los tiempos L1

Cuando nos volvemos, pues, a este siglo presente, estamos examinando sélo una porcion del
programa eterno de Dios.

A. Relacion de Cristo con los siglos o edades. Un examen de los pasajes del Nuevo Testamento
gue hacen referencia al programa de los siglos, nos mostrara que Cristo es el centro mismo de ese

programa. En Heb 1:2 se dice que El es aquél por el cual Dios hizo el "universo.2 En 1Ti 1:17, se
relaciona a Cristo con el programa de los siglos, El es llamado el "rey de los siglos". En Heb 9:26 y
1Co 10:11, los siglos se ven centrados en la obra de su cruz por los pecados del mundo. Esta obra
misma fue planeada antes que comenzaran los siglos (1Co 2:7; 2Ti 1:9; Tit 1:2), y en los siglos
pasados, aquello que ahora es conocido no habia sido revelado "(Rom 16:25). Por lo tanto, los
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siglos son los periodos de

tiempo,3 dentro de los cuales Dios esta revelando su propdsito y su programa divinos, teniendo
como centro al Sefior Jesucristo.

B. Uso de la palabra siglo en el Nuevo Testamento. La palabra aion (siglo), traducida
frecuentemente mundo, es esencialmente una palabra de tiempo. Abbott Smith la define de la
siguiente manera:

1. ... un espacio de tiempo, como una vida, una generacién, un periodo de la historia, un periodo
indefinidamente largo; en el Nuevo Testamento, un periodo indefinidamente largo, un siglo, una
eternidad. 2. ... la suma de los periodos de tiempo, incluyendo todo lo que se manifiesta en ellos ..
4

Mientras kosmos (mundo) se refiere al universo ordenado, el esquema de cosas materiales, y
oikoumené (mundo) se refiere a la tierra habitada, esta palabra aién (mundo) contempla al mundo
bajo el aspecto del tiempo. Hay ocasiones cuando parece ser sindnima de oikoumené, y usada para
la tierra habitada, como en Tit 2:12. También, en ocasiones, parece usarse como sindnima de
kosmos, para referirse al sistema organizado que esta bajo el dominio de Satanas, como en
2Co 4:4; Efe 6:12 y 2Ti 4:10. Cuando se usa de esa manera tiene la misma connotacién ética de
kosmos, la cual, dice Abbott Smith, se usa "en sentido ético, para lo impio, el mundo separado de
Dios y por tanto maligno en su tendencia: Jua 7:7; Jua 14:17, Jua 14:27; 1Co 1:21; Stg 1:27;

1Jn 4:4...5

Aidén se usa frecuentemente en el sentido de eternidad, la suma total de todos los siglos
(Mat 6:13; Luc 1:33, Luc 1:55; Jua 6:51, Jua 6:58; Jua 8:35; Jua 12:34; Rom 9:5;
Rom 11:36; 2Co 9:9; Flp 4:20; Heb 7:17, Heb 7:21; 1Pe 1:25; Apo 15:7 son apenas unas
pocas citas). Es también usada frecuentemente en relacién con las edades separadas del trato de
Dios con los hombres. Cuando se usa de esta manera puede referirse a un tiempo pasado, al
tiempo presente, o a un tiempo venidero. Hay referencia a un siglo presente para Israel en
Mat 12:32 y Mar 4:19, y también a un siglo venidero para Israel en Mat 12:32; Mat 13:39-40;
Mat 24:3; Mar 10:30; y Luc 18:30; Luc 20:35. En relaciéon con el programa para la Iglesia hay
también una referencia a este presente siglo en 1Co 1:20; Gal 1:4, y a un siglo venidero en
Efe 1:21. En el uso de estos términos presente siglo y siglo futuro debe tenerse en cuenta que su
connotacién no siempre puede ser la misma. El presente siglo para la Iglesia, del cual habla San
Pablo, no es el mismo presente siglo para Israel, del cual habla Cristo. Ni la expectativa del siglo
venidero para la Iglesia es la misma de Israel. Para poder determinar los usos de estos términos
tenemos que definir claramente el alcance del pasaje y aquellos a quienes es dirigido. La confusién
ha sido el resultado de la falta de observacion de esta distincion.

Como se usa en el Nuevo Testamento, de acuerdo con el uso normal de las palabras, este
presente siglo se refiere a ese periodo de tiempo en el cual el orador o el escritor vividé. Cuando se
usa con referencia a Israel en los Evangelios, este presente siglo se refiere al periodo de tiempo en
que Israel preveia la venida del Mesias para cumplir todas sus promesas pactadas. El siglo venidero
era el siglo que habia de inaugurar el Mesias en su venida. Con referencia a la Iglesia, el término
este presente siglo se referia al periodo intermedio entre sus dos venidas, al periodo desde el
rechazo del Mesias por Israel hasta la recepcion venidera de El por el mismo pueblo en su segunda
venida. La expresion siglo venidero podria usarse en su aspecto terrenal, con el cual estara
relacionada la Iglesia (como en Efe 1:21), o en su aspecto eterno (como en Efe 2:7).

De acuerdo con el Nuevo Testamento, este presente siglo tiene una designacion nociva. Es
llamado "siglo malo" (Gal 1:4). Es llamado asi porque esta bajo el dominio de Satanas, quien es su
"dios" (2Co 4:4). Este siglo se caracteriza por las "tinieblas" espirituales (Efe 6:12). Estas tinieblas
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producen su propia sabiduria, en la cual no hay ninguna luz (1Co 2:6-7). Como resultado de esto,
se distingue por la "impiedad" y los "deseos mundanos" (Tit 2:12), de las cuales cosas el creyente
debe apartarse (Rom 12:2), aun cuando en otro tiempo anduvo en conformidad a su sabiduria y
sus normas (Efe 2:2).

C. Distincidn entre este presente siglo y los siglos precedentes. Hay varias maneras en las cuales
se diferencia este presente siglo de todos los siglos que lo precedieron.

(1) Cristo fue anunciado con anticipacion en todos los siglos anteriores, pero en este
presente siglo, El no sélo vino, sino que murid, resucitdé y esta ahora en su posicidén a la
diestra del Padre.

(2) El Espiritu Santo, que en siglos pasados vino sobre ciertos hombres para investirlos de
poder para una tarea designada, ha hecho su morada en cada creyente.

(3) En siglos pasados las buenas nuevas anunciadas eran preparatorias, pero en este
presente siglo la declaracién de las buenas nuevas anuncia una salvacién alcanzada por
medio de Cristo.

(4) La revelacidon en siglos pasados fue incompleta, pero en este presente siglo, por
cuanto Cristo vino a revelar al Padre, la revelacion es completa.

(5) Por cuanto este presente siglo se distingue por el antagonismo a Dios y a su Ungido,
tiene una caracterizacion definida como un siglo malo, la cual no fue aplicada a ningun siglo
anterior.

(6) Por consiguiente, este siglo esta bajo el dominio de Satanas, su dios, de una manera
Unica y sin precedentes.

(7) La nacidn de Israel ha sido puesta a un lado como objeto particular del trato de Dios,

y no puede esperar el cumplimiento de sus promesas durante este siglo.® Estas siete
diferencias establecen el hecho de que este presente siglo es distinto a todos los siglos
precedentes.

II. PROPOSITO DIVINO EN EL PRESENTE SIGLO
III.

La época del Antiguo Testamento, en la cual el propdsito de Dios para Israel es declarado en los
pactos en los cuales Dios ha participado y por los cuales El se ha comprometido, termina sin que
aquellos propdsitos se hayan realizado. Después de la muerte de Cristo, Dios instituyd un
programa nuevo, ho para reemplazar el programa para Israel, sino para interrumpir ese programa
divinamente pactado. Este nuevo programa es previsto por el Sefior en su discurso del aposento
alto en Juan 13 al 16, y se hace real después de la venida del Espiritu Santo en Pentecostés. El
concilio de Jerusalén (Hch 15:4) anuncié que "Dios visitd por primera vez a los gentiles, para
tomar de ellos pueblo para su nombre". El "tomar de ellos pueblo" constituye el programa de Dios
para este presente siglo. Este pueblo constituye la Iglesia, el Cuerpo del cual El es la Cabeza
(Efe_1:22-23), la Esposa de la cual El es el Esposo (Efe 5:25-27, Efe 5:32), el Pampano del cual
El es la Vid que lo sostiene (Jua 15:1), el Rebafio del cual El es el Pastor (Jua 10:7-27), el Templo
del cual El es la principal Piedra del angulo (Efe 2:19-22; 1Pe 2:5), los Sacerdotes ministros de los
cuales El es el sumo Sacerdote (1Pe 2:5-9), la Nueva Creacién de la cual El es la Cabeza vy las
Primicias (nota del traductor 1Co 15:20, 1Co 15:23; Col 1:18). La razén de este llamamiento se
declara en Efe_2:7 : "Para mostrar en los siglos venideros las abundantes riquezas de su gracia en
su bondad para con nosotros en Cristo Jesus". El propdsito divino en el llamamiento de la Iglesia es
el de desplegar la infinidad de su gracia.

Chafer escribe:

Habia algo en Dios que ningun ser creado vio jamas. Habian visto su gloria, su majestad, su
sabiduria, y su poder; pero ningun angel u hombre jamas habia visto su gracia. Otros
atributos pueden estar sujetos a una variedad de demostraciones; pero la manifestacion de
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la gracia esta restringida a lo que Dios pueda hacer para aquellos hombres que, a pesar del
hecho de merecer ellos sus juicios, son objeto de su gracia. Como todo atributo o capacidad
de Dios, tiene que tener su perfecto ejercicio y exposicion —aln para su propia
satisfaccion— de igual manera su gracia también tiene que tener su revelacién infinitamente
perfecta dentro de la restringida empresa por la cual El salva a los perdidos. Decir que un
pecador es salvado por gracia es declarar que, en base a la muerte de un Sustituto y en
respuesta a la fe en ese Salvador, Dios ha hecho una obra tan perfecta en toda su extension
y tan libre de la colaboracién de otros seres, que es una demostracion completa, que
satisface a Dios, de su gracia. Una declaracion de esta naturaleza se puede hacer tan
facilmente como las palabras que forman una oracion; pero, équién en la tierra o en el cielo
es capaz de comprender la infinidad de tal salvacion? Debe agregarse que esta
demostracién, por la naturaleza misma del caso, tendra su resplandor en la vida de cada
individuo asi salvado. Podra suponerse que, de haber escogido uno entre toda la familia
humana para que tuviese el supremo honor de exhibir eternamente ante todos los seres
creados la infinidad de la soberana gracia, la salvacién de ese uno no seria de manera
alguna diferente a la salvacion de cualquiera de la innumerable multitud de todo linaje,

tribu, y pueblo que son salvos por la gracia.7
Pareceria, pues, que Dios, en este presente siglo, esta llevando a cabo un programa por medio
del cual su gracia infinita se desplegara perfectamente por toda la eternidad.

IV. CARACTER DE ESTE PRESENTE SIGLO.

Este presente siglo, que data desde el rechazo del Mesias por Israel hasta la recepcidén venidera
del mismo Mesias por el mismo pueblo en su segunda venida, se presenta en la Escritura como un
misterio. Pablo dice esto claramente, cuando escribe:

Ahora me gozo en lo que padezco por vosotros, y cumplo en mi carne lo que falta de las
aflicciones de Cristo por su cuerpo, que es la iglesia; de la cual fui hecho ministro, segun la
administracién de Dios que me fue dada para con vosotros, para que anuncie
cumplidamente la palabra de Dios, el misterio que habia estado oculto desde los siglos y
edades, pero que ahora ha sido manifestado a sus santos, a quienes Dios quiso dar a
conocer las riquezas de la gloria de este misterio entre los gentiles; que es Cristo en
vosotros, la esperanza de gloria (Col_1:24-27).

En este pasaje el apdstol Pablo muy claramente llama el programa divino desarrollado en la
Iglesia un misterio, algo que no fue revelado anteriormente, y por lo tanto desconocido, pero ahora
revelado por Dios. Con esta ensefianza estan de acuerdo otras Escrituras (Rom 16:25-26 ;
1Co 2:7 ; Efe 3:5-9).

Aun cuando el uso moderno de la palabra relaciona un misterio con aquello que es misterioso o
desconocido, la Escritura usa la palabra para ese propdsito o programa divino de Dios, conocido por
El desde la eternidad, pero que no podia ni hubiera podido ser conocido a menos que fuese
revelado por Dios; desconocido en otros siglos, pero conocido ahora por revelacion. Los misterios
son secretos sagrados, hasta entonces desconocidos, pero conocidos desde entonces por
revelacién. En los veintisiete usos de la palabra misterio, en el Nuevo Testamento (excluyendo el
de 1 Corintios 2:7, donde se prefiere la lectura marginal), se observara que el cuerpo de verdad al
cual se refieren como a un misterio es particularmente verdad relacionada con este presente siglo.
Estos misterios comprenden la revelacion adicional dada en relacién con este presente siglo, la cual
complementa la revelacién del Antiguo Testamento.

Chafer, comentando sobre Efe 3:5, escribe:
No se podra encontrar una definicion mejor del misterio del Nuevo Testamento que la
establecida en este contexto. El misterio del Nuevo Testamento es una verdad hasta
entonces retenida, o "escondida... en Dios" (versiculo Efe 3:9), pero entonces revelada. La
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suma total de todos los misterios del Nuevo Testamento representa ese cuerpo completo de
verdad adiciona] que se encuentra en él, y que no fue revelada en el Antiguo Testamento.
Por otra parte, el misterio del Nuevo Testamento debe distinguirse del misterio de los cultos
de Babilonia y Roma, cuyos secretos fueron sellados y mantenidos bajo pena de muerte;
porque el misterio del Nuevo Testamento, cuando se revela, es para que sea declarado
hasta los filies de la tierra (versiculo Efe 3:9), y esta restringido solo hasta el grado de

limitaciéon del hombre natural (1Co 2:14).8

La existencia de este presente siglo, que habia de interrumpir el programa establecido por Dios
con Israel, era un misterio (Mat 13:11). Que Israel iba a ser cegado, de manera que los gentiles
pudiesen ser llevados a una relacién con Dios era un misterio (Rom 11:25). La férmula de la
iglesia, compuesta de judios y gentiles, para formar un cuerpo, era un misterio (Efe 3:3-9;
Col 1:26-27; Efe_1:9; Rom 16:25). Todo este programa de Dios que resulta en la salvacion fue
llamado un misterio (1Co 2:7). La relacion de Cristo con los hombres en la Redencién fue llamada
un misterio (Col 2:2; Col 4:3). La encarnaciéon misma fue llamada un misterio (1Ti_3:16), no en
cuanto al hecho sino en cuanto a su realizaciéon. La evolucién del mal hasta su culminacién en el
hombre de pecado (2Ts 2:7) y el desarrollo del gran sistema apostata (Apo 17:5, Apo 17:7),
ambos constituyen aquello que fue llamado un misterio. Que debia haber un método nuevo por el
cual Dios recibiria a los hombres en su presencia, aparte de la muerte, era un misterio
(1Co 15:51). Estos, por lo tanto, constituyen una porcién grande del programa de Dios para el
presente siglo, que no fueron revelados en otros siglos, pero que ahora son conocidos por
revelacion de Dios.

La existencia de una edad completamente nueva, que solo interrumpe temporalmente el
programa de Dios para Israel, es uno de nuestros mas fuertes argumentos para sostener la
posicién premilenaria. Es necesario para el que rechaza esa interpretacién probar que la Iglesia
misma es la consumacion del programa de Dios. Para hacerlo tiene que probar que no hay ningun
programa nuevo revelado por Dios en este presente siglo.

Allis, defendiendo el amilenarismo, escribe en relacién con los misterios asi:
. . . describir a una persona o sujeto como un misterio, no implica necesariamente que esa
persona o sujeto era completamente desconocido. Puede que sea conocido, sin embargo
puede ser un misterio debido a que no es completamente conocido . . . Por consiguiente, de
acuerdo con Pablo, un misterio puede ser una verdad que solo puede ser comprendida por
los creyentes o una verdad sélo parcialmente conocida para ellos, pero no necesariamente

algo enteramente nuevo o completamente desconocido.9

Comentando sobre el misterio de la unidad del cuerpo compuesto tanto de judios como de
gentiles, él continda:

Lo describe primero que todo como algo que "en otras generaciones no se dio a conocer a
los hijos de los hombres". Esta declaracion tomada aisladamente pareceria implicar que
fuera absolutamente nueva. Asi que debemos observar que es calificada de una vez por tres
declaraciones complementarias y limitativas:

(1) "como ahora es revelado",

(2) "a sus santos apodstoles y profetas en el Espiritu",

(3) "que los gentiles son coherederos y miembros del mismo cuerpo, y coparticipes de las
promesas en Cristo Jesus por medio del evangelio" . . . hariamos bien en examinar estas

tres clausulas limitativas muy cuidadosamente .10

Allis admite que lo que se declara aqui parece ser la revelacion de una verdad enteramente
nueva. El rechaza la implicacién obvia de que esta verdad era absolutamente nueva, haciendo de la
cladusula "como" de Efe 3:5 una clausula limitativa o restrictiva. En respuesta a esto escribe
Walvoord:
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¢Cual es sencillamente el significado de la clausula como ahora es revelado? ...

Cualquier estudiante del griego del Nuevo Testamento encontrard mas bien sorprendente
que un escritor erudito ignore de esta manera las otras posibilidades de esta construccién
gramatical. Allis estd suponiendo que la Unica interpretacion posible es una clausula
restrictiva. La palabra griega. . . (hds), traducida aqui como, esta sujeta a muchas
interpretaciones. Es usada principalmente como un adverbio relativo de modo y como una
conjuncion en el Nuevo Testamento. A.T. Robertson en una de sus muchas discusiones
sobre esta palabra enumera sus varios usos como exclamativa, declarativa, temporal, y es
usada con superlativos, comparativos y correlativos. El observa ademas que basicamente
muchas clausulas de esta naturaleza son adjetivales. Aunque es usada en una clausula
adverbial en este pasaje, la fuerza es gramaticalmente relativa. Robertson dice
significativamente en relacion con esto: "La clausula relativa puede en verdad tener un
efecto resultante de causa, condicion, propdsito, o resultado, pero en si misma no expresa
ninguna de estas cosas. Es como el participio en este respecto. No debemos leer mas de lo
gue alli se encuentra" . . . Allis ha supuesto que una clausula que normalmente expresa una
idea adjetival, esto es, que da meramente una informacion adicional, es una clausula
restrictiva, calificando de una manera absoluta la declaracién precedente. En defensa de su
clasificacion arbitraria de esta clausula, él no suministra absolutamente ningin argumento

gramatical, y da la impresién de que su interpretacién es la Gnica posible.11

Pablo esta entonces explicando, no limitando, el misterio alli establecido. Debe permanecer el
concepto de que todo este periodo con su programa no fue revelado en el Antiguo Testamento,
sino que constituye un programa nuevo y una linea nueva de revelacién en este presente siglo.

Se ha ilustrado como toda esta edad existido en la mente de Dios sin que hubiese sido revelado
en el Antiguo Testamento.

Hay muchos lugares en la Escritura en que la presente Dispensacion es muy clara y
evidentemente pasada por alto; y donde, en nuestra lectura, tenemos que cerrar el libro,
como lo hizo nuestro Senor. Si dejamos de hacer esto, y si rehusamos observar estos asi
llamados vacios, con toda posibilidad no podremos entender las Escrituras que leemos.

Damos unos pocos pasajes a manera de ejemplos, colocando este signo (—) para indicar
el paréntesis de esta presente Dispensacion, que se interpone entre la Dispensacion
anterior, que fue la de la ley, y la préxima, que sera la del juicio que ha de seguir a esta
presente Dispensacion de gracia.

Sal 118:22. "La piedra que desecharon los edificadores (—) ha venido a ser cabeza del
angulo ".

Isa 9:6. "Porque un nifio nos es nacido, hijo nos es dado (—) y el principado sobre su
hombro; y llamara su nombre Admirable, Consejero, Dios Fuerte, Padre Eterno, Principe de
paz" (comparese Luc 1:31-32).

Isa 53:10-11. "Con todo esto, Jehova quiso quebrantarlo, sujetandole a padecimientos.
Cuando haya puesto su vida en expiacion por el pecado (-) vera linaje, vivira por largos
dias, y la voluntad de Jehova sera en su mano prosperada. Vera el fruto de la afliccion de su
alma, y quedara satisfecho".

Zac 9:9-10. "Alégrate mucho, hija de Sion; da voces de jubilo, hija de Jerusalén; he aqui
tu rey vendra a ti, justo y salvador, humilde y cabalgando sobre un asno, sobre un pollino
hijo de asna. (-) Y de Efrain destruiré los carros, y los caballos de Jerusalén, y los arcos de
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guerra seran quebrados; y hablara paz a las naciones, y su sefiorio sera de mar a mar, y
desde el rio hasta los fines de la tierra".

Luc 1:31-32. "Y ahora concebiras, en tu vientre, y daras a luz un hijo, y llamaras su
nombre JESUS. (—) Este serd grande, y serd llamado Hijo del Altisimo; y el Senor Dios le

dara el trono de David su padre "12

De esta manera se hizo concesidon para este presente siglo, sin que su existencia real jamas
hubiera sido revelada especificamente en el Antiguo Testamento. Bien declara Pember la relacién
de esta manera:

... los tiempos de la Iglesia no son propiamente una parte de la quinta dispensacion, sino un
paréntesis fijado dentro de ella debido a la perversidad de los judios; un periodo insertado,
desconocido para la profecia del Antiguo Testamento, y separado para la preparacién de un

pueblo celestial, y no uno terrenal.13
IV. EL CURSO DE ESTE PRESENTE SIGLO

El periodo desde el rechazamiento del Mesias por parte de Israel hasta que El sea recibido por su
pueblo en su segunda venida esta resefiado en dos porciones de la Palabra: Mateo, capitulo trece y
Apocalipsis, capitulos dos y tres; la primera, desde el punto de vista del programa del reino de
Dios, y la ultima desde el punto de vista del programa de la Iglesia. El curso de este siglo presente
se trazara a la luz de estos dos pasajes:

A. EL CAPITULO TRECE DE MATEO

Mat 13:11 revela que nuestro Senor esta hablando de manera que El puede dar el curso de los
"misterios del reino de los cielos". Esta instruccion viene dada por medio de la interpretacién
apropiada de las parabolas que se registran aqui. Hay tres planteamientos en este capitulo. Hay,
primero que todo, aquellos que divorcian cualquier significado profético de este pasaje y lo
estudian solo por sus lecciones espirituales o morales que afectan a los creyentes hoy. Por cuanto
ellos enfatizan la unidad del propdsito de Dios desde la caida del hombre hasta el estado eterno,
dejan de hacer cualquier distincién entre el programa de Dios para Israel y el programa divino para
la Iglesia y, como consecuencia, solo ven verdades de la Iglesia en esta porcion. A pesar de las
contradicciones que tal método envuelve, persisten en él. Tal es el planteamiento no dispensacional
del postmilenarismo y el amilenarismo.

Hay aquellos, en segundo lugar, que, reconociendo la distinciéon entre Israel y la Iglesia,
sostienen que esta porcién esta totalmente limitada al programa de Dios para Israel y lo relegan a
una revelacién relacionada con Israel en el periodo de la tribulacién, cuando Dios los esta
preparando para el Rey venidero. Este es el planteamiento ultra-dispensacional.

Luego hay aquellos, en tercer lugar, que creen que esta porcion de la Escritura presenta un
cuadro de las condiciones en la tierra, con respecto al desarrollo del programa del reino durante el
tiempo de ausencia del Rey. Estas parabolas describen los eventos de todo el periodo intermedio
entre las dos venidas. Ese es el planteamiento que adoptamos en este estudio.

1. Uso del método parabdlico. Parece haber una nota de sorpresa y asombro en la pregunta
"¢Por qué les hablas por parabolas? " (Mat 13:10). La variacion de énfasis en la lectura de esta
pregunta indicara varias posibles causas de esta sorpresa. Si se lee: "éPor qué les hablas por
parabolas? " la pregunta haria surgir el problema del porqué el Sefior le hablaria a la multitud,
como El lo hace en Mat 13:1-3, cuando, en el capitulo anterior, después del rechazamiento
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manifiesto del testimonio del Espiritu Santo acerca de la Persona de Cristo por parte de la nacion
de Israel, El los caracterizé como "generacion mala y adultera" (Mat 12:39). El problema, por lo
tanto, seria: ¢Por qué continlas ensefiando a una nacion que ha anunciado publicamente su
conviccion de que tu eres un hijo de Satanas?

La naturaleza de la respuesta del Sefior en los versiculos que siguen indicaria que la pregunta ha
debido entenderse: "éPor qué les hablas por parabolas?” " No habia nada nuevo en el uso de las
parabolas mismas, porque el Sefior las habia usado con frecuencia anteriormente, tanto para
instruir como para ilustrar las verdades que El deseaba comunicar. Los discipulos tuvieron que
haber reconocido un nuevo énfasis en el método de ensefianza del Senor.

En respuesta a la pregunta de los discipulos, el Sefior presenta tres propdsitos en el uso de este
método parabdlico de ensenanza.
(1) Era un medio para probar sus derechos de Mesias (Mat 13:34-35). Ademas de las otras
sefiales para probar sus derechos, estaba la sefal relacionada con la profecia de Isaias.
(2) Era un método de impartir la verdad al oyente que creia (Mat_13:11).
(3) Era un método de ocultar la verdad del oyente incrédulo (Mat 13:13-15). La razén por
la cual era necesario ocultar la verdad se vera en la siguiente consideracion.

2. La insercién del capitulo en el Evangelio. El Evangelio de Mateo es el Evangelio que presenta al
Senor Jesucristo como el Rey de Jehova y el Mesias de Israel. Revela la presentacion del Mesias a
Israel.

Scroggie dice:

El Evangelio seglin Mateo esta unido a las Escrituras Hebreas en tema y en tono, mas que
cualquiera de los otros Evangelios; sus temas son los de ellas: Mesias, Israel, la ley, el
Reino, la profecia. Las ideas y los términos judios caracterizan todo el registro. Su
testimonio no hubiera impresionado ni al romano, para quien escribié Marcos, ni al griego,

para quien escribié Lucas, pero para los judios su significado no se escapaba.14

Este hecho es confirmado por las numerosas referencias al Hijo de David (Mat 1:1, Mat 1:20;
Mat 9:27; Mat 12:23; Mat 15:22; Mat 20:30-31; Mat 21:9, Mat 21:15; Mat 22:42,
Mat 22:45), al cumplimiento de la profecia (Mat 1:22; Mat 2:5, Mat 2:15, Mat 2:17, Mat 2:23;
Mat 4:14; Mat 8:17; Mat 12:17; Mat 13:35; Mat 21:4, Mat 21:42; Mat 26:31, Mat 26:54,
Mat 26:56; Mat 27:9-10), a las costumbres judias (Mat 15:1-2; Mat 27:62), a la ley mosaica
(Mat 5:17- Mat 5:19, Mat 5:21, Mat 5:27, Mat 5:31, Mat 5:33, Mat 5:38, Mat 5:43; Mat 7:12;
Mat 11:13; Mat 12:5; Mat 15:6; Mat 22:36, Mat 22:40; Mat 23:23), al sabado (Mat 12:1-2,
Mat 12:5, Mat 12:8, Mat 12:10, Mat 12:11, Mat 12:12; Mat 24:20; Mat 28:1), y a la santa
ciudad y al lugar santo (Mat 4:5; Mat 24:15; Mat 27:53). Cristo se relaciona con la profecia
desde el principio hasta el fin. Esto tendra una influencia importante sobre el significado del
término "reino de los cielos".

Este capitulo trece tiene un lugar Unico en el desarrollo del tema del Evangelio. A través de todo
el libro, se ve a Cristo en su presentacién como Mesias. Su derecho legal al trono es presentado en
los capitulos uno y dos; en el capitulo tres se describe la dedicacion del Rey; en el capitulo cuatro
se demuestra el derecho moral del Rey; en los capitulos cinco al siete se muestra el derecho
judicial del Rey; en los capitulos ocho al diez se presenta la autoridad del Rey, asi como su derecho
profético se demuestra por su ministerio en Israel; y en los capitulos once y doce vemos la
oposicion al Rey. La gran pregunta ante Israel es: "éSera éste aquel Hijo de David? " (Mat_12:23).
Es evidente que Israel estd contestando en forma negativa. Cristo muestra que tanto El como su
precursor han sido rechazados (Mat 11:1-9), y este rechazamiento resultara en juicio (Mat 11:20-
24). Debido al rechazamiento final de la cruz, Cristo puede hacer una nueva invitacion
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(Mat_11:28-30), una invitacién a todos. En el capitulo doce, el rechazamiento llega al climax. El
populacho disputaba acerca de la persona de Cristo (Mat 12:23). La respuesta dada por los
fariseos fue: "Este no echa fuera los demonios sino por Beelzebl, principe de los demonios"
(Mat 12:24). El Espiritu Santo habia dado testimonio de la Persona de Cristo por medio de sus
palabras y sus obras, y los lideres que examinaron la evidencia decidieron que sus credenciales
eran del infierno, y no del cielo. La gran advertencia de ceguera judicial y de juicio es hecha por el
Sefior a la nacion (Mat_12:31-32). Al cerrar el capitulo (Mat 12:46-50), el Sefior indica que El esta
poniendo a un lado todas las relaciones naturales que sostenia Israel con El y con las promesas del
pacto por medio de un nacimiento fisico, y establece una nueva relacién, basada en la fe.

Kelly lo declara asi:
El renuncié a todo nexo terrenal para el tiempo presente. El Unico lazo que El reconoce
ahora es una relacion con el Padre celestial, constituida por la Palabra de Dios recibida en el
alma.

Asi vemos en este capitulo al Sefor terminando con Israel, en cuanto a testimonio se
refiere. En el siguiente capitulo encontraremos lo que procede dispensacionalmente, de esas

nuevas relaciones que el Sefior estaba a punto de revelar.15

Puesto que Israel ha rechazado el reino ofrecido, surge naturalmente la pregunta: "éQué le
sucedera al programa del reino de Dios ahora que el reino ha sido rechazado y el Rey ha de estar
ausente?" Por cuanto este reino era objeto de un pacto irrevocable, era inimaginable que pudiera
ser abandonado. El capitulo presenta los eventos en el desarrollo del programa del reino desde el
tiempo de su rechazamiento hasta que sea recibido, cuando la nacién dé la bienvenida al Rey en su
segunda venida.

3. Uso del término reino de los cielos. En las Escrituras el término reino se usa de siete maneras
diferentes:
(1) los reinos gentiles,
(2) los reinos de Israel y de Juda,
(3) el reino de Satanas,
(4) el reino universal de Dios,
(5) un reino espiritual,
(6) el reino milenario davidico, y
(7) la forma de misterio del reino. Es de notar que hay un acuerdo general entre los
tedlogos en relacion con las primeras cuatro de estas clasificaciones. Las Ultimas tres tienen
gue ver con la esfera de la escatologia y son objeto de debate. Es necesario hacer algunas
observaciones en relaciéon con estas.

a. El reino espiritual, que esta estrechamente relacionado con el reino universal de Dios,

estd compuesto por los elegidos de todos los siglos, que han experimentado un
nuevo nacimiento por el poder del Espiritu Santo.
No se puede entrar a este reino sin ese nuevo nacimiento. Se hace referencia a esto
en Mat 6:33 ; Mat 19:16 , Mat 19:23-24 ;Jua 3:3-5 ; Hch 8:12 ; Hch 14:22 ;
Hch 19:8; Hch 20:25 ; Hch 28:23 ; Rom 14:17 ; 1Co 4:20 ; 1Co 6:9-10 ;
1Co 15:50; Gal 5:21; Efe 5:5; Col 4:11; 1Ts 2:12; 2Ts 1:5.

b. El reino milenario es declarado un reino literal, terrenal, sobre el cual Cristo reina
desde el trono de David en cumplimiento del Pacto Davidico (2Sa_7:8-17; Mar 1:1;
Luc 1:32). Este reino es tema de la profecia del Antiguo Testamento (2Sa 7:8-17;
Isa 9:6-7; Isa 11:1-16; Jer 23:5; Jer 33:14-17; Eze 34:23; Eze 37:24; Ose 3:4-
5 ; Mig 4:6-8; Miq 5:2; Zac 2:10-12; Zac 8:20-23; Sal 2:6, Sal 2:8-10;
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Sal 72:11, Sal 72:17; Mal 3:1-4). Este reino fue proclamado como el reino que "se
ha acercado" en la primera venida de Cristo (Mat. Mat 3:2; Mat 4:17; Mat 10:5-7);
pero fue rechazado por Israel y, por lo tanto, postergado (Mat 23:37-39). Sera
anunciado nuevamente a Israel en el periodo de la tribulacion (Mat 24:14). Serd
recibido por Israel y establecido en la segunda venida de Cristo (Isa 24:23 ;
Apo 19:11-16; Apo 20:1-6).

C. La forma de misterio del reino nos trae un concepto completamente distinto de
los dos anteriores. Que Dios estableceria un reino sobre la tierra no era ningun
misterio. Desde el primer pecado en el cielo, cuando la soberania de Dios fue
desafiada, fue su propdsito manifestar su soberania mediante el establecimiento de
un reino sobre el cual El gobernaria. Cuando Adan fue creado se le dio dominio
(Gén 1:26) de manera que él pudiese manifestar la soberania que pertenecia a Dios,
y que era de Adan por designacion. Pero Adan pecoé y no hubo tal manifestacion de la
autoridad de Dios. La edad de la conciencia tuvo por objeto dar evidencia al individuo
acerca de su responsabilidad para con la soberania de Dios; pero el hombre fracaso
en esta prueba. El gobierno humano fue ordenado de manera que los hombres
reconocieran ese gobierno como una manifestacion de la soberania de Dios, pero el
hombre se rebeld contra ello. Dios designd jueces para que manifestasen la
autoridad de Dios, pero el hombre rechazé esta muestra de soberania. Dios instituyo
una teocracia, en la cual Dios fue reconocido como soberano, pero la nacién escogida
para manifestarle este despliegue de soberania se rebelé (1Sa 8:7). Luego, Dios
reveld su propésito de manifestar su soberania a través de la descendencia de David
gue reinaria (2Sa_7:16). Y cuando Cristo vino aun fue rechazada esta manifestacion
del propésito de Dios de restablecer la soberania. El hombre pecador ha rechazado
firmemente cada manifestacion de la autoridad de Dios. Dentro de este programa de
Dios, no era el hecho de que Dios iba a establecer un reino lo que constituia un
secreto no revelado. El misterio consistia en el hecho de que cuando Aquél en quien
este programa habia de realizarse fuese publicamente presentado, seria rechazado y
se estableceria una edad entre su rechazamiento y el cumplimiento del propédsito de
la soberania de Dios en su segunda venida. La forma de misterio del reino, por lo
tanto, se refiere al tiempo entre las dos venidas de Cristo. Los misterios del reino de
los cielos describen las condiciones que prevalecen sobre la tierra en ese periodo
intermedio mientras el rey esta ausente. De esta manera, estos misterios relacionan
este presente siglo con los propdsitos eternos de Dios con respecto a su reino.

En relacion con esta forma de misterio del reino, se observa, en primer lugar, que no se puede
igualar con el reino milenario, por cuanto ese reino no era ningdn misterio sino que estaba
claramente predicho en el Antiguo Testamento. En segundo lugar, no puede referirse al reino
espiritual, por cuanto ese reino esta constituido por individuos salvados, que entran a él mediante
el nuevo nacimiento, sino que esta forma misteriosa del reino estd compuesta por salvados y no
salvados por igual (trigo y cizafia, peces buenos y malos). Tercero, no puede referirse al reino
eterno por cuanto estos misterios estan limitados en tiempo al periodo entre las dos venidas.
Cuarto, no se puede limitar a la Iglesia, por cuanto esta forma misteriosa del reino incluye aun
mas. Por otra parte, debe observarse, esta forma misteriosa del reino se refiere a cosas que no
habian sido reveladas hasta entonces, estd definidamente limitada en cuanto a tiempo, y
representa toda la esfera de manifestacion de fe en este presente siglo. Es sumamente
importante, escatolégicamente, conservar estos tres usos del término reino separados y distintos.

d. En relacion con los términos reino de Dios y reino de los cielos debe observarse que, aun
no siendo sindénimos, se usan alternativamente. Las diferencias existentes no son inherentes
en las palabras mismas, sino en su uso en el contexto. Ambos términos se usan para
designar el reino milenario, el reino espiritual, y la forma misteriosa del reino. Aun cuando
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reconocemos las diferencias entre los aspectos terrenales y eternos del programa del

reino,16 debemos cuidarnos de hacer absolutos los términos reino de Dios y reino de los
cielos. Solo el contexto podra determinar el significado que quieren comunicarnos dichos
términos.

4. El elemento tiempo en el capitulo trece de Mateo. Ryrie escribe, para mostrar que estas
parabolas estan limitadas al periodo entre las dos venidas, lo siguiente:

El reino de los cielos es semejante a. Esto establece el limite de tiempo para el principio del
asunto del cual se trata. En otras palabras, el reino de los cielos estaba asumiendo la forma
descrita en las parabolas en ese tiempo en que Cristo estaba ministrando personalmente
sobre la tierra. El fin del periodo de tiempo cubierto por estas parabolas se indica por la
frase el fin del siglo (versiculos Mat 13:39-49). Este es el tiempo de la segunda venida de
Cristo, cuando El vendra con grande poder y gloria. Por lo tanto, es claro que estas
parabolas tienen que ver sdlo con ese tiempo entre los dias en que Cristo habld a los que
estaban en la tierra y el fin de este siglo. Esto da la clave al significado de la frase /los

misterios del reino de los cielos.17

5. Interpretacion del capitulo. Hay varias claves que deben usarse en la interpretacion de este
pasaje que nos libraran de error.

(1) Primero que todo, algunas de las parabolas son interpretadas por el Sefor mismo. No
puede haber incertidumbre en cuanto a su significado, ni al método por el cual las demas
parabolas han de ser interpretadas. Cualquier interpretacion del todo, necesariamente, debe
estar en armonia con aquello que ha sido interpretado por el Senor.

(2) Una segunda clave importante es la de observar que, mientras muchas de las parabolas
estan en lenguaje figurado, estas figuras son familiares en toda la Palabra y, por lo tanto,
tienen el mismo uso aqui como en cualquiera otra parte, de una manera consecuente. El
hecho de que éstas no son figuras aisladas hace mas facil la interpretacion.

Scroggie nos ha dado lo que él considera la clave de la interpretacién cuando escribe:

A mi me parece que la clave de la interpretacion de estas parabolas esta en el versiculo 52
de este capitulo: ". . . todo escriba docto en el reino de los cielos es semejante a un padre
de familia, que saca de su tesoro cosas nuevas y cosas viejas". Estas palabras se refieren a
las cosas que preceden, y con toda seguridad hablan de las parabolas como nuevas,
algunas, y viejas, otras. Pero, écudles son viejas y cudles son nuevas? En el versiculo
Mat 13:1, leemos que nuestro Sefor "salié de la casa, y se sentd junto al mar" y ensefiaba;
y en el versiculo Mat 13:36 : "Entonces, despedida la gente, entrd Jesus en la casa", y
ensefiaba. Asi las parabolas estan divididas en cuatro pronunciadas en publico y tres
pronunciadas en privado; y la evidencia nos muestra (si es que el versiculo Mat 13:52 es la
clave) que las primeras cuatro son los tesoros nuevos de verdades, y las ultimas tres son
las cosas viejas, esto es, las verdades antes reveladas. Dando esto por aceptado, el
presente siglo se ofrece a nuestra vista en una serie de siete cuadros progresivos que
describen el curso del reino en misterio.

LAS COSAS NUEVAS

1.
2.
3.
4,

La simiente vy las tierras: proclamacion del Reino.

El trigo y la cizafia: falsa imitacién del Reino.

El arbol de mostaza: amplia y visible extension del Reino.
La levadura en la harina: corrupcién insidiosa del Reino.

LAS COSAS VIEJAS

5.
6.
7.

El tesoro: la nacion israelita.
La perla: el remanente judio durante la tribulacién.18
La red: el juicio de las naciones al fin de la tribulacién.19
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6. Interpretacion de las parabolas. No es posible ni necesario hacer una exposicion detallada de
estas parabolas aqui. Bastara seguir la revelaciéon del Sefior en relacion con el curso de este
presente siglo, en esta consideracién escatoldgica.

a. El sembrador y las tierras (Mat 13:3-9; Mat 13:18-23). De la interpretaciéon dada por el Sefior
se deben aprender varios hechos importantes en relacion con este presente siglo.
(1) Este siglo se caracteriza por la siembra de la simiente, la cual, en la porcion paralela de
Mar 4:14, se indica que es la Palabra, pero aqui se ve como hombres que son hijos del
reino.
(2) Dentro del siglo hay una marcada diferencia en la preparacién de las tierras para la
recepcion de la simiente sembrada.
(3) El siglo se distingue por la oposicidon a la Palabra por parte del mundo, la carne, y el
diablo.
(4) Durante el curso del siglo habra una respuesta decreciente a la siembra de la simiente,
de "ciento" a "sesenta" y a "treinta". Tal es el curso del siglo. Mar 4:13 revela que esta
parabola, con la revelacién del programa que constituye, es basica para el entendimiento de
las otras parabolas del discurso. Las parabolas restantes tratan del desarrollo del programa
de la siembra de la simiente.

b. El trigo y la cizafia (Mat 13:24-30 ; Mat 13:36-43). Esta segunda parabola es igualmente
interpretada por el Senor. Varios hechos importantes son revelados mediante ella en relaciéon con
el curso del siglo.

(1) La verdadera siembra, mencionada en la primera parabola, serd imitada por una

siembra falsa.

(2) Habra un desarrollo paralelo de aquello que es bueno con aquello que es malo como

resultado de las dos siembras.

(3) Habra un juicio al fin del siglo para separar lo bueno de lo malo. Lo bueno sera recibido

en el reino milenario y lo malo excluido.

(4) El caracter esencial de cada siembra solo se podra determinar por la fecundidad o la

infecundidad de aquello que se siembra, no por la apariencia externa.
Muchos creen que esta segunda parabola debe relacionarse particularmente con el periodo de la
tribulacion y debe distinguirse de la siembra de la primera parabola.20 En la primera parabola el
énfasis estaba en la "Palabra", y en la segunda en los "hijos del reino" (Mat _13:38). En la primera
parabola, la simiente es sembrada en los corazones de los hombres y en la segunda, en el mundo.
En la primera parabola no se hace mencién de juicio, y en la segunda, el siglo termina con juicio.
Esto pareceria indicar que se refieren a dos siembras: la primera, aquella que se realiza durante
todo el siglo, principalmente por la Iglesia; y la segunda, en el periodo de tribulaciéon que precede
al fin del siglo cuando Dios tratara otra vez con Israel. Hay indicaciones en la segunda parabola de
que ésta esta relacionada con Israel, y no con la

Iglesia:

(1) el término hijos del reino se usa en Mateo para referirse a Israel (Mat 8:11-12);

(2) el juicio trazado se relaciona con el tiempo cuando Dios trate otra vez con Israel como nacion,
esto es al fin del siglo;

(3) el trigo y la cizafna crecen juntos hasta el juicio; pero la Iglesia sera trasladada antes que la
tribulacion comience;

(4) el juicio que caera sobre los malos vendra por medio de los angeles antes que los justos sean
recompensados, de manera que la cronologia aqui describe la remocién de los malos para que sdlo
los justos queden;

(5) el reino milenario sera establecido inmediatamente después del juicio;

(6) la iglesia nunca sera juzgada para determinar quiénes entraran a la gloria y quiénes seran
excluidos. Esto parece indicar que esta parabola tiene referencia primaria a Israel durante el
periodo de la tribulacién. Sin embargo, es verdad que todo el siglo debe caracterizarse por una
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siembra falsa en competencia con la verdadera.

c. El grano de mostaza (Mat 13:31-32). A medida que el siglo progresa varios hechos deben
observarse.
(1) El siglo esta caracterizado por un crecimiento externo anormal. Aquello que habia de ser
una hierba ha llegado a ser un arbol; se ha convertido en una monstruosidad.
(2) Esta monstruosidad ha venido a ser un lugar de descanso para las aves. En la primera
parabola, las aves representaban aquello que era antagoénico al programa de Dios vy la
consecuencia demandaria que asi se interpreten aqui. De esta manera se ve que el Sefior
esta ensefiando que, mientras la oposicidon en un tiempo era de afuera, ahora ha entrado en
el programa mismo y estd obrando desde adentro. La parabola ensefia que la esfera
ampliada de profesién ha llegado a corromperse internamente. Esta es la caracterizacion del
siglo.

d. La levadura escondida en la harina (Mat_13:33). El progreso del siglo estd caracterizado, segun
esta parabola,
(1) por el ministerio de la mujer. Evidentemente esto se refiere a la obra de un falso
sistema religioso (Apo 2:20; Apo 17:1-8). Surgiran falsos sistemas religiosos que
reclamaran estar en el reino.
(2) El siglo estd caracterizado por la introduccién de la levadura. )
Esta figura se usa en las Escrituras para representar aquello que es malo en caracter (Exo 12:15;
Lev 2:11; Lev 6:17; Lev 10:12 ; Mat 16:6; Mar 8:15 ; 1Co 5:6, 1Co 5:8; Gal 5:9). Esta
corrupciéon es introducida en la harina. La harina se usaba en el Antiguo Testamento (Lev 2:1-3)
en relacién con las ofrendas de olor suave y era tipica de la persona de Cristo. Esta parabola
revelaria, entonces, que surgira un sistema religioso que introducird un elemento corruptor en las
doctrinas de la Persona de Cristo.

Hay un énfasis diferente en las parabolas del grano de mostaza y la de la levadura. El grano de
mostaza se refiere a la perversion del propdsito de Dios en este siglo, mientras que la levadura se
refiere a una corrupcion de la agencia divina, la Palabra, mediante la cual se realiza este propésito.

e. El tesoro escondido (Mat 13:44). El propdsito de esta parabola es describir la relacién de Israel
con este presente siglo. Aunque puesto a un lado por Dios, hasta que este siglo haya terminado,
sin embargo Israel no ha sido olvidado y este siglo si tiene referencia a este programa.
Observamos
(1) que un Individuo, que es el Senor Jesucristo, estd comprando un tesoro.
Esta compra fue efectuada en la cruz.
(2) Este tesoro estd escondido en un campo, no visto por los hombres, pero conocido por el
comprador.
(3) Durante el siglo, el comprador no llega a tomar posesién de su tesoro comprado, sino
solo posesion del lugar en el cual reposa el tesoro. La parabola indica que Cristo ha puesto
el fundamento para la aceptacion de Israel en este siglo, aunque el siglo termina sin que El
se haya apropiado de su tesoro. El tesoro sera desenterrado cuando El venga a establecer
su reino. Israel esta ahora ciego, pero le pertenece a Dios.

f. La perla (Mat 13:45-46). Mientras algunos relacionan la perla con el remanente creyente
salvado al fin del siglo, la mayor parte de los intérpretes relacionan la perla con la Iglesia. Asi, el
Sefior estd mostrando que dentro de este presente siglo, ademas de adquirir el tesoro, Israel, El
también adquirird como posesién personal aquello que nacié mediante el sufrimiento, la iglesia.
Observamos

(1) que la iglesia, como perla, llega a ser posesion del "mercader", Cristo, mediante una

compra;

(2) la Iglesia, como perla, ha de ser formulada por aumento gradual;
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(3) la Iglesia, como perla, s6lo puede llegar a ser adorno de El cuando sea levantada del
lugar en el cual fue formada.
Esto ha de relacionarse con el propdsito del presente siglo, previamente considerado.

g. La red (Mat 13:47-50). Esta parabola indica que el siglo ha de terminar con un juicio,
principalmente contra las naciones gentiles, ya que la red ha de echarse en el mar (Mat 13:47).
Esto esta en contraste con el juicio de Israel descrito en la segunda parabola. Los perdidos seran
excluidos del reino que ha de establecerse, como previamente se ensefia en las parabolas, y los
justos introducidos en él.
Debe observarse que hay un paralelo entre los "misterios del reino de los cielos" de Mateo 13 y los
misterios a los cuales se refiere Pablo. El misterio del sembrador estd estrechamente relacionado
con la piedad de 1Ti 3:16 . La parabola del trigo y la cizafia y la parabola del grano de mostaza
son paralelas con el misterio de iniquidad de 2Ts 2:7 , que describe al individuo que es la cabeza
de un sistema. La parabola de la levadura es paralela con la Babilonia de misterio de Apo 17:1-7 .
La parabola del tesoro escondido es paralela con el misterio de la ceguera de Israel de Rom 11:25.
La parabola de la perla es paralela con el misterio aplicable a la Iglesia mencionado en Efe 3:3-9 ;
Col 1:26-27 ; Rom 16:25.
Podemos resumir la ensefianza en cuanto al curso del siglo diciendo:

(1) habra una siembra de la Palabra de Dios durante todo el siglo, que

(2) sera imitada por una siembra falsa opuesta;

(3) el reino asumira inmensas proporciones externas, pero

(4) se caracterizara por una corrupcién doctrinal interna; no obstante, el Sefor obtendrd

para Si mismo

(5) un tesoro peculiar de entre Israel, y

(6) de entre la Iglesia;

(7) el siglo terminara enjuicio contra los injustos que han de ser excluidos del reino que ha

de inaugurarse, y los justos seran introducidos en él para disfrutar de la bendicion del

reinado del Mesias.

B. LAS CARTAS A LAS SIETE IGLESIAS DE LOS CAPITULOS DOS Y TRES DE
APOCALIPSIS

El curso de este presente siglo es presentado en un segundo pasaje mas extenso que se
encuentra en los capitulos dos y tres de Apocalipsis. Mientras el capitulo trece de Mateo hacia un
estudio de este presente siglo en su relacion con el programa del reino, los capitulos dos y tres de
Apocalipsis bosquejan el presente siglo con referencia al programa de la Iglesia.

1. El periodo de tiempo de los capitulos dos y tres de Apocalipsis Juan, en el libro de Apocalipsis,
esta escribiendo acerca de cosas pasadas, presentes y futuras (Apo 1:19). Seott escribe:
Las grandes divisiones del libro se han escrito aqui para ensefanza de la Iglesia de Dios.
Las cosas que has visto se refiere a la vision de Cristo que acababa de contemplar
(versiculos 12-16). Las que son, se refiere a varios rasgos sucesivos, ampliamente
definidos, de la Iglesia profesante y. de la relacion de Cristo con ella, hasta su
rechazamiento final, aun no consumado (capitulos 2 y 3). Las que han de ser después de
éstas. En la tercera division, el mundo vy los judios, y, podemos agregar, la iglesia corrupta y
apostata, esto es, aquella que ha de ser vomitada, estan comprendidas en esta parte
estrictamente profética del Apocalipsis (4:1-22:5).

Nada ha contribuido mas para desacreditar los estudios proféticos, que el principio
erroneo sobre el cual se ha tratado de interpretar este libro. Aqui esta la llave para su
interpretacion, colgando sobre la puerta; tomémosla, usémosla, y entremos. Hay sencillez y
consecuencia al dividir proporcionalmente el contenido principal del libro en lo pasado, lo
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presente, y lo futuro.21

Parece evidente, pues, que Juan, al escribir a las siete iglesias, esta describiendo este presente
siglo desde el comienzo de la Iglesia hasta el juicio de la iglesia apdstata antes de la segunda
venida. De esa manera el periodo de tiempo cubierto por estos capitulos seria esencialmente
paralelo con el periodo cubierto por el capitulo trece de Mateo.

2. El propésito de las siete cartas. Se puede sugerir un propdsito triforme en la escritura de las
siete cartas.
a. Juan esta escribiendo a siete congregaciones locales para poder satisfacer las
necesidades de estas asambleas individuales. Pember dice: "No cabe ninguna duda de que
estas cartas estaban destinadas principalmente a las comunidades a las cuales fueron

inscritas, y tratan de circunstancias reales de aquel tiempo".22 Habra, por lo tanto, una
aplicacién historica directa de lo que aqui se encuentra registrado para cada una de las siete
iglesias.
b. Estas cartas revelarian las varias clases de individuos y asambleas a través de los siglos.
Seiss lo declara de la siguiente manera:
las siete Iglesias representan siete variedades de cristianos, tanto verdaderos
como falsos. Cada profesante del cristianismo es un efesio en sus cualidades
religiosas, o un esmirnense, o un pergamita, o un tiatirense, un sardita, un filadelfo,
0 un laodicense. De estas siete clases que se compone toda la iglesia .. .
... cada comunidad de cristianos profesantes tiene algunas de las variadas clases que
componen la cristiandad en su mayoria ..hay protestantes papistas, y protestantes
amigos del papa; sectarios, anti-sectarios, y partidarios que no son cismaticos; pios
en medio de una gran defeccion y apostasia, e impios en medio de la mas ferviente y
activa fe; luz en lugares oscuros, y tinieblas en medio de la luz.
Asi, dando a esas epistolas una aplicacion directa a nosotros, y a los cristianos
profesantes de todos los siglos, encuentro que las siete iglesias en cada iglesia,

tienen la mayor solemnidad e importancia.23

Pember dice:
. cuando se toman juntas, exhiben cada fase de la sociedad cristiana que siempre se
encontrara en las varias partes de la cristiandad; y asi le permitid al Sefior dar consuelo,
consejo, exhortacién, advertencias, y amenazas, en lo cual se pudiera encontrar algo que se

adapte a cualquier posible circunstancia de su pueblo hasta el fin del siglo.24
De esta manera, habra una aplicacion espiritual, ademas de la interpretacién histérica.

c. Hay una revelacién profética en cuanto al curso del siglo de las cartas. Pember declara:
"En el orden en que fueron dadas, ellas sefialaron de antemano las fases sucesivas
predominantes por las cuales la Iglesia nominal habia de pasar, desde el tiempo en que

Juan vio la vision hasta que venga el Sefior".25 Las siete iglesias, que eran solo siete de las
tantas que Juan pudo escoger para dirigirse a ellas, parecen haber sido escogidas
especificamente debido al significado de sus nombres. Efeso significa amada o quizd
relajamiento. Esmirna significa mirra o amargura, Pérgamo significa torre alta o
debidamente casada. Tiatira significa sacrificio perpetuo u ofrenda continua. Sardis significa
los que escapan o renovacion. Filadelfia significa amor hermanable. Laodicea significa el

pueblo que gobierna o que habla o el juicio de las gentes.26 Los nombres mismos sugieren

la sucesion del desarrollo de los periodos dentro del siglo. En relacion con este desarrollo,
Scott escribe:
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La pretension eclesiastica y el abandono del primer amor caracterizaron el fin del
periodo apostélico: Efeso (Apo 2:1-7).

Luego siguid el periodo del martirio, que nos lleva hasta cerca del fin de la décima
y ultima persecucion, en tiempo de Dioclesiano: Esmirna (Apo 2:8-11).

La decreciente espiritualidad y la creciente mundanalidad iban juntas desde la
anuencia de Constantino y su publico patronato del cristianismo hasta el séptimo

siglo: Pérgamo (Apo_2:12-17).

La iglesia papal, que es la obra maestra de Satanas en la tierra, es vista en su
presuncion de autoridad universal y cruel persecuciéon de los santos de Dios. Su
reinado maligno abarca la Edad Media, cuya caracteristica moral se ha calificado muy
bien de oscura. El Papado marchita todo lo que toca: Tiatira (Apo_2:18-29).

La Reforma fue una intervencién de Dios por su gracia y poder para paralizar la
autoridad papal e introducir en Europa la luz que habia estado ardiendo durante 300
afos con mas o menos esplendor. El Protestantismo con sus divisiones y su estado
muerto muestra bastante claramente cuan lejos esta del ideal de Dios para la Iglesia
y para el cristianismo: Sardis (Apo 3:1-6).

Otra reforma, igualmente obra de Dios, caracterizd el principio del ultimo siglo:
Filadelfia (Apo_3:7-13).

El estado general presente de la Iglesia profesante, que es el de tibieza, es el mas
odioso y nauseabundo de todos los ya descritos. Bien podriamos denominar la ultima
fase de la historia de la Iglesia, en la vispera del juicio, el periodo sin Cristo:

Laodicea (Apo 3:14-22).

Notese que la historia de las primeras tres iglesias es consecutiva; mientras que la historia de las
cuatro restantes se superpone, y luego practicamente transcurre concurrentemente hasta el fin, es

decir, la venida del Sefior.27

Aun cuando estas siete épocas se ven de una manera sucesiva, es importante observar que la
época siguiente no termina la época precedente. Bien observa Pember:

El nimero de parabolas (en el capitulo 13 de Mateo) y de epistolas es siete, el cual es un
nimero que significa la perfeccién dispensacional; y, en cada una de las dos profecias,
aparentemente tenemos ante nosotros siete fases o épocas caracteristicas sucesivas . . .
gue abarcan el todo ... Estas épocas comienzan en el orden en que se mencionan; pero
cualquiera de ellas puede superponerse a aquella que la sucede, o aun extender su

influencia, en mayor o menor grado, hasta el fin del siglo.28

3. El paralelismo entre el capitulo trece de Mateo y los capitulos dos y tres de Apocalipsis. Aun
cuando la forma misteriosa del reino no es sindnima de la iglesia visible, sin embargo, por cuanto
el periodo de tiempo es esencialmente el mismo en los dos pasajes, podriamos razonablemente
esperar que haya un paralelismo en su desarrollo. El siguiente cuadro ilustrara este paralelismo

general.

Mateo 13

Ap.2y 3 Significado del |Fechas Caracteristicas
nombre aproximadas
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Sembrador Efeso Deseada Pentecostés a. Tiempo de

100 d. de J.C. siembra,
organizacion,
y evangelismo.

Trigo y cizafa Esmirna Mirra Nerén a Persecucion.
300 d. de J.C. Enemigo revelado.
Grano de | Pérgamo Debidamente 300 a 800 d. de|Alianza mundana.
mostaza casada J.C. Gran crecimiento
externo.
Levadura Tiatira Sacrificio continuo |800 a 1517 d. de|Dominacién papal.
J.C. Corrupcién
doctrinal.
Tesoro escondido | Sardis Los que escapan Reforma Profesion vacia.

Surgimiento de la
iglesia del estado.

Perla Filadelfia Amor hermanable |Los postreros dias |Iglesia  verdadera
de los postreros
dias.

Red Laodicea Pueblo gobernando | Postreros dias Apostasia

No tenemos la intencién de inferir que hay una identidad de la revelacidén en los dos pasajes, sino
mas bien que hay una similitud en el progreso del curso del siglo como se revela en las dos
porciones.

C. EL FIN DEL PRESENTE SIGLO

Dentro de este presente siglo, entre las dos venidas de Cristo, Dios esta llevando a cabo dos
programas distintos: el de la Iglesia, que terminara con el traslado de ella, y el de Israel, que
terminara después del traslado y de la segunda venida de Cristo, Ambos tienen pasajes
descriptivos concernientes al fin de los tiempos de sus respectivos programas. Hay una referencia a
los "postreros tiempos" para la Iglesia (1Pe 1:20 y Jue 1:18) y al "tiempo postrero" para la Iglesia
(1Pe _1:5 y 1Jn 2:18). Hay referencia a los "postreros dias" para Israel Dan 10:14; Dan 4:30) y
para la Iglesia (1Ti 4:1). La Escritura se refiere a los "postreros dias" para Israel (Isa 2:2 ;
Mig 4:1 ;Hch 2:17) y también para la Iglesia (2Ti_3:1; Heb 1:2). Hay también una referencia al
"dia postrero" para Israel (Jua 6:39-40, Jua 6:44), aunque el uso de la palabra "dia" puede
referirse a un programa en vez de un periodo de tiempo. En estas observaciones es importante
notar que las referencias a cualquier periodo dado debe relacionarse con el programa del cual es
parte. Cuando se usa con referencia al programa de Israel no puede referirse al programa para la
Iglesia. Chafer escribe:

. . . debe hacerse distincion entre los postreros dias para Israel —los dias de gloria de su
reino en la tierra (comp. Isa 2:1-5)- y los postreros dias para la Iglesia, que son dias de
maldad y apostasia (comp. 2Ti 3:1-5). Asimismo, hay que hacer discriminaciéon entre los
postreros dias para Israel y para la Iglesia y el dia postrero, el cual, en relacién con la
Iglesia, es el dia de la resurreccién de aquellos que han muerto en Cristo (comp. Jua 6:39-

40, Jua 6:44 , Jua 6:54).29
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Debe hacerse una cuidadosa distincion, de lo contrario relegaremos a la Iglesia aquello que
constituye eventos finales para Israel o viceversa.

En esta presente consideracidon no se dirige la atencion a los eventos concernientes al fin del
siglo con referencia a Israel. Esto serd considerado mas tarde e incluird todas aquellas profecias
que tendran cumplimiento después de la traslacién de la iglesia antes de la segunda venida de
Cristo. La atencion se dirige a los eventos relacionados con el fin del siglo respecto al programa de
Dios para la Iglesia.

En relacion con los postreros dias para la Iglesia escribe Chafer:

Una muy extensa porcion de la Escritura guarda relacién con los postreros dias para la
Iglesia. La referencia es a un tiempo limitado al fin mismo del presente siglo y, sin embargo,
completamente dentro de él. Aunque este breve periodo precede inmediatamente a la gran
tribulacidon, y en cierta medida es una preparacion para ésta, estos dos tiempos de apostasia
y confusién —aunque incomparables en la historia— estan completamente separados el uno
del otro. Las Escrituras que sefialan los postreros dias para la Iglesia no dan ninguna
consideracion a condiciones politicas o mundiales sino que se limitan a la Iglesia misma.
Estas Escrituras describen a los hombres apartandose de la fe (1Ti _4:1-2). Habra una
manifestacion de caracteristicas pertenecientes a hombres no regenerados, aunque bajo la
profesion de una apariencia de piedad (comp. 2Ti 3:1-5). La indicacion es de que, habiendo
negado la eficacia de la sangre de Cristo (comp. 2Ti 3:5 con. Rom 1:16 ; 1Co 1:23-24;
2Ti 4:2-4), los dirigentes de estas formas de justicia seran hombres no regenerados, de los
cuales no podra provenir nada mas espiritual que esto (comp. 1Co 2:14). La siguiente es
una lista parcial de los pasajes que presentan la verdad con respecto a los postreros dias
para la Iglesia: 1Ti 4:1-3; 2Ti 3:1-5; 2Ti 4:3-4; Stg 1:1-8 ; 2Pe 2:1-22; 2Pe 3:3-6;
Jue 1:1-25.30

Por cuanto a la Iglesia le ha sido dada la esperanza de un retorno inminente de Cristo, no puede
haber sefiales para ella en cuanto al tiempo en que sucedera este evento. Por lo tanto pasamos
por alto el asunto de "las sefales de los tiempos" con referencia a los Ultimos dias para la Iglesia.
Sin embargo, por las Escrituras citadas arriba, hay ciertas revelaciones concernientes a la condicion
dentro de la iglesia profesante para el fin del siglo. Estas condiciones se centran alrededor de un
sistema de negaciones. Hay una negacion de Dios (Luc 17:26; 2Ti 3:4-5), una negacion de Cristo
(1Jn 2:18; 1IJn 4:3; 2Pe 2:6), una negacion del retomo de Cristo (2Pe_3:3-4), una negacién de la
fe (1Ti _4:1-2; Jue 1:3), una negacion de la sana doctrina (2Ti_4:3-4), una negacion de la vida
consagrada (2Ti_3:1-7), una negacidon de la libertad cristiana (1Ti_4:3-4), una negacién de la

moral (2Ti 3:1-8; Jud 1:18), una negaciéon de la autoridad (2Ti 3:4).31 se ve que estas
condiciones para el fin del siglo coinciden con el estado dentro de la iglesia de Laodicea, ante la
cual Cristo tiene que estar de pie para buscar admisién. En vista de cdmo se cierra, no es
sorprendente que este siglo sea llamado el siglo malo en la Escritura.
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. CAPITULO X
LA POSICION DEL TRASLADO PARCIAL

El presente siglo, con respecto a la Iglesia verdadera, termina con la traslacion de la iglesia a la
presencia del Sefior. La doctrina de la traslacion de la Iglesia es una de las mayores
consideraciones de la Escatologia del Nuevo Testamento (Jua 14:1-3 ; 1Ts 2:1 ; 1Ts 4:13-18 ;
1Co 1:8; 1Co 15:51-52 ; Flp 3:20-21; 2Co 5:1-9). Es una de las cuestiones en que los
estudiantes de la Biblia estdn mas en desacuerdo actualmente. Los intérpretes de la escuela
premilenaria estan divididos: unos son partidarios del traslado parcial, los cuales presentan el tema
de los sujetos del traslado, y otros son partidarios del traslado antes de la tribulacién, o del
traslado durante la tribulacion, o después de la tribulacidon. Estos presentan el tema del tiempo del
traslado en relacidén con el periodo de la tribulacion.

I. DEFINICION DE TERMINOS

Seria bueno, en este punto, presentar las varias palabras usadas en el Nuevo Testamento en

relacion con la segunda venida de Cristo:

parousia, apokalupsis, y epiphaneia.

Aunque éstas son frecuentemente tomadas como términos técnicos, con designaciones especificas,

Walvoord escribe:
Es el punto de vista del escritor que todos los tres términos se usan en un sentido general y
no en un sentido técnico, y que son descriptivos tanto del traslado de la Iglesia como del
retorno glorioso de Cristo a la tierra ...

I. PAROUSIA

La palabra mas frecuentemente usada en las Escrituras para describir el retorno de Cristo es
parousia . . . ocurre veinticuatro veces en el Nuevo Testamento en una variedad de
relaciones. Como lo indica su etimologia, la palabra significa estar cerca o al lado de . . .
Envuelve todo lo que connota nuestra palabra presencia . . . Ha llegado a significar no
simplemente presehcia, sino el acto por el cual la presencia se hace realidad, esto es, por la
venida del individuo.

Un breve estudio de su uso en el Nuevo Testamento incluye (1Co 16:17 ... 2Co 7:6-7 . .
.Flp 1:26 ... 2Ts 2:9 ... 2Pe 3:12. Todos deben admitir que estos ejemplos son generales
y no técnicos.

. . . Que se usa frecuentemente para el traslado de la Iglesia es claro en las siguientes citas:
1Co 15:23 ; 1Ts 2:19 ; 1Ts 4:15 ; 1Ts 5:23 ; 2Ts 2:1 (? ); Stg 5:7-8 ;
2Pe 3:4(?);1Jn 2:29...
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Sin embargo, la palabra también se usa para el retomo de Cristo a la tierra con la Iglesia
en un numero de pasajes (Mat 24:3 , Mat 24:27 , Mat 24:37 , Mat 24:39 ; 1Ts 3:13 ;
2Ts 2:8; 2Pe 1:16) ...

La conclusion de que la misma palabra se usa en todos estos pasajes en un sentido
general y no especifico es inevitable. Su contribucién a la doctrina es la de enfatizar la
presencia corporal de Cristo.

II. APOKALUPSIS

La segunda palabra importante para indicar la venida de Cristo,... (apokalupsis) ocurre . . .
dieciocho veces en forma de sustantivo, veintiséis en forma de verbo. Obviamente se deriva de
... (apo) y . .. (kalupto), esta ultima significa cubrir, o velar, y con el prefijo, descubrir o
quitar el velo, y por lo tanto revelar . . .

Un estudio de esos pasajes en los cuales la palabra se usa en relacién con Cristo demuestra
que en varias ocasiones se usa para la segunda venida de Cristo (1Pe 4:13 ; 2Ts 1:7 ;
Luc 17:30). ..

Sin embargo, en otros pasajes se usa claramente con referencia a la venida de Cristo en el
aire por su iglesia (1Co _1:7 ; Col 3:4; 1Pe 1:7, 1Pe 1:13)...

La doctrina envuelta en el uso de la palabra en relacién con Cristo es un énfasis en la futura
manifestacion de la gloria de Cristo . . .

III. EPIPHANEIA

La tercera palabra usada para hacer referencia al retorno de Cristo es . . . epiphaneia . . . (epi) y
( phanes). La raiz que significa traer a la luz, hacer brillar, manifestar, se encuentra desde Homero
(Thayer). La adicién de la preposicién le da un significado intenso ... es usada para referirse a la
primera venida de Cristo a la tierra en su encarnacion (Luc 1:79 ; 1Ti 1:10)...

Cuando se usa para indicar el retorno del Sefior, hay dos ocasiones en que se refiere al traslado
de la Iglesia y dos ocasiones en que parece referirse a la segunda venida de Cristo . . . Parece que
es exégesis genuina clasificar 1Ti 6:14 y 2Ti 4:8 entre los pasajes que se refieren al traslado . . .

En 2Ti 4:1 y Tit 2:13, sin embargo, parece haber una referencia a la segunda venida ...

El énfasis dado a la verdad en el uso de . . . epiphaneia es asegurarnos que Cristo realmente
aparecerd, que El serd visto y se manifestard de una manera visible.1

Estas palabras, por lo tanto, enfatizan tres grandes hechos en relacion con la segunda venida:
Cristo estara visiblemente presente, por consiguiente su gloria se revelara plenamente, y el mismo
se manifestara plenamente.

II. LA TEORIA DEL TRASLADO PARCIAL

La primera teoria asociada con la traslacién de la Iglesia no se preocupa con respecto al tiempo
de la traslacion, en relacion con el periodo de la tribulacidon; sino mas bien con respecto a los
sujetos que seran trasladados. Se discute que no todos los creyentes seran tomados en la
traslacion de la Iglesia, sino solo aquellos que estan "velando" y "esperando" ese evento, que han
alcanzado cierto grado de espiritualidad que los hace dignos de ser incluidos. Este punto de vista
ha sido sostenido por hombres como R. Govett,
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G.H. Lang, D.M. Panton, G.H. Pember, J. A. Seiss, y Austin Sparks, para mencionar sélo unos
pocos. El punto es presentado por Waugh, quien dice:

Pero hay no pocos —algunos de ellos estudiantes profundos de las Escrituras y personas
de oracion— que creen que so6lo una parte preparada y expectante de los creyentes serd
trasladada. Ellos creen que una clara inferencia de Luc 21:36 es que aquellos cristianos que
no velan no escaparan de todas estas cosas que vendran, y no seran tenidos por dignos de
estar en pie delante del Hijo del Hombre. Sacan la conclusion de pasajes tales como
Flp 3:20 ; Tit 2:13 ; 2Ti 4:8 ;Heb 9:28 , de que sélo aquellos que esperan, aguardan y

aman su venida, seran trasladados.2

A. Dificultades doctrinales de la teoria del traslado parcial. La posicion del traslado parcial
descansa sobre ciertos malos entendimientos de las doctrinas de la Palabra.

1. La posicion del partidario del traslado parcial se basa en un mal entendimiento del valor de la
muerte de Cristo que libra al pecador de la condenacion y lo hace aceptable a Dios. Esta doctrina
esta ligada a tres palabras del Nuevo Testamento: propiciacion, reconciliacion y Redencion. Con
respecto a la propiciacién, escribe Chafer:

Cristo al rociar su propia sangre, por asi decirlo, sobre su cuerpo en el Goélgota, llega a ser
en realidad el trono de la misericordia. El es el Propiciador que el cielo acepta, y ha hecho
propiciacion, respondiendo asi a las justas demandas de la santidad de Dios contra el
pecado. El hecho de que existe la propiciacion debe creerse ...

La propiciacion es la parte de la obra de Cristo en la cruz en el aspecto de complacer a Dios.
La muerte de Cristo por el pecado del mundo cambié completamente la posicion de la
humanidad en su relacién para con Dios, por cuanto El reconoce lo que Cristo hizo en favor
del mundo, ya participe de ello el hombre o no. Jamas se ha dicho que Dios ha sido
reconciliado, pero su actitud hacia el mundo es alterada cuando la relacidon del mundo hacia

El es cambiada radicalmente mediante la muerte de Cristo.3
Con respecto a la reconciliacion, el mismo autor dice:

Reconciliacion significa que alguien o algo ha sido debidamente cambiado y ajustado a algo que es
una norma, como un reloj que puede ajustarse a un cronémetro. . . Con la muerte de Cristo a su
favor, todo el mundo ha sido debidamente cambiado en su relacion para con Dios... El mundo ha
sido de tal manera alterado en su posicidn con respecto a los santos juicios de Dios, mediante la
cruz de Cristo, que Dios ya no esta imputandole su pecado. De esa manera se hace posible salvar
al mundo.

Por cuanto la posicion del mundo ante Dios ha sido completamente cambiada mediante la muerte
de Cristo, la propia actitud de Dios hacia el hombre ya no puede ser la misma. El esta preparado
para tratar con almas que ahora estadn en la luz de lo que Cristo ha alcanzado . . . Dios cree
plenamente en aquello que Cristo ha hecho y lo acepta, de tal manera que continlia siendo justo,

aunque capaz para justificar a cualquier pecador que acepte al Salvador como reconciliacién.4
Concerniente a la Redencion, él escribe:

La Redencidn es un acto de Dios por el cual El mismo paga como rescate el precio por el
pecado del hombre, que su gobierno y su santidad ofendida demandan. La Redencion
responde a la solucién del problema del pecado, asi como la reconciliacion responde a la
solucion del problema del pecador, y la propiciaciéon responde al problema de un Dios
ofendido . ..

La Redencidn provista y ofrecida al pecador es una Redencion del pecado ... La Redencién
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divina es por medio de sangre -el precio del rescate- y mediante el poder.5

El resultado de esta triple obra es una salvacion perfecta, por la cual el pecador es justificado,
hecho aceptable a Dios, situado en Cristo en cuanto a posicion, para ser recibido por Dios como si
fuera el Hijo mismo. El individuo que tenga esta posicion perfecta en Cristo nunca podra ser menos
gue completamente aceptable a Dios. El partidario del traslado parcial, que insiste en que sdlo
aquellos que estan "esperando" y "velando" seran trasladados, menoscaba la posicidon perfecta del
hijo de Dios en Cristo y lo presenta ante el Padre en su propia justicia experimental. El pecador,
por tanto, debe estar menos que justificado, menos que perfecto en Cristo.

2. El partidario del traslado parcial tiene que negar la ensefianza del Nuevo Testamento sobre la
unidad del cuerpo de Cristo. De acuerdo con 1Co 12:12-13 , todos los creyentes estan unidos al
cuerpo del cual Cristo es la Cabeza (Efe 5:30). Esta experiencia bautismal es cierta en cada
individuo regenerado. Si el traslado incluye solo una porcién de esos redimidos, entonces el cuerpo,
del cual Cristo es la Cabeza, sera un cuerpo desmembrado y desfigurado cuando sea llevado a El.
El edificio, del cual El es la principal piedra del angulo, estara incompleto. El sacerdocio, del cual El
es el sumo Sacerdote, estara sin una porciéon de su complemento. La esposa, de la cual El es el
Esposo, estara desfigurada. La nueva creacién, de la cual es la Cabeza, estard incompleta. Es
imposible imaginar eso.

3. El partidario del traslado parcial tiene que negar la consumacion de la resurreccion de los
creyentes en la traslacion. Ya que no todos los santos vivos podran ser trasladados, ldgicamente,
no todos los muertos en Cristo podran ser resucitados, por cuanto muchos de ellos murieron sin
madurez espiritual. Pero como Pablo ensefia que "seremos transformados", y que Dios traera a
todos los que "durmieron en él" (1Co 15:51-52; 1Ts 4:14), es imposible admitir una resurreccién
parcial.

4. El partidario del traslado parcial confunde la ensefianza escrituraria sobre los galardones. Los
galardones son dados gratuitamente por Dios como recompensa por un servicio fiel. EI Nuevo
Testamento es muy claro en sus ensefanzas acerca de las recompensas (Apo 2:10 ; Stg 1:12;
1Ts 2:19 ; Flp_4:1 ; 1Co 9:25; 1Pe 5:4 ; 2Ti 4:8). En ninguna parte de sus enseflanzas acerca
de las recompensas esta incluido el traslado como recompensa por velar. Tal ensefianza haria de
las recompensas una obligacion legal de parte de Dios, en vez de una dadiva de gracia.

5. El partidario del traslado parcial confunde la distincion entre la ley y la gracia. Si su punto de
vista es correcto, la posicién del creyente ante Dios, eternamente dependeria de sus obras, y lo
que hizo y las actitudes que desarrollé serian entonces la base para su aceptacién. Casi no se
necesita decir que la aceptacion por Dios sera solamente en base a la posicion del individuo en
Cristo, no en la debida preparacion de si mismo para la traslacion.

6. El partidario del traslado parcial tiene que negar la distincién entre Israel y la Iglesia. Se
observara en la discusién de pasajes dificiles que ha de seguir, que él usa las Escrituras aplicables
al programa de Dios para Israel y las aplica a la Iglesia.

7. El partidario del traslado parcial tiene que colocar una porcién de la Iglesia creyente en el
periodo de la tribulacion. Esto es imposible. Uno de los propdsitos del periodo de la tribulacion es el
de juzgar al mundo, en preparacion para el reino que ha de seguir. La Iglesia no necesita tal juicio
expiatorio a menos que la muerte de Cristo sea ineficaz. De estas consideraciones, entonces, se
cree que la posicion del traslado parcial es insostenible.

B. Pasajes problematicos. Hay ciertos pasajes que el partidario del traslado parcial usa para
sostener su posicion, los cuales, a primera vista, parecen sostener este punto de vista.
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1. Luc 21:36. "Velad, pues, orando en todo tiempo que seais tenidos por dignos de escapar de

todas estas cosas que vendran, y de estar en pie delante del Hijo del Hombre".® Se observara que
la referencia primaria en este pasaje es a la nacion de Israel, que ya estara en el periodo de la
tribulacion, y por lo tanto esto no es aplicable a la Iglesia. Las cosas de las cuales se ha de escapar
son los juicios asociados con "aquel dia" (versiculo Luc 21:34), esto es, el Dia del Sefior. A la
Iglesia se le ordena velar (1Ts 5:6 ; Tit 2:13), aparte del hecho de ser hallada digna de participar
de la traslacion.

2. Mat 24:41-42. "Dos mujeres estaran moliendo en un molino; la una sera tomada, y la otra sera

dejada. Velad, pues, porque no sabéis a qué hora ha de venir vuestro Sefior".7 Otra vez, este
pasaje estd en ese discurso en que el Sefor traza su programa para Israel, que ya estara en el
periodo de la tribulacion. La que es tomada, es tomada para juicio y la que es dejada, es dejada
para la bendicidon milenaria. No es esa |la perspectiva para la Iglesia.

3. Heb 9:28. "... y aparecera por segunda vez, sin relacion con el pecado, para salvar a los que le
esperan". La frase "a los que le esperan" se usa aqui como sindénimo de creyentes o la Iglesia ya
que esta actitud constituye la actitud normal de los redimidos de Dios. Los creyentes son aquellos
que esperan al Salvador (Flp_3:20) o prevén la "esperanza bienaventurada" (Tit 2:13). Estos que
lo esperan no estan en contraste con aquellos que no lo esperan en este pasaje. Sencillamente
ensefna que asi como aparecidé una vez para deshacer el pecado (versiculo Heb 9:26) y ahora se
presenta en el cielo por nosotros (versiculo Heb 9:24), asi aparecera a ese mismo grupo otra vez
(versiculo Heb 9:28) para completar la obra de la Redencién. La inferencia es que el mismo grupo
al que El se aparecid, y por quien ahora se presenta, sera aquél al cual aparecera.

4. Flp 3:11. "Si en alguna manera llegase a la resurreccion de entre los muertos".8 Algunos
sostienen que Pablo tenia dudas acerca de su propio traslado. El contexto no sostiene este punto
de vista. El versiculo 11 sefala al versiculo 8 donde Pablo revela que, debido al valor superior del
conocimiento de Cristo Jesus, él habia dejado todo aquello en que habia confiado "para ganar a
Cristo", y, habiendo hallado a Cristo, "llegar" a la resurreccion de entre los muertos". La
resurreccion, por tanto, es vista como el resultado de "ganar a Cristo", no como el resultado de
prepararse a si mismo para la traslacion. El ha revelado el secreto mas intimo de su servicio, una
completa devocion a Cristo desde que se encontrd con El en el camino a Damasco.

5. 1Co 15:23. ".. .cada uno en su debido orden". Esto hace que el partidario del traslado parcial
ensefie una divisidén en las filas de los creyentes en la resurreccién de la Iglesia. Debe observarse,
sin embargo, que Pablo no esta dando instruccidon sobre el orden en la resurreccién para la Iglesia,
sino mas bien las divisiones o grupos en marcha dentro de todo el programa de la resurreccion,
qgue incluira no soélo a los santos de la Iglesia sino también a los santos del Antiguo Testamento, asi
como también los santos de la tribulacion.

6. 2Ti 4:8.". . .sino también a todos los que aman su venida". Esto es usado por los partidarios de
esta posicién para mostrar que el traslado tiene que ser parcial. Sin embargo, es de notarse que el
sujeto de la traslacién no estd a la vista en este pasaje, sino mas bien una cuestién de
recompensa. La segunda venida fue destinada por Dios para que fuese una esperanza purificadora
(1Jn_3:3). Una nueva vida se produce por esa purificacion debido a la expectativa del retorno del
Sefior. Por lo tanto, aquellos que en verdad "aman su venida" experimentaran una nueva clase de

vida que traera consigo una recompensa.

7.1Ts 1:10. "Y esperar de los cielos a su Hijo. . .quien nos libra de la ira venidera", y 1Ts 4:13-18
junto con 1Co 15:51-52, son usados por el defensor del traslado parcial para ensefiar que la
Iglesia que no estaba preparada para el traslado se encontrara con el Sefior en las nubes en su
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descenso hacia la tierra en la segunda venida.? Tal punto de vista coincide con la interpretacién del
partidario del traslado al fin de la tribulaciéon y se mostrard que es contrario a la ensefianza de la
Escritura.

Un examen de las Escrituras que son usadas por el partidario del traslado parcial para sostener su
posicidn, indica que su interpretacion no es consecuente con la verdadera exégesis. Por cuanto
este punto de vista no estd en armonia con la verdadera doctrina y una verdadera exégesis, debe
ser rechazado.
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CAPITULO XI
Teoria del Traslado Después de la Tribulacion

Una teoria que actualmente estd llegando a tener predominio, para explicar el tiempo de la
tribulacion de la Iglesia en relacion con el periodo de la tribulacién, es la teoria del traslado
después de la tribulacidon. Esta teoria sostiene que la Iglesia continuara en la tierra hasta la
segunda venida al fin de este presente siglo, tiempo en el cual la Iglesia sera trasladada en las
nubes para encontrarse con el Seflor que ha de venir en el aire en su descenso del cielo a la tierra,
para regresar inmediatamente con El. Reese, uno de los principales exponentes de esta teoria,
declara su proposicion de la siguiente manera:

La Iglesia de Cristo no serd removida de la tierra hasta la venida de Cristo en el fin preciso del
presente siglo: El traslado y la aparicion sucederdn durante la misma crisis; por tanto los
cristianos de esa generacion estaran expuestos a la afliccion final en el tiempo del Anticristo.

I. BASES ESENCIALES DE LA TEORIA DEL TRASLADO DESPUES DE LA
TRIBULACION

Antes de considerar los argumentos usados por los defensores de esta posicion, debemos observar
las bases sobre las cuales descansa su teoria.
(1) La teoria del rapto después de la tribulacién tiene que estar basada en una negacion del
dispensacionalismo y todas las distinciones dispensacionales. Soélo asi pueden colocar a la
Iglesia en ese periodo, que particularmente es llamado "tiempo de angustia para Jacob"
(Jer_30:7).
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(2) Por consiguiente, esta posicion descansa sobre una negacion de las distinciones entre
Israel y la Iglesia.

(3) Esta posicion tiene que descansar sobre una negacién de la ensefianza Escrituraria
concerniente a la naturaleza y al propésito del periodo de la tribulacidn. Mientras la Escritura
usa tales términos como ira, juicio, indignacién, prueba, angustia y destruccion, para
describir este periodo, y declara que el propdsito divino durante ese periodo es derramar
juicio sobre el pecado, el defensor de esta posicidon tiene que negar esta ensefianza esencial
de la Palabra.

(4) El partidario de esta posicion tiene que negar todas las distinciones observadas en las
Escrituras entre el traslado y la segunda venida, haciendo de ellos uno y el mismo evento.
(5) El partidario del traslado después de la tribulacidon tiene que negar la doctrina de la
inminencia, que dice que el Sefior puede venir en cualquier momento, y la sustituye por la
ensefianza de que deben cumplirse una multitud de sefiales antes que el Sefior pueda venir.
(6) El defensor de esta teoria niega cualquier cumplimiento futuro de la profecia de
Dan_9:24-27, afirmando que ha tenido un cumplimiento historico.

(7) El partidario del traslado después de la tribulacion tiene que aplicar pasajes grandes de
la Escritura que trazan el programa de Dios para Israel (Mat. 13; Mat 24:1-25; Apo. 4-19)
a la Iglesia, para poder sostener sus puntos de vista. Se observara asi que esta posicidon
descansa esencialmente sobre un sistema de negaciones de las interpretaciones sostenidas
por el partidario del traslado antes de la tribulacién, y no sobre una exposicién positiva de la
Escritura.

II. ARGUMENTOS ESENCIALES DEL PARTIDARIO DEL TRASLADO DESPUES DE LA
TRIBULACION

A. Argumento histdrico. Su posicion es que la doctrina del traslado antes de la tribulacidon es
nueva, que surgio en los ultimos cien anos, y por lo tanto debe ser rechazada debido a que no es
apostolica. Reese declara:

Alrededor de 1830 . . . una nueva escuela surgié dentro de las filas del premilenarismo que
buscaba echar por tierra lo que, desde la era apostdlica ha sido considerado por todos los
premilenaristas como resultados ya establecidos, e instituir en su lugar una serie de
doctrinas que nunca antes se habian conocido. La escuela a que me refiero es la de "Los

Hermanos" o "Hermanos Plymouth", fundada por J. N. Darby.2
Cameron habla de la misma manera:

Ahora bien, recuérdese, que antes de esa fecha, ninguna insinuacién de tal creencia se
puede encontrar en ninguna literatura cristiana desde Policarpo para aca... Ciertamente,
una doctrina que no encuentra exponentes o defensores en toda la historia y literatura de la
cristiandad, durante mil ochocientos afios después de haber sido fundada la Iglesia; una
doctrina que nunca fue ensefiada por ninguno de los padres o doctores de la Iglesia; que no
tiene ningin comentador modelo ni profesor de la lengua griega en ninguna escuela
teoldgica hasta mediados del siglo diecinueve, que le diera su aprobacion, y que no tiene ni
un amigo, que siquiera mencione su nombre entre los maestros ortodoxos ni en las sectas
heréticas de la cristiandad; una doctrina sin padre ni madre, cuando se levanta frente a
nosotros, demandando aceptacidn universal, deberia ser sometida a un cuidadoso escrutinio
antes de ser admitida e incluida como parte de "la fe que ha sido una vez dada a los

santos".3

En respuesta al argumento, deben observarse varias cosas.
(1) Un argumento de esa naturaleza es un argumento que proviene del silencio. Si se
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siguiera la misma forma de razonamiento no aceptariamos la doctrina de la justificacion por
la fe, por cuanto no fue claramente ensefiada sino hasta el tiempo de la Reforma. La falta
de discernir la ensefianza de la Escritura no anula esa ensefianza.

(2) La iglesia primitiva vivié la luz de la fe en el retorno inminente de Cristo.4 Su
expectativa era la de que Cristo podia regresar en cualquier momento. La doctrina del
traslado antes de la tribulacién es la Unica posicidn consecuente con esta doctrina de la
inminencia.

Si se siguiera un argumento proveniente del silencio, el peso de la evidencia favoreceria el punto

de vista del traslado previo a la tribulacion.

(3) Debe observarse que cada era de la historia de la Iglesia ha sido ocupada por una
controversia doctrinal particular, que ha llegado a ser objeto de discusion, revision y
formulacion antes de llegar a una aceptacion general sobre qué es lo que la Escritura
ensefia al respecto. Todo el campo de la teologia fue de esa manera formulado a través de
los siglos. No fue sino hasta el siglo pasado cuando el campo de la escatologia llegd a ser un
asunto al cual se dedicd la mente de la Iglesia. Esto ha sido bien desarrollado por Orr,
quien escribe:

¢Le ha causado impresién alguna vez ... el singular paralelo que hay entre el curso histérico
de los dogmas por un lado, y el orden cientifico de los libros de texto de teologia sistematica
por el otro? La historia de los dogmas, como rapidamente descubrimos, es sencillamente el
sistema de teologia que se ha desarrollado a través de los siglos ... y esto no s6lo en cuanto
a su asunto general, sino también en cuanto a la sucesion definida de sus partes . .. Una
cosa, que creo que esto evidentemente nos muestra, es que ninguno de los arreglos es
arbitrario; que hay leyes y razones que lo sostienen; y otra cosa que pesa sobre nosotros es
que la ley de estas dos evoluciones -la lédgica y la historica- es la misma.

. el segundo siglo de la historia de la Iglesia, équé fue? La era de la apologética y de la
vindicacién de las ideas fundamentales de toda religion —de la cristiana especialmente en
conflicto con el paganismo y con los gndsticos—.

Pasamos a la siguiente etapa de esa evolucidén, y équé encontramos? Justamente lo que
sigue en el sistema teoldgico: la teologia propia, la doctrina cristiana de Dios vy
especialmente la doctrina de la Trinidad. Este periodo estd cubierto por las controversias
monarquica, arriana y macedonia, de los siglos tercero y cuarto.

. ¢Qué viene después? Como en el sistema légico, a la teologia le sucede la antropologia.
Asi en la historia de los dogmas, las controversias que he nombrado son seguidas a
principios del siglo quinto por las controversias agustiniana y pelagiana, en las cuales ... el
centro de interés cambia de Dios al hombre.

. . . Desde el tiempo de la muerte de Agustin, vemos que la Iglesia entra en esa larga y
perturbadora serie de controversias conocidas como cristolégicas —la nestoriana, la
eutiquiana, la monofisista, la monotelita—, que la mantuvo en continuo fermento, y la
dividid con las mas heréticas pasiones durante los siglos quinto y sexto, y aun hasta cerca
del fin del séptimo siglo.

... La teologia, la antropologia, la cristologia, han tenido cada una su dia en el orden del
sistema teoldgico, que la historia aun sigue cuidadosamente, pero no le habia tocado el
turno a la soteriologia . . . hasta el siguiente paso, que fue el que dieron los reformadores
en el desarrollo de la doctrina de la aplicacion de la Redencién. Esta... es la siguiente gran
division del sistema teoldgico.
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¢Qué diré ahora de la rama restante del sistema teoldgico, la escatologia? Habia, en verdad,
cierta escatologia en la iglesia primitiva, pero no se concebia teoldgicamente; y habia cierta
escatologia mitica en la iglesia medieval —una escatologia del cielo, del infierno y del
purgatorio . .. pero los reformadores arrojaron esto a un lado y, con sus estados de
marcado contraste de penas y glorias, apenas se puede decir que pusieron algo en su lugar,
0 que aun se enfrentaron muy decididamente a las dificultades del problema

Probablemente no estoy equivocado al pensar que, ademas de la revisidon necesaria del
sistema teoldgico como un todo, que no pudo llevarse a cabo debidamente hasta que el
desarrollo histérico que he bosquejado se cumplid, la mente moderna se ha dedicado con
especial fervor a las cuestiones escatoldgicas, movida a ello, quiza, por la solemne
impresion de que el fin del mundo ha llegado, y de que alguna gran crisis en la historia de

los asuntos humanos se acerca.>

Todo este concepto del progreso de los dogmas seria nuestro mas fuerte argumento contra el
partidario del traslado después de la tribulacién, que argumenta que la doctrina debe ser rechazada
porque no fue claramente ensefiada en la iglesia primitiva.

B. E/ argumento contra la inminencia. Un segundo argumento mayor del partidario del traslado

después de la tribulacién es el argumento contra la inminencia.® Es evidente que si la creencia en
el retorno inminente de Cristo es la doctrina escrituraria, entonces la Iglesia debe ser trasladada
antes que las sefiales del periodo de la tribulacion se manifiesten. El adherente a esa posicién
descarta todas las amonestaciones escriturarias de que la Iglesia debe esperar a Cristo, y nos
manda a esperar las sefiales. Su posiciéon descansa sobre el argumento de que el anuncio de
eventos tales como la destruccion de Jerusalén, la muerte de Pedro, el encarcelamiento de Pablo, y
el programa anunciado para el siglo como se indica en Mat 28:19-20, junto con el curso del siglo
trazado, con su desarrollo de la apostasia, todo hace imposible el retorno inminente; por lo tanto,
el Sefior no podra venir hasta que todos estos eventos se hayan cumplido. Tal argumento deja de
considerar que los mismos hombres que recibieron tales anuncios creyeron que el curso natural de
la historia podia ser interrumpido por la traslaciéon de los creyentes de la esfera en la cual se
desenvuelve la historia y estaba sujeto al retorno inminente.

La doctrina de la inminencia es ensefiada en la Escritura en pasajes como Jua 14:2-3; 1Co 1:7';
Flp 3:20-21; 1Ts 1:9-10; 1Ts 4:16-17; 1Ts 5:5-9; Tit 2:13; Stg 5:8-9; Apo 3:10; Apo 22:17-
22. Aun cuando los puntos de vista de la iglesia primitiva se estudiaran mas adelante, pueden
mencionarse aqui varias citas para mostrar que la iglesia primitiva sostenia la doctrina de la
inminencia. Clemente escribié en la Primera epistola a los corintios:

Vosotros veis como en poco tiempo el fruto de los arboles llega a su madurez. En verdad,
pronto y repentinamente se cumplird su voluntad, como testifican también las Escrituras,
diciendo: "Muy pronto El vendrd, y no tardard"; y "Luego vendra a su templo el Sefor, el

Santo, a quien vosotros buscais".”
Otra vez, escribe Clemente:

Por lo tanto, si hacemos lo que es justo a los ojos de Dios, entraremos en su reino, y
recibiremos las promesas, las cuales ojo no vio, ni oido oyd, ni han subido en corazén de
hombre. Por lo cual, esperemos cada hora el reino de Dios con amor y justicia, porque no

sabemos el dia en que el Sefior aparecera.8

Leemos en la Didache:
Velad por causa de vuestra vida. No dejéis que vuestras lamparas se apaguen, ni dejen de
estar cefiidos vuestros lomos; sino estad preparados, porque no sabéis la hora en que ha de
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venir nuestro Sefior.9

Cipriano dice:

"Seria algo incompatible y contradictorio de por si para nosotros, que oramos para que el reino de
Dios venga pronto, esperar una larga vida aqui abajo . . ."I0 Estos dan evidencia de que la
exhortacion a velar dirigida a la Iglesia llegd a ser la esperanza de la iglesia primitiva y de que ellos
vivieron a la luz de la expectativa del inminente retorno de Cristo. El testimonio de las Escrituras y
la evidencia de la iglesia primitiva no pueden negarse.

C. La promesa de tribulacién. Un tercer argumento mayor del partidario del traslado después de
la tribulacion es que él se basa en la promesa de tribulacién dada a la Iglesia." Pasajes tales como
Luc 23:27-31; Mat 24:9-11; Mar 13:9-13, que son dirigidos a Israel y le prometen tribulacidn,
son usados para probar que la Iglesia pasara por el periodo de tribulacidon. Ademas, se usan
también pasajes como Jua 15:18-19; y Jua 16:1-2, Jua 16:33, que son dirigidos a la Iglesia. Su
argumento es que a la luz de tales promesas especificas es imposible decir que la Iglesia sera
arrebatada antes del periodo de la tribulacion. Respaldan su argumento citando las persecuciones
que sufrid la Iglesia, registradas en el libro de los Hechos, Hch 8:1-3; Hch 11:19; Hch 14:22;
Rom 12:12) como cumplimiento parcial de estas advertencias.

1. En respuesta a este argumento es necesario observar, primero que todo, que la Escritura
abunda en promesas de que Israel entrard en un periodo de purgacién para prepararlo como
nacion para el milenio que ha de seguir al advenimiento del Mesias. Sin embargo, como Israel tiene
que distinguirse de la Iglesia en la economia de Dios, esas escrituras que prometen tribulacién a
Israel no pueden usarse para ensefiar que la Iglesia ha de pasar por la experiencia del periodo de
tribulacion. Israel y la Iglesia son dos entidades distintas en el plan de Dios y asi deben
considerarse.

2. Ademas, debe notarse que el término tribulacion se usa de varias maneras diferentes en la
Escritura. Es usado en un sentido que no es técnico, ni escatoldgico, en relacion con cualquier
periodo de sufrimiento o prueba por el cual pasamos. Asi se usa en Mat 13:21 ; Mar 4:17 ;
Jua 16:33 ; Rom 5:3 ; Rom 12:12; 2Co 1:4; 2Ts 1:4; Apocalipsis 1:9. Se usa en su sentido
técnico o escatoldgico en relacion con todo el periodo de los siete afios de tribulacion como en
Apo 2:22 6 Mat 24:29. También se usa en relacidon con la Gltima mitad de este periodo de siete
afnos, como en Mat 24:21. Cuando se usa la palabra tribulacién, en relacién con la Iglesia, como
en Jua 16:33, se usa en un sentido no técnico, en que se le promete a la Iglesia un largo periodo
de oposicién de parte del dios de este siglo, pero no ensefa que ella pasara por el periodo que
técnicamente se conoce con el nombre de la tribulacién. De otra manera tendriamos que ensefar
que la tribulacién ya ha existido por mas de mil novecientos afios.

Por cuanto el partidario del traslado después de la tribulacion insiste en que a la Iglesia no sélo
se le ha prometido tribulacién, sino que actualmente estd pasando por la experiencia de la
tribulacion, como la ha sufrido la Iglesia a través de los siglos, él tiene que darle a ese periodo un
caracter diferente del establecido en las Escrituras. Se mostrard en detalle mas adelante que la
caracterizacion de ese periodo,, de acuerdo con la Escritura, es descrita con palabras como ira,
juicio, indignacion, prueba, angustia, destruccidn. Esta caracterizaciéon esencial tiene que ser
negada por el partidario de esta posicion.

D. Cumplimiento histérico de Dan_9:24-27. Un cuarto argumento mayor del partidario del

traslado después de la tribulacién es el cumplimiento histérico de la profecia de Daniel.12 Se
sostiene que la profecia, particularmente la de Dan 9:24-27, se ha cumplido histéricamente en
toda su extensién. Rose escribe:
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Todas las evidencias del Nuevo Testamento, y las de la experiencia cristiana, concuerdan
con los mas grandes maestros de la Iglesia cristiana en que la septuagésima semana de la
profecia de Daniel se cumpli6 completamente hace mas de 1900 afos. No queda pues,
ninguna septuagésima semana futura que se cumpla en la gran tribulacién, después del

traslado.13

El sostiene que no hay vacios entre la sexagésima novena y la septuagésima semanas de la
profecia, diciendo:

Si hubiesen vacios e intermisiones, la profecia seria vaga, desconcertante, y engafiosa... Las
62 semanas unidas inmediatamente a las 7 semanas, y sus 69 semanas combinadas
llegaban HASTA EL MESIAS. Més alld de su nacimiento, pero no hasta su entrada triunfal;
so6lo HASTA su ungimiento publico. No hubo vacio entre la sexagésima novena y la
septuagésima semanas ... La Ultima semana de las setenta semanas proféticas comenzd
con Juan el Bautista; desde su primera predicacion publica del reino de Dios, comenzd la
dispensacion del Evangelio. Estos siete afos, sumados a los 483 afios, completan los 490
anos. . .asi que toda la profecia de los tiempos y eventos correspondientes, se ha cumplido

al pie de la letra.14
El sostiene, ademas, que:

Juan comenzd su ministerio cuando se inicié la septuagésima semana, y Cristo fue bautizado, y
tentado, y comenzé a predicar unos pocos meses mas tarde.

Esta primera mitad de la semana fue utilizada para predicar el Evangelio del reino ... La mitad de
la semana fue en el tiempo de la pascua...

La Pascua . . . ocurrié exactamente en medio de la septuagésima semana, o sea 486 anos y
medio después de "la salida de la orden para RESTA URAR vy edificar a Jerusalén".15

Cristo, de acuerdo con esta teoria, llega a ser el que confirma el pacto y en el periodo de su
ministerio se cumplieron las seis grandes promesas de Dan 9:24.

1. En respuesta a esta interpretacién se puede anotar que las seis grandes clases de promesas
de Dan 9:24 se relacionan con el pueblo de Daniel y la ciudad santa de Daniel, esto es, estan
relacionadas con la nacidn de Israel. Estas promesas son consecuencia légica de los pactos de Dios
con esa nacidn. Israel como nacidon no ha experimentado su salvacion nacional. En la Iglesia no se
pueden estar cumpliendo actualmente estas promesas. De manera que tenemos que llegar a la
conclusidn de que estas seis clases estan esperando cumplimiento.

2. También la palabra él, sobreentendida en Dan 9:27, tiene que tener como antecedente el
"principe que ha de venir" del versiculo precedente.

Por cuanto éste esta relacionado con el pueblo que destruyé la ciudad y el santuario, esto es, los
romanos. Este que confirma el pacto no puede ser Cristo, debe ser el hombre de pecado, del cual
dijeron Cristo (Mat 24:15), Pablo (2 Ts. 2), y Juan (Ap. 13), que hara un pacto falso con Israel. El
hecho de que los sacrificios y las oblaciones continuaron después de la muerte de Cristo hasta el
afio 70, sefiala el hecho de que no fue Cristo la causa de que estos sacrificios terminaran. Es
interesante notar que el Senor, en ese gran pasaje escatoldgico que trata del porvenir de Israel
(Mt. 24-25), habla de un cumplimiento aun futuro de la profecia de Daniel (Mat 24:15), después
de su muerte.
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3. Es de importancia notar que las profecias de las primeras sesenta y nueve semanas se
cumplieron literalmente. Asimismo se hace necesario el cumplimiento literal de la septuagésima
semana, tanto en cuanto al tiempo como en cuanto a eventos. Walvoord escribe:

El punto importante ... es que las primeras sesenta y nueve semanas tuvieron cumplimiento
literal, tanto en sus detalles como en su cronologia. Al intentar la tarea de interpretar la
profecia concerniente a la septuagésima semana, tenemos que esperar, con toda justicia a
los principios aprobados por el cumplimiento de las sesenta y nueve semanas, el
cumplimiento literal de la septuagésima semana tanto en sus detalles como en su

cronologia.16

Ya que la interpretacion del traslado después de la tribulacion no estd en armonia con la
interpretacion literal, por cuanto las profecias tienen que ser interpretadas espiritualmente para
gue se cumplan histdricamente, debe ser rechazada.

E. El argumento que surge de la resurreccion. El quinto argumento, sobre el cual depende mas
fuertemente el partidario del traslado después de la tribulacién es el argumento que surge de la

resurreccion.17 E| argumento, basado en Reese, es resumido por McPherson, quien dice:

La resurreccion de los santos muertos claramente tiene lugar en el traslado de la Iglesia
(1Ts 4:16). Por lo tanto, dondequiera que se encuentre la resurreccién, alli también estara el
traslado. Al examinar pasajes que hablan de la resurreccién de los santos muertos, que es la
primera resurreccion (Apo 20:5-6), encontramos que esta primera resurreccion esta asociada con
la venida del Senor (Isa 26:19), la conversién de Israel (Rom 11:15), la inauguracion del Reino
(Luc _14:14-15 ; Apo 20:4-6), la entrega de recompensas (Apo 11:15-18), la Gran Tribulacion

que viene antes de ella (Dan_12:1-3). 18

Stanton confirma claramente el pensamiento de Reese cuando escribe:

El argumento de Reese toma forma de un silogismo,, cuy as principales premisas son:
(1) las Escrituras del Antiguo Testamento prueban que la resurreccion de los santos
del Antiguo Testamento ocurrird cuando Cristo se manifieste, un poco antes del reino
milenario; y la premisa menor:
(2) todos los seguidores de Darby concuerdan en que la resurreccion de la Iglesia se
sincronizara con la resurreccion de Israel; por tanto, se llega a la conclusién de que
(3) la resurreccion de la Iglesia exige que el tiempo del traslado sea después de la

tribulacién.19

1. En respuesta a la conclusion de Reese solo se necesita sefialar que muchos de los que hoy son
partidarios del traslado antes de la tribulacion no concuerdan con la posicién de Darby de que la
resurreccion en el tiempo del traslado incluye a los santos del Antiguo Testamento. Parece mejor
colo-car la resurreccion de estos santos del Antiguo Testamento en el tiempo de la segunda
venida. Esta posicion serd examinada mas adelante con detalle. Pero, si separamos la resurreccion
de la Iglesia de la resurreccidon de Israel, no queda ninguna fuerza en el argumento de Reese. El
silogismo corregido de Stanton hace claro el punto:

(1) Los santos del Antiguo Testamento son levantados después de la tribulacién;

(2) Darby dice que la resurreccion de Israel ocurre antes de la tribulacion con la
resurreccion de la Iglesia;

(3) por lo tanto, Darby estaba equivocado con respecto al tiempo de la resurreccion de

Israel.20
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Si parece extrafio que Reese, quien tan frecuentemente argumenta que Darby estd equivocado,
insista en que él es infalible en este punto en cuanto a la relacion de la resurreccion de Israel con
la de la Iglesia.

2. Una segunda linea de argumento seguida por Reese es la de insistir en que todo el programa de
la resurreccién se realizara en un dia. Esto lo hace él basado en pasajes como Jua 5:28-29;
Jua 11:24. El argumenta:

... pudimos localizar con relativa exactitud el tiempo de esa resurreccion. Tendra lugar en el
Dia del Sefior, cuando el Anticristo sea destruido, Israel convertido, y la era mesianica sea
introducida con la venida del Sefior ... La resurreccion de los justos ... en todo caso . . .
tendra lugar en el dia postrero. Hay aqui un punto definido de tiempo . . . No hay lugar a
dudas de que el dia postrero es el dia en que se cierra la era o siglo que precede al reino

mesianico de gloria.21

3. En respuesta a esta contencidn es suficiente senalar que el término Dia del Senor, o ese dia, no
se aplica a un periodo de veinticuatro horas, sino mas bien a todo el programa de eventos,
incluyendo el periodo de la tribulacion, el programa de la segunda venida, y toda la era milenaria.
Se podra decir que es todo ese periodo que comienza con los juicios de la septuagésima semana vy
se extiende a través de la era milenaria. Chafer dice:

Este periodo se extiende desde la venida de Cristo como ladrén en la noche (Mat 24:43;
Luc 12:39-40; 1Ts 5:2; 2Pe 3:10; Apo 16:15) hasta el momento en que los cielos
pasaran con grande estruendo, y los elementos ardiendo seran desechos, y la tierra y las
obras que en ella hay seran quemadas. . . Se podra ver que este dia incluye los juicios de
Dios sobre las naciones y sobre Israel y que estos juicios ocurriran al regreso de Cristo.
Incluye tanto el regreso de Cristo como el reino de mil afios que sigue. Se extiende en

verdad hasta la disolucién final con la cual finaliza el reino . . .22

El mismo Reese se siente forzado a estar de acuerdo, cuando dice:

Algo se puede decir a favor de esto, porque Pedro dice que un dia para con el Sefior es
como mil afnos; y el Dia del Senor en el Antiguo y en el Nuevo Testamentos a veces se
refiere, no sdlo al dia cuando el Mesias vendra en gloria, sino también al periodo de su

reinado.23

Por tanto, es erréneo concluir que "aquel dia" o el "dia postrero" tiene que ensenar que todos los
santos seran resucitados en el mismo momento. Se observara, también, que los pasajes de los
Evangelios usados por Reese (Jua 6:39-54 ; Luc 20:34-36 ; Mat 13:43 ; Luc 14:14-15), todos se
aplican al programa de Dios para con Israel. Si se muestra que esta resurreccion efec-tivamente
tendra lugar en la segunda venida, eso no prueba el traslado después de la tribulacién, a menos
que la iglesia sea resucitada en el mismo punto de tiempo. Esta es una aseveracién falsa.

4, Al tratar de la resurreccién en las epistolas (Rom 11:15; 1Co 15:50-54; 1Ts 4:13-18;
1Co 15:21-26) Reese discute el tiempo de la resurreccion en 1Co 15:54: "Y cuando esto
corruptible se haya vestido de incorrupcion, y esto mortal se haya vestido de inmortalidad,
entonces se cumplira la palabra que esta escrita: Sorbida es la muerte en victoria".

Su argumento es:

La resurreccidon y la transfiguracidén de los fieles muertos tendra lugar en cumplimiento de
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una profecia del Antiguo Testamento. Esto ocurre en Isa 25:8. . . La resurreccién de los
santos, y la victoria sobre la muerte, se sincronizan con la inauguraciéon del reino teocratico,

la venida de Jehova, y la conversién del Israel viviente.24

5. En respuesta a esta contencion sefialaremos que Pablo no esta citando el pasaje de Isaias para
establecer el tiempo de la resurreccidon. La institucién de la era milenaria necesita la abolicion de la
muerte para aquellos que estén en ella. Israel experimentara la resurreccion en el tiempo del
comienzo del milenio, pero la Iglesia habra sido previamente resucitada. El error de Reese consiste
en suponer que todos los justos muertos seran resucitados al mismo tiempo.

6. Con relacion a la resurreccién mencionada en Apo 20:4-6, Reese discute que puesto que se
llama primera resurreccion tiene que ser necesariamente la primera numéricamente. El escribe:

Ni una sola palabra es mencionada por Juan en todo el Apocalipsis sobre tal resurreccion.
Nada se puede hallar de una anterior, ni aqui, ni en ninguna otra parte de la Palabra de
Dios. Si tal resurreccion anterior era conocida por Juan —como la teoria presupone—
entonces, écomo es concebible que llamara a esta resurreccion la primera? . . . Pero al
escribir primera resurreccion da prueba para todos los lectores candidos de que él no

conocia ninguna otra antes que ella.25

Se observara que Reese esta argumentando aqui sobre el silencio. No se podia esperar que Juan
mencionara la resurreccion de los muertos en Cristo, que habia tenido lugar anteriormente, en
conexion con los eventos del cierre del periodo de la tribulacion relacionada solo con los santos de
la tribulacién.

Un hecho esencial que Reese parece haber pasado por alto, en toda su discusion acerca de la
resurreccion, es la ensefianza de 1Co 15:23: "Pero cada uno en su debido orden". La primera
resurreccion estda compuesta por diferentes grupos: los santos de la Iglesia, los santos del Antiguo
Testamento, y los santos de la tribulacion. Aunque estos grupos son levantados en tiempos
diferentes, son parte del programa de la primera resurreccién y tienen su "orden" en ese
programa. Por lo tanto, la resurreccidén de los santos de la tribulacidon en el tiempo de la segunda
venida (Apo 20:4-6) no prueba que todos los que son resucitados para vida son levantados en ese
tiempo. Toda esta doctrina de la resurrecciéon sera considerada mas adelante, pero se ha dicho
suficiente para mostrar que la doctrina de la resurreccidn no sostiene la teoria del traslado después
de la tribulacién.

F. El argumento del trigo y la cizafia. Un sexto argumento usado por los partidarios del traslado
después de la tribulacién es el argumento basado en la parabola del trigo y la cizafa del capitulo
13 de Mateo. Reese establece lo que él cree ser la interpretacién del traslado después de la
tribulacion de esta parabola. Citando a Kelly, él esboza la posicion de la siguiente manera:

... la expresion tiempo de la siega implica cierto periodo ocupado en varios procesos de la
cosecha. Al principio de este periodo los angeles son enviados de una manera puramente
providencial, precisamente antes de la venida del Senor por la Iglesia. De alguna manera
misteriosa, secreta y providencial, los angeles retnen a los profesantes en manojos en
preparacion para el juicio. Pero ninguln juicio en absoluto realmente se realiza aan. El Senor
luego viene por la verdadera Iglesia, simbolizada por el trigo, y la reline para Si mismo. Los
profesantes impios, sin embargo, que habian sido previamente reunidos en haces por los
angeles, aun son dejados en el mundo por un nimero de anos, hasta que el Senor venga

con juicio.26

De esta manera se dice que la interpretacion del traslado antes de la tribulacién consiste en que
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los angeles ataran la cizafia al fin del siglo, antes del traslado, pero trasladaran a la Iglesia,
representada por el trigo sacado del campo, y dejaran la cizafia, atada para juicio, en su lugar
hasta la segunda venida. Reese observa que esta explicacion parece violar las palabras del Sefior:
"Dejad crecer juntamente lo uno y lo otro hasta la siega; y al tiempo de la siega yo diré a los
segadores: Recoged primero la cizafia, y atadla en manojos para quemarla; pero recoged el trigo
en mi granero" (Mat 13:30). Pareceria que Reese tiene una queja justificada contra esta
interpretacion.

Hay que tomar en cuenta que el propdsito del capitulo 13 de Mateo no es el de divulgar la historia
de la Iglesia, sino la historia del reino en su forma de misterio. El tiempo no es el de la Iglesia —
desde Pentecostés hasta el traslado- sino todo el tiempo desde el rechazamiento de Cristo hasta su
recepcion venidera. Por lo tanto, parece haber sido un error, en el cual muchos escritores han
caido, decir que el trigo de la parabola representa a la Iglesia, que sera trasladada. Si tal fuera el
caso, la posicién del traslado después de la tribulacién concordaria mas consecuentemente con la
interpretacién literal normal de la parabola. Mas bien, el Sefior esta indicando que durante este
periodo habrd una siembra de la simiente (la parabola del sembrador) y también una siembra
opuesta (la parabola de la cizana), y que esta condicidon continuara a través del tiempo. Al final del
tiempo habra una separacion de aquellos que fueron los hijos del reino y aquellos que fueron los
hijos del maligno. Por cuanto la cuestion del traslado no esta presente en la parabola, no puede ser
usada para sostener la posicidén del traslado después de la tribulacion. El periodo de la tribulacion
termina con juicio sobre todos los enemigos del Rey. Asi, todo incrédulo es sacado. Después de
estos juicios, se establece el reino en el cual serdn introducidos los justos. Esto es perfectamente
consecuente con la ensefianza de la parabola.

En las consideraciones anteriores sobre los argumentos presentados por el partidario del traslado

después de la tribulacidon se puede ver que sus argumentos estan lejos de ser "casi irrefutables”.27
Aunque muchos de los argumentos podran parecer de peso, pueden refutarse con una
interpretacién consecuente del texto.
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CAPITULO XII
POSICION DEL TRASLADO DURANTE LA TRIBULACION

Un punto de vista menos prevaleciente que la teoria del traslado después de la tribulacién, para
explicar el tiempo del traslado en relacién con el periodo de la tribulacion, es la teoria de que el
traslado serd durante la tribulacion. De acuerdo con esta interpretacién, la Iglesia sera arrebatada
al final de los primeros tres afios y medio de la septuagésima semana de Daniel. La Iglesia sufrira
los eventos de la primera mitad de la tribulacidn, los cuales, de acuerdo con esta teoria, no son
manifestaciones de la ira divina, pero sera trasladada antes que comience la Ultima mitad de la
semana, la cual si contiene todo el derramamiento de la ira de Dios. Se dice que el traslado
ocurrird en conexién con el sonido de la séptima trompeta y el ascenso de los dos testigos del
capitulo once de Apocalipsis. Este punto de vista es esencialmente un compromiso entre las
posiciones del traslado y antes y después de la tribulacion. Concuerda con el punto de vista del
traslado antes de la tribulacidon en que sostiene que la Iglesia sera arrebatada en un evento distinto
al de la segunda venida, en que el que impide en el capitulo 2 de 2 Tesalonicenses, es el Espiritu
Santo, y en que a la Iglesia se le ha prometido liberacion de la ira. En comdn con el traslado
después de la tribulacidn sostiene que a la Iglesia se le ha prometido tribulacidén en la tierra y que
necesita purificacion, que la Escritura no ensefia la doctrina de la inminencia, y que la Iglesia es
vista en la tierra después de Apo 4:1.

I. BASES ESENCIALES DE LA POSICION DEL TRASLADO DURANTE LA
TRIBULACION

Al estudiar esta posicion es bueno observar que muchas de sus bases esenciales son las de la
posicidn del traslado después de la tribulacion.

(1) El partidario del traslado durante la tribulacion tiene que negar o al menos debilitar la
interpretacion dispensacional de las Escrituras, y
(2) negar las distinciones estrictas entre Israel y la Iglesia. Esto se observa en que esta
posicién coloca a la Iglesia en la primera mitad de los Ultimos siete afios del periodo
determinado sobre el pueblo y la ciudad de Daniel.
(3) Esta posicion debe descansar sobre una interpretacién de la tribulacion que divide el
periodo en dos mitades separadas y no relacionadas, para que la Iglesia pueda pasar por la
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II.

primera mitad, aunque no tenga parte en la Ultima mitad.

(4) Esta posicién tiene que negar la doctrina de la inminencia, por cuanto todas las sefales
de la primera mitad de la semana se aplican a la Iglesia.

(5) Esta posicion tiene que negar el concepto de la Iglesia como un misterio, para que la era
de la Iglesia pueda coincidir en parte con el programa de Dios para con Israel.

(6) Esta posicién tiene que depender, hasta cierto punto, del método de la espiritualizacion
en la interpretacién. Esto es particularmente evidente en la explicacion de las porciones de
la Escritura que tratan de la primera mitad del periodo de la tribulacién.

ARGUMENTOS ESENCIALES DEL PARTIDARIO DEL TRASLADO EN LA
TRIBULACION

Un estudio de los argumentos usados por los partidarios de esta interpre—tacién para sostener su

punto

de vista, revela que ellos usan muchos de los argumentos que utiliza el partidario del

traslado después de la tribulacién.

A. Negacidn de la inminencia. Primero, el partidario del traslado durante la tribulacion niega la
doctrina de la inminencia. Harrison escribe:

Hay aquellos que objetan que el traslado esta situado en el lugar de la ultima trompeta
basados en que eso va contra nuestra esperanza en el retorno inminente de Cristo. . .
Para ser consecuentes escriturariamente en este asunto, debemos tomar en cuenta lo
siguiente:

1. Para Pedro no habia posibilidad de tal experiencia, pues le habia dicho el Sefior que
viviria hasta la vejez y pasaria por una muerte de martir. . . (Jua 21:18-19). . . Y sin
embargo, Pedro llegd a ser el apostol de la esperanza, y exhorta a los creyentes de su dia:
"Por tanto, cefiid los lomos de vuestro entendimiento, sed sobrios, y esperad por completo
en la gracia que se os traera cuando Jesucristo sea manifestado" (1Pe 1:13).

2. Para Pablo, la comision de su Senor . . . (Hch 22:21) lo dejo frente a una larga carrera
de predicacion que excluyd, durante mucho tiempo de su vida, cualquier regreso
momentaneo de Cristo. Pablo advierte que |la apostasia tenia que venir primero (2Ts_2:3) y
que en los postreros dias vendran tiempos peligrosos (2Ti_3:1). Y sin embargo, Pablo
contempla constantemente la venida de Cristo como un incentivo para que los cristianos de
su dia viviesen santamente . . . (Tit 2:11-13);. .. 1Co 15:51; Flp 3:20...1Ts 4:17.

3. Para los Apdstoles era un vasto programa el contenido en la Gran Comision: el de llevar
el Evangelio "por todo el mundo" (Mar 16:15). . . Y sin embargo, cuando cualquiera de
estos apostoles escribia a los creyentes de su dia, no dejaba de exhortarlos con respecto al
retorno del Sefior.

4. A la iglesia primitiva, nuestro Senor le reveld desde el cielo un curso histérico dividido
en siete partes (Ap. 2 y 3), que evidentemente requeria un prolongado periodo de tiempo. Y
sin embargo, a esa iglesia primitiva le fueron dadas reiteradas palabras de confianza: "He
aqui yo vengo pronto" (Apo 22:7 , Apo 22:12, Apo 22:20). ..

. . .Vemos en las Escrituras que Cristo no pudo haber regresado durante la vida de Pedro; ni
durante los dias de los apdstoles; ni aun antes de la Reforma; ni aun antes que el programa
misionero se cumpliera; ni aun antes que viniese la apostasia; ni aun antes de los postreros

dias en los cuales parece que estamos viviendo.1
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Mientras Harrison busca desaprobar la doctrina de la inminencia con los pasajes que cita de la
Escritura, es evidente que los escritores mismos del Nuevo Testamento creian en el retorno
inminente. Hay una diferencia entre la pronta venida y la inminente venida de Cristo. En ninguna
parte ensefiaba la Escritura que la venida seria pronta, sino que insistentemente ensefiaba que
podia esperarse en cualquier momento. La profecia concerniente al curso natural de la historia, que
se cumpliria a menos que fuese interrumpido por la terminaciéon de la historia con la venida de
Cristo, no privd a los escritores, como indican las citas mismas de Harrison, de la esperanza
inminente. Puesto que la creencia de que la Iglesia debe esperar todas las sefiales de la primera
mitad del periodo de la tribulacion destruiria la doctrina de la inminencia, debe ser rechazado el
punto de vista del traslado durante la tribulacion.

B. La promesa de tribulacidon. Un segundo argumento del partidario del traslado en la tribulacién es
el de, que a la Iglesia se le prometid tribulacion y, por lo tanto, puede esperar experimentar la
primera mitad del periodo de la tribulacion. Ya que esta cuestién se ha tratado previamente solo es
necesario hacer referencia al hecho de que la tribulacién puede usarse en un sentido técnico,
cuando se refiere a los siete anos de la profecia de Daniel, o en un sentido no técnico, cuando se
refiere a cualquier periodo de prueba o dolor. La tribulacion prometida a la Iglesia es de esta
naturaleza no técnica.

C. Negacidn de la Iglesia como un misterio. Un tercer argumento del partidario del traslado en la
tribulacion es un argumento que esencialmente niega el concepto de misterio de la Iglesia. Se ha
indicado previamente que este presente siglo es un misterio y el programa de la Iglesia en este
presente siglo en si es un misterio. Se ha demostrado que el programa de misterio debe llevarse a
cabo antes que Dios pueda tratar y trate con Israel para cumplir el programa del pacto. Harrison
argumenta:

Pensar en los siglos, empalmando bruscamente el uno con el otro, es fatal. Trasladar esa
concepcion a la serie que compone el tiempo del fin es igualmente fatal. En realidad se
hacen coincidir, lo que puede conducir a una combinacion final.

Hablemos de las dos eras: la de la Iglesia y la judia. En sus comienzos, hasta el afio 30 d.
de J.C., la era de la Iglesia fue paralela durante 40 afios con la era judia, hasta que esta
ultima se cerré con la destruccidon de Jerusalén en el afio 70 d. de J.C. Esto exige una
coincidencia similar al cierre de la era de la Iglesia. Si pensaramos, por un momento, que la
Iglesia llegase hasta la tribulacidon, tiempo del cual el Sefior ha prometido guardarla,
tomando en cuenta que Israel habra sido restaurado como nacion por tres afios y medio

antes que comience la tribulacién. . . tenemos otra vez esta coincidencia. 2

La falacia de este argumento descansa en el hecho de que aunque Dios estaba extendiendo una
invitacion "al judio primeramente", después del dia de Pentecostés, aun hasta la destruccion de
Jerusalén en el ano 70 d. de J.C, era una invitacidon que, cuando era recibida, introducia al creyente
judio al cuerpo de Cristo, la Iglesia. Dios no estaba llevando a cabo dos programas, sino uno. No
habia coincidencia del programa del pacto con el programa de la Iglesia del misterio. Cuando el
programa de la Iglesia comenzo, el de Israel ya se habia interrumpido. Mediante este método de
razonamiento se ve que la inconsecuente aplicacién dispensacional es inherente a este punto de
vista.

D. Naturaleza de los sellos y las trompetas. Un cuarto argumento del partidario del traslado en la
tribulacion es la interpretacién que sostiene que los sellos y las trompetas no son manifestaciones
de la ira divina. Este punto de vista es mencionado por Harrison, quien escribe:
La apertura de los sellos es el punto que hay que tomar en cuenta ... Es la remocion de
restricciones. Los sellos han obrado de una manera bondadosa para la proteccion y
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preservacion de la sociedad durante todos estos siglos. Las fuerzas del mal, que promueven
guerras y destruccion total han sido detenidas providencialmente . . .

Lo asombroso es que los expositores hablan persistentemente de los juicios de los sellos. La
Biblia nunca los llama juicios. Es un nombre que estd reservado para una serie posterior y
mas terrible . . ..

éPor qué culpar a Dios de lo que el hombre ha traido sobre si mismo? El hombre ha estado
danzando al son de la musica de una civilizacion sin Dios; ha sido una danza de guerra de
adoracion a la Fuerza. Ahora que tiene que pagar al violinista, épor qué culpar a Dios? ... El
ha retirado estas restricciones, y équé es lo que esta experimentando el hombre? iNada

menos que la ley de la siembra y la cosecha! 3
Hablando de las trompetas, declara el mismo autor:

Estas experiencias, aunque tan severas, no son juicios. Los comentaristas los llaman
invariablemente los juicios de las trompetas. Dios nunca los llama asi, y El debe saber ... Es
una completa confusién llamar a estas cosas —sellos y trompetas-por un nombre que Dios
se ha reservado con un propdsito para su propia obra especial.

Estos ciertamente parecen juicios. Pero, permitamos que la experiencia de Job nos instruya
... A Satanas se le dio permiso de parte de Dios para afligirlo como medida de prueba y
disciplina; pero no podia ir mas alld de lo permitido . . . Esto es lo que sucede con las

trompetas; Satanas obra; Dios permite.4

El punto de vista del traslado en la tribulacion, como lo presenta uno de sus principales
defensores, es que los sellos representan la obra exterior del programa de Satanas, en los cuales
Dios es s6lo un agente permisivo.

La mera contencion del autor citado arriba concerniente al llamado "paréntesis" en cada serie,
parece ser una refutacién suficiente de su punto de vista. El sostiene:

El alcance en cualquier serie siempre se explica después del sexto de la serie. Es una
parte del plan estructural de. la revelaciéon para dar esta explicacion en cada serie de

manera que el lector pueda saber lo que se lleva a efecto.>

De acuerdo con esta observacién, Juan anuncié (Apo _6:16-17) que el programa que alli se
desenvolvia esta relacionado con la "ira del Cordero". El tiempo aoristo en el versiculo 17, élthen
(ha venido), significa, no algo que esta por acontecer, sino aquello que ha acontecido. Por tanto, al
desenvolver el programa de los sellos, Juan anuncia que éstos representan "la ira" que ya ha
venido. En la misma conexidn, con el sonar de las siete trompetas, Juan otra vez relaciona estas
trompetas con el programa del derramamiento de la ira de Dios, por cuanto en Apocalipsis 11:18
se establece que estos eventos estan relacionados con la ira que "ha venido" (tiempo aoristo otra

vez).6 De esa manera, ni los sellos ni las trompetas pueden divorciarse del programa divino
asociado con el derramamiento de la ira sobre la tierra.

E. Duracién del periodo de la tribulacion. Un quinto argumento usado por los defensores de esta

posicién es el argumento de que el periodo de la tribulacion es sélo de tres afos y medio de

duracion. El mismo autor, después de mostrar como se puede dividir la septuagésima semana de
Daniel en dos partes, dice:

Esto debe ademas librarnos del error comun de hablar de la tribulacion como de un

periodo de siete afos. La Biblia nunca se refiere a ella de esa manera; mas bien, comienza
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en la mitad de los siete anos. Son los Ultimos tres afios y medio. Todo lo que a ella conduce
lo denomina Jesus simplemente principio de dolores.?

Y otra vez:

La primera mitad de la semana, o periodo de siete afios, era una dulce participacién a Juan,
asi como a ellos; bajo la protecciéon de ese tratado, estarian en buena situacion, como
decimos. Pero la segunda mitad es amarga, por cierto: se rompe el tratado; se desencadena
la tempestad; experimentan la ira del Anticristo por un lado y la ira de Dios por el otro. Este

es su dia de angustia. Es la Gran Tribulacién.8

1. Mientras se reconoce que Daniel dio aviso de que la septuagésima semana habia de dividirse
en dos partes (Dan 9:27) y mientras el Sefior, hablando de este mismo periodo, llamé a la dltima
mitad "gran tribulacion" (Mat 24:21), sin embargo, en ninguna parte de las Escrituras se divide
este periodo en dos partes no relacionadas, cada una con una caracterizacion diferente. El punto de
vista del partidario del traslado después de la tribulacién divide esencialmente la septuagésima
semana en dos partes disociadas, mientras aun se la llama "septuagésima semana", y sostiene que
la Iglesia podra pasar por la primera mitad debido a que tiene una caracterizacion diferente a la
ultima mitad. Esto es imposible hacerlo. Cuando se prevé este periodo en las Escrituras, siempre se
lo trata como una unidad, en cuanto a su caracter se refiere, aunque dividido en cuanto al
elemento tiempo y el grado de intensidad de la ira derramada. La unidad de la septuagésima
semana de Daniel en el programa de Israel nos impide dividirla en dos partes separadas. Es dificil
entender cdmo un escritor puede sostener que todos los eventos de los sellos y las trompetas
puedan parecerle "dulces" a alguno que esté pasando por esos rigurosos juicios. Sélo mediante la
espiritualizacion puede sostenerse este punto de vista.

2. Ademas, es necesario observar, que si la Iglesia pasa por los primeros tres afios y medio de la
tribulacion, los 144.000 serian salvos dentro de la Iglesia, ya que ésta estaria aun sobre la tierra.
Sin embargo, se considera que estos son testigos judios durante todo el periodo. Si ellos son
salvos mientras que Dios estd aun agregandole el cuerpo de Cristo, y si son dejados atras, cuando
suceda la traslacién, el cuerpo se desmembraria y estaria incompleto. La necesidad de llevar a
cabo el programa de misterio, antes de efectuar el programa del pacto, nos indica que la
tribulacion no se puede confinar a una mitad de la semana solamente.

3. También si el periodo de la tribulacidon se tomara en cuenta desde la constitucidén del falso
pacto (Dan_9:27), la Iglesia conoceria el tiempo de la traslacion. Mientras a Israel le fueron dadas
sefiales que precederian a la venida del Mesias, ninguna de tales sefiales le fue dada a la Iglesia. El
tiempo de su venida por la Iglesia es un secreto divino, y los hombres no podran determinar el
tiempo por ninguna de tales sefiales.

4. El versiculo 14 del capitulo 7 de Apocalipsis parece dar la evidencia final. En el paréntesis
entre el sexto y séptimo sellos, donde se da el alcance de toda la visidn, se dice que los salvados
en ese tiempo han salido de "gran tribulacién". Esto parece indicar claramente que el tiempo
cubierto por los sellos se considera como una parte del periodo de la tribulacién.

F. El argumento del capitulo once de Apocalipsis. Un sexto argumento presentado en defensa de
esta: posicion es el argumento de que el traslado esta descrito en Apocalipsis, capitulo 11. Para
sostener este punto de vista, Harrison argumenta que los dos testigos son simbdlicos de una
"compafia mayor de testigos"; que ellos representan dos grupos: los muertos y los vivos para el
momento del traslado; que la nube representa la parousia -la presencia del Sefior—; que la gran

voz es el clamor de 1Ts 4:16; la trompeta es la trompeta del mismo versiculo.9
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1. Se observara que esto es enteramente un argumento de analogia, no de exégesis. Tal
argumento es siempre débil. Se observara que estos dos testigos son tratados como dos individuos
en el pasaje, no como representantes simbolicos de la Iglesia. El hecho de que como "dos olivos"
se relacionan con Israel (Zac 4:2-3), los privaria de representar a la Iglesia. La afirmaciéon de que
estos dos son Moisés y Elias y, por lo tanto, representan a los muertos y a los trasladados no es
seguro. La nube fue usada tan universalmente en la Escritura para la presencia de Dios que no hay
necesidad de asociarla con la parousia en este punto, particularmente por cuanto esto parcialmente
tiene que ver con Israel, donde la nube no significaria el traslado para ningun judio. Se hace
referencia varias veces a la voz de autoridad en el Apocalipsis y no se puede comprobar si es el
mismo "clamor" del cual habla Pablo. Debe observarse que esta interpretacidon no se basa en una
interpretacion basica estricta, sino mas bien en el método de espiritualizacion.

2. Quiza la evidencia mas fuerte de que el traslado no tiene lugar en el capitulo once de
Apocalipsis es observar cuidadosamente el resultado del toque de la séptima trompeta. La escena
descrita no es la del traslado, sino la de la manifestacién de Cristo en la tierra. Este evento esta
asociado con la subyugacion de los reinos del mundo a la autoridad de Cristo, la posesién del reino
mesianico, el juicio de las naciones, el galardon a aquellos que han de compartir el reino del
Mesias, el juicio de las fieras que "destruyen la tierra". Esta cronologia de eventos nunca se asocia
con el traslado, sino mas bien con la segunda venida. El resultado de tocar la séptima trompeta
no es el traslado de la Iglesia, sino el triunfo de Cristo sobre todos sus enemigos mediante la
institucidon de su reino en la segunda venida.

3. Un corolario necesario para este argumento es la interpretacion del partidario del traslado en
la tribulacion de que el misterio de Dios que se consumara (Apo 10:7) es el programa de misterio

de la Iglesia.]-o La explicacién de Ironside proporciona una mejor interpretacion. El dice:

Este es el tema del libro de los siete sellos; la vindicacidn de la santidad de Dios por haber
tolerado el mal durante tanto tiempo en su universo. iQué mayor misterio confronta y
confunde la mente del hombre que esta pregunta! ¢Por qué permite Dios que triunfe la
injusticia tan a menudo? Esto es secreto suyo. El lo revelara a su debido tiempo, y todo sera
claro como el dia ... Su triunfo final sobre todo mal es lo que se presenta tan vividamente

en la escena del Apocalipsis que cambia con rapidez...11
Dios esta actualmente terminando el programa con el mal.

G. Cronologia del libro del Apocalipsis. Un séptimo argumento depende de la interpretacién de
ellos a la cronologia del libro del Apocalipsis. De acuerdo con este punto de vista, como ya se ha
observado, los siete sellos y las siete trompetas nos llevan a través de los eventos de los primeros
tres anos y medio de la septuagésima semana, cuyo periodo termina con el traslado, que tendra
lugar en el capitulo once. Las siete copas describen el derramamiento de la ira de Dios en los
ultimos tres anos y medio de la tribulacion, desarrollada en los capitulos 12 al 19. Asi los capitulos
4 al 11 describen la primera mitad de la semana y los capitulos 12 al 19 la Ultima mitad de la
semana. Creemos que esta cronologia esta errada. Juan ha presentado los eventos de la primera
mitad del periodo de la tribulacion en los sellos (Apo 4:1-7:17), la ultima mitad de la tribulacion en
las trompetas (Apo 8:1-11:14), y cierra el periodo con el regreso del Sefior para reinar
(Apo 11:15-18). Entre la sexta y la séptima trompetas se le dice a Juan (Apo 10:11) que, "es
necesario que profetices otra vez sobre muchos pueblos, naciones, lenguas y reyes" (literal). Con
respecto a las palabras "otra vez" (palin), Thayer dice que "denota renovacion o repeticion de la

accion".12 Esto pareceria un aviso divino de que, por cuanto Juan nos ha llevado a través de todo
el periodo una vez, es la intencion de Dios de que él repase su camino a lo largo del periodo. Por lo
tanto, comenzando con el capitulo 12, Juan examina el periodo por segunda vez, haciendo énfasis
en los individuos que desempefian una parte tan importante en los eventos de la septuagésima
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semana. Las copas (Apo _16:1-17) evidentemente son derramadas al cierre del periodo y ocupan
s6lo un breve lapso de tiempo y no pueden esparcirse a lo largo de los Ultimos tres anos y medio
del periodo. Este segundo examen, como el primero, da término al periodo con el regreso de Cristo
y el consiguiente juicio de sus enemigos (Ap. 19).

De esta manera, la observacién de que Apo 11:15-18 describe la revelacion, no el traslado, y
que es paralelo con Apo 19:11-16, y con la notificacién de una repeticién en Apo 10:11 haria
insostenible la interpretacion del traslado en la tribulacidon. Debe observarse que esta posicion
depende del método alegdrico de interpretacion, al afirmar particularmente que el capitulo once de
Apocalipsis describe el traslado.

H. Identidad de la ultima trompeta. Un octavo argumento del partidario del traslado en la
tribulacion es el argumento de que la séptima trompeta de Apo 11:15 y la Ultima trompeta de
1Co 15:52 y 1Ts 4:16 son idénticas. Harrison sefiala ese punto de vista de la siguiente manera:

San Pablo, por inspiracion del Espiritu, definidamente coloca la resurreccion y el traslado de
los santos mediante la venida de Cristo a la final trompeta (1Co 15:5, 1Co 15:52). Esta es
una colocacion especifica del evento. Incuestionablemente el Espiritu Santo revel6 el hecho
e inspird su registro. éComo se atreve alguno a colocarlo de otra manera? . . . ¢Podemos
nosotros colocar el traslado en cualquier otro lugar que no sea el lugar dado por el apostol
Pablo y reclamar que mantenemos la integridad de la Palabra de Dios?

Busquemos en Mat 24:29-31. Jesus describe aqui la tribulacién y dice que sera seguida por
una gran voz de trompeta. Esta es la Ultima que se registra en el tiempo.

Sin embargo cuando lleguemos a la final trompeta en el Apocalipsis, la uUltima de la serie,
encontraremos bastante evidencia satisfactoria de que el evento realmente se esta llevando

a cabo.13

Todo su argumento depende de hacer idéntica la Ultima de las siete trompetas con la final
trompeta mencionada por Pablo en relacion con el traslado de 1Co 15:52. Este argumento
descansa en el uso de la palabra final en relacion con ambos eventos.

El mismo Harrison admite que "final" puede significar una de dos cosas: final en un punto de

tiempo, o final en un punto de sucesién".14 Al declararlo asi, él estd admitiendo que final en un
punto de sucesion puede que no sea necesariamente lo mismo que final en un punto de tiempo. La
palabra final puede significar aquello que concluye un programa, pero no necesariamente lo Ultimo
que haya de existir. Por cuanto el programa para con la Iglesia difiere de el de Israel, cada uno
puede terminar con el toque de una trompeta, llamada propiamente la Gltima trompeta, sin que
sean idénticas ni sincronizadas las dos ultimas trompetas. Sobre esta identificacion de la final
trompeta con la séptima trompeta, ha escrito Thiessen:

. . decimos con Ellicott: "No hay suficientes bases para suponer que hay aqui alguna
referencia a la séptima trompeta apocaliptica (Apo_11:15) . . . Esta salpigx (trompeta) que
el Apdstol denomina eschate (final), no con referencia a alguna serie .. . sino relacionada
con el cierre de este aion (siglo) y la escena final de la historia de este mundo". Estamos de
acuerdo con esto, excepto, que cuando Cristo venga sélo la historia de este siglo tendra fin.
Ellicott era un premilenarista, y esto es, sin duda, lo que él quiso decir con esta declaracion.
Meyer defiende el mismo punto de vista, sobre la base de que en 1Ts 4:16: . . . "sélo se
menciona una trompeta, y esa es aceptada por ser bien conocida". Se puede llegar a la
misma conclusiéon por el hecho de que Pablo sigue la referencia a la "final trompeta" con una
declaracién impersonal, "porque se tocara la trompeta" (véase el griego). Si él hubiese
pensado en esta trompeta como una de siete, sin duda hubiera dicho algo como lo que
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sigue: Porque cuando se toquen las trompetas y llegue el tiempo para que la Ultima sea
tocada, los muertos en Cristo resucitaran. En todo caso, no hay base para identificar la

trompeta de 1Co 15:52 con la séptima trompeta de Apo _11:15.15

Parece haber un nimero de observaciones que hacen imposible identificar estas dos trompetas.

(1) La trompeta de 1 Corintios 15:52, con lo que concuerda aun el partidario del traslado en la
tribulacion, sera tocada antes que la ira de Dios descienda, mientras que, como se ha sefialado, la
cronologia de Apocalipsis indica que la trompeta de Apocalipsis 11:15 sera tocada al final del
tiempo de la ira, precisamente antes de la segunda venida.

(2) La trompeta que llama a la Iglesia se denomina la trompeta de Dios, mientras que la séptima
trompeta es una trompeta de angel. Bien observa Strombeck:

En la busqueda de la final trompeta debemos, entonces, guiarnos por el hecho de que es la
propia trompeta de Dios, tocada por el Sefior mismo. En vista de esto, apenas estariamos
dispuestos a discutir que la final trompeta de Dios sea la Ultima de una serie de trompetas
tocadas por los sacerdotes del sacerdocio aardnico. Estas no eran de la clase de trompeta de
Dios. Recordando que los angeles soélo estdan un poco mas elevados que los hombres, es
muy contrario a las leyes de la ldgica decir que "la final trompeta" que es la trompeta propia
de Dios, es la ultima de una serie de trompetas tocadas por angeles. Tanto los hombres

como los angeles son criaturas de Dios. Ellos no pueden tocar la trompeta del Creador.16

(3) La trompeta para la iglesia es singular. Ninguna trompeta la ha precedido, de manera que no
se puede decir que es la ultima de una serie. La trompeta que cierra el periodo de la tribulacién es
claramente la ultima de una serie de siete.

(4) En 1 Tesalonicenses, capitulo 4, la voz asociada con el sonido de la trompeta llama a los
muertos y a los vivos y por consiguiente es escuchada antes de la resurreccion. En el Apocalipsis,
aunque se menciona una resurreccion (Apo 11:12), la trompeta no suena sino después de ella,
indicdndonos que dos eventos diferentes deben estar a la vista.

(5) La trompeta en 1 Tesalonicenses prorrumpe en bendicién, en vida, en gloria, mientras que la
trompeta en Apocalipsis prorrumpe en juicio sobre los enemigos de Dios.

(6) En el pasaje de Tesalonicenses, la trompeta suena "en un momento, en un abrir y cerrar de
ojos". En Apo 10:7 la indicacién es de que la séptima trompeta sonara durante un periodo
continuado de tiempo, probablemente durante los juicios que caeran en el periodo, ya que Juan
habla del angel cuando "comience a tocar". La duracion da evidencias de la distincion de estas dos
trompetas.

(7) La trompeta de 1 Tesalonicenses es claramente para la Iglesia. Por cuanto Dios esta tratando
con Israel en particular, y con los gentiles en general, en la tribulacidn, esta séptima trompeta, que
cae en el periodo de la tribulacién, no podria tener relacion con la Iglesia sin perder las distinciones
entre la Iglesia e Israel.

(8) El pasaje de Apocalipsis describe un gran terremoto en el cual mueren miles, y el remanente
creyente que adora a Dios es presa del temor. En el pasaje de Tesalonicenses no se menciona
ningln terremoto. No se dejara ninglin remanente creyente atrds en el traslado para que
experimente el temor de Apo_11:13. Tal punto de vista sélo seria consecuente con la posicion de
un traslado parcial.

(9) Aunque la Iglesia serd recompensada en el momento del traslado, sin embargo el galardén
dado a "tus siervos los profetas y a los santos" no puede ser ese evento. El galardon mencionado
en Apocalipsis 11:18 sucedera en la tierra, después de la segunda venida de Cristo, luego del juicio
sobre sus enemigos. Por cuanto la Iglesia es recompensada en el aire, después del traslado, estos
deben ser dos eventos distintos.

A la luz de Mat_24:31 es dificil ver como el partidario del traslado en la tribulacion puede sostener
la interpretacidon de que Apo 11:15 es la Ultima trompeta en sentido cronoldgico. Las trompetas de
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Apocalipsis se terminan antes de la segunda venida del Mesias. Mateo registra las propias palabras
del Sefior, por las cuales El ensefia que Israel se reunira al sonido de una trompeta después de la
segunda venida. Si ultima significa Ultima cronoldégicamente, épor qué no se sostiene que ambas
trompetas de Apocalipsis y 1 Tesalonicenses coinciden con la de Mateo 247

Con respecto al uso de la frase final trompeta de 1Co 15:52 , escribe English:

El significado del término, la final trompeta, de 1Co 15:52 , por cuanto este sonido no es
uno de una serie de trompetas, puede ser el de un llamado a reunién, o una alarma. En
Ndmeros 10 leemos acerca del tocar de trompetas para llamar a una asamblea del pueblo y
para sus partidas. Habia llamadas especificas para cada uno de los campamentos de los
israelitas y llamadas especiales para toda la congregacion. En relacién con esto el Dr. Cari
Armerding tiene un comentario interesante: "La final trompeta significaria que toda la
congregacion estaba finalmente sobre la marcha. En cierto sentido esto podria ilustrar lo
que encontramos en 1Co 15:23: cada uno en su debido orden (o rango —tagmati—):
Cristo, las primicias; luego los que son de Cristo, en su venida. Estos Ultimos ciertamente se
dividen por lo menos en dos grupos: los que durmieron y los que vivimos y hayamos
quedado ..."

En un momento y en un abrir y cerrar de ojos son expresiones—continla el doctor
Armerding—, que se usan alrededor del mundo para indicar lo repentino y la rapidez. El
hecho de que la tercera frase a la final trompeta, esta tan estrechamente asociada con ellas,
nos lleva a creer que deberia entenderse de la misma manera. Si es asi, serd de la
naturaleza de una alarma, que es precisamente la palabra que se usa en NUm 10:5-6 en
relacion con el movimiento de los campamentos. La vivificacion y reunidn ya se han
realizado (la primera por la voz del Sefior, y la Ultima por la voz del arcangel —1Ts 4:16—)

. . Solo hay una cosa necesaria mas para poner todo en movimiento. Es la final trompeta.

Esa serd la Gltima nota emitida en aquella ocasién trascendental.17

Este examen de la posicidon del traslado en la tribulacién nos ha demostrado que los argumentos
esenciales de ese punto de vista no podran resistir la prueba de la verdadera interpretacion de la
Escritura y debe ser rechazado por ser falso.
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) CAPITULO XIII )
TEORIA DEL TRASLADO ANTES DE LA TRIBULACION

La tercera interpretacion prevaleciente en la cuestion del tiempo del traslado en relacién con el
periodo de la tribulacién es la interpretacion que sostiene que la Iglesia, el Cuerpo de Cristo, en
toda su extensidn, serda, por resurreccidon y traslacion, removida de la tierra antes que comience
cualquier parte de la septuagésima semana de Daniel.

I. BASE ESENCIAL DE ESTA POSICION

La teoria del traslado antes de la tribulacién descansa esencialmente sobre una premisa mayor:
el método literal de interpretacion de las Escrituras. Como algo accesorio necesario a esto, el
partidario del traslado antes de la tribulacion cree en una interpretacién dispensacional de la
Palabra de Dios. La Iglesia e Israel son dos grupos distintos con los cuales Dios tiene un plan
divino. La Iglesia es un misterio, no revelado en el Antiguo Testamento. Esta edad presente de
misterio interviene en el programa de Dios para Israel, debido al rechazamiento del Mesias por
Israel en su primera venida. Este programa de misterio debe cumplirse antes que Dios pueda
reanudar su programa para con Israel y llevarlo a término. Todas estas consideraciones surgen del
método literal de interpretacién.

IT. ARGUMENTOS ESENCIALES DEL PARTIDARIO DEL TRASLADO ANTES DE LA
TRIBULACION

Se puede presentar un nimero de argumentos para sostener esta posicion. Aunque no todos son
de igual peso, la evidencia acumulativa es fuerte.

A. El método literal de interpretacion. Es admitido franca y libremente por los amilenarios que el
problema basico en la controversia entre los premilenarios y ellos es el del método de
interpretacion que debe emplearse en la profecia. Allis dice, "La cuestion de la interpretacion literal
en oposicion a la figurada es, por lo tanto, la que tiene que encararse desde el principio"."' El admite
que si el método literal de interpretacion de las Escrituras es el método correcto, entonces el
premilenarismo es la interpretacién correcta.

Vemos asi que nuestra doctrina del retorno premilenario de Cristo para instituir un reino literal es
el resultado "del método literal de interpretacion de las promesas y profecias del Antiguo
Testamento. Es natural, por tanto, que el mismo método basico de interpretacion deba emplearse
en nuestra interpretacion de la cuestion del traslado. Seria sumamente ildgico construir un sistema
premilenario sobre un método literal y después apartarse de ese método, en la consideracion de las
cuestiones relativas. Se puede facilmente ver que el método literal de interpretacion demanda el
traslado de la Iglesia antes de la tribulacion. El partidario del traslado después de la tribulacién
tiene que interpretar el libro de Apocalipsis historicamente, que basicamente es un método de
espiritualizacion, o bien tratarlo como aun futuro, pero eliminando espiritualmente lo literal de los
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eventos, en un esfuerzo para armonizar estos eventos con otras Escrituras, a la luz de su
interpretacion. Ambas explicaciones violan el principio de interpretacion literal. Los partidarios del
traslado durante la tribulacion aplican el método literal de interpretacion a la Ultima mitad de la
septuagésima semana, pero espiritualizan los eventos de la primera mitad de la semana, para
permitir que la Iglesia se encuentre en ellos. Esto es, una vez mas, una inconsecuencia basica. No
se puede emplear un método para establecer el premilenarismo y otro método para la
interpretacion de las promesas del traslado. El método literal de interpretacion, empleado
consecuentemente, no puede conducir a otra conclusiéon que no sea que la Iglesia sera arrebatada
antes de la septuagésima semana.

Debe notarse, de paso, que este método no nos conduce al ultradispen-sacionalismo, por cuanto
ese sistema no es consecuencia del uso de la mayor exactitud literal, sino que estd basado mas
bien en consideraciones exegéticas.

B. Naturaleza de la septuagésima semana. Hay un numero de palabras que se usan tanto en el
Nuevo como en el Antiguo Testamento, para describir el periodo de la septuagésima semana, las
cuales, cuando son consideradas en conjunto, nos dan la naturaleza esencial o caracter de este
periodo:

(1) ira (Apo_6:16-17; Apo 11:18; Apo 14:19; Apo 15:1, Apo 15:7; Apo 16:1, Apo 16:19;
1Ts 1:9-10; 1Ts 5:9; Sof 1:15, Sof 1:18); (2) juicio (Apo 14:7 ; Apo 15:4; Apo 16:5-7;
Apo 19:2); (3) indignacién (Isa 26:20-21; Isa 34:1-3); (4) castigo (Isa_24:20-21); (5) hora de
prueba (Apo 3:10); (6) hora de angustia (Jer 30:7); (7) destruccién (Joe 1:15); (8) tinieblas
(Joe 2:2; Sof 1:14-18; Amo 5:18). Debe notarse que estas referencias describen el periodo en
toda su extension, no solamente una porcion de él, de manera que todo el periodo tiene esta
caracterizacion. En cuanto a la naturaleza de la tribulacién (aunque la limita a la Gltima mitad de la
semana) dice Harrison:

Tengamos claro en la mente que la naturaleza de la tribulaciéon es ira divina (Apo 11:18;
Apo 14:8 , Apo 14:10, Apo 14:19; Apo 15:1 , Apo 15:7; Apo 16:1, Apo 16:19-obsérvese que
él omite Apo 6:16-17-) y juicio divino (Apo 14:7; Apo 15:4; Apo 16:7; Apo 17:1; Apo 18:10;
Apo 19:2). Sabemos que nuestro bendito Sefior sufrid por nosotros la ira de Dios y su juicio; por
lo tanto nosotros, los que estamos en El no estaremos a juicio. La antitesis de 1Ts 5:9 es
evidencia concluyen te: "Porque no nos ha puesto Dios para ira, sino para alcanzar salvacion por
medio de nuestro Senor Jesucristo". Ira para los otros, pero salvacion para nosotros en el traslado,

"ya sea que velemos, o que durmamos" (versiculo 10).2

C. El alcance de la septuagésima semana. No hay duda de que este periodo vera la ira de Dios
derramada sobre toda la tierra. Apo 3:10; Isa 34:2; Isa 24:1, Isa 24:4-5, Isa 24:16-17,
Isa 24:18-21, y muchos otros pasajes explican muy claro esto. Y sin embargo, aunque toda la
tierra estda comprendida, este periodo es particularmente en relacién con Israel. Jer 30:7, que
llama a este periodo "el tiempo de angustia de Jacob", hace esto cierto. Los eventos de la
septuagésima semana son eventos del "dia del Sefior" o "dia de Jehova". Este uso del nombre de la
Deidad enfatiza la relacion peculiar de Dios con esa nacion. Cuando se prevé este periodo en Daniel
9, Dios dice al profeta, "Setenta semanas estan determinadas sobre tu pueblo y sobre tu santa
ciudad" (versiculo Dan 9:24). Todo este periodo, por tanto, hace referencia especial al pueblo de
Daniel, Israel, y a la ciudad santa de Daniel, Jerusalén.

Ya que tantos pasajes en el Nuevo Testamento como Efe 3:1-6; Col 1:25-27 dicen claramente
que la Iglesia es un misterio, y que su naturaleza como cuerpo compuesto de judios y gentiles por
igual no estaba revelada en el Antiguo Testamento, la Iglesia no podia estar comprendida en ésta o
cualquiera otra profecia del Antiguo Testamento. Por cuanto la Iglesia no entré en existencia sino
después de la muerte de Cristo (Efe 5:25-26), después de la resurreccion de Cristo (Rom 4:25;
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Col 3:1-3), después de la ascension (Efe_1:19-20), y después del descenso del Espiritu Santo en
Pentecostés con la iniciacion de todos sus ministerios en el creyente (Hch. 2), la Iglesia no podia
estar en las primeras sesenta y nueve semanas de esta profecia. Por cuanto no tenia parte en las
primeras sesenta y nueve semanas, que se relacionan solamente con el programa de Dios para con
Israel, no puede tener parte alguna de la septuagésima semana, la cual se relaciona otra vez con
el programa de Dios para con Israel, después que el programa de misterio para con la Iglesia haya
concluido.

En un tratado extenso de cada uno de los pasajes mayores de la Palabra sobre el tema de la

tribulacién,3 en el cual trata pasajes como Mateo 24, Daniel 12, Lucas 21, Marcos 13, Jeremias 30,
Apocalipsis 7, Kelly concluye diciendo:

. el punto de vista sostenido aqui es resultado de una estrecha investigaciéon de cada
pasaje distinto de que dispone la Escritura sobre el tema de la gran tribulacién. Estaré muy
agradecido de cualquiera que me muestre otros pasajes que se refieran a ella; pero no
estoy enterado de ellos. Les pregunto ... si pueden sefialar una palabra que indique que
algun cristiano o la Iglesia han de estar en la tierra cuando llegue la gran tribulaciéon. éNo
hemos visto que la doctrina del Antiguo y del Nuevo Testamentos -de Jeremias, de Daniel,
del Sefior JesUs, y del apdstol Juan- es ésta? Que, justamente antes que el Sefor aparezca
en gloria, vendra la Ultima e inigualable angustia de Israel, aunque Jacob sera librado de
ella; que habra. .. una gran tribulacién, de la cual emerge una multitud de gentiles; pero
que tanto Jacob como los gentiles son totalmente distintos de los cristianos o la Iglesia. En
cuanto al cristiano, la promesa positiva del Sefior es que aquellos que han guardado la
palabra de su paciencia, El los guardara de la hora de la prueba, que ha de venir sobre la

tierra entera, para probar a los que moran sobre la tierra.4

Se debe concluir con el autor citado diciendo: por cuanto todos los pasajes que tratan de la
tribulacion la relacionan con el programa de Dios para con Israel, el alcance de la tribulacion impide
que la Iglesia participe de ella.

D. El propdsito de la septuagésima semana. Las Escrituras indican que hay dos propdsitos mayores
que seran realizados en la septuagésima semana.

1. El primer proposito se declara en Apocalipsis 3:10, "Yo también te guardaré de la hora de la
prueba que ha de venir sobre el mundo entero, para probar a los que moran sobre la tierra".
Aparte de la cuestion en cuanto a quiénes estaran en este tiempo de prueba, hay otras varias
consideraciones importantes en este versiculo.

(1) Primero que todo vemos que este periodo tiene en mira "a los que moran sobre la tierra" y no a
la Iglesia.

Esta misma expresidon ocurre en Apo 6:10; Apo 11:10; Apo 13:8, Apo 13:12, Apo 13:14;
Apo 14:6 y Apo 17:8. Al usarse, no nos estd dando una descripcién geografica sino mas bien una
clasificacion moral. Thiessen escribe:

Ahora bien, la palabra moran que se usa aqui (katoikeo) es una palabra fuerte. Se usa para
describir la plenitud de la Deidad que moraba en Cristo (Col 2:9); se usa para expresar la
institucion de la morada permanente de Cristo en el corazén del creyente (Efe 3:17), y de
los demonios que regresan para tomar absoluta posesién del hombre (Mat 12:45;
Luc 11:26). Debe distinguirse de la palabra oikeo, que es un término general que también
significa morar, y de paroikeo, que da la idea de transitoriedad, residir temporalmente.
Thayer observa que el término katoikeo tiene la idea de permanencia en si. Por tanto el
juicio a que se refiere Apo_3:10 es dirigido contra los moradores de la tierra de ese dia,
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contra aquellos que se han establecido en la tierra como su verdadero hogar, que se han
identificado a si mismos con el comercio y la religion de la tierra.>

Por cuanto este periodo se relaciona con los "moradores de la tierra", con aquellos que se han
establecido para ocuparla permanentemente, no puede referirse a la iglesia, que estaria sujeta a
las mismas experiencias si estuviera aqui.

(2) La segunda consideracion que debe notarse aqui es el uso del infinitivo peirasai (probar) para
expresar proposito. Thayer define esta palabra, cuando Dios es el sujeto, asi: "infligir males sobre

uno para poder probar su caracter y la constancia de su fe".6 Por cuanto el Padre nunca ve a la
Iglesia excepto en Cristo, perfeccionada en El, este periodo no puede tener ninguna relacién con la
Iglesia, ya que la verdadera Iglesia no necesita ser probada para ver si su fe es genuina.

2. El segundo propésito mayor de la septuagésima semana estd relacionado con Israel. En
Mal 4:5-6 se declara:

He aqui, yo os envio el profeta Elias, antes que venga el dia de Jehova, grande y terrible.
El hara volver el corazoén de los padres hacia los hijos, y el corazén de los lujos hacia los
padres no sea que yo venga y hiera la tierra con maldicidn.

El profeta declara que el ministerio de este Elias era un ministerio para preparar al pueblo para el
Rey que pronto habia de venir. En Luc 1:17 se promete que el hijo que le naceria a Zacarias "iria
delante de él con el espiritu y el poder de Elias", para llevar a cabo este mismo ministerio y "para
preparar al Sefior un pueblo bien dispuesto". Con respecto a la venida de Elias, que debia haber
sido una sefal para Israel, el Sefior declara:

Elias a la verdad vendra primero, y restaurara todas las cosas; ¢y como esta escrito del
Hijo del Hombre, que padezca mucho y sea tenido en nada? Pero os digo que Elias ya vino,
y le hicieron todo lo que quisieron, como esta escrito de él (Mar _9:12-13).

El Sefior estaba mostrando a sus discipulos que Juan el Bautista tenia este ministerio de preparar
un pueblo para El. Y para quitar toda duda, la palabra en Mat 11:14 es terminante: "si queréis
recibirlo, él es aquel Elias que habia de venir". El ministerio de Juan era el de preparar la nacién de
Israel para la venida del Rey. Solo se puede concluir, pues, diciendo que el Elias, que habia de
venir antes del grande y terrible dia del Sefior, sélo puede tener un ministerio: el de preparar un
remanente en Israel para la venida del Senor. Es evidente que ningdn ministerio de esa indole es
necesario para la Iglesia ya que ella por naturaleza es sin mancha ni arruga, ni cosa semejante,
sino que es santa.

Estos dos propdsitos, la prueba de los moradores de la tierra, y la preparaciéon de Israel para el
Rey, no tienen absolutamente ninguna relacién con la Iglesia. Esta es prueba evidente de que la
Iglesia no estara en la septuagésima semana.

E. Unidad de la septuagésima semana. Debe observarse en las tres consideraciones anteriores que
toda la septuagésima semana esta contemplada cuando se describe y se predice en la profecia.
Aunque todos estaran de acuerdo, en base a Dan 9:27; Mat 24:15; y Apocalipsis 13, que la
semana esta dividida en dos partes de tres afos y medio cada una, sin embargo la naturaleza y el
caracter de la semana es uno, y penetra en ambas partes en su totalidad. Llega a ser imposible la
existencia de la Iglesia en la semana como una unidad, y es igualmente imposible adoptar la
posicion de que la Iglesia esté; aunque exenta de una porcion de la septuagésima semana,
probablemente en la primera mitad de ella, por cuanto su naturaleza es la misma hasta el fin. La
imposibilidad de incluir a la Iglesia en la ultima mitad hace igualmente imposible incluirla en la
primera mitad, porque aunque la Escritura divide el tiempo de la semana, no hace ninguna
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distincion en cuanto a la naturaleza y el caracter de sus dos partes.

F. Naturaleza de la Iglesia. Tenemos que observar cuidadosamente ciertas distinciones entre la
Iglesia e Israel, que estan claramente establecidas en la Escritura, pero frecuentemente
descuidadas en la consideracidon que tenemos a mano.

(1) Hay una diferencia entre la iglesia profesante y el Israel nacional. Debe observarse que la
iglesia profesante esta compuesta de aquellos que hacen profesion de fe en Cristo. Para algunos,
esta profesion se basa en la realidad, y para otros, en ninguna realidad en absoluto. Este ultimo
grupo pasara por el periodo de la tribulacién, ya que Apo 2:22 indica claramente que la iglesia
profesante no salvada experimentara esta visitacion de ira. La filiaciéon del grupo llamado el Israel
nacional se basa en un nacimiento fisico, y todos los de este grupo que no son salvos ni tomados
en el traslado, y estén vivos para ese tiempo, estaran con la iglesia profesante, sujetos a la ira de
la tribulacién.

(2) Hay una diferencia entre la verdadera Iglesia y la iglesia profesante. La Iglesia verdadera esta
compuesta de todos aquellos que en esta era han recibido a Cristo como Salvador. Por encima de
ésta, y en contraste con ella, tenemos la iglesia profesante compuesta de aquellos que hacen
profesion de recibir a Cristo sin que realmente lo reciban. Sdlo la verdadera Iglesia sera
arrebatada.

(3) Hay una diferencia entre la verdadera Iglesia y el Israel verdadero o espiritual. Antes de
Pentecostés habia individuos salvados, pero no habia Iglesia, y ellos eran parte del Israel espiritual,
no de la Iglesia. Después del dia de Pentecostés y hasta el traslado, encontramos a la Iglesia que
€S su cuerpo, pero no encontramos a ningun Israel espiritual. Después del traslado no
encontramos ninguna Iglesia, sino un Israel verdadero o espiritual otra vez. Estas diferencias
deben tenerse claramente en cuenta.

El traslado levantara, no a todos los que hacen profesion de fe en Cristo, sino solo a aquellos que
hayan nacido de nuevo y hayan recibido su vida. La parte incrédula de la iglesia visible, junto con
los incrédulos de la nacion de Israel, pasaran por el periodo de la tribulacion.

1. Por cuanto la Iglesia es el cuerpo, del cual Cristo es la Cabeza (Efe 1:22; Efe 5:23; Col 1:18),
la esposa, de la cual El es el Esposo (1Co 11:2; Efe 5:23), el objeto de Su amor (Efe 5:25), la
rama de la cual El es la Raiz y el Tronco (Jua 15:5), el edificio, del cual El es el Fundamento vy la
Piedra Angular (1Co 3:9; Efe 2:19-22), existe entre el creyente y el Senor unién y unidad. El
creyente ya no esta separado de El, sino que ha sido hecho estrechamente uno con El. Si la Iglesia
estda en la septuagésima semana, estaria sujeta a la ira, al juicio, y a la indignacién que
caracterizan a este periodo, y debido a su unidad con Cristo, El también estaria sujeto a la misma
indignacién. Esto es imposible de acuerdo con 1Jn 4:17, porque El no puede ser llevado otra vez a
juicio. Por cuanto la Iglesia ha sido perfeccionada y librada de todo juicio (Rom 8:1; Jua 5:24;
1Jn 4:17), si estuviera sujeta otra vez a juicio, las promesas de Dios no tendrian ningun efecto y
la muerte de Cristo seria ineficaz. {Quién se atreveria a asegurar que la muerte de Cristo pueda
dejar de cumplir su propédsito? Aunque los miembros puedan ser experimentalmente imperfectos y
necesiten una limpieza experimental, sin embargo, la Iglesia, la cual es su cuerpo, tiene una
posicion perfecta en Cristo y no necesitaria tal limpieza. La naturaleza de la prueba de la
septuagésima semana, como se indica en Apo_3:10, no es para conducir al individuo a la limpieza,
sino para revelar la degradacion y la necesidad del corazén no regenerado. La naturaleza de la
Iglesia impide tal prueba.

2. Otra vez, Apo 13:7 explica claramente que todos los que estan incluidos en la septuagésima
semana estaran sujetos a la bestia, y por medio de ella a Satanas, quien le da a la bestia el poder.
Si la Iglesia estuviera en este periodo, estaria sujeta a Satanas, y Cristo perderia su lugar como
Cabeza, o El mismo, debido a la unidn con la Iglesia, estaria sujeto a la autoridad de Satanas. Tal
cosa no se puede ni pensar. Por tanto, se concluye que la naturaleza de la Iglesia y lo completo de
su salvacion le impiden estar incluida en la septuagésima semana.
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G. El concepto de la Iglesia como misterio. Estrechamente relacionado con la consideracién anterior
esta el concepto que se nos da en el Nuevo Testamento de que la Iglesia es un misterio. No era
ningln misterio que Dios iba a proveer salvaciéon para los judios, ni que los gentiles serian
bendecidos en la salvacién. El hecho de que Dios iba a formar un cuerpo de judios y gentiles por
igual nunca fue revelado en el Antiguo Testamento, y constituye el misterio del cual habla Pablo en
Efe 3:1-7; Rom 16:25-27; Col 1:26-29. Todo el programa relacionado con este misterio no fue
revelado sino después del rechazamiento de Cristo por parte de Israel. Fue después del
rechazamiento que se narra en Mat 12:23-24 que el Sefior pronuncidé por primera vez una profecia
sobre la Iglesia venidera, en Mat 16:18. Fue después del rechazamiento de Cristo en la cruz que la
Iglesia tuvo sus comienzos, en Hechos 2. Fue después del rechazamiento final por parte de Israel
que Dios llamé a Pablo para que fuese el Apdstol de los gentiles, mediante el cual este misterio de
la naturaleza de la Iglesia es revelado. La Iglesia es manifiestamente una interrupcién del
programa de Dios para con Israel, y no entra en existencia hasta el rechazamiento del ofrecimiento
del Reino por parte de Israel. Debe légicamente concluirse que el mismo programa de misterio
debe ser llevado a conclusion antes que Dios pueda reanudar su trato con la nacion de Israel, como
previamente se ha indicado que El lo hara. El programa de misterio, que era tan distinto desde sus
comienzos, ciertamente estara separado en su conclusion. Este programa debe concluir antes que
Dios reanude y culmine su programa para con Israel. Este concepto de misterio de la Iglesia hace
del traslado antes de la tribulacién una necesidad.

H. Diferencias entre Israel y la Iglesia. Chafer ha establecido veinticuatro contrastes entre Israel y
la Iglesia, que nos muestran concluyentemente que estos dos grupos no pueden unirse, sino que
deben distinguirse como dos entidades separadas con las cuales Dios esta tratando mediante un

programa especial.” Estos contrastes puede resefiarse de la siguiente manera:

(1) La extensién de la revelacion biblica: Israel ocupa casi cuatro quintas partes de la Biblia; la
Iglesia s6lo ocupa como una quinta parte.

(2) El proposito divino: Israel recibe las promesas terrenales en los pactos; la Iglesia recibe las
promesas celestiales en el Evangelio.

(3) La simiente de Abraham: Israel es la simiente fisica, de la cual algunos se convierten en
simiente espiritual; la Iglesia es una simiente espiritual.

(4) Nacimiento: Israel tuvo nacimiento fisico que produce parentesco; la Iglesia tuvo nacimiento
espiritual que conduce a un parentesco.

(5) Supremacia: en Israel, Abraham; en la Iglesia, Cristo.

(6) Pactos: con Israel, el Abrahamico y todos los pactos siguientes; la Iglesia esta indirectamente
relacionada con el Abrahamico y los nuevos pactos.

(7) Nacionalidad: Israel es una nacion; la Iglesia es de todas las naciones.

(8) Trato Divino: Israel disfruta un trato nacional e individual; la Iglesia, trato individual solamente.
(9) Dispensaciones: Israel existio a través de los siglos desde Abraham; la Iglesia existe solamente
en este presente siglo.

(10) Ministerio: Israel no tiene ninguna actividad misionera y ningin Evangelio que predicar; la
Iglesia tiene una comisién que cumplir.

(11) La muerte de Cristo: Israel es condenado nacionalmente, para ser salvo por ella; la Iglesia
esta perfectamente salvada actualmente por ella.

(12) El Padre: En Israel, por una relacion peculiar, Dios era Padre de la nacion; en la Iglesia
estamos relacionados individualmente con Dios como Padre.

(13) Cristo: Para Israel, El es Mesias, Emmanuel, Rey; para la Iglesia, El es Salvador, Sefior,
Esposo, Cabeza.

(14) El Espiritu Santo: en Israel vino sobre algunos temporalmente; en la Iglesia mora en todos.
(15) Principio de gobierno: Israel tuvo el sistema de la ley Mosaica; la Iglesia tiene el sistema de la
gracia.
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(16) Capacidad divina: Israel no tiene ninguna; la Iglesia es morada del Espiritu Santo.

(17) Dos discursos de despedida: para Israel el discurso del Olivete; para la Iglesia, el discurso del
Aposento Alto.

(18) La promesa del retorno de Cristo: para Israel vendra en poder y gloria para hacer juicio; para
la Iglesia vendra con el fin de llevamos consigo.

(19) Posicidn: Israel es un siervo; la Iglesia se compone de miembros de la familia.

(20) Reino terrenal de Cristo: Israel es subdito; la Iglesia es corregente.

(21) Sacerdocio: Israel tuvo un sacerdocio; la Iglesia es un sacerdocio.

(22) Matrimonio: Israel fue esposa infiel; la Iglesia es la esposa.

(23) luicios: Israel debe enfrentarse al juicio; la Iglesia es librada de todo juicio.

(24) Posicion en la eternidad: Israel sera los espiritus de los justos hechos perfectos en la tierra
nueva; la Iglesia sera la congregacion de los primogénitos en los cielos nuevos.

Estos claros contrastes, que muestran la distincion entre Israel y la Iglesia, hacen imposible
identificar las dos en un solo programa, lo cual seria necesario si la Iglesia pasa por la
septuagésima semana. Estas distinciones dan fuerza adicional a la posicion del traslado antes de la
tribulacion.

1. Doctrina de la inminencia. Muchas sefales fueron dadas a Israel, que precederian a la segunda
venida, de manera que la nacion pudiera vivir en expectativa cuando el tiempo de su venida se
acercara. Aunque Israel no podia saber el dia ni la hora en que el Sefior vendra, sin embargo, ellos
pueden saber que su redencién se acerca mediante el cumplimiento de estas sefiales. Ninguna de
esas sefales fue jamas dada a la Iglesia. A la Iglesia se le dijo que viviese en la luz de la inminente
venida del Sefior a trasladarla a su presencia (Jua 14:2-3; Hch 1:11; 1Co 15:51-52 ; Flp 3:20 ;
Col 3:4 ; 1Ts 1:10 ; 1Ti 6:14 ; Stg 5:8 ; 1Pe 3:3-4). Pasajes como 1Ts 5:6 ; Tit 2:13 ;
Apo 3:3, todos advierten al creyente que debe estar esperando al Sefior mismo, no sefiales que
preceden a su venida. Es verdad que los eventos de |la septuagésima semana tendran su presagio
antes del traslado, pero el objeto de la atencidn del creyente es dirigido siempre a Cristo, nunca a
estos portentos.

Esta doctrina de la inminencia, o venida en cualquier momento, no es una nueva doctrina
originada con Darby, como algunas veces se ha dicho, aunque él si la clarificd, la sistematizo, y la
popularizd. Tal creencia en la inminencia caracterizé el premilenarismo de los padres de la iglesia
primitiva asi como a los escritores del Nuevo Testamento. En relacién con esto, escribe Thiessen:

. . ellos sostuvieron no soélo el punto de vista premilenario de la venida de Cristo, sino que
también consideraron esa venida inminente. El Sefior les habia ensefiado a esperar su
regreso en cualquier momento, y por lo tanto ellos esperaban que El llegase en los dias en
que vivian. No solo eso, sino que ellos también ensefiaban su regreso personal como
inmediato. Solo los alejandrinos se oponian a esta verdad; pero estos padres también
rechazaron otras doctrinas fundamentales. Podriamos decir, por tanto, que la iglesia
primitiva vivié en una constante expectativa de la venida de su Sefior, y en consecuencia no

estaban interesados en la posibilidad de un periodo de tribulacion en el futuro.8

Aunque quiza la escatologia de la iglesia primitiva no esté del todo clara en todos sus puntos, ya
gue ese tema no era de seria consideracién, sin embargo, la evidencia de que ellos creian en el
inminente regreso de Cristo es clara. Este mismo punto de vista de la inminencia se ve claramente
en los escritos de los reformadores, aun cuando ellos hayan tenido diferencias en cuestiones
escatoldgicas. Chafer cita a algunos de los reformadores para indicar que ellos creian en la
inminencia del regreso de Cristo.

. . . Lutero escribid: "Yo creo que todas las sefiales que han de preceder a los postreros dias
ya han aparecido. No pensemos que la venida de Cristo estd muy lejana; miremos hacia
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arriba con las cabezas levantadas; esperemos la venida de nuestro Redentor con una mente
anhelante y alegre".... Calvino también declara: . . . "La Escritura nos ordena de una
manera uniforme esperar el advenimiento de Cristo". A esto puede agregarse el testimonio
de Juan Knox: "El Sefior JesUs regresara, y esto con prontitud. ¢Para qué otra cosa, sino
para reformar la faz de toda la tierra, como nunca lo fue ni lo serd, hasta que aparezca el
justo Rey y Juez para restaurar todas las cosas? "De la misma manera, las palabras de
Latimer: "Todos aquellos excelentes hombres instruidos, que sin duda Dios ha enviado al
mundo en estos Ultimos dias para dar la advertencia, todos infieren de las Escrituras que los
postreros dias, no pueden estar muy lejos. Por ventura pueden venir en mis dias, aun viejo

como estoy, o en los dias de mis hijos.. "9

La doctrina de la inminencia prohibe la participacion de la Iglesia en alguna parte de la
septuagésima semana. De otro modo, la multitud de sefiales dadas a Israel para moverlo a la
expectativa, serian por lo tanto también para la Iglesia, y la Iglesia no podria esperar a Cristo
hasta que estas sefiales se hayan cumplido. El hecho de que no se le hayan dado sefiales a la
Iglesia, sino que mas bien se le ha ordenado esperar a Cristo, excluye su partipacion en la
septuagésima semana.

). La obra del que impide en el capitulo dos de 2 Tesalonicenses. Los cristianos tesalonicenses
estaban preocupados, temiendo que el traslado ya habia sucedido y que ellos estaban en el dia del
Sefior. Las persecuciones que estaban sufriendo, a las cuales se refiere el primer capitulo, les
habian dado base para esta errdnea consideracion. Pablo escribe para mostrarles que tal cosa era
imposible. Primero, les muestra en el versiculo 2Ts 2:3 que el dia del Sefior no podia cumplirse
hasta tanto no hubiese una separacién. Si esta separaciéon era un apartamiento de la fe o una
salida de los santos de la tierra, como ya lo habia mencionado en el versiculo 1, es una discusién
que esta fuera de lugar aqui. Segundo, él revela que habia de manifestarse el hombre de pecado, o
el inicuo, descrito mas ampliamente en Apocalipsis 13. El argumento de Pablo, en el versiculo 7, es
que aunque el misterio de iniquidad era operante en sus dias, esto es, el sistema ilicito que habia
de culminar en la persona del inicuo se estaba manifestando, sin embargo, este inicuo no podia
manifestarse hasta tanto el que lo detenia no fuese quitado de en medio. En otras palabras.
Alguien esta impidiendo que el proposito de Satanas llegue a su culminacion y seguira llevando a
cabo este ministerio hasta que sea removido (versiculos 2Ts 2:7-8 ). Las explicaciones en cuanto a
quién es el que impide, tales como el gobierno humano, las leyes, la iglesia visible, no satisfacen,
por cuanto todos éstos continuaran, en cierta medida, después de la manifestacion de este hombre
inicuo. Aun cuando este es esencialmente un problema exegético, pareceria que el Unico que
podria llevar a cabo tal ministerio de impedimento seria el Espiritu Santo. Este problema sera
considerado en detalle mas adelante. Sin embargo, la indicacion aqui es que mientras el Espiritu
Santo resida en la Iglesia, que es su templo, esta obra de impedimento continuara, y el hombre de
pecado no podra manifestarse. Sélo cuando la Iglesia, el templo, sea quitada, este ministerio de
impedimento cesard y la iniquidad producird al inicuo. Debe notarse que el Espiritu Santo no cesa
en su ministerio con la remocién de la Iglesia, ni deja de ser omnipresente, con la remocion de
ella; pero el ministerio de impedimento si cesara.

De esta manera, el ministerio del que impide, que continuard mientras su templo esté en la
tierra, y que debe cesar antes que el inicuo pueda ser manifestado, requiere el traslado de la
Iglesia antes de la tribulacion, ya que Dan 9:27 revela que el inicuo se manifestara al principio de
la semana.

K. Necesidad de un intervalo. La palabra apantesis (encuentro) se usa en

Hch 28:15 con la idea de "encontrarse para regresar con". Con frecuencia se discute que esa
misma palabra usada en 1Ts 4:17 tiene la misma idea y por lo tanto la Iglesia debe ser arrebatada
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para regresar instantdnea e inmediatamente con el Sefior a la tierra, y asi se niega y se hace
imposible cualquier intervalo entre el traslado y el retorno. La palabra griega no requiere tal
interpretacion, y ademas ciertos eventos predichos en relacion con la Iglesia después de su
traslacion hacen tal interpretacién imposible. Estos eventos son:

(1) el tribunal de Cristo;

(2) la presentacion de la Iglesia a Cristo, y

(3) las bodas del Cordero.

1. Pasajes como 2Co 5:9; 1Co 3:11-16; Apo 4:4; Apo 19:8, Apo 19:14, indican que la Iglesia ha
sido probada en cuanto a su mayordomia y ha recibido su recompensa en el momento de la
segunda venida de Cristo. Es imposible concebir que este evento suceda sin que haya pasado algun
periodo de tiempo.

2. Laiglesia tiene que ser presentada como una dadiva del Padre al Hijo. Scofield escribe:

Este es el momento del supremo gozo de nuestro Senor, la consumacién de toda su obra
redentora.

"Maridos, amad a vuestras mujeres, asi como Cristo amé a la iglesia, y se entrego a si
mismo por ella, para santificarla, habiéndola purificado en el lavamiento del agua por la
palabra, A FIN DE PRESENTARSELA A SI MISMO, una iglesia gloriosa, Que no tuviese
mancha ni arruga ni cosa semejante, sino que fuese santa y sin mancha"(Efe 5:25-27).

"Y aquel que es poderoso para guardaros sin caida, y presentaros sin mancha DELANTE DE
SU GLORIA con gran alegria" (Jue _1:24).")

3. En Apo_19:7-9 se revela que la consumacion de la unidn entre Cristo y la Iglesia precede a la
segunda venida. En muchos pasajes, como Mat 25:1-13; Mat 22:1-14; y Luc 12:35-41, se ve al
Rey haciendo el papel de Esposo en su venida, con lo cual se indica que las bodas han sucedido ya.
Este evento, asimismo, requiere que haya pasado un periodo de tiempo y hace que el punto de
vista del traslado y la manifestacion como eventos simultaneos sea imposible. Aunque el lapso de
tiempo no se indica en esta consideracion, sin embargo, se requiere un intervalo entre el rapto y la
manifestacion.

L. Distincidn entre el traslado y la segunda venida. Hay un nimero de contrastes que se pueden
trazar entre el traslado y la segunda venida, que mostraran que no se consideran sindnimos en la
Escritura. El hecho de que haya dos programas separados se entiende mejor mediante un ndmero
de contrastes trazados en la Escritura entre los dos eventos.

(1) La traslacién envuelve la remocion de todos los creyentes, mientras que la segunda venida
envuelve la aparicién o manifestacién del Hijo.

(2) La traslacion se refiere a los santos arrebatados en el aire, y en la segunda venida, El regresa a
la tierra.

(3) En la traslacién, Cristo viene a reclamar una esposa, pero en la segunda venida, El regresa con
la esposa.

(4) La traslacion conduce a la remocion de la Iglesia y a la iniciacion de la tribulacion, y la segunda
venida conduce al establecimiento del reino milenario.

(5) La traslacién es inminente, mientras que la segunda venida es precedida por una multitud de
sefiales.

(6) La traslacién trae un mensaje de consuelo, mientras que la segunda venida estd acompanada
por un mensaje de juicio.

(7) La traslacidon esta relacionada con el programa para la Iglesia, mientras que la segunda venida
esta relacionada con el programa para Israel y el mundo.

(8) La traslacion es un misterio, mientras que la segunda venida es predicha en ambos
Testamentos.
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(9) En la traslacién, los creyentes seran juzgados, pero en la segunda venida, los gentiles, e Israel
seran juzgados.

(10) La traslacion deja la creacidn inalterada, mientras que la segunda venida envuelve el cambio
de la creacién.

(11) En la traslacion los gentiles no seran afectados, mientras que en la segunda venida los
gentiles seran juzgados.

(12) En la traslacién los pactos con Israel no se cumplen, pero en la segunda venida todos sus
pactos se cumplen.

(13) La traslacion no tiene ninguna relacion particular con el programa de Dios con respecto al mal,
mientras que en la segunda venida el mal sera juzgado.

(14) Se dice que la traslacion tendra lugar antes del dia de la ira, pero la segunda venida le sigue.
(15) La traslacion es para los creyentes solamente, pero la segunda venida tiene su efecto sobre
todos los hombres.

(16) La expectativa de la iglesia con respecto a la traslacidon es que "El Sefior esta cerca" Flp 4:5),
mientras que la expectativa de Israel en la segunda venida es la de ser introducido al reino." Estos
y otros contrastes que puedan presentarse, sostienen el argumento de que éstos son dos
programas diferentes y no pueden unificarse en un solo evento.

M. Los veinticuatro ancianos. En Apo 4:4, a Juan, se le da una vision de veinticuatro ancianos que
estan sentados sobre tronos, vestidos de ropas blancas, cefiidos con coronas de oro, y en el cielo
en la presencia de Dios. Varias contestaciones se dan en cuanto a la cuestién de la identidad de
estos veinticuatro. Debido a que estan asociados con los cuatro seres vivientes en este libro,
algunos insisten en que son angeles. Esto parece un intento de evadir la implicaciéon de tomar la
identificacion literal, porque es contraria a su sistema. Lo que se dice de los veinticuatro ancianos
no podria ser verdad en cuanto a los angeles, porque los angeles no son coronados con coronas
(stephanos) de vencedores recibidas como recompensas, ni estan sentados sobre tronos (thronos),
los cuales hablan de dignidad y prerrogativas reales, ni estan los angeles vestidos de blanco como
resultado del juicio. La imposibilidad de este punto de vista sostiene el segundo punto, que los ve
como hombres redimidos resucitados, que estan vestidos, coronados, y sentados sobre tronos en
relacidn con la realeza en el cielo. Scofield presenta evidencias para sostener el punto de vista de
gue éstos son los representantes de la Iglesia. El escribe:
Cinco sefales inequivocas identifican a los ancianos como representantes de la Iglesia. Estas
son:
(1) Suposicidn. Ellos estan entronizados alrededor del trono central que esta circundado por
un arco iris. A la Iglesia, y sélo a la Iglesia com-puesta de todos los grupos de redimidos,
se le ha prometido que serd entronizada con Cristo (Apo 3:21). Todavia Cristo no se ha
sentado sobre su propio trono en la tierra, pero éstos que pertenecen a la realeza, habiendo
sido presentados sin falta, con el sumo gozo del Sefior, tienen que estar con El (Jua 17:24;
1Ts 4:17).
(2) El nimero de estos ancianos representantes, en el libro donde los niumeros son parte
tan importante del simbolismo, es significativo. Porque veinticuatro es el nimero de los
grupos en los cuales el sacerdocio Levitico fue dividido (1Cr 24:1-19)i y de todos los grupos
de redimidos, solo la Iglesia es un sacerdocio (1Pe 2:5-9 ; Apo 1:6).
(3) El testimonio de los ancianos entronizados los sefiala como representantes de la Iglesia:
"Y cantaban un nuevo cantico, diciendo: Digno eres de tomar el libro y de abrir sus sellos;
porque tu fuiste inmolado, y con tu sangre nos has redimido para Dios, de todo linaje y
lengua y pueblo y nacion; y nos has hecho para nuestro Dios reyes y sacerdotes, y
reinaremos sobre la tierra" (Apo 5:9-10). La Iglesia, y sdlo la Iglesia, puede testificar de
esa manera.
(4) El presbiterado es un oficio representativo (Hch 5:2; Hch 20:17).
(5) La inteligencia espiritual de los ancianos los sefala como coparticipes de los mas intimos
consejos divinos (véanse Apo 5:5; Apo 7:13). ¢Y a quienes entre los redimidos deben
darse a conocer esos consejos sino a aquellos a quienes nuestro Sefior dijo: "Ya no os
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llamaré siervos;. . . pero os he llamado amigos ..." (Jua_15:15)? Los ancianos son,
simbdlicamente, la Iglesia, y se ven en el cielo en el lugar que las Escrituras asignan a la
Iglesia antes que ni siquiera uno de los sellos se haya abierto, ni se haya pronunciado un
ay, y antes que alguna de las copas de la ira de Dios se haya derramado. Y en todo lo que
sigue, hasta el capitulo veinte, no se menciona ni una sola vez que la Iglesia esté en la

tierra.12

Puesto que, segun Apo 5:8, estos veinticuatro estan asociados en un acto sacerdotal, lo cual
nunca se asocia con los angeles, tienen que ser sacerdotes creyentes en Cristo, asociados con el
gran Sumo Sacerdote. Por cuanto Israel no es resucitado sino hasta el fin de la septuagésima
semana, ni juzgado, ni recompensado hasta la venida del Sefior, de acuerdo con Isa 26:19-21 vy
Dan_12:1-2, éstos deben ser representantes de los santos de este presente siglo. Como quiera que
se ven resucitados, en el cielo, juzgados, recompensados, y entronizados al principio de la
septuagésima semana, se concluye que la Iglesia debe haber sido arrebatada antes del comienzo
de la septuagésima semana. Si la Iglesia no es resucitada y trasladada aqui, como insisten
algunos, sino hasta Apo 20:4, ¢ como puede estar la Iglesia en el cielo en Apo 7:1-117?
Dedicaremos un estudio mas amplio a este asunto, pero estas consideraciones dan mayor apoyo a
la posicién del traslado antes de la tribulacién.

N. El problema de 1Ts 4:13-18. Los cristianos tesalonicenses no estaban ignorantes del hecho de
la resurreccidn. Esto estaba demasiado bien establecido y no requeria presentacién ni defensa
alguna. Lo que esta revelacion de Pablo habia producido en ellos era un mal entendimiento de la
relacion entre la resurreccion y los santos que estarian dormidos en Cristo hasta el traslado. Luego,
Pablo escribe, no para ensefiar el hecho de la resurreccién, sino mas bien el hecho de que en el
traslado de los vivos no tendran ventajas sobre los muertos en Cristo. Si los tesalonicenses
hubieran creido que la Iglesia tenia que pasar por la septuagésima semana, se hubieran regocijado
porque algunos de sus hermanos se habian salvado de pasar por este periodo de sufrimiento, y
porque estaban con el Sefior sin experimentar el derramamiento de la ira. Si la Iglesia iba a tener
gue pasar por la tribulacion, mejor seria estar con el Sefor y no tener que esperar los eventos de
la septuagésima semana. Hubieran estado alabando al Sefor porque a sus hermanos se les habia
salvado de estos eventos en vez de pensar que aquellos habian perdido algo de las bendiciones del
Sefior. Estos Cristianos evidentemente creyeron que la Iglesia no pasaria por la septuagésima
semana y en su prevision del retorno de Cristo se lamentaban por sus hermanos, los cuales,
pensaban ellos, habian perdido la bendicién de este evento.

O. El anuncio de paz y seguridad. En 1Ts 5:3 , Pablo le dice a la Iglesia de Tesaldnica que el Dia
del Sefor vendra después del anuncio de "paz y seguridad". Esta falsa seguridad hara caer a
muchos en un estado de letargo en relacion con el Dia del Sefior, de manera que ese dia vendria
como ladrdn. Este anuncio que ha producido el letargo precede al Dia del Sefior. Si la Iglesia
estuviera en la septuagésima semana, no habria ninguna posibilidad de que tal mensaje pudiera
predicarse y encontrar aceptacién, durante ese periodo en que los creyentes seran perseguidos por
la bestia hasta un punto sin precedentes, para que los hombres se adormezcan en la complacencia.
Todas las senales indican el hecho de que no estaran en el tiempo de "paz y seguridad". El hecho
de que el derramamiento de la ira, el juicio y las tinieblas es precedido por el anuncio de tal
mensaje, indica que la Iglesia tiene que ser arrebatada antes de que ese periodo pueda comenzar.

P. Relacion de la Iglesia con los gobiernos. En el Nuevo Testamento se instruye a la iglesia para
que ore por las autoridades gubernamentales, por cuanto son ordenadas por Dios, para que
aquellos que estan en autoridad puedan ser salvos, y para que los santos vivan en paz como
resultado de ello. Tales son las instrucciones en 1Ti 2:1-4. La iglesia es, ademas, instruida a estar
en sujecién a tales poderes de acuerdo con 1Pe 2:13-16; Tit 3:1; Rom 1:1-7, debido a que estos
gobiernos son representantes de Dios para cumplir su voluntad. De acuerdo con Apo 13:4, el
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gobierno, durante la septuagésima semana, es dominado por Satanas y lleva a cabo su voluntad y
su proposito con la manifestacion de la impiedad. Debido a la relacién de la Iglesia con los
gobiernos en esta era, y debido al dominio satanico sobre los gobiernos en la septuagésima
semana, la Iglesia tiene que ser liberada antes que este gobierno satanico se manifieste. La Iglesia
no podria sujetarse a tal gobierno.' Durante la septuagésima semana, Israel invocara con justicia el
juicio de Dios sobre tales hombres impios, y clamara para que Dios se vindique a Si mismo, como
se ve en los Salmos imprecatorios. No es ese el ministerio ni la relacion de la Iglesia con los
gobiernos en esta era.

Q. El silencio con respecto a la tribulacion en las epistolas. Las epistolas de Santiago, 1 Pedro y, en
cierta medida, 2 Tesalonicenses fueron escritas especificamente debido a la persecucion que
amenazaba a la iglesia. Muchos pasajes, como Jua 15:18-25; Jua 16:1-4; 1Pe 2:19-25;
1Pe 4:12; Stg 1:2-4; Stg 5:10-11; 2Ts 1:4-10; 2Ti 3:10-14; 1ti 4:5, fueron escritos para hacer
una revelacion concerniente a la persecucion, dar las razones de ella, y dar ayuda y asistencia para
que el creyente pudiera resistir. Evidente mente los escritores de las epistolas no tenian
conocimiento de que la Iglesia pasaria por la septuagésima semana, porque ciertamente hubieran
dado ayuda y direccion para enfrentarse a la mas severa persecucion que los hombres jamas
hayan conocido, ya que ellos estaban interesados en dar ayuda para persecuciones de una época
ya pasada. No se prepararian para las persecuciones comunes a todos y dejarian de tomar en
cuenta el derramamiento de la ira en la cual el creyente necesitaria ayuda especial y asistencia si
tuviera que pasar por ella. En relacién con esto escribe Scofield:

No sdlo que no hay una sola silaba en la Escritura que afirme que la Iglesia entrara a la gran
tribulacion, sino que tampoco el discurso del Aposento Alto, ni la nueva promesa, ni las
epistolas que explican esa promesa, mencionan siquiera la gran tribulacion.

Ni una sola vez en ese gran cuerpo de las inspiradas Escrituras, escritas expresamente para
la Iglesia, se encuentra la expresién.13

Por cuanto las persecuciones de esta era y la ira de la septuagésima semana varian en clase y
caracter, no solo en intensidad, no es suficiente decir que si uno esta preparado para lo menor lo
estaria también para lo mayor. El silencié en las epistolas, que dejaria a la Iglesia sin preparacion
para la tribulacion, sostiene la ausencia de ella de ese periodo completamente.

R. El mensaje de los dos testigos. En Apo 11:3 dos emisarios especiales son enviados a Israel. Su
ministerio estd acompafnado de sefiales para confirmar el origen divino de su mensaje de acuerdo
con el uso profético de las sefiales en el Antiguo Testamento. La sustancia de su predicacién no es
revelada, pero su contenido se podra ver por la manera de vestir de esos mensajeros. Se dice que
estan vestidos de saco (sakkos), que es definido por Thayer como sigue:

una tela gruesa, un material grueso y oscuro hecho especialmente de pelos de animales: un
vestido de ese material, y adherido a la persona como un saco, que acostumbraban usar los
dolientes, los penitentes, los suplicantes ... y también aquellos que, como los profetas

hebreos, vivian una vida austera.14

Cuando comparamos el ministerio de Elias en 2Re 1:8 y el de Juan el Bautista en Mat 3:4,
cuyos ministerios eran paralelos por cuanto ellos fueron enviados a Israel en un tiempo de
apostasia para llamar a la nacién a arrepentimiento, con el ministerio de los dos testigos, vemos
que la sefial de su mensaje en cada caso es el mismo, el vestido de tela de pelos, que era la sefal
de duelo nacional y arrepentimiento. Se puede concluir diciendo, por su vestido caracteristico, que
los dos testigos estan anunciando el mismo mensaje de Juan, el mensaje de arrepentimiento
porque el Rey viene. Sus buenas nuevas son "el Evangelio del reino" de Mat 24:14. Ellos no
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descuidan la predicacion de la cruz, ya que Apo 7:14 y Zac 13:8-9 indican que la predicacion del
Evangelio del reino en la septuagésima semana estara acomparada de la predicacién de la cruz. El
mensaje encomendado a la Iglesia es el mensaje de la gracia. La Iglesia no tiene otro mensaje. El
hecho de que el mensaje anunciado es de juicio, de arrepentimiento, y de preparacion en vista de
la venida del Rey, indica que la Iglesia ya no estara presente, por cuanto tal mensaje no le ha sido
encomendado a ella.

S. El destino de la Iglesia. Nadie negara que el destino de la Iglesia es un destino celestial. Todas
sus promesas Yy expectativas son celestiales en caracter. Cuando estudiamos el destino de los
salvados en la septuagésima semana encontramos que su expectativa y sus promesas no son
celestiales sino terrenales. Mat 25:34 lo aclara mejor. Si la Iglesia estuviese en la tierra durante la
septuagésima semana, todos los que sean salvos durante ese periodo serian salvos para ocupar un
lugar en el cuerpo. Si el traslado no sucede sino hasta el fin de la septuagésima semana, y parte
de los salvados entran a una bendicién terrenal y parte a un destino celestial, el cuerpo de Cristo
se desmembraria y la unidad seria destruida. Tal desmembramiento es imposible. Esto sélo puede
indicar que los salvados durante esta septuagésima semana, que entraran al milenio, deben haber
sido salvos después de terminado el programa para con la Iglesia.

T. El mensaje a Laodicea. En Apo 3:14-22, Juan escribe un mensaje a la iglesia en Laodicea. Esta
iglesia representa la forma final de la iglesia profesante, que es rechazada por el Sefior y vomitada
de su boca debido a la irrealidad de su profesion. Si la iglesia en toda su extensién entra en la
septuagésima semana y no solamente la porcién profesante de ella, se tendria que concluir
diciendo que esta iglesia laodicense es la imagen de la verdadera Iglesia. Por lo tanto, varias cosas
son obvias. La verdadera Iglesia no podria sufrir las persecuciones de la septuagésima semana vy
estar aun tibia ante su Sefior. La persecucion avivaria el fuego y convertiria la tibieza en un intenso
calor, o extinguiria el fuego completamente. Tal ha sido siempre el ministerio de las persecuciones.
Lo que hace mas obvio aun el hecho de que ésta representa a la verdadera Iglesia, es que esta
iglesia es vomitada por el Senor, rechazada completamente por El. Esto sélo podria ensefiar que
uno puede ser parte de la verdadera Iglesia y luego finalmente ser echado fuera completamente.
Eso es una imposibilidad. La Unica alternativa es considerar que la verdadera Iglesia termina con la
iglesia de Filadelfia, que es quitada de la tierra de acuerdo con la promesa de Apo 3:10, antes que
la tribulacién comience, y la falsa iglesia profesante, de la cual la verdadera ha sido separada por el
traslado, es dejada atras, rechazada por el Sefior y vomitada dentro de la septuagésima semana
para que se revele la verdadera naturaleza de su profesion, de manera que pueda ser rechazada
con justicia por el Sefior.

U. Los tiempos de los gentiles. En Luc 21:24, el Senor indica que Jerusalén continuaria en poder
de los gentiles "hasta que los tiempos de los gentiles se cumplan". Zac 12:2; Zac 14:2-3, indican
gue esto no seria sino hasta la segunda venida, cuando los ejércitos de la bestia sean destruidos
por el Sefor, como se ve que sucede en Apo 19:17-19. En Apo 11:2, en el paréntesis entre la
sexta y la séptima trompetas, hay una referencia a los tiempos de los gentiles. Juan indica que
Jerusalén aun esta en poder de los gentiles y que desde el principio de la serie de juicios, que este
paréntesis interrumpe, hasta el fin del dominio gentil hay tres afios y medio. Esto es importante
observar porque, de acuerdo con el punto de vista del traslado en la tribulacién, las trompetas son
eventos de los primeros tres afios y medio de esa septuagésima semana. Si su punto de vista es
correcto, el tiempo de los gentiles tendria que terminar a mediados de la semana, o al menos antes
de la terminacidon de la septuagésima semana, y Jerusalén tendria entonces que ser liberada
mediante algun otro evento o persona que no sea el Sefior que regresa. Este elemento tiempo que
se indica en Apo 11:2 hace que ese punto de vista sea insostenible.

V. El remanente que espera en la segunda venida. Pasajes como Mal 3:16; Eze 20:33-38;
Eze 37:11-28; Zac 13:8-9; Apo 7:1-8, y muchos mas, indican claramente que cuando el Sefor
regrese a la tierra habra un remanente creyente en Israel esperando su regreso. Junto con éstos,
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hay pasajes como Mat 25:31-40 y parabolas como Mat 22:1-13 y Luc 14:16-24 que indican que
habra una multitud de creyentes entre los gentiles que creeran y esperaran su regreso. Para que el
Sefior cumpla las promesas hechas en los pactos Abrahamico, Davidico, Palestino, y los nuevos
pactos, en su segunda venida, es necesario que haya un remanente creyente sobre el cual El
pueda reinar y en el cual los pactos puedan cumplirse. Debe haber también un grupo de creyentes
gentiles que pueda recibir, por la fe, los beneficios de los pactos en su reinado. Estos grupos entran
al milenio con sus cuerpos naturales, salvados, pero sin haber experimentado la muerte y la
resurreccion. Si la Iglesia estuviese en la tierra hasta el tiempo de la segunda venida, estos
individuos salvados serian salvos para ocupar una posicion en la Iglesia, serian arrebatados en ese
momento, y por consiguiente no quedaria ni una sola persona salva sobre la tierra. éQuiénes
entonces estarian esperando encontrarse con Cristo a su regreso? ¢ Con quiénes podria Cristo
cumplir literalmente los pactos hechos con Israel? Estas consideraciones hacen necesario el
traslado de la Iglesia antes de la tribulacién, de manera que Dios pueda llamar y preservar un
remanente durante la tribulacién en el cual y mediante el cual puedan cumplirse sus promesas.

W. Los 144.000 sellados de Israel. Mientras la Iglesia esté en la tierra no hay ningunos salvados
para una relacion especial con los judios. Todos los que son salvados, son salvados para ocupar
una posicion en el cuerpo de Cristo, como se indica en Col 1:26-29; Col 3:11; Efe 2:14-22;
Efe 3:1-7. La Iglesia tiene que estar ausente durante la septuagésima semana, porque del
remanente salvado de Israel, Dios sella a 144.000 judios, 12.000 de cada tribu, de acuerdo con
Apo 7:14. El hecho de que Dios estd tratando otra vez con Israel en esta relacion nacional,
poniéndolos aparte en identidades nacionales, y enviandolos como representantes especiales a las
naciones, en lugar del testimonio de la Iglesia, indica que la iglesia ya no debe estar sobre la tierra.

X. Cronologia del libro de Apocalipsis. Al tratar tanto con la posicion del traslado durante Ia
tribulacion como con la del traslado después de la tribulacién, se ha examinado la cronologia del
Apocalipsis. Se menciona en este lugar sdlo como evidencia adicional. Los capitulos 1-3 presentan
el desarrollo de la Iglesia en esta edad presente. Los capitulos 4-11 cubren los eventos de todo el
periodo de la septuagésima semana y concluyen con el retorno de Cristo a la tierra para reinar
(11:15-18). Por tanto, los sellos son los eventos de los primeros tres afios y medio, y las
trompetas, eventos de los dltimos tres anos y medio. De acuerdo con las instrucciones que le
fueron dadas a Juan (Apo 10:11), los capitulos 12-19 presentan la septuagésima semana por
segunda vez, esta vez con miras a revelar los actores en el escenario del drama. Esta cronologia
hace que el punto de vista del traslado, en la tribulacién sea imposible, por cuanto se considera
que Apo 11:15-18 se refiere al retorno a la tierra después de la tribulacién, y no al traslado en
absoluto. Esto da evidencia de apoyo adicional a la posicion del traslado antes de la tribulacidn.

Y. El gran objeto del ataque satanico. De acuerdo con Apocalipsis 12, el objeto del ataque satanico
durante el periodo de la tribulacién es "la mujer" que dio a luz a un nifio. Puesto que este nifo es
nacido para "regir con vara de hierro a todas las naciones" (Apo 12:5), solo puede referirse a
Cristo, aquel cuyo derecho es el de regir. El salmista confirma esta interpretacion en el Sal 2:9,
gue es admitido como mesianico. La Gnica nacion de quien Cristo podia venir era de Israel. En el
momento en que Satanas es arrojado del cielo (Apo 12:9), él sale "con gran ira, sabiendo que
tiene poco tiempo" (Apo_12:12). La Iglesia no puede estar aqui, porque, por cuanto ella es el
cuerpo de Cristo y la esposa de Cristo, y por consiguiente preciosa para Cristo, seria entonces
objeto del ataque satanico como lo ha sido a través de todos los siglos (Efe 6:12), si estuviera
presente. La razén por la cual Satanas se vuelve contra Israel sélo puede explicarse por la ausencia
de la Iglesia de esa escena.

Z. La apostasia de ese periodo. La completa apostasia de ese periodo, por parte de la iglesia
profesante, impide a la Iglesia estar en el mundo. Las Unicas iglesias organizadas que se
mencionan en el periodo de la tribulacion son el sistema de Jezabel (Apo 2:22) y el sistema de la
ramera (Apo 17:18). Si la verdadera Iglesia estuviera en la tierra, puesto que no se menciona
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como separada del sistema apdstata, tendria que formar parte de esa apostasia. Tal conclusion es
imposible. Los testigos creyentes, convertidos durante ese periodo, se dice especificamente que se
han guardado de contaminarse con este sistema apdstata (Apo 14:4). Por cuanto no se menciona
que la Iglesia también se ha guardado a si misma de ese sistema, debe concluirse diciendo que la
Iglesia no estara alli.

AA. Las promesas a la verdadera Iglesia. Hay ciertos pasajes de la Escritura que prometen
definidamente a la Iglesia su remocion antes de la septuagésima semana.

1. Apo_3:10. "Yo te guardaré de la hora de la prueba". Juan usa la palabra téréo. Thayer dice que
cuando se usa este verbo con en, significa "hacer que uno persevere o permanezca firme en alguna
cosa"; mientras que cuando se usa con ek, significa "guardar para que uno escape con seguridad

de ella".15 puesto que aqui se usa ek, indicaria que Juan estd prometiendo la remocién de la
esfera de la prueba, no la preservacion a través de ella. Esto se confirma aln mas por el uso de las
palabras "la hora". Dios no soélo guardara a la Iglesia de las pruebas, sino de la misma hora en que
estas pruebas vendran sobre aquellos moradores de la tierra. Thiessen comenta sobre este pasaje:
. . . queremos saber cual es el significado del verbo guardaré (tereso) y de la preposicién de (ek).
Alford dice que la preposicion ek, significa "de en medio de: pero si es por inmunidad de, o por ser

traido con seguridad a través de, la preposicidon no lo define claramente" . . . Asi él sefiala que
gramaticalmente los dos términos pueden tener el mismo significado, de manera que Apo 3:10 no
puede significar "pasar ileso por el mal, sino perfecta inmunidad contra él". . . la gramatica permite

la interpretacion de la inmunidad absoluta contra ese periodo, otros eruditos dicen la misma cosa
en cuanto a la preposicién ek (de en medio de, de). Buttmann y Thayer refiriéndose a Jua 17:15;
Hch 15:29; Apo 3:10 como ejemplos de este uso dicen que ek y apo frecuentemente sirven para
denotar una y la misma relaciéon. Abbott duda "si en la LXX y en Juan, ek siempre implica previa
existencia de los males de los cuales uno es librado cuando se usa con sozo y tereso (esto es, con
los verbos salvar y guardar). Wescott dice con referencia a ek sozo (salvar de) que "no
necesariamente implica que sea realmente cumplido, aquello de lo cual es concedida la liberacién
"(comp. 2Co _1:10); aunque asi se haga comUnmente (Jua 12:27). Asimismo leemos en 1Ts 1:10
qgue Jesls nos libra de (ek) la ira que ha de venir. Esto dificilmente puede significar proteccion
dentro de ella; debe significar exencién de ella. Parece, pues, perfectamente claro que la
preposicion de podria significar completa exencion de aquello que es predicho. Es claro que el
contexto, y otras declaraciones en las Escrituras, requieren que ésta sea la interpretacion. En
cuanto al contexto, nétese que la promesa no es simplemente la de ser guardado de la prueba,
sino de la hora de la prueba, esto es, del mismo periodo de la prueba, no sélo de |la prueba durante
el periodo. Y, ademas, é{por qué escribiria el Apdstol ek tes horas (de la hora), como lo hizo,
cuando facilmente pudo haber escrito en te hora (en la hora), si eso fue lo que él quiso decir?

Ciertamente el Espiritu de Dios lo guid hasta en el mismo lenguaje que emple6.16

2. 1Ts 5:9. "Porque no nos ha puesto Dios para ira, sino para alcanzar salvacion por medio de
nuestro Sefior Jesucristo". El contraste en este pasaje es entre la luz y las tinieblas, entre laira y la
salvacion de esa ira. 1Ts 5:2 indica que esta ira y estas tinieblas son las del Dia del Sefior. La
comparacién de este pasaje con Joe 2:2; Sof 1:14-18; Amo 5:18 describira las tinieblas
mencionadas aqui como las tinieblas de la septuagésima semana. La comparacion con Apo 6:17;
Apo 11:18; Apo 14:10, Apo 14:19; Apo 15:1, Apo 15:7; Apo 16:1, Apo 16:19 describira la ira
del Dia del Sefior. Pablo claramente ensefia en el versiculo 9 que nuestra expectativa y nuestro
encuentro no es para ira y tinieblas, sino mas bien para salvacién, y el versiculo 10 indica el
método de esa salvacién, es a saber, para que "vivamos juntamente con él".

3.1Ts 1:9-10. Otra vez Pablo indica claramente que nuestra expectativa no es la ira, sino la
manifestacidon de "su Hijo de los cielos". Esto no podria ser a menos que el Hijo se manifieste antes
que la ira de la septuagésima semana caiga sobre la tierra.
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BB. Acuerdo del simbolismo. Aunque el argumento de analogia es débil en si mismo, sin embargo,
si alguna ensefianza es contraria a todo el simbolismo no puede ser la verdadera interpretacion. La
Escritura abunda en simbolos que ensefian que aquellos que caminaron por la fe fueron librados de
las manifestaciones de juicio que alcanzaron a los incrédulos. Tales simbolos se ven en las
experiencias de Noé y de Rahab, pero quiza la mas clara ilustracién es la de Lot. En 2Pe 2:6-9, Lot
es llamado un hombre justo. Este comentario divino arrojara luz sobre Gén 19:22, donde el angel
se esforzo por apresurar la partida de Lot con las palabras: "Date prisa, escapate alla; porque nada
podré hacer hasta que hayas llegado alli". Si la presencia de un hombre justo impidio el
derramamiento del juicio merecido sobre la ciudad de Sodoma, icuanto mas la presencia de la
Iglesia en la tierra impediria el derramamiento de la ira divina hasta después de su remocion!

Se ha presentado un numero de razones que nos hacen creer en la posicion del traslado antes de
la tribulacion. Algunas de ellas son aplicables particularmente a la posicién del traslado en el
tiempo de la tribulacidn y otras a la posicién del traslado después de la tribulacion. Debe tenerse
en cuenta que no se pretende que todos los argumentos tengan la misma importancia de peso.
La doctrina del traslado antes de la tribulacién no se basa en estos argumentos por separado, sino
gue mas bien se consideran como evidencia acumulativa de que la Iglesia sera librada mediante el
arrebatamiento antes del comienzo de la septuagésima semana de Daniel.
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CAPITULO XIV i
LOS EVENTOS RELACIONADOS CON LA IGLESIA DESPUES DEL TRASLADO

Hay dos eventos descritos en la Escritura con los cuales la Iglesia estara relacionada seguidamente
después del traslado, que tienen una significacidon escatoldgica especial: el tribunal de Cristo y las
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bodas del Cordero.
I. EL TRIBUNAL DE CRISTO

En 2Co 5:10 y Rom 14:10, aunque en este uUltimo pasaje la lectura corregida es "tribunal de
Dios", se declara que los creyentes han de ser llevados a un examen ante el Hijo de Dios. Este
evento se explica con mayores detalles en 1 Corintios 3:9-15. Un asunto de tanta seriedad
demanda cuidadosa atencién.

A. El significado de tribunal. Hay dos palabras distintas que se traducen "tribunal" en el Nuevo
Testamento. La primera es la palabra critérion como se usa en Stg 2:6; 1Co 6:2, 1Co 6:4. Segun
Thayer, esta palabra significa "el instrumento o medio para probar o juzgar cualquier cosa; la regla
por la cual uno juzga" o "el lugar donde se hace un juicio; el tribunal de un juez; un banco de

Jueces".1 Por tanto, la palabra se refiere a la norma o criterio por el cual se imparte juicio o al
lugar donde tal juicio se imparte. La segunda palabra es bima, acerca de la cual Thayer dice:

. un lugar elevado a donde se sube por escalones; una plataforma, una tribuna; usada
como asiento oficial de un juez, Hch 18:12 , Hch 1:1 .. . como el tribunal de Cristo,
Romanos 14:10 . . . como la estructura, parecida a un trono, que Herodes construyé en el
teatro de Cesdrea, y desde la cual él acostumbraba ver los juegos y pronunciar discursos al

pueblo .. .2

Con respecto a su significado y uso escribe Plummer:

El bima es el tribunal, ya sea en una basilica para el pretor, en una corte de justicia, o en
un campamento para un comandante administrar disciplina y dirigirse a sus tropas. En la
LXX (Septuaginta)... bimd cominmente significa una plataforma o tarima en vez de un
asiento... (Neh 8:4 ...) En el Nuevo Testamento generalmente parece significar asiento...
Pero en algunos pasajes puede significar la plataforma sobre la cual se colocaba el asiento.
En el Aerdpago el. .. (Bima) era una plataforma de piedra... Dado como era San Pablo a las
metaforas militares, y a comparar la vida cristiana con la guerra, no es probable que

estuviera pensando en un tribunal militar aqui.3
De acuerdo con Sale—Harrison:

En los juegos griegos de Atenas, la vieja arena contenia una plataforma elevada sobre la
cual se sentaba el presidente o el juez de la arena. Desde alli recompensaba a todos los
contendientes; y alli recompensaba a todos los ganadores. Era llamado el bima o asiento de

la recompensa. Nunca se usaba como asiento judicial.4

De esa manera, asociadas con esta palabra estan las ideas de prominencia, dignidad, autoridad,
honor, y recompensa en vez de las ideas de justicia y juicio. La palabra que Pablo escogié para
describir el lugar ante el cual se lleva a cabo este evento sugiere su caracter.

B. El tiempo del biméa de Cristo. El evento descrito aqui sucede inmediatamente después de la
traslacion de la Iglesia de la esfera de esta tierra.

Hay varias consideraciones que sostienen esto.
(1) En primer lugar, de acuerdo con Luc 14:14 , las recompensas estan asociadas con la
resurreccién. Puesto que, segun 1Ts 4:13-17, la resurreccién es parte integral de la
traslacion, las recompensas tienen que ser parte de ese programa.
(2) Cuando el Sefior regresa a la tierra con su esposa a reinar, se ve que la esposa ya ha
sido recompensada. Esto se observa en Apocalipsis 19:8, donde debe notarse que las
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"acciones justas de los santos" es plural y no puede referirse a la justicia de Cristo
impartida, que es la porcidn del creyente, sino las acciones justas que han sobrevivido a la
prueba y han llegado a ser la base de la recompensa.

(3) En 1Co 4:5; 2Ti 4:8 ; y Apo 22:12, las recompensas estan asociadas con "aquél dia",
esto es, el dia en el cual El viene por los suyos. Por lo tanto, debe observarse que la
recompensa de la Iglesia tiene que cumplirse entre el traslado y la manifestacién de Cristo
en la tierra.

C. El lugar del bima de Cristo. Casi no es necesario sefalar que este examen debe tener lugar
en la esfera celestial. Se dice en 1Ts 4:17 que nosotros "seremos arrebatados ... en las nubes para
recibir al Sefior en el aire". Puesto que el bima sigue a la traslacion, el "aire" tiene que ser el
escenario de él. Esto es ademas confirmado en 2Co 5:1-8, donde Pablo describe eventos que
suceden cuando el creyente estd "ausente del cuerpo, y . . . presente al Sefor". Asi que este
evento debe suceder en la presencia del Sefior en la esfera celestial.

D. El Juez en el bima de Cristo. 2Co_5:10 aclara que este examen es realizado ante la presencia
del Hijo de Dios. Jua 5:22 declara que todo juicio es puesto en las manos del Hijo. El hecho de que
este evento se llama en Rom 14:10 el "tribunal de Dios" indica que Dios ha puesto este juicio
también en manos del Hijo. Parte de la exaltacion de Cristo es el derecho a manifestar autoridad
divina en el juicio.

E. Los sujetos del bima de Cristo. No cabe duda que el bimd de Cristo concierne solo a los
creyentes. El primer pronombre personal ocurre con mucha frecuencia en 2Co 5:1-19, de modo
gue es imposible errar e este punto. Sodlo el creyente podria tener "una casa no hecha de manos,
eterna, en los cielos". Solo el creyente podria experimentar lo "mortal... absorbido por la vida".
Sélo el creyente podria experimentar la obra de Dios, "quien nos ha dado las arras del Espiritu".
Sélo el creyente podria tener la confianza de que "entre tanto que estamos en el cuerpo, estamos
ausentes del Sefior". Sodlo el creyente podria "caminar por fe, no por vista".

F. La base del examen en el bima de Cristo. Debe observarse cuidadosamente que el problema
aqui no es determinar si el que es juzgado es creyente o no. La cuestiéon de la salvacién no estd
siendo considerada. La salvacion dada al creyente en Cristo lo ha librado perfectamente de todo
juicio (Rom 8:1; Jua 5:24; 1Jn 4:17). Llevar al creyente al juicio en relaciéon con la cuestidén del
pecado, ya sean los pecados de antes de su nuevo nacimiento, los de después del nuevo
nacimiento, o aun sus pecados no confesados desde el nuevo nacimiento, es negar la eficacia de la
muerte de Cristo y anular la promesa de Dios de que "nunca mas me acordaré de sus pecados y
transgresiones" (Heb 10:17). Pridham escribe:

Un santo jamas ird otra vez ajuicio por causa de su iniquidad natural o heredada, por
cuanto ya esta judicialmente muerto con Cristo, y ya no es conocido o tratado en base a su
responsabilidad natural. Como hombre ha sido pesado en balanza y ha sido hallado falto.
Nacié bajo condenaciéon, en una herencia natural de ira, y nada bueno se ha descubierto en
su carne; pero su culpa ha sido borrada por la sangre de su Redentor, y ha sido gratuita y
justamente perdonado por causa de su Salvador. Por cuanto Cristo resucitd de entre los
muertos, ya no esta en sus pecados. Es justificado por la fe, y es presentado ante Dios en el
nombre y por los méritos del Justo; y de este nuevo y siempre bendito titulo de aceptacion,
el Espiritu Santo es el sello y el testimonio vivos. Por lo tanto, de su propia cuenta, no

puede presentarse ajuicio.5

Todo este programa se relaciona con la glorificaciéon de Dios mediante la manifestacion de su
justicia en el creyente. Kelly, comentando sobre 2Co 5:10, dice:

.Dwight Pentecost Pagina 161
g g



Eventos del Porvenir

Asi que no es una cuestion de recompensar el servicio como en 1Co 3:8 , 1Co 3:14, sino
la retribucién del justo gobierno de Dios de acuerdo con lo que cada uno hizo, sea bueno o
malo. Esto incluye a todos, a los justos o injustos. Es para la gloria divina que toda obra
hecha por el hombre aparezca como realmente es ante El, quien ha sido constituido por

Dios como Juez de vivos y de muertos.®

La palabra que se tradujo "comparecer" en 2Co 5:10 podria mejor traducirse ser puesto de
manifiesto, de manera que el versiculo se lea: "Porque es necesario que todos nosotros seamos
puestos de manifiesto". Esto sugiere que el proposito del bimé es hacer una manifestacién,
demostracién o revelacién publica del caracter y motivos esenciales del individuo. La observacion
de Plummer: "No seremos juzgados en masse, o en clases, sino uno por uno, de acuerdo con el

mérito individual",7 confirma el hecho de que este es un juicio individual de cada creyente ante el
Sefior.

Las obras del creyente son sometidas a juicio, es decir, "lo que haya hecho mientras estaba en el
cuerpo” (2Co 5:10), para poder determinar si son buenas o malas. Con respecto a la palabra malo
(phaulos), debe observarse que Pablo no usd la palabra que corrientemente se usa para malo
(kakos o poneras), las cuales significarian ambas, aquello que es ética o moral-mente malo, sino
mas bien usa la palabra que, de acuerdo con Trench, significa:

. maldad bajo otro aspecto, ni siquiera el de activa o pasiva malignidad, sino mas bien el
de la inutilidad, la imposibilidad de haber obtenido de ello una verdadera ganancia ... Esta

nocién de inutilidad es la nocién central. . .8

Por tanto, el juicio no es para determinar lo que es éticamente bueno o malo, sino mas bien
aquello que es aceptable y aquello que es inutil. No es el propdsito del Sefior aqui castigar a su hijo
por sus pecados, sino recompensar su servicio por aquellas cosas hechas en el nombre del Sefior.

G. Resultado del examen en el bima de Cristo. En 1Co 3:14-15 se declara que habrda un
resultado doble de este examen: una recompensa recibida o una recompensa perdida.

Lo que determina si uno recibirda o perdera la recompensa es la prueba de fuego, porque Pablo
escribe: "La obra de cada uno se hara manifiesta (la misma palabra que se usa en 2Co 5:10);
porque el dia la declarara, pues por el fuego sera revelada; y la obra de cada uno cual sea, el fuego
la probard" (1Co 3:13). En esta declaracion es evidente, primero que todo, que es la esfera de las
obras del creyente la que estd pasando por el examen. Ademads, se ve que el examen no es un
juicio externo, basado, en una observacién externa, sino mas bien en una prueba que determina el
caracter interno y su motivacion. Todo el propodsito de la prueba de fuego es el de determinar
aquello que es destructible y aquello que es indestructible.

El apdstol afirma que hay dos clases de materiales de construccion que los "obreros juntamente
con Dios" pueden usar en la construccién del edificio sobre el fundamento que ya esta puesto. El
oro, la plata, las piedras preciosas son materiales indestructibles. Estos son obras de Dios, que el
hombre solo se apropia y los usa. Por otra parte, la madera, el heno, la hojarasca son materiales
destructibles. Esto son las obras de los hombres, que el hombre ha producido con sus propios
esfuerzos. El apodstol estd revelando el hecho de que el examen en el bima de Cristo es para
determinar aquello que fue hecho por Dios a través del individuo y aquello que el individuo hizo por
sus propias fuerzas; aquello que fue hecho para la gloria de Dios y aquello que fue hecho para la
gloria de la carne. No puede determinarse por observaciéon externa en qué clase cae cualquier
"obra", de manera que esa obra tiene que ser puesta en el crisol para poder probar su verdadero
caracter.
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1. En base a esta prueba habra dos decisiones. Habra una "pérdida de recompensa" para aquello
que demuestre ser destructible por el fuego. Las cosas hechas por impulso de la carne y para la
gloria de ella, no importa cual pudiera ser el acto, seran desaprobadas. Pablo expresa su temor de
depender de la energia de la carne en vez de depender del poder del Espiritu a la luz de este
hecho, cuando escribe: "Sino que golpeo mi cuerpo, y lo pongo en servidumbre, no sea que
habiendo sido heraldo para otros, yo mismo venga a ser eliminado" (1Co 9:27).

Cuando Pablo usa la palabra eliminado o reprobado (adokimos) él no esta expresando temor de
perder su salvacion, sino mas bien que aquellos que ha hecho sea hallado "inutil", que "no sirva
para nada". Sobre esta palabra escribe Trench:

En el griego clasico, es una palabra técnica que indica poner dinero a .. . dokime o &
prueba, con ayuda de la ... dokimeion o prueba... aquello que resiste esta prueba es

dokimos, aprobado, aquello que fracasa es adokimos, desaprobado o rechazado .9

Para salvaguardar de la posible interpretacion de que sufrir pérdida significa pérdida de la
salvacién, Pablo agrega "él mismo sera salvo, aunque asi como por fuego" (1Co 3:15).

2. Habra una recompensa otorgada por la obra que demuestra ser indestructible por la prueba
del fuego. En el Nuevo Testamento hay cinco aspectos en los que especificamente se menciona una
recompensa:

(1) una corona incorruptible para aquellos que obtengan dominio sobre el viejo hombre (1Co 9:25
); una corona de gozo para los ganadores de almas (1Ts 2:19); una corona de vida para aquellos
que resisten las pruebas (Stg 1:12);

(4) una corona de justicia para los que aman su venida (2Ti_4:8); y

(5) una corona de gloria por la disposicién de apacentar la grey de Dios (1Pe 5:4). Estas porciones
parecen sugerir los aspectos en las cuales se otorgaran las recompensas.

Algo de la naturaleza de las coronas o recompensas se sugiere en la palabra que se usa para
significar corona (stephanos). Mayor dice que se usa:

(1) Para significar la corona de victoria en los juegos (1Co 9:25; 2Ti 2:5);
(2) como un adorno festivo (Pro 1:9; Pro 4:9; Cnt 3:11; Isa 28:1);
(3) como una honra publica otorgada por un servicio distinguido o por el valor privado,

como la corona de oro que le fue otorgada a Demdstenes. 10

Al contrastar esta palabra con diadema, escribe Trench:

No debemos confundir estas palabras porque la palabra corona en inglés (y en castellano)
tiene el significado de ambas. Yo dudo mucho que en alguna parte de la literatura clasica ...
stephanos se use para indicar la corona real o imperial... En el Nuevo Testamento es claro
que la... stephanos de la cual Pablo habla es siempre la del conquistador y no la del rey
(1Co 9:24-26; 2Ti 2:5) .. . La Unica ocasién en que . . . Stephanos parece usarse con el

sentido de una corona real es en Mat 27:29 ; comp. Mar 15:17 ;Jua 19:2.11

Asi que la mismisima palabra que Pablo escoge para describir las recompensas es aquella
relacionada con el honor y la dignidad conferidos al vencedor. Aunque nosotros reinaremos con
Cristo, la corona real es solamente de El. Las coronas de victorias son nuestras.

En Apo 4:10, donde se ve a los ancianos colocando sus coronas delante del trono en un acto de
culto y adoracion, se aclara que las coronas no seran para gloria eterna del receptor, sino para
gloria del Dador. Por cuanto estas coronas no son consideradas como una posesién permanente,
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surge la cuestion acerca de la naturaleza de las recompensas. En las Escrituras aprendemos que el
creyente fue redimido para poder dar gloria a Dios (1Co 6:20). Este viene a ser su destino eterno.
El acto de colocar la senal material de una recompensa a los pies de Aquél que esta sentado sobre
el trono (Apo 4:10) es un solo acto en esa glorificacién. Pero el creyente no habra terminado
entonces su destino de glorificar a Dios. Este continuara por toda la eternidad. Por cuanto las
recompensas estan asociadas con resplandor y brillo en muchos pasajes de la Escritura (Dan_12:3
; Mat 13:43; 1Co 15:40-41, 1Co 15:49), puede ser que la recompensa dada al creyente sea la
capacidad para manifestar la gloria de Cristo por toda la eternidad. Mientras mayor sea la
recompensa, mayor sera la capacidad otorgada para dar gloria a Dios. De esa manera, en el
ejercicio de la recompensa del creyente, Cristo serda el glorificado y no el creyente por la
recompensa. Las capacidades para irradiar gloria variaran, pero no habra un sentido personal de
falta de capacidad, ya que cada creyente sera lleno hasta el limite de su capacidad para "anunciar
las virtudes de aquel que lo llamoé de las tinieblas a su luz admirable" (1Pe 2:9).

II. LAS BODAS DEL CORDERO

En muchos pasajes del Nuevo Testamento, la relacion entre Cristo y la Iglesia se revela mediante
el uso de las figuras del esposo y la esposa (Jua 3:29; Rom 7:4; 2Co 11:2; Efe 5:25-33 ;
Apo 19:7-8 ; Apo 21:1-27 a Apo 22:1-7). En la traslacion de la Iglesia, Cristo aparece como un
€esposo para tomar a su esposa para Si mismo, para que la relacion que fue prometida pueda
consumarse y que los dos puedan llegar a ser uno.

A. El tiempo de las bodas se revela en la Escritura. Sera entre la traslacién de la Iglesia y la
segunda venida. Antes del traslado, la Iglesia todavia prevé esta unién. De acuerdo con Apo 19:7,
estas bodas suceden en el tiempo de la segunda venida, por cuanto la declaracién es: "han llegado
las bodas del Cordero". El tiempo aoristo, élthen, traducido "han llegado", significa un acto
terminado, que nos muestra que las bodas han sido consumadas. Se ve que estas bodas siguen a
los eventos del bima de Cristo, por cuanto, cuando aparece la esposa, aparece con las "acciones
justas de los santos" (Apo 19:8), que so6lo pueden referirse a aquellas cosas que han sido
aceptadas en el tribunal de Cristo. De esa manera, las bodas mismas deben colocarse entre el
tribunal de Cristo y la segunda venida.

B. El lugar de las bodas sdélo puede ser el cielo. Por cuanto éstas siguen al tribunal de Cristo, que
como se ha indicado, sucedera en el cielo, y es desde el aire que la Iglesia viene cuando el Sefior
regrese (Apo 19:14), las bodas deben tener lugar en el cielo. Ningln otro lugar seria adecuado
para personas celestiales (Flp_3:20).

C. Los participantes de las bodas. Las bodas del Cordero son un evento que evidentemente
envuelve solamente a Cristo y a la Iglesia. Se mostrard mas adelante, de acuerdo con Dan 12:1-3
e Isa 26:19-21, que la resurreccion de Israel y de los santos del Antiguo Testamento no
acontecera sino hasta la segunda venida de Cristo. Apocalipsis 20:4-6 aclara igualmente que los
santos de la tribulacidon no seran resucitados hasta ese tiempo. Claro que seria imposible eliminar
estos grupos del lugar de los observadores, pero no pueden estar en la posicion de los
participantes en el evento mismo.

En relacion con esto parece necesario distinguir entre las bodas del Cordero y la cena de las
bodas. Las bodas del Cordero son un evento que tiene relacién particular con la Iglesia y sucede en
el cielo. La cena de las bodas es un evento que envuelve a Israel y se realiza en la tierra. En
Mat 22:1-14; Luc 14:16-24; y Mat 25:1-13, donde Israel estd esperando el regreso del esposo y
de la esposa, la fiesta de las bodas o cena esta localizada en la tierra y tiene particular relacion con
Israel. La cena nupcial, entonces, llega a ser el cuadro parabdlico de toda la era milenaria, a la cual
Israel sera invitado durante el periodo de la tribulacién, invitacién que muchos rechazaran, y por lo
tanto, seran echados fuera, y que muchos aceptaran y seran recibidos en ella. Debido al
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rechazamiento, la invitacion también serd hecha a los gentiles de manera que muchos de ellos
seran incluidos. Israel, en la segunda venida, estard esperando que el Esposo venga de la
ceremonia nupcial para invitarlo a esa cena, en la cual el Esposo presentara su esposa a sus
amigos (Mat 25:1-13).

En relacién con el anuncio de Apo 19:9 : "Bienaventurados los que son llamados a la cena de las
bodas del Cordero", hay dos posibles interpretaciones. Chafer dice: "Una distincion es necesaria en
este punto entre la cena de las bodas en el cielo que se celebra antes del regreso de Cristo, y la

fiesta de las bodas (Mat 25:10; Luc 12:37)en la tierra después de su regreso"12 Este punto de
vista prevé dos cenas, una en el cielo, que precede a la segunda venida, y la que sigue a la
segunda venida, en la tierra. Una segunda interpretacién considera el anuncio como una
anticipacion a la cena de las bodas que se celebrara en la tierra después de las bodas y de la
segunda venida, de la cual se hace un anuncio en el cielo antes del regreso a la tierra para ese
evento. Puesto que el texto griego no hace distincidon entre la cena de las bodas y la fiesta de las
bodas, sino que usa la misma palabra para ambas, y ya que cena de las bodas se usa
insistentemente en relacion con Israel en la tierra, seria mejor tomar este Ultimo punto de vista y
considerar las bodas del Cordero como aquel evento en el cielo en que la Iglesia se une
eternamente con Cristo, y la fiesta de las bodas o cena como el milenio, al cual los judios y los
gentiles seran invitados, y que se realiza en la tierra, tiempo durante el cual el esposo es honrado
por la presentacion de la esposa a sus amigos que estan reunidos alli.

La Iglesia, que era el programa de Dios para este presente siglo, ya habra sido trasladada,
resucitada, presentada al Hijo por el Padre, y constituida en instrumento por el cual la eterna gloria
de Dios es manifestada para siempre. Asi la edad presente sera testigo del comienzo, del
desarrollo, y de la consumacion del proposito de Dios de "tomar de ellos . . . pueblo para su
nombre" (Hch 15:14).
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PROFECIAS DEL PERIODO DE LA TRIBULACION
CAPITULO XV
LA DOCTRINA ESCRITURARIA DE LA TRIBULACION
I. EL DIA DEL SENOR

Uno de los temas mayores de la profecia, que corre a través del Antiguo Testamento y continla
en el Nuevo Testamento, es la verdad profética relacionada con el dia del Sefior.

A. El tiempo comprendido en el dia del Sefior. El alcance del dia del Sefior ha sido un asunto de
debate entre los intérpretes de las Escrituras. Algunos relacionan el dia del Sefior con los afos del
periodo de la tribulacidon solamente. Otros lo relacionan con la segunda venida de Cristo a la tierra
y los juicios inmediatos asociados con ese evento. Hay, sin embargo, dos interpretaciones mayores
de esta cuestion. Una es el punto de vista de Scofield, quien dice:

El dia de Jehova (llamado también aquel dia y el gran dia) es el largo periodo que
comienza con el regreso del Sefior en gloria, y termina con la purificacion de cielos y tierra
por fuego en preparacién de la tierra y cielos nuevos (Isa 65:17-19;Isa 66:22; 2Pe 3:13;

Apo 21:1).1

De esa manera, el dia del Senor cubrird el periodo de tiempo desde el regreso de Cristo a la
tierra hasta los cielos y tierra nuevos después del milenio. El otro punto de vista es el de Ironside,
quien dice:

. cuando al fin, el dia de la gracia termine, el dia del Sefor le sucedera... El dia del
Sefor sigue -al traslado-. Sera el tiempo cuando los juicios de Dios seran derramados sobre
la tierra. Incluye el descenso del Sefior con todos sus santos para ejecutar juicio sobre sus

enemigos y tomar posesion del reino... y reinar en justicia por mil gloriosos afios. 2

Este segundo punto coincide con el anterior en cuanto a términos, pero afirma que el dia del
Senor comienza con el periodo de tribulacién, de manera que los eventos de la tribulacién, la
segunda venida, y el milenio estan todos incluidos en el alcance del dia del Sefior.

El término dia del Sefior ocurre en los siguientes pasajes: Isa 2:12; Isa 13:6,
Isa 13:9;Eze 30:3; Joe 1:15; Joe 2:1, Joe 2:11, Joe 2:31; Joe 3:14; Amo 5:18 (dos veces),
Amé 5:20; Abd 1:15; Sof 1:7, Sof 1:14 (dos veces); Zac 14:1 ; Mal 4:5; Hch 2:20; 1Ts 5:2;
2Ts 2:2; 2Pe 3:10. Ademas, la frase aquél dia, o el dia, o el gran dia, ocurre mas de setenta y
cinco veces en el Antiguo Testamento. La frecuencia con que ocurre evidencia su importancia en
las Escrituras proféticas. Estos pasajes revelan que la idea del juicio es suprema en todos ellos.
Esto se ve muy claramente en Sof 1:14-18. Este juicio incluye no solo los juicios especificos sobre
Israel y las naciones que estan asociadas con la segunda venida, al final de la tribulacion, sino que
la consideracion de los pasajes mismos, incluye los juicios que se extienden sobre un periodo de
tiempo antes de la segunda venida. Por tanto, se concluye que el dia del Senor incluira el tiempo
de la tribulacién. Zac 14:1-4 dice claramente que los eventos de la segunda venida estan incluidos
en el programa del dia del Sefior. 2Pe _3:10 da autoridad para incluir toda la era milenaria dentro
de este periodo. Si el dia del Sefior no comienza sino hasta la segunda venida, por cuanto ese
evento es precedido por sefales, el dia del Sefor no vendrda como "ladrén en la noche",
inesperado, y sin ser anunciado, como se dice que vendra en 1Ts 5:2. De la Unica manera en que
este dia pudiera despuntar inesperadamente sobre la tierra seria que comenzara inmediatamente
después del traslado de la Iglesia. Se concluye, por tanto, que el dia del Sefior es ese periodo
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prolongado de tiempo que comienza con el trato de Dios con Israel, después del traslado, al
principio del periodo de la tribulacion, y que se extiende a través de la segunda venida y la era
milenaria hasta la creacion de cielos nuevos y tierra nueva después del milenio.

B. Los eventos del dia del Sefior. Es evidente que los eventos comprendidos en el dia del Sefior
son en realidad trascendentales, y el estudio de este periodo debe incluir el estudio de una gran
parte de las Escrituras proféticas. Debe incluir los eventos profetizados para el periodo de la
tribulacion, tales como: la confederacion de estados en un imperio romano (Dan. 2 y 7); el
surgimiento del gobernante politico de ese imperio, quien hace un pacto con Israel (Dan 9:27;
Apo 13:1-10); la formulacion de un falso sistema religioso bajo la direccion del falso profeta
(Apo 13:11-18); el derramamiento de los juicios indicados en los sellos (Ap. 6); la separacién de
los 144.000 testigos (Apo. 7); los juicios de las trompetas (Ap. 8-11); el surgimiento de los
testigos de Dios (Apo. 11); la persecucion de Israel (Ap. 12); el derramamiento de los juicios de
las copas (Apo. 16); la caida de la falsa iglesia profesante (Ap. 17 y 18); los eventos de la batalla
de Armageddn (Eze 38:1-23 y Eze 39:1-29 ; Apo 16:16; Apo 19:17-21); la proclamacion del
evangelio del reino (Mat 24:14). También incluird los eventos profetizados en relaciéon con la
segunda venida, tales como: el regreso del Sefior (Mat 24:29-30); la resurreccion de los santos
del Antiguo Testamento y de la tribulacion (Jua 6:39-40; Apo 20:4); la destruccion déla Bestia y
todos sus ejércitos, y el Falso Profeta y sus seguidores en el culto de la Bestia (Apo_19:11-21); el
juicio de las naciones (Mat 25:31-46); la reunién de Israel (Eze 37:1-14); el juicio del Israel
viviente (Eze 20:33-38); la restauracién de Israel a la tierra (Amé 9:15); el encadenamiento de
Satanas (Apo 20:2-3). Incluiria ademas, todos los eventos de la era milenaria, con la revuelta final
de Satanas (Apo 20:7-10); el gran trono blanco de juicio (Apo 20:11-15); y la purificacion de la
tierra (2Pe_3:10-13). Estos, y muchos otros asuntos relativos, deben entonces estudiarse.

C. El dia de Cristo. Un término estrechamente relacionado, que ha traido confusion a las mentes
de algunos, es el término dia de Cristo. Scofield dice:

La expresion el dia de Cristo ocurre en los siguientes pasajes: 1Co 1:8 ; 1Co 5:5 ;
2Co 1:14 ; Flp 1:6, Flp 1:10 ; Flp 2:16. El dia de Cristo se relaciona enteramente con la
recompensa y bendicién de los santos en la venida de El, asi como el dia del Sefior

corresponde al juicio.3

Scroggie escribe:

Pareceria que este evento, al que frecuentemente se refiere como el dia de Cristo, debiera
distinguirse del dia del Sefior de 1Ts 5:2; 2Ts 2:2. Esta ultima expresién viene del Antiguo
Testamento, y se relaciona con el reino universal de Cristo; pero la expresion anterior se

encuentra en el Nuevo Testamento solamente, y se relaciona con su venida por la Iglesia. 4

Parece asi que dos programas separados estan a la vista cuando se usan estas dos expresiones,
aunque no son dos periodos separados de tiempo. No se pueden referir al mismo evento. En cada
caso en que se usa dia del Sefior se usa especificamente en relacion con la expectativa de la
Iglesia, su traslacion, glorificacidn, y examen para la recompensa.

La palabra dia, como se usa en la Escritura, no es precisamente una palabra de tiempo, pero
puede usarse para los eventos que caen dentro de cualquier periodo. Pablo la usa asi en 2Co 6:2,
cuando habla del "dia de salvacion". Algunos que dejan de ver esto, han creido que, puesto que la
Escritura menciona el "dia del Sefor" y el "dia de Cristo", estos dos deben ocurrir en dos periodos
diferentes de tiempo. Se dice generalmente que el "dia de Cristo" se refiere a los eventos del
periodo de la tribulacidon y el "dia del Sefor" se refiere a los eventos relacionados con la segunda
venida y el milenio que sigue. Hay ciertamente dos programas diferentes a la vista en estos dos
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dias, pero pueden caer dentro del mismo periodo de tiempo. Por tanto los dos dias pueden tener el
mismo comienzo, aunque hay dos programas diferentes a la vista. Puede ser que en 1Co 1:8 se
haga referencia al "dia del Sefior Jesucristo" para indicar que El tiene relacién con ambos dias, por
cuanto es tanto "Sefior" como "Cristo" (Hch 2:36).

II. EL PERIODO DE LA TRIBULACION EN LAS ESCRITURAS

Aunqgue este asunto se ha tocado brevemente en una relacion previa, es necesario establecer la
ensefianza de las Escrituras sobre esta importante doctrina escatoldgica.

A. LA NATURALEZA DE LA TRIBULACION

No hay mejor manera de llegar a un entendimiento del concepto escriturario de la tribulacion que
dejar que la Escritura hable por si misma. Es imposible presentar todas las declaraciones de la
Palabra sobre este asunto. Unas pocas seran suficientes. La linea de revelacion comienza a
principios del Antiguo Testamento y continta por todo el Nuevo.

Cuando estuvieres en angustia, y te alcanzaren todas estas cosas, si en los postreros dias
te volvieres a Jehova tu Dios, y oyeres su voz;... no te dejara, ni te destruira, ni se olvidara
del pacto que les jurd a tus padres. (Deu 4:30-31).

Y se meteran en las cavernas de las pefias y en las aberturas de la tierra, por la presencia
temible de Jehova, y por el resplandor de su majestad, cuando él se levante para castigar la
tierra (Isa_2:19).

He aqui que Jehova vacia la tierra y la desnuda, y trastorna su faz, y hace esparcir a sus
moradores.

La tierra sera enteramente vaciada, y completamente saqueada; porque Jehova ha
pronunciado esta palabra.

Por esta causa la maldicién consumi¢ la tierra, y sus moradores fueron asolados; por esta
causa fueron consumidos los habitantes de la tierra, y disminuyeron los hombres
(Isa_24:1,Isa 24:3, Isa 24:6)..

Serd quebrantada del todo la tierra, enteramente desmenuzada sera la tierra, en gran
manera sera la tierra conmovida. Temblara la tierra como un ebrio, y serd removida como
una choza; y se agravara sobre ella su pecado, y caera, y nunca mas se levantara.
Acontecera en aquel dia, que Jehova castigara al ejército de los cielos en lo alto, y a los
reyes de la tierra sobre la tierra (Isa 24:19-21).

Anda, pueblo mio, entra en tus aposentos, cierra tras ti tus puertas; escondete un
poquito, por un momento, en tanto que pasa la indignacion. Porque he aqui que Jehova sale
de su lugar para castigar al morador de la tierra por su maldad contra él; y la tierra
descubrird la sangre derramada sobre ella, y no encubrird ya mas a sus muertos
(Isa_26:20-21).

i Ah, cuan grande es aquel dia! tanto, que no hay otro semejante a él; tiempo de angustia
para Jacob; pero de ella sera librado (Jer_30:7. Cursivas mias).

Y por otra semana confirmara el pacto con muchos; a la mitad de la semana hara cesar el
sacrificio y la ofrenda. Después con la muchedumbre de las abominaciones vendra el
desolador, hasta que venga la consumacion, y lo que esta determinado se derrame sobre el
desolador (Dan_9:27).

En aquel tiempo se levantara Miguel, el gran principe que estd de parte de los hijos de tu
pueblo; y sera tiempo de angustia, cual nunca fue desde que hubo gente hasta entonces ...
(Dan_12:1).
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iAy del dia! porque cercano estad el dia de Jehova, y vendrd como destruccion por el
Todopoderoso (Joe 1:15).

.. . porque viene el dia de Jehova, porque esta cercano. Dia de tinieblas y de oscuridad,
dia de nube y de sombra,. . . semejante a él no lo hubo jamas, ni después de él lo habra en
afios de muchas generaciones (Dan 2:1-2).

i Ay de los que desean el dia de Jehova! éPara qué queréis este dia de Jehova? Sera de
tinieblas, y no de luz. ¢No sera el dia de Jehova tinieblas, y no luz; oscuridad que no tiene
resplandor? (Amo6 5:18, Amé 5:20).

Cercano esta el dia grande de Jehova, cercano y muy proximo ... Dia de ira aquel dia, dia
de angustia y de aprieto, dia de alboroto y de asolamiento, dia de tiniebla y de oscuridad,
dia de nublado y de entenebrecimiento.

Ni su plata ni su oro podra librarlos en el dia de la ira de Jehova, pues toda la tierra sera
consumida con el fuego de su celo ... (Sof 1:14-15, Sof 1:18).

Porque habra entonces gran tribulacién, cual no la ha habido desde el principio del mundo
hasta ahora, ni la habra. Y si aquellos dias no fuesen acortados, nadie seria salvo; mas por
causa de los escogidos, aquellos dias seran acortados (Mat 24:21-22).

Entonces habra sefiales en el sol, en la luna y en las estrellas, y en la tierra angustia de
las gentes, confundidas a causa del bramido del mar y de las olas; desfalleciendo los
hombres por el temor y la expectacion de las cosas que sobrevendran en la tierra; porque
las potencias de los cielos serdan conmovidas (Luc 21:25-26).

Que cuando digan: Paz y seguridad, entonces vendra sobre ellos destruccidon repentina,
como los dolores a la mujer encinta, y no escaparan (1Ts 5:3).

. .yo también te guardaré de la hora de la prueba que ha de venir sobre el mundo
entero, para probar a los que moran sobre la tierra (Apo_3:10).

Y los reyes de la tierra, y los grandes, los ricos, los capitanes, los poderosos, y todo siervo
y todo libre, se escondieron en las cuevas y entre las pefias de los montes; y decian a los
montes y a las pefas: Caed sobre nosotros, y escondednos del rostro de aquel que esta
sentado sobre el trono, y de la ira del Cordero; porque el gran dia de su ira ha llegado; y
équién podra sostenerse en pie? (Apo 6:15-17).

Segun estas Escrituras es inevitable que la naturaleza o caracter de este periodo sea de ira
(Sof 1:15, Sof 1:18; 1Ts 1:10; 1Ts 5:9; Apo 6:16-17; Apo 11:18; Apo 14:10, Apo 14:19;
Apo 15:1, Apo 15:7; Apo 16:1, Apo 16:19); de juicio (Apo 14:7; Apo 15:4; Apo 16:5,
Apo 16:7; Apo 19:2); de indignacion (Isa 26:20-21; Isa 34:1-3); de prueba (Apo 3:10); de
angustia (Jer 30:7; Sof 1:14-15; Dan 12:1); de destruccién (Joe 1:15; 1Ts 5:3); de tinieblas
(Joe 2:2; Amo 5:18; Sof 1:14-18); de desolacion (Dan 9:27; Sof 1:14-15); de trastorno
(Isa_24:1-4, Isa 24:19-21); de castigo (Isa 24:20-21). No se puede encontrar ningun pasaje
para aliviar en modo alguno la severidad de este periodo que vendra sobre la tierra.

B. LA FUENTE DE LA TRIBULACION

Por cuanto el partidario del traslado después de la tribulacion se niega a distinguir entre las
tribulaciones de esta edad, que la Iglesia sufrird, y el periodo Unico y sin precedentes de la
tribulacion que vendra sobre la tierra, ellos insisten en que los rigores de la tribulacion vendran
solamente por medio de la agencia del hombre o de Satanas, pero disocian a Dios completamente
de este periodo. Reese escribe:

De acuerdo con Darby y sus seguidores, la Gran Tribulacién es la ira de Dios contra el
pueblo judio por su rechazamiento de Cristo. Segun la Escritura, es la ira del diablo contra
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los santos por su rechazamiento al Anticristo, y su adherencia a Cristo.

Permitase al lector ver una vez la verdad de la Escritura sobre este punto, y todo el caso darbista
sera develado como una campafia de suposiciones, tergiversaciones, y opiniones."

El periodo de la tribulacion serd testigo de la ira de Satanas en su animosidad contra Israel
(Apo 12:12-17) y del titere de Satanas, la Bestia, en su animosidad contra los santos (Apo 13:7).
Sin embargo, esta manifestacién de ira, no comienza a agotar el derramamiento de la ira de aquel
dia.

La Escritura abunda en aseveraciones de que este periodo no es de ira de los hombres, ni de ira
de Satanas, sino el tiempo de la ira de Dios.

. .. Jehova vacia la tierra y la desnuda... (Isa_24:1).

. Jehova sale de su lugar para castigar al morador de la tierra por su maldad...
(Isa 26:21).

. .vendra como destruccién por el Todopoderoso (Joe 1:15),
Ni su plata ni su oro podra librarlos en el dia de la ira de Jehova.. . (Sof 1:18).

Y decian a los montes y a las pefas: Caed sobre nosotros y escondednos del rostro de
aquel que esta sentado sobre el trono, y de la ira del Cordero; porque el gran dia de su ira
ha llegado; ¢y quién podra sostenerse en pie? (Apo 6:16-17).

Y se airaron las naciones, y tu ira ha venido... (Apo 11:18).

... Temed a Dios, y dadle gloria, porque /a hora de su juicio ha llegado; y adorad a aquel. . .
(Apo_14:7).

El también bebera del vino de /a ira de Dios.. .(Apo _14:10).

Y el angel arrojo su hoz en la tierra, y vendimié la vifia de la tierra, y eché las uvas en el
gran lagar de la ira de Dios (Apo 14:19).

¢Quién no te temera, Oh Sefor, y glorificard tu nombre? . . .porque tus juicios se han
manifestado (Apo 15:4).

Y uno de los cuatro seres vivientes dio a los siete angeles siete copas de oro, llenas de /a
ira de Dios, que vive por los siglos de los siglos (Apo_15:7).

... Id y derramad sobre la tierra las siete copas de la ira de Dios (Apo 16:1).

Ciertamente, Sefior Dios Todopoderoso, tus juicios son verdaderos y justos
(Apo 16:7).

.. .para darles el cdliz del vino del ardor de su ira (Apo 16:19).

Salvacion y honra y gloria y poder son del Sefior Dios nuestro; porque sus juicios son
verdaderos y justos; pues ha juzgado.. .(Apo 19:1-2).

A la luz de estas Escrituras no se puede negar que este periodo es peculiar-mente el tiempo
cuando la ira y el juicio de Dios caeran sobre la tierra. Esta no es ira de parte de los hombres, ni de
parte de Satanas, excepto en la medida en que Dios pueda usar estas agencias como canales para
la ejecucion de su voluntad; es tribulacion de parte de Dios. Este periodo difiere de todas
las tribulaciones precedentes, no solo en intensidad sino también en la clase de tribulacién, ya que
viene de Dios mismo .

C. EL PROPOSITO DE LA TRIBULACION
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I. El primer gran propodsito de la tribulacion es el de preparar a la nacién de Israel para recibir a
su Mesias. La profecia de Jeremias (Jer _30:7) aclara que este tiempo que viene tiene particular
referencia a Israel, por cuanto es "el tiempo de angustia de Jacob". Stanton indica el caracter judio
de este periodo diciendo:

La tribulacién es primariamente judia. Este hecho es confirmado por escrituras del Antiguo
Testamento (Deu 4:30 ; Jer 30:7 ; Eze 20:37 ; Dan 12:1 ; Zac 13:8-9), por el discurso de
Cristo en el monte de los Olivos (Mat 24:9-26), y por el mismo libro de Apocalipsis (Apo 7:4-8
; Apo 12:1-2 ; Apo 12:17, etc.). Tiene que ver con el pueblo de Daniel, la venida del falso
Mesias, la predicacion del evangelio del reino, la huida en sabado, el templo y el lugar santo, la
tierra de Judea, la ciudad de Jerusalén, las doce tribus de los hijos de Israel, el hijo de Moisés,
sefiales en el cielo, el pacto con la Bestia, el santuario, el sacrificio y la ofrenda del ritual del
templo. Todo esto se refiere a Israel y prueba que la tribulacion es mayormente un tiempo en
que Dios trata con su antiguo pueblo antes de su entrada al reino prometido. Las muchas
profecias del Antiguo Testamento aun por cumplirse para Israel, indican, ademas, un tiempo

futuro cuando Dios tratara con esta nacién (Deu 30:1-6; Jer 30:8-10, etc.)6

El proposito de Dios para con Israel en la tribulacién es el de traer conversion a una multitud de
judios, que entraran en las bendiciones del reino y experimentaran el cumplimiento de todos los
pactos de Israel. Las buenas nuevas de que el Rey estad por volver seran predicadas (Mat 24:14)
de manera que Israel se vuelva a su Libertador. Asi como Juan el Bautista predicé tal mensaje para
preparar a Israel para la primera venida del Mesias, Elias predicara para preparar a Israel para su
segunda venida.

He aqui, yo os envio el profeta Elias, antes que venga el dia de Jehova, grande y terrible.
El hara volver el corazon de los padres hacia los hijos, y el corazon de los hijos hacia los
padres, no sea que yo venga Y hiera la tierra con maldiciéon (Mal _4:5-6).

La efectividad de este testigo se verda en que multitudes de judios se convertiran durante el
periodo de la tribulacién y estaran esperando al Mesias (Apo 7:1-8 y las virgenes prudentes de
Mat 25:1-13). Dios tiene también el propdsito de poblar el milenio con una multitud de gentiles
salvados, que seran redimidos mediante la predicacion del remanente creyente. Esto se logra con
una multitud de "todas naciones y tribus y pueblos y lenguas" (Apo 7:9) y con las "ovejas"
(Mat_25:31-46) que entraran en la era milenaria. El proposito de Dios, es pues, el de poblar el
reino milenario atrayendo a Si mismo una hueste de entre Israel y las naciones gentiles.

2. El segundo gran proposito de la tribulacidn es el de derramar juicio sobre los hombres y las
naciones incrédulos. En Apo 3:10 se declara que "yo también te guardaré de la hora de la prueba
que ha de venir sobre el mundo entero, para probar a los que moran sobre la tierra". Este pasaje
fue considerado anteriormente. Que este periodo alcanzard a todas las naciones se ensefia
claramente también en otras Escrituras:

Asi ha dicho Jehova de los ejércitos: He aqui que el mal ird de nacidén en nacién", y grande
tempestad se levantara de los fines de la tierra. Y yaceran los muertos de Jehova en aquel
dia desde un extremo de la tierra hasta el otro; no se endecharan ni se recogeran ni seran
enterrados... (Jer 25:32-33).

Porque he aqui que Jehova sale de su lugar para castigar al morador de la tierra por su
maldad... (Isa_26:21).

Por esto Dios les envia un poder engafioso, para que crean la mentira, a fin de que sean
condenados todos los que no creyeron a la verdad, sino que se complacieron en la injusticia
(2Ts 2:11-12).

Por estas Escrituras se vera que Dios estara juzgando a las naciones de la tierra debido a su
impiedad. Las naciones de la tierra han sido engafiadas por la falsa ensefianza del sistema de la
ramera (Apo_14:8) y han participado del "vino del furor de su fornicacion". Ellas han seguido al

.Dwight Pentecost Pagina 171
g g



Eventos del Porvenir

falso profeta en la adoracion a la Bestia (Apo_13:11-18). Las naciones tienen que ser juzgadas por
esta impiedad. Este juicio vendra sobre ". . .los reyes de la tierra, y los grandes, los ricos, los
capitanes, los poderosos, y todo siervo y todo libre. . ." (Apo 6:15), todos los que "blasfemaron el
nombre de Dios. . . y no se arrepintieron para darle gloria" (Apo 16:9). Por cuanto el reino que ha
de seguir es un reino de justicia, este juicio debe verse como otro paso en el progreso del
programa de Dios al tratar con el pecado para que el Mesias pueda reinar. Este programa de juicio
sobre los pecadores constituye el segundo gran propdsito del periodo de la tribulacion.

D. EL TIEMPO DE LA TRIBULACION

Para poder entender el elemento tiempo en el periodo de la tribulacién es necesario regresar a la
profecia de Daniel, donde la cronologia de la futura historia de Israel es trazada en la gran profecia
de las setenta semanas (Dan 9:24-27).

1. La importancia de la profecia de las setenta semanas de Daniel. Muchos aspectos importantes
podran asociarse con esta profecia.

a. Establece el método literal de interpretacion de la profecia. Walvoord escribe:

Debidamente interpretada, la profecia de Daniel proporciona un ejemplo excelente del
principio de que la profecia estd sujeta a interpretacion literal. Practicamente todos los
expositores, no importa lo opuestos que estén a la profecia per se, concuerdan en que por
lo menos parte de las setenta semanas de Daniel debe interpretarse literalmente. . .si las
primeras sesenta y nueve semanas de Daniel estdn sujetas al cumplimiento literal, es un
argumento poderoso para creer que la septuagésima semana, la final, tendrd un

cumplimiento similar.”
b. Demuestra la verdad de la Escritura. McClain observa:

. . .la profecia de las setenta semanas tiene un inmenso valor evidencial como testigo de la
verdad de la Escritura. La parte de la profecia que esta relacionada con las sesenta y
nueve semanas ya se ha cumplido con exactitud. . .solo un Dios omnisciente pudo haber
predicho con mas de quinientos afios de anticipacion el mismisimo dia en que el Mesias

entraria montado a Jerusalén para presentarse a Si mismo como el Principe de Israel.8

c. La profecia sostiene el punto de vista de que la Iglesia es un misterio que no fue revelado en
el Antiguo Testamento. Walvoord dice:

Las setenta semanas de Daniel, debidamente interpretadas, demuestran el lugar preciso de la
Iglesia Cristiana e Israel en los propdsitos de Dios. Las setenta semanas de Daniel estan
totalmente relacionadas con Israel y sus vinculos con los poderes de los gentiles y el
rechazamiento del Mesias de Israel. El propdsito peculiar de Dios de llamar a un pueblo de todas
las naciones para formar la Iglesia y el programa del presente siglo no estan a la vista por ninguna

parte en esta profecia.9

Esto proporciona fuerte evidencia de que la Iglesia no esta en Apocalipsis, capitulos cuatro al
diecinueve, sino que debe haber sido arrebatada antes de que el programa de Israel comience otra
vez.

d. Esta profecia nos da la cronologia divina de las profecias. McClain comenta:

En las predicciones de las setenta semanas, tenemos la clave cronoldgica indispensable
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para todas las profecias del Nuevo Testamento. El gran discurso profético de nuestro Sefior,
registrado en Mateo y Marcos fija el tiempo de la angustia mas grande y final de Israel,
definidamente dentro de los dias de la septuagésima semana de la profecia de Daniel
(Dan 9:27 ; Mat 24:15-22 ; Mar 13:14-20). Y la mayor parte del libro de Apocalipsis es
simplemente una ampliacién de la profecia de Daniel dentro del marco cronolégico como se
presenta en la misma septuagésima semana, que esta dividida en dos periodos iguales, que
se extiende cada uno durante 1260 dias, o sea 42 meses, o tres afos y medio (Apo 11:2-3;
Apo 12:6, Apo 12:14; Apo 13:5). Por lo tanto, aparte de un entendimiento de los detalles
de las setenta semanas de Daniel, todo intento de interpretar las profecias del Nuevo

Testamento, tiene que fracasar en gran medida.10

2. Factores importantes en la profecia de Daniel. Es necesario considerar los puntos mayores de
la profecia dada por medio de Daniel. McClain resume éstos como sigue:"

1. Toda la profecia tiene que ver con el pueblo de Daniel y la ciudad de Daniel, esto es, la
nacion de Israel y la ciudad de Jerusalén (Dan_9:24).

2. Dos principes diferentes se mencionan, que no deben confundirse: el primero es llamado
el Mesias Principe (Dan 9:25); y el segundo se describe como un principe que ha de venir
(Dan_9:26).

3. Se especifica que el periodo de tiempo es exactamente de setenta semanas (Dan 9:24);
y que estas setenta semanas estan aun divididas en tres periodos menores: primero, un
periodo de siete semanas; después de eso, un periodo de sesenta y dos semanas, Yy
finalmente, un periodo de una semana (Dan_9:25 , Dan_9:27).

4. El principio de todo el periodo de las setenta semanas es definidamente fijado desde la
salida de la orden para restaurar y edificar a Jerusalén (Dan_9:25).

5. El fin de las siete semanas y las sesenta y dos semanas -69 semanas se caracterizara por
la aparicién del Mesias Principe de Israel (Dan 9:25).

6. Un tiempo mas tarde, después de las sesenta y dos semanas que siguen a las primeras
siete semanas -esto es, después de 69 semanas- se quitara la vida ai Mesias, y Jerusalén
sera otra vez destruida por el pueblo de otro principe que aun esta por venir (Dan_9:26).

7. Después de estos dos importantes eventos, llegamos a la Ultima o septuagésima semana,
el principio del cual se caracterizara por el establecimiento de un pacto firme o tratado entre
el principe venidero y la nacién judia por un periodo de una semana (Dan 9:27).

8. A mitad de la septuagésima semana, evidentemente rompiendo su tratado, el principe
venidero repentinamente hard cesar el sacrificio judio, y precipitara sobre el pueblo un
periodo de ira y desolacién que durara hasta el completo fin de la semana (Dan 9:27).

9. Con la terminacion completa de todo el periodo de las setenta semanas, se iniciara un
periodo de grandes e incomparables bendiciones para la nacion de Israel (Dan_9:24).

Estas bendiciones son:
(1) terminar la prevaricacion,
(2) poner fin al pecado,
(3) expiar la iniquidad,
(4) traer la justicia perdurable,
(5) sellar la vision y la profecia, y

(6) ungir al Santo de los santos.12
Las seis bendiciones prometidas estan relacionadas con las dos obras del Mesias: su muerte y su
reinado. Las primeras tres tienen especial relacion con el sacrificio del Mesias, que prevé la
limpieza del pecado de la nacién. Las otras tres tienen especial relacién con la soberania del
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Mesias, que prevé el establecimiento de su reinado. La "justicia perdurable" sélo puede referirse al
reino milenario prometido a Israel. Esta era la meta y expectativa de todos los pactos y promesas
dados a Israel, y en su institucién la profecia se cumplird. Este reino sélo puede establecerse
cuando el Santo o el Lugar Santo sea ungido en el templo milenario. El milenio sera testigo de la
recepcion del Mesias por Israel y también sera testigo del regreso de la gloria (Shekina) al lugar
santisimo. De esta manera vemos que la profecia prevé toda la obra del Mesias para con Israel: El
redimird y reinara cuando expire el tiempo estipulado en la profecia.

3. El significado del término semanas. Antes que podamos determinar la cronologia de esta
profecia es necesario entender el uso que Daniel hace del término semanas como se emplea aqui.
McClain ha escrito sobre esto:

La palabra hebrea es shabua, que significa un siete, y seria bueno leer el pasaje de esa
manera. . . Por tanto, el versiculo 24 del capitulo 9 de Daniel simplemente afirma que
setenta sietes estdn determinados. . .y lo que estos «eieison debe determinarse por el
contexto y otras Escrituras. La evidencia es completamente clara y suficiente como sigue:

. . .los judios tenian un siete de afios asi como un siete de dias. Y esta semana biblica de
afos era tan familiar para el judio como la semana de dias. Era, en cierto respecto, aun mas
importante. Durante seis afios el judio estaba libre para labrar y sembrar su tierra, pero el
séptimo afno tenia que ser un solemne sabado de descanso de la tierra (Lev_25:3-4). Sobre
un multiplo de esta importante semana de anos —siete sabados de afios- estaba basado el
gran afio de jubileo...

Ahora bien, hay varias razones para creer que los setenta sietes de la profecia de Daniel
se refiere a este muy conocido siete de afios. En primer lugar, el profeta Daniel estaba
pensando no solo en términos de afio en vez de dias, sino también en un multiplo definido
de sietes (10 x 7) de afios (Dan 9:1-2). Segundo, Daniel sabia también que la misma
duracién del cautiverio babildnico estaba basada en la violacidon de la ley divina del afio
sabatico. Ya que de acuerdo con 2Cr 36:21, los judios habian sido removidos de la tierra
para que pudiese descansar durante setenta afios, es evidente que el afio sabatico habia
sido violado durante 490 afios, exactamente setenta sietes de afios. Cuan apropiado,
entonces, que ahora al final del juicio por estas violaciones sea enviado el angel a revelar el
comienzo de una nueva era del trato de Dios con el judio que se extenderd hasta el mismo
numero de anos cubierto por sus violaciones del afio sabatico, es a saber, un ciclo de 490
afnos, o setenta sietes de afos (Dan_9:24).

El contexto de la profecia demanda, ademas, que los setenta sietes se entiendan en
términos de afios, porque si los contaramos como sietes de dias, todo el periodo se
extenderia apenas a 490 dias o sea un poco mas de un afio. Considerando ahora que dentro
de este breve espacio de tiempo la ciudad habia de ser reconstruida y destruida una vez
mas (para no decir nada de los tremendos eventos del versiculo Dan 9:24), se hace claro
que tal interpretacién es del todo improbable e insostenible. Finalmente. . .la palabra hebrea
shabua se encuentra solamente en otro pasaje del libro (Dan 10:2-3), donde el profeta
declara que él se afligio y ayund durante tres] semanas completas. Ahora bien, aqui es
perfectamente obvio que el contexto demande semanas de dias... Y significativamente, en
hebreo se lee aqui literalmente tres sietes de dias. Ahora, si en el capitulo nueve, hubiese
sido la intencion del escritor que nosotros entendiésemos que los setenta sietes se
componian de dias, épor qué no usd la misma forma de expresién adoptada en el capitulo
diez? La contestacién completamente obvia es que Daniel usé el shabua hebreo sélo cuando
se referia a la bien conocida semana de afios. . .pero en el capitulo diez, cuando él habla de
las tres semanas de ayuno, definidamente las especifica como semanas de dias para poder

distinguirlas de las semanas de afios en el capitulo nueve.13
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Interesante evidencia substancial se encuentra en Gén 29:27 donde se dice, "Cumple la semana
de ésta, y se te dara también la otra, por el servicio que hagas conmigo otros siete afios". Aqui la
"semana" se especifica como una semana de afios o siete afos.

Es también necesario observar en esta consideracién, que el afo en las Escrituras proféticas se
compone de 360 dias. El mismo autor declara:

. . .Hay evidencias concluyentes para mostrar que el afio profético de la Escritura se compone de
360 dias, o doce meses de 30 dias.

El primer argumento es histérico. De acuerdo con el registro del Génesis, el diluvio
comenzod a los diecisiete dias del mes segundo ( Gén 7:11), y llegd a su fin a los diecisiete
dias del mes séptimo (Gén_8:4). Ahora bien, este es un periodo de exactamente cinco
meses, y afortunadamente la duracion del mismo periodo se da en términos de dias —ciento
cincuenta dias (Gén 7:24 ; Gén 8:3)—. De este modo, el mes mas antiguo conocido que se
usé en la historia biblica fue evidentemente de treinta dias de duracién, y doce de esos
meses nos daran un ano de 360 dias.

El segundo argumento es profético . . . Dan 9:27 menciona un periodo de persecucion
judia. . . Puesto que esta persecuciéon comienza a mitad de la septuagésima semana y
continla hasta el fin de la semana, el periodo es obviamente de tres afios y medio.
Dan 7:24-25 habla del mismo principe romano y de la misma persecucion, y fija la duracion
en un tiempo, y tiempos, y medio tiempo— en arameo, tres tiempos y medio-. Apo 13:4-7
habla del mismo gobernante politico y su persecucién contra los santos judios durante
cuarenta y dos meses. Apo 12:13-14 se refiere a la misma persecucién, y declara la
duracién en los términos exactos en Dan 7:25 como un tiempo, y tiempos, y la mitad de un
tiempo; y este periodo se define ademasen Apo 12:6 como mil doscientos sesenta dias. De
este modo tenemos el mismo periodo de tiempo declarado de varias maneras, como de 3
afios y medio, 42 meses, 6 1260 dias. Por lo tanto, es claro que la duracién del afo en la
profecia de las setenta semanas esta fijado por la Escritura misma exactamente en 360

dias.14

4. El comienzo de las sesenta y nueve semanas. A Daniel se le dijo que este periodo de 490 afios
comenzaria "desde la salida de la orden para restaurar y edificar a Jerusalén" (Dan_ 9:25). Las
Escrituras contienen varios decretos que tienen que ver con la restauracion de los judios del
cautiverio babildnico. Esta el decreto de Ciro en 2Cr 36:22-23 ; Esd 1:1-3; el decreto de Dario en
Esd 6:3-8; y el decreto de Artajerjes en Esd 7:7. Sin embargo, en todos estos decretos se
concede permiso para reconstruir el templo y nada se dice acerca de la reedificacion de la ciudad.
En Esd 4:1-4, la reconstruccion del templo fue detenida porque los judios estaban reconstruyendo
la ciudad sin autorizacién. En ninguno de estos decretos se llenaron las condiciones de Dan 9:25.
Cuando acudimos al decreto de Artajerjes, hecho en su vigésimo afio, registrado en Neh 2:1-8,
por primera vez se concede permiso para reedificar la ciudad de Jerusalén. Esto llega a ser
entonces el principio del periodo profético designado por Dios en esta profecia.

Se hace, pues, necesario establecer la fecha del decreto de Artajerjes. Sobre este punto escribe
Anderson:

La fecha del reinado de Artajerjes se puede asegurar definidamente, no por medio de las
elaboradas disquisiciones de los comentaristas biblicos y escritores proféticos, sino por
medio de la voz unida de historiadores y crondlogos seculares.

El edicto persa que restaurd la autonomia a Juda fue emitido en el mes judio de nisan. En
realidad pudo haber sido fechado el primero de nisan . . . Las setenta semanas han de
computarse por lo tanto desde el primero de nisan, 445 a. de J.C.

Ahora bien, la gran caracteristica del afio sagrado judio ha permanecido inalterada desde
la noche memorable en que la luna equinoccial brillé sobre las chozas de Israel en Egipto,
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manchadas por la sangre del sacrificio pascual; y no hay dudas ni dificultad para fijar dentro
de estrechos limites la fecha juliana del primero de nisan de cualquier afo que sea. En el
afio 445 a. de 1.C, la nueva luna por la cual se regulaba la pascua era el 13 de marzo a las 7
horas, 9 minutos A.M., y por consiguiente, el primero de nisan corresponde al 14 de

marzo.15

5. Cumplimiento de las sesenta y nueve semanas. No se ha hecho un estudio mas cuidadoso del
problema de las setenta semanas de Daniel que el de Sir Robert Anderson en El Principe que ha de
venir (The Corning Prince). Anderson considera la cronologia de las sesenta y nueve semanas de la
siguiente manera:

Desde la salida de la orden para restaurar y edificar a Jerusalén hasta el Mesias Principe,
habra siete semanas, y sesenta y dos semanas. Un periodo, por tanto, de sesenta y nueve
semanas, o sea 483 afios proféticos contados desde el 14 de marzo de 445 a. de 1.C, debe
cerrar con algun evento que satisfaga las palabras hasta el Mesias Principe.

Ningun estudiante de la narracion del Evangelio podra dejar de ver que la ultima visita del
Sefior a Jerusalén fue, no sdlo por el hecho, sino por el propdsito de ella, la crisis de su
ministerio . . . con ello, el doble testimonio de sus palabras y de sus obras se cumplia
completamente, y su entrada a la Ciudad Santa era para proclamar su calidad de Mesias y
para recibir su sentencia de muerte ...

Y la fecha de ello se puede determinar. De acuerdo con la costumbre judia, el Sefior subid
a Jerusalén el 8 de nisan, seis dias antes de la pascua. Pero como el 14, en el cual se comia
la cena pascual, cayd ese ano en jueves, el 8 fue el viernes anterior. El Sefior, por lo tanto,
debié haber pasado el sabado en Betania; y en la tarde del 9, después que termino el
sabado, la cena tuvo lugar en |a casa de Marta. Al dia siguiente, el 10 de nisan, El entré en
Jerusalén como se registra en los Evangelios.

La fecha juliana de aquel 10 de nisan fue el domingo, 6 de abril del afio 32 d. de J.C ¢Cual
fue, pues, la duracién del periodo intermedio entre la emisién del decreto para reconstruir a
Jerusalén y el advenimiento publico del Mesias Principe, -entre el 14 de Marzo del afio 445
a. de J.C. y el 6 de Abril del 32 d. de J.C -? EL INTERVALO TENIA EXACTAMENTE Y HASTA
EL DIA PRECISO 173.880 DfAS, O SEA SIETE VECES SESENTA Y NUEVE ANOS PROFETICOS

DE 360 DIAS, las primeras sesenta y nueve semanas de la profecia de Gabriel.16

Anderson obtiene el resultado de sus cifras de la siguiente manera:
El primero de nisan del afio vigésimo de Artajerjes (fecha del edicto para reconstruir a Jerusalén)
fue el 14 de marzo del afio 445 a. de J.C

El 10 de nisan de la semana de la Pasion (entrada de Cristo a Jerusalén) fue el 6 de Abril del afio
32 d. de J.C.

El periodo intermedio fue de 476 anos y 24 dias (contando los dias transcurridos entre el 14 de
marzo y el 6 de abril, ambas fechas inclusive, como lo requiere el lenguaje de la profecia, y de
acuerdo con la practica judia).

PEIO 476 X 365 o e a e are e e e e araeen .173.740 dias
Agréguese el nimero de dias que hay del 14 de marzo al 6 de abril

(AMDbas fEChAS INCIUSIVE).....uei et e e 24 dias
AgregUense POr @N0S DISIESTOS.......ccucviiiciiecieeee ettt ae s e st stesaeseesee e 116 dias

Y 69 semanas de afios proféticos de 360 dias (69 X 7 X 360) =.......ccccocorrrrrrrrrrnrnns . 173.880 dias.17

De esa manera, Anderson nos muestra que las sesenta y nueve semanas comenzaron con el
decreto para reconstruir a Jerusalén y termind con la entrada triunfal de JesUs a Jerusalén el
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domingo de la semana de la muerte del Sefior. La lectura corregida de Luc 19:42, pronunciada
cuando nuestro Sefior entraba a Jerusalén en aquel dia es muy significativa: "i Oh, si también ta
conocieses, a lo menos en este dia, lo que es para tu paz! " Mas ahora estda encubierto de tus
0jos.18 La exactitud de la profecia de Daniel se observa en que él declara: "después de las sesenta
y dos semanas se quitara la vida al Mesias" (Dan 9:26).

6. ¢Hay un vacio entre la sexagésimo nona y la septuagésima semana?? El partidario del traslado
después de la tribulacién se une al amilenarista para asegurar: a. Que la septuagésima semana de
la profecia de Daniel se cumplié histéricamente en los afos que siguieron inmediatamente después
de la muerte de Cristo. Algunos sostienen que Cristo fue muerto al final de la sexagésimo nona
semana y que la septuagésima semana siguié inmediatamente después de su muerte. Otros
sostienen que Cristo fue muerto a mitad de la septuagésima semana, de manera que la ultima

mitad de la semana siguié a su muerte.19 Algunos van al extremo de asegurar que la

septuagésima semana es toda la edad presente.20 La falacia de este Ultimo punto de vista se
observa en el hecho de que sélo mediante la espiritualizacién de la profecia podria decirse que los
resultados de la obra del Mesias, tal como se resefian en Dan 9:24, se han cumplido. La nacién de
Israel, a quien fue dirigida la profecia, sencillamente no ha experimentado todavia ni uno solo de
los beneficios profetizados por la venida del Mesias. Puesto que esta interpretacion depende de un
método de interpretacion que es inaceptable, el punto de vista debe ser rechazado.

b. En oposicion al punto de vista anterior esta el de que ese periodo estd separado de las otras
sesenta y nueve semanas por un periodo indefinido de tiempo. Existen varias consideraciones para
sostener este punto. (1) Ese vacio se ve en muchos pasajes de la Escritura. Walvoord escribe:

El doctor Ironside indica un numero de ejemplos de paréntesis en el programa de Dios:

(1) El intervalo entre el afio de la buena voluntad de Jehova y el dia de venganza del Dios
nuestro (Isa_61:2 - un paréntesis que se extiende ya por mas de mil novecientos afios—).

(2) El intervalo entre el imperio romano simbolizado por las piernas de hierro de la gran
imagen de Daniel 2 y los pies de diez dedos (comparese también Dan 7:23-27 ; Dan_8:24-
25).

(3) El mismo intervalo se encuentra entre Dan 11:35y Dan 11:36.

(4) Un gran paréntesis ocurre entre Ose 3:4 y Ose 3:5, y otra vez entre Ose 5:15 y
Ose 6:1.

(5) Un gran paréntesis ocurre también entre el versiculo Sal 22:22 y el Sal 22:23, y entre
los versiculos uno y dos del Sal 110:1-7.

(6) Pedro al citar el Sal 34:12-16, se detiene en medio de un versiculo para hacer distincién
entre la obra presente de Dios y su trato futuro con el pecado (1Pe 3:10-12).

(7) La gran profecia de Mateo 24 se hace inteligible solo si la edad presente es considerada
como un paréntesis entre los versiculos de Dan 9:26 y Dan 9:27.

(8) Hch 15:13-21 indica que los apdstoles entendieron plenamente que las profecias del
Antiguo Testamento no se cumplirian durante esta edad presente, sino que tendrian
cumplimiento después de esto cuando Dios reedificara el tabernaculo de David (Hch 15:13).

(9) El programa anual de fiestas de Israel indicaba una amplia separacién entre las fiestas
gue prefiguraban la muerte y la resurreccién de Cristo y el Pentecostés, y las fiestas que
tenian que ver con la reunion y bendicion de Israel.

(10) Rom 9:11 son definidamente capitulos que sirven de ejemplo del paréntesis,
particularmente del porvenir del olivo en el capitulo Rom 11:17.

(11) La revelacion de la Iglesia como un cuerpo requiere un paréntesis entre el trato pasado
de Dios y su trato futuro con la nacidn de Israel.
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(12) La consumacion del presente paréntesis es de tal naturaleza que resume los eventos
interrumpidos de la Ultima semana de Daniel.21

Si no hubiese paréntesis alguno en cualquier programa profético revelado, la profecia no podria
tener cumplimiento literal, por cuanto los eventos en muchas profecias mayores no eran
consecutivos. El vacio en la profecia de Daniel estd de acuerdo con un principio establecido en la
Palabra de Dios.

(2) En segundo lugar, los eventos de Dan 9:26 demandan un espacio de tiempo. Dos eventos
mayores se dice que tendran lugar después de la sexagésimo nona semana y antes de la
septuagésima: la muerte del Mesias y la destruccion de la ciudad y el templo de Jerusalén. Estos
dos eventos no tuvieron lugar en la septuagésima semana, ya que no se nos presentan sino hasta
el versiculo 27, sino en un intervalo entre la sexagésimo nona y la septuagésima semana. Se
observara que la muerte del Mesias sucedié solo unos pocos dias después que termind la
sexagésimo nona semana, pero la destruccion de la ciudad y el templo no sucedié hasta el afio 70
d. de J.C., o sea alrededor de cuarenta afios después de la terminacién de la sexagésimo nona
semana. Si se admite un espacio de unos pocos dias, no es dificil conceder la posibilidad de un
espacio de cuarenta afios. Si se admite uno de cuarenta afios, no es dificil ver que el espacio podria
extenderse mas alla de esta edad presente.

(3) En tercer lugar, la ensefianza del Nuevo Testamento de que Israel ha sido puesto a un lado
(Mat_23:37-39) hasta la restitucion del trato de Dios con ellos, demanda un espacio entre las
ultimas dos semanas. Si la septuagésima semana se ha cumplido, las seis bendiciones prometidas
también han debido cumplirse para con Israel. Ninguna de éstas han sido experimentadas por la
nacion. Ya que la Iglesia no es Israel, no pueden estarse cumpliendo en ella. Por cuanto Dios
cumple literalmente lo que ha prometido, El tiene que cumplir aquellas promesas a la nacién. Se
ve, pues, que debe haber un espacio entre su rechazamiento y la consumacién de estas promesas.

(4)En cuarto lugar, por cuanto todas las bendiciones prometidas estan asociadas con la segunda
venida de Cristo (Rom_11:26-27), si no hubiese un espacio, el Seflor hubiese regresado tres anos
y medio o siete afios después de su muerte, para cumplir las promesas. Puesto que su venida aun
esta por cumplirse, debe haber un espacio entre las Ultimas dos semanas de la profecia.

(5) Finalmente, el Sefior al tratar con la profecia, prevé un espacio. En Mat 24:15 se hace
referencia a la venida de la "abominacion desoladora", y ésta es una sefal para Israel de que la
tribulacion se estd acercando (Mat 24:21). Pero aun en este tiempo hay esperanzas, porque
"inmediatamente después de la tribulaciéon de aquellos dias ... veran al Hijo del Hombre viniendo
sobre las nubes del cielo, con poder y gran gloria" (Mat 24:29-30). De esa manera, el Sefior esta
colocando la septuagésima semana de Daniel al final de esta era, en los aflos que preceden a su
segunda venida a la tierra. Relacionando esto con Hch 1:6-8, vemos que toda una era de duracion
indeterminada ha de intervenir entre la sexagésimo nona y la septuagésima semanas de la
profecia. La Unica conclusion debe ser que los eventos de la septuagésima semana estan aun por
cumplirse y esperan un cumplimiento literal futuro.

7. El principio de la septuagésima semana. Es evidente por Dan 9:27 que la septuagésima
semana comienza con un pacto hecho con "muchos" por una semana, o siete afios. Esta "otra
semana," siguiendo el método de interpretacion establecido para las sesenta y nueve semanas,
demuestra el hecho de que el periodo en cuestion sera de siete afios de duracion. La cuestion que
debe enfrentarse es la identidad del que hace el pacto que marca la iniciacion de este periodo de
siete afios. Daniel lo identifica como él sobreentendido en Dan 9:27. Esto nos hace referirnos otra
vez al "principe que ha de venir" del versiculo anterior. McClain, identificando a este individuo,
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escribe:

. . . hay dos principes diferentes que se mencionan: primero, el Mesias Principe; y segundo,
un principe que ha de venir. La expresion principe que ha de venir no puede de ninguna
manera referirse al Mesias Principe, por la sencilla razén de que es el pueblo de un principe
que ha de venir el que destruiria a Jerusalén, después de la muerte del Mesias. Y puesto
gue ya es un asunto histérico que Jerusalén fue destruida en el ano 70 d. de J].C. por el
pueblo romano, no por el pueblo judio, se deduce que el principe que ha de venir no puede
ser el Mesias judio, sino que es un gran principe que ha de surgir del imperio romano.22
En relacién con este individuo, Gaebelein dice: "Del imperio romano se levantara en lo futuro un
principe. Este principe o jefe del cuarto imperio es idéntico al pequefio cuerno de Daniel 7"." Este
principe debe identificarse, ademas, con el "rey altivo de rostro" de Dan 8:23, con el rey "que hara
su voluntad" de Dan 11:36, con "el hombre de pecado"” de 2Ts 2:1-17, y con la bestia que sube
del mar de Apo_13:1-10. Por cuanto todos los pactos hechos por el Mesias con Israel son pactos
eternos, no puede ser el Mesias el que hace este pacto, ya que sera temporal. Este pacto, que le
garantizara a Israel la posesion de su tierra y la restauracion de su autonomia religiosa y politica,
debe entenderse como un falso cumplimiento del Pacto abrahamico. Este pacto engafiara a muchos
en Israel haciéndoles creer que este "hombre de pecado" es Dios (2Ts 2:3). La proclamacién de
este falso pacto sera la que indicara el comienzo de la septuagésima semana.

8. El programa de la septuagésima semana. McClain ha indicado seis aspectos de este programa,
gue resumen bien su relacidén con el cuadro profetico

1. Esta septuagésima semana es un periodo de siete afios que se ubica proféticamente
entre la traslacion de la iglesia y el retorno de Cristo en gloria.

2. Esta septuagésima semana provee también el marco cronoldgico exacto para los grandes
eventos registrados en los capitulos seis al diecinueve del libro de Apocalipsis.

3. La septuagésima semana comenzara con la celebracién de un "pacto firme" entre el
principe romano venidero y el pueblo judio.

4. A mitad de la septuagésima semana, el principe romano cambiard repentinamente su
actitud amistosa hacia los judios y "hara cesar el sacrificio y la ofrenda".

5. El rompimiento del "pacto firme" entre los judios y el principe romano dara comienzo a
un periodo de incomparable "desolacion" para el pueblo judio.

6. El fin de este ultimo periodo de siete afios cerrara por completo la serie de las setenta
semanas, y por lo tanto, introducird las grandes bendiciones prometidas a Israel en
Dan_9:24.24
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CAPITULO XVI
RELACION DE LA IGLESIA CON LA TRIBULACION

Se ha demostrado previamente que la iglesia no estara en el periodo de la tribulacion. La relacion
peculiar de la iglesia con este periodo se ve en la posicion y la actividad de los veinticuatro
ancianos que aparecen en Apocalipsis. Juan indica que el libro de Apocalipsis se divide en tres
partes (Apo 1:19): "las cosas que has visto" constituyen la primera divisién y abarcan la vision de
Cristo en el capitulo uno; "las que son" constituyen la segunda division e incluyen las cartas a las
siete iglesias, contenidas en los capitulos dos y tres, que resefian toda la presente edad de la
Iglesia; y "las que han de ser después de éstas" (meta tauta) constituyen la tercera division e
incluyen todo lo revelado en los capitulos cuatro al ventidds. Tan pronto como Juan comienza a
escribir de las cosas que han de ser después de éstas, nos muestra por sus palabras introductorias
en el capitulo cuatro, versiculo uno, que estd comenzando su tercera division principal, por cuanto
el capitulo comienza con "Después de esto" (meta tauta) Juan, tan pronto como es arrebatado al
cielo, ve un trono y a Uno que ocupa ese trono. Luego ve a veinticuatro sentados en tronos,
llamados los veinticuatro ancianos, que estan asociados con Aquel que esta sentado en el trono.

Y alrededor del trono habia veinticuatro tronos; y vi sentados en los tronos a veinticuatro
ancianos, vestidos de ropas blancas, con coronas de oro en sus cabezas (Apo 4:4).

La relacion de la Iglesia con los eventos del periodo de la tribulacién se revela mediante la
identificacion de estos individuos.

I. EL MINISTERIO DE LOS ANCIANOS

En relacion con el término anciano, Ottman escribe:

Los ancianos en Israel no sélo eran representantes del pueblo, sino jueces de ellos, y por
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lo tanto representantes de Dios en la administracion de la justicia al pueblo. Estaban
identificados con Dios en el ejercicio de la justicia. Los veinticuatro ancianos que estan
ahora delante de nosotros, en relacidon con el trono de Dios, también estan entronizados, e

identificados con El en el juicio que esta por ejecutarse sobre la tierra.1

En el Nuevo Testamento, el concepto basico de anciano es el de un representante del pueblo,
uno que rige o juzga en nombre de Dios al pueblo (Hch 15:2; Hch 20:17). Con respecto a estos
representantes en el libro de Apocalipsis, Scott escribe:

Ancianos, como término, ocurre doce veces. Los variados servicios y acciones en
los cuales toman parte indican en forma suficientemente clara, que son los
representantes de los santos redimidos y resucitados. Estadn entronizados; se postran
y adoran; uno de ellos consuela al vidente que lloraba, e interpreta el idioma del
cielo; tienen arpas, y copas de incienso; cantan lo que nunca se dice de los angeles—
; son la compafila que estd mas cercana al trono y al Cordero; explican
inteligentemente acerca de los redimidos en la tierra; celebran el triunfo milenario y
eterno de Dios; y pronuncian su amén y su aleluya ante el juicio de la ramera —la
corruptora de la tierra—. Los pasajes donde se encuentran la palabra son los
siguientes: Apo 4:4, Apo 4:10; Apo 5:5-6, Apo 5:8, Apo 5:11, Apo 5:14;

Apo 7:11, Apo 7:13; Apo 11:16; Apo 14:3; Apo 19:4.2

El examen de los pasajes en los cuales se mencionan sus actividades, nos sefiala el hecho de que
los ancianos dan culto y gloria a Dios a medida que se desenvuelve ante ellos cada paso del plan
de Dios para establecer su reino y derrocar el reino del mal.

El niUmero de estos ancianos es de gran significacion. Scott comenta:

¢Pero, por qué veinticuatro! La significacion del nimero debe buscarse en los capitulos 24
y 25 del primer libro de 1Cr 24:1-31 y 1Cr 25:1-31. David dividié el sacerdocio en
veinticuatro o6rdenes o grupos, y cada grupo servia por turno (Luc 1:5, Luc 1:8-9). Los
respectivos ancianos o jefes de estos grupos representarian a todo el sacerdocio levitico.
Habria, por lo tanto, veinticuatro sacerdotes principales y un sumo sacerdote. Su variado
servicio correspondia al de los ancianos en el cielo, por cuanto el templo (que no era menos
que el tabernaculo), en estructura, vasos, y servicios, estaba construido de acuerdo con
cosas existentes en el cielo. Al pueblo de Dios se lo determina como un sacerdocio santo

(1Pe_2:5) y un real sacerdocio (versiculo 9), y ambos caracteres se ven aqui en accion. 3

De esa manera, los ancianos parecen ser representantes de todo el sacerdocio celestial asociado
con Cristo, el gran Sumo Sacerdote, en el desenvolvimiento de la consumacion de la era.

II. IDENTIDAD DE LOS VEINTICUATRO ANCIANOS

Los intérpretes de la identidad de estos ancianos se han dividido en tres clases.

A. Seres angélicos. La primera interpretacion es que son seres angélicos. Este punto lo afirma

Reese:

(1) Son seres celestiales gloriosos que toman la direccién en la alabanza y en el culto a
Dios.

(2) Celebran con gozo cada crisis en la marcha de los eventos hacia la consumacién del
Reino.

(3)Parece que nunca han tenido la experiencia del conflicto, del pecado, del perddn, ni de la
victoria; sin embargo se regocijan en la bendicién de aquellos que si han pasado por esas
experiencias, y dan gloria a Dios por su gracia en la victoria de aquellos que han vencido.
(4) Se distinguen de finid amen te de los profetas, de los santos y de los justos de edades
pasadas que resucitan en la resurreccion de la final trompeta, y reciben recompensa. Este
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pasaje indica que ellos desaparecen de la escena cuando los nuevos asesores -la gran
multitud de los redimidos celestiales- se sientan sobre tronos y ejercen juicio con el Sefior

Jesus a su venida. (Véase Apo 20:4; 1Co 6:2; Mat 19:28).4

No hay desacuerdo con respecto a las dos primeras proposiciones, pero obsérvese que tal
ocupacion no requiere que sean angeles. Tal actividad es mas propia de los redimidos de esta era
gue han sido trasladados. Con respecto a la tercera proposicién, solo tenemos que observar que los
ancianos estan coronados con stephanos, coronas de vencedores, lo cual indica que ellos deben
haber pasado por el conflicto, él pecado, el perdén, y la victoria. Con respecto a la cuarta
proposicion, si éstos son los santos de la Iglesia seria natural que ellos se distingan de los santos
de la tribulacién, que son los que resucitan y reciben recompensa en Apo 11:16-18, por cuanto los
santos de la tribulacién no son parte del Cuerpo de Cristo. Y en respuesta a la quinta proposicién,
no es necesario decir que los ancianos deben desocupar sus tronos en Apo 20:4, como insiste
Reese, para que los resucitados del periodo de la tribulaciéon puedan ocuparlos. No hay base para
decir que los tronos a los cuales suben los resucitados son iguales a estos tronos. En Mat 19:28 se
les prometid a los discipulos que se establecerian tronos desde los cuales se manifestaria autoridad
y gobierno milenarios. Apo 20:4 asocia a los santos de la tribulacion con esta autoridad milenaria,
pero no requiere el destronamiento de los ancianos.

Scotl demuestra que estos ancianos no pueden ser angeles:

Los ancianos son una compaifiia distinta de las bestias o seres vivientes, y de los angeles.
En el capitulo 5, la accion de los ancianos que se distingue de la de los angeles, hace
imposible considerarlos como los mismos; el versiculo Apo_5:11 distingue por titulo a las
tres companias. Los ancianos cantan (versiculo Apo 5:9), los angeles dicen (versiculo
Apo 5:12). Los angeles nunca se enumeran (Heb 12:22); los ancianos si; seis veces ocurre
el nimero representativo veinticuatro. No se dice que los angeles reciben corona, los
ancianos si. Las alabanzas corales en el cielo -tanto de arpa como de cantos- parecen ser
funcion peculiar de los ancianos. La inteligencia celestial, especialmente en temas y asuntos
relacionados con la Redencion, se atribuye a los ancianos y no a los angeles. Por ancianos
entendemos, por lo tanto, la innumerable compaiia de los santos redimidos -resucitados y
transformados, y arrebatados para encontrarse con Cristo en el aire(1Ts 4:17). Sus coronas
y tronos representan su dignidad real; el arpa y los cantos, su gozo en la adoracion;

mientras que sus vestidos y copas senalan el caracter y la accién sacerdotales.>

B. Los santos del Antiguo y del Nuevo Testamentos. El segundo punto de vista es el de que estos
ancianos representan a los santos del Antiguo Testamento y del Nuevo Testamento. Ironside
resume este punto cuando escribe:

Los ancianos del cielo representan a todo el sacerdocio celestial —esto es, todos los redimidos
gue han muerto en tiempos pasados, o los que estaran vivos para el regreso del Sefor. . . Esto
incluye a la Iglesia de la edad presente, asi como los santos del Antiguo Testamento. Todos son
sacerdotes. Todos rinden culto. Hubo doce patriarcas en Israel, y doce apdstoles en la introduccién

de la nueva dispensacion. Los dos grupos juntos completan los veinticuatro.©

Este punto de vista une a Israel con la Iglesia en una sola compafiia, sin distincion, en el
momento del traslado.

Aunque este punto de vista es menos objetable que el primer punto, parece haber razones para
rechazar la interpretacion de que Israel es parte de la escena aqui. En primer lugar, este punto
esta basado en la suposicidon de que Israel y la Iglesia resucitan ambos en el momento del traslado
y son llevados juntos a los cielos. Consideraremos el problema de la resurreccion de Israel mas
adelante; por ahora, algunas Escrituras (Dan 12:1-2; Isa 26:19; Jua 11:24) indican que la
resurreccion de Israel debe relacionarse con el segundo advenimiento del Mesias a la tierra. Por
tanto, Israel no podria ser trasladado. En segundo lugar, el traslado pertenece al programa que
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introduce a la Iglesia a la eterna bendicidn. El programa para con Israel es completamente distinto,
y tiene lugar con diferentes sujetos en un tiempo diferente. Israel no podria resucitar ni recibir la
recompensa hasta el fin de su era. Por cuanto estos veinticuatro ancianos estan resucitados, han
sido recompensados y glorificados, y la Iglesia es el Unico cuerpo que ha experimentado estos
eventos segun el programa de Dios, los santos del Antiguo Testamento no podrian estar incluidos
en ese grupo.

C. Los santos de esta era. El tercer punto de vista es el de que los veinticuatro ancianos
representan a los santos de esta era, la Iglesia, resucitados y trasladados a los cielos. Hay varias
consideraciones importantes para sostener este punto.

1. El numero veinticuatro, que representa todo el sacerdocio (1Cr 24:1-4, 1Cr 24:19), tal
como fue dividido por David para propdsitos de representacion, sugiere que sea la Iglesia.
Aungue Israel fue llamado a una funcion sacerdotal (Exo 19:6), esa nacién nunca entrd en
su principal funcién debido a su pecado. A los santos de la tribulacion les es dada la
promesa de que ellos ministrardn como sacerdotes en el milenio (Apo 20:6). Sin embargo,
al principio del periodo de la tribulacién, Israel no ha sido restaurado al lugar de una nacion
sacerdotal, por cuanto tiene que esperar la era milenaria para la realizacién de ese
privilegio. Asimismo, los santos de la tribulacion tienen que esperar la era milenaria para la
realizacion de ese privilegio. La Iglesia es el Unico cuerpo definidamente constituido como
sacerdocio que podria cumplir la funcidon de sacerdotes que ministran dirigidos por el Sumo
Sacerdote (1Pe 2:5, 1Pe 2:9).

2. Su posicién sugiere que ellos representan a la Iglesia. En Apocalipsis 4, los ancianos
estan sentados sobre tronos, circundando el trono de Dios, intimamente asociados con
Aguel que esta sentado sobre el trono. A la Iglesia se le ha prometido esta misma posicién
(Apo 3:21; Mat 19:28). Tal posicién no podria ser cierta en cuanto a los angeles que
circundan el trono, pero que no ocupan posiciones en el trono, ni podria ser cierta en cuanto
a Israel, ya que Israel estara sujeto a la autoridad del trono, no asociado con su autoridad.
Lincoln comenta habilmente:

Se sientan delante de Dios -si, y coronados delante de El-. iCiertamente nunca antes criatura
alguna, por mas exaltada que haya sido, se ha sentado en la presencia de Dios! Segun el capitulo
uno de Job. pareceria que no estuviesen siempre los angeles en la inmediata presencia de Dios,
sino solamente en ciertas ocasiones. Y Gabriel, que evidentemente tiene alto rango en la jerarquia
celestial, en su mensaje a Zacarias, le dice: "Yo soy Gabriel, que estoy delante de Dios"
(Luc _1:19). También en 1 Reyes 22, Micaias declara que él vio a Jehova sentado en su trono, y
todo el ejército de los cielos estaba junto a El (Dan. 7). Pero aqui tenemos en verdad un orden de
cosas completamente nuevo; a saber, los santos redimidos de la presente era en su hogar
celestial, y en su caracter representativo, sentados y con sus cabezas cubiertas delante de Dios.7

3. Su vestidura blanca sugiere que ellos representan a la Iglesia. Se nos aclara en Isaias
61:40,(errata del libro, el compilador propone si pudiera ser Isa 1:18) que la vestidura blanca
representa la justicia que ha sido otorgada al creyente. Se le prometid a los de Sardis (Apo 3:4-5)
que ellos serian vestidos de blanco. Esta vestidura blanca fue vista por primera vez en la
transfiguraciéon (Mar 9:3), y sugiere que aquello que pertenecia a Cristo inherentemente, ha
llegado a ser posesion de estos ancianos por adjudicacion.

4. Sus coronas sugieren que ellos representan a la Iglesia. Estos veinticuatro no tienen coronas
de monarcas (diadema), sino de vencedores (stephanos), que son las que se ganan en el conflicto.
Por lo tanto, ellos ya han resucitado, por cuanto un espiritu no usaria corona; y han sido juzgados,
por cuanto no podrian recibir corona como recompensa antes del juicio. Ademas, el juicio debe
haber sucedido recientemente, ya que estadn en el acto de echar sus coronas a los pies de Cristo

(Apo 4:10).8
5. Su adoracion sugiere que ellos representan a la Iglesia. La adoracion es dada a Dios por los
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ancianos debido a sus actos de creacion (Apo_4:11), Redencion (Apo_5:9), juicio (Apo 19:2), y
reinado (Apo 11:17). Algunos han buscado disociar a los ancianos de la Redencién acerca de la
cual cantan (Apo_5:9), eliminando la palabra "nos" del texto, afirmando sobre esa base que éstos
no podrian ser los representantes de la Iglesia. Sobre este punto hay varias cosas que deben

observarse. Primero, hay buena evidencia manuscrita para incluir la palabra en el texto.9 No hay
necesidad de eliminar la palabra en base a lo textual. En segundo lugar, aun si se eliminara, no
significa que los ancianos no estaban cantando acerca de su propia Redencién. En Exo 15:13,
Exo 15:17, donde Moisés y el pueblo de Israel estdn alabando a Dios por su juicio, que habian
experimentado manifiestamente por si mismos, ellos cantan en tercera persona. Por lo tanto, la
Escritura sienta precedente, al tratar con aquello que es subjetivo como si fuera un hecho objetivo.
Y en tercer lugar, si la palabra se omitiera, y se pudiera probar que ellos estaban cantando acerca
de una Redencion que no habian experimentado ellos mismos, eso no probaria necesariamente que
los ancianos no son la Iglesia, pues al conocer estos ancianos los juicios de Dios derramados sobre
la tierra, ellos prevén la victoria de los santos que estan en la tierra mediante estas experiencias, y
pueden alabar a Dios por la redencién de éstos de "todo linaje y lengua y pueblo y nacién"
(Apo_5:9) que han experimentado la tribulacién, que han sido salvos en ella, y que seran hechos
"reyes y sacerdotes, y reinaran sobre la tierra," (Apo 5:10; Apo 20:6). Asi como alaban a Dios por
el juicio que El ejerce durante el periodo de la tribulacién (Apo 19:2), asi podran alabarlo por la
redencién que El completa por medio de ella.

6. Su intimo conocimiento del programa de Dios sugiere que los ancianos representan a la
Iglesia. En pasajes como Apo 5:5; Apo 7:13-14 se ve que ellos han sido incluidos en la confianza
de Dios con respecto a su programa a medida que se desenvuelve. Tal intimidad es el
cumplimiento final de esa intimidad prometida por nuestro Sefior a los discipulos en Jua 15:15. El
uso mismo de la palabra "anciano" sugiere esta madurez en entendimiento espiritual, ya que el
concepto escriturario de anciano es el de uno maduro en afios o experiencia. La promesa de tal
madurez, como la que se indica en 1Co 13:12, es ahora real.

7. Su asociaciéon con Cristo en un ministerio sacerdotal sugiere que ellos representan a la
Iglesia. En Apo 5:8 se ven con "arpas, y copas de oro llenas de incienso, que son las oraciones de
los santos". Acerca de este ministerio escribe Scott:

. . .los ancianos no actian ni como mediadores ni como intercesores. No presentan estas
suplicas a Dios, ni les agregan nada de valor mediante la mediacién. Los ancianos del cielo
son hermanos de aquellos santos que sufren en la tierra. iCuan extrafio, por tanto, que ellos
no estén interesados ahora en las luchas y conflictos en los cuales en tiempos pasados ellos
tuvieron su parte! Pero la actitud de ellos, aunque profundamente compasiva, es una actitud
pasiva. El angel sacerdote que afiade incienso a las oraciones de los santos no es un ser

creado (Apo 8:3-4); Cristo, y solo El, es competente para hacer esto.10
La estrecha asociacion a la que han sido conducidos estos ancianos en este ministerio sacerdotal
sugiere que representan a la Iglesia que ha sido constituida como un sacerdote ministrante.

La conclusién formulada por Armerding es adecuada para el estudio que hemos hecho de estos
ancianos. El escribe:

. . .lo dltimo que se dice de ellos es que se postraron, en compaiia de los cuatro seres vivientes, y
adoraron a Dios, que estaba sentado en el trono, y decian: "iAmén!, iAleluya! " (Apo_19:4). Este
ultimo acto es caracteristico de ellos. En verdad, hay tres cosas que parecen caracterizarlos hasta
el fin:

(1) su intimo conocimiento de Cristo,

(2) su cercania a El, y

(3) el culto que le dan a El. Y recordemos que nuestro Sefior, cuando oraba por los suyos,

pedia que ellos le conocieran a El, que ellos estuvieran con El, y que ellos pudieran ver su

gloria (Jua 17:3, Jua 17:25). Y ellos no eran otros que los hombres del mundo que el Padre
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le habia dado a EI.11
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) 'CAPITULO XVII )
RELACION DEL ESPIRITU SANTO CON LA TRIBULACION

Una de las consideraciones importantes que debe acompafiar al estudio del periodo de la
tribulacion es la relacién que mantiene el Espiritu Santo con ese periodo y la obra que El realizara
en él.

I. IDENTIDAD DE "EL QUE IMPIDE"

Mucho de la cuestion de la relaciéon del Espiritu Santo con la tribulacion se determina por la
interpretacion de 2Ts 2:7-8. Se habia propalado erréneamente que los tesalonicenses estaban
viviendo ya en el dia del Sefior. Para corregir esta mala interpretacién, Pablo declara que ellos no
podian estar en el dia del Sefior, ya que ese dia no podia llegar hasta que el hombre de pecado se
manifestara. Su manifestacién estaba siendo impedida por la obra restringente de Uno cuyo
ministerio era el de permanecer en la tierra. Sélo después de la remocién de "el que impide",
podria manifestarse el hombre de pecado y comenzar el dia del Sefior. Chafer escribe:

La verdad central del pasaje que esta en discusion es que, aun cuando Satanas hubiera
consumado su programa maligno para su mundo del cosmos, y hubiera presentado el ultimo
de sus gobernantes humanos, hay Uno que impedira hasta el fin que el programa de

Satanas se desarrolle para que termine solo en el tiempo designado por Dios.1
Juan da testimonio de que este programa de introducir al hombre de pecado ya habia comenzado
a llevarse a cabo en su dia (1Jn_4:3). Ese programa satanico ha continuado a través de esta era,
pero ha sido restringido por Aquel que impide.
A. ¢Quién es el que impide? Se ha dado un nimero de respuestas en cuanto a la identidad de este
Agente que impide. 1 Algunos sostienen que el que impedia era el emperador romano del tiempo
en que Pablo vivia. Reese dice:

La mejor y mas antigua interpretacion es que Pablo vacilé en asentar en palabras lo que
él queria decir, porque tenia en mente al emperador romano. El magnifico sistema de la ley
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y la justicia que habia en todo el mundo romano estaba basado en la influencia impersonal;
esto mantuvo la iniquidad y al hombre inicuo refrenados. Luego la sucesion de

emperadores, a pesar de ser individuos malignos, tuvo la misma influencia. 2

2. Un segundo punto de vista, estrechamente asociado con este, es el punto de Hogg y Vine, de
que el que impide es el gobierno y la ley humanos.

Ellos escriben:

A su debido tiempo, el imperio babildnico, a cuyo rey le fueron dichas estas palabras, fue
sucedido por el persa; éste, por el griego; y el griego, por el romano, que florecié en los
dias del Apodstol. . . Las leyes bajo las cuales estos estados mantenian su existencia las
heredaron de Roma, asi como Roma las heredé de los imperios que le precedieron. Puesto
que las autoridades existentes han sido establecidas por Dios ... la autoridad constituida

tiene el propédsito de actuar contra la iniquidad.3

Se ve claramente que "las autoridades que hay, por Dios han sido establecidas" (Rom 13:1). Sin
embargo, la autoridad humana no parece ser una respuesta satisfactoria a la identidad del que
impide. Walvoord escribe:

El Gobierno humano, sin embargo, continuara durante el periodo de la tribulacién en el
cual se manifiesta el hombre de pecado. Aunque todas las fuerzas de la ley y el orden
tienden a impedir el pecado, ése no es su caracter propio, sino que hacen eso en la medida
en que Dios las use y capacite para alcanzar este fin. Pareceria una interpretacion preferible
la de ver todo impedimento al pecado, sin tener en cuenta los medios, como procedente de
Dios y como un ministerio del Espiritu Santo. Como escribe Thiessen: "éPero quién es el que
impide? Denney, Findlay, Alford, Moffatt, sostienen que esto se refiere a la ley y al orden,
especialmente como estaban incorporados en el imperio romano. Pero, aunque los
gobiernos humanos pueden ser agentes en la obra del Espiritu para impedir, nosotros
creemos que la Iglesia influye en ellos a la vez. Y también, detras del gobierno humano esta
Dios que lo instituyd (Gén 9:5-6; Rom 13:1-7) y lo dirige (Sal_75:5-7). Asi que es Dios por
Su Espiritu el que impide el desarrollo de la iniquidad".4

3. Un tercer punto de vista es el de que Satanas es el que impide. Un defensor de este punto
escribe:

éPor qué deben concluir todos que "el que impide" tiene que ser algo bueno? éNo puede ser
este poder de impedir el de Satanas mismo? éNo tiene él un plan para la manifestacion del
hijo de perdicion, tan ciertamente como Dios tenia un tiempo designado para la encarnacion

de su divino Hijo? 5

La respuesta obvia a este alegato seria la contestacion del Senor a aquellos que lo acusaban a El
de efectuar sus obras mediante el poder satanico: "Si una casa esta dividida contra si misma, tal
casa no puede permanecer" (Mar 3:25). Ademas, la remocién de éste que impide no libra al
mundo de la actividad satdnica, como seria el caso si Satands fuese el que impidiera, sino que lo
lanza al mundo con inusitada furia (Apo _12:12). Walvoord dice:

Esta idea es apenas compatible con la revelaciéon de Satands en las Escrituras. En ninguna parte
se le da a Satanas poder universal sobre el mundo, aunque su influencia es inestimable. El estudio
de 2Ts 2:3-10 indica que el que impide es quitado de la escena antes que el hombre de pecado se
manifieste. Esto apenas se puede decir de Satanas. El periodo de la tribulacion es al contrario
aquél en que la obra de Satanas es mas evidente. Las Escrituras lo presentan como arrojado a la
tierra y desahogando su furia durante esos dias tragicos (Apo_12:9).

La teoria de que Satanas es el que impide la iniquidad es, por consiguiente, insostenible.®

4. Una cuarta interpretacion es el punto de vista de que "el que impide" es la Iglesia. Se
reconoce que los creyentes fueron comparados con la sal, que es un preservativo, y con la luz, que
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es un agente purificador, un disipador de las tinieblas. Se puede convenir en que la Iglesia podria
ser uno de los medios por los cuales se hace sentir el impedimento, pero aquello que es canal no
podria ser al mismo tiempo agente. Stanton escribe:

. . .la Iglesia es, cuando mas un organismo imperfecto, perfecto en su posicion ante Dios,
pero experimentalmente ante los hombres, no siempre sin culpa ni por encima del reproche.
Al igual que el gobierno humano, la Iglesia es usada por Dios para impedir la completa
manifestacién del maligno en esta edad presente, pero el que efectivamente lo impide no es
el creyente, sino Aquel que enviste al creyente, el Espiritu Santo que mora en él (Jua_16:7;
1Co 6:19). Sin su presencia, ni la Iglesia ni el gobierno tendrian habilidad para impedir el

programa y el poder de Satanas.”

5. La quinta interpretacion es la que sostiene que el que impide es el Espiritu Santo. El autor
arriba mencionado da razones para sostener esta conclusion.

(1) Por simple eliminacién, el Espiritu Santo tiene que ser el que impide. Todas las demas
sugerencias estan muy lejos de llenar los requisitos...

(2) El maligno es una personalidad, y sus operaciones incluyen la esfera de lo espiritual.
El que impide tiene que ser asimismo una personalidad y un ser espiritual. . .para mantener
al Anticristo refrenado hasta el tiempo de su manifestacién. Meras agencias o fuerzas
espirituales impersonales serian inadecuadas.

(3) Para lograr todo lo que debe realizarse, el que impide tiene que ser un miembro de la
Deidad. Tiene que ser mas poderoso que el hombre de pecado y mas poderoso que Satanas,
quien le da energias a dicho hombre. Para poder impedir el mal durante todo el curso de
esta era, el que impide tiene que ser eterno... El teatro del pecado es el mundo entero: por
lo tanto, es imperativo que el que impide sea uno que no esté limitado por el tiempo ni por
el espacio...

(4) Esta era es en un sentido particular la dispensacion del Espiritu, por cuanto El obra de
una manera poco comun en otras edades como una Presencia permanente en los hijos de
Dios. . . La era de la iglesia comenzé con el advenimiento del Espiritu en Pentecostés, y
cerrara con un reverso del Pentecostés, la remocidn del Espiritu. Esto no significa que El no
sera operante, sino que ya no estara residente.

(5) La obra del Espiritu desde su advenimiento ha incluido el impedimento del mal. .
Jua 16:7-11...1Jn 4:4. iCuan diferente sera en la tribulacion . . . !

(6) . . .aunque el Espiritu no estaba residente en la tierra en los dias del Antiguo
Testamento, sin embargo, ejercié una influencia restringente . .. Isaias 59:19b .

B. La obra del Espiritu Santo para con los creyentes en la tribulacion. El hecho de que el Espiritu
Santo es el que impide, y por ello no es quitado de la tierra antes que comience el periodo de la
tribulacion, no debe interpretarse como si significara que el Espiritu Santo ya no es omnipresente,
ni operante en ese periodo. El Espiritu obrara en el hombre y a través de él.

Se insiste en que los ministerios particulares del Espiritu Santo para con el creyente en esta edad
presente (bautismo, 1Co 12:12-13; morada, 1Co 6:19-20; sello, Efe 1:13;Efe 4:30; y plenitud,
Efe 5:18) terminaran. Sobre esté asunto escribe Walvoord:

Hay poca evidencia de que el Espiritu Santo haga morada en los creyentes durante la
tribulacion. . . El periodo de la tribulacion. . .parece revertir a las condiciones del Antiguo
Testamento, de muchas maneras; y en el periodo del Antiguo Testamento, los santos nunca
fueron convertidos en morada permanente del Espiritu, excepto en ocasiones aisladas,
aunque se encuentra un numero de ocasiones en las cuales hubo Illenamientos e
investiduras del Espiritu para el servicio. Tomando todos los factores en consideracion, no
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hay evidencias de la presencia residente del Espiritu Santo en los creyentes durante la
tribulacion. Sin embargo, si el Espiritu hace morada en los creyentes durante la tribulacion,
se deduce también que seran sellados por el Espiritu, y el sello serd sefial de su propia

presencia en ellos.9

Por cuanto todos los ministerios del Espiritu para con el creyente de hoy dependen de su presencia
residente, la ausencia de ésta impedira todos los ministerios dependientes para con los santos de
la tribulacioén.

II. SALVACION EN LA TRIBULACION

Un campo de investigacion abierto por el punto de vista que sostiene que el Espiritu Santo es el
gue impide y que ha de ser removido, es la cuestién de la salvacion durante el periodo de la
tribulacion. Esa es una de las cuestiones originadas con mayor frecuencia por los antagonistas a la
posicion del traslado premilenario. Allis pregunta:

Si la Iglesia consiste s6lo de aquellos que han sido redimidos en el intervalo entre el
Pentecostés y el traslado, y si toda la Iglesia ha de ser arrebatada, entonces no habra
cristianos sobre la tierra durante el periodo que transcurre entre el rapto y la aparicion del
Sefior. Sin embargo, durante ese periodo, 144.000 israelitas y una multitud innumerable de
gentiles (Ap. 7) seran salvos. ¢COmo se efectuard esto, si la Iglesia ha sido arrebatada vy el

Espiritu Santo quitado de sobre la tierra? 10

Este autor cree haber asestado un golpe mortal al dispensacionalismo con soélo hacer tal
pregunta porque, para él, no podria haber salvacion aparte de la presencia y del ministerio de la
Iglesia. El continta diciendo:

.la mas seria objecién contra la afirmacion de los dispensacionalistas de que la
declaracion el reino de los cielos se ha acercado significaba que podria establecerse en
cualguier momento, era el hecho de que esto significaba pasar por alto la ensefianza
definida de JesUs de que el Cristo debia sufrir y entrar en su gloria. Esto, hacia innecesaria
la Cruz, pues implicaba que el reino glorioso del Mesias podria establecerse
inmediatamente. No dejaba lugar para la Cruz por cuanto el reino del Mesias no tendria fin.
Conducia a la conclusidn de que si Israel hubiera aceptado a Jesus como Mesias, el ritual del
sacrificio del Antiguo Testamento hubiera sido suficiente por el pecado. . . La Unica
conclusién que puede sacarse de tal declaracion es que la Iglesia necesitd la Cruz mientras
gue el reino no la necesitd, que el Evangelio del reino no incluyd la Cruz, mientras que el
evangelio de la gracia de Dios si la incluy6 (cursivas mias).

.la cuestidn es. . .si el remanente judio fiel del tiempo del fin aceptara la cruz y la
predicara, o no.

El : evangelio del reino fue predicado antes de la cruz, antes de la era de la Iglesia durante
la cual el Evangelio de la cruz ha de predicarse; y su predicacion ha de reanudarse,
aparentemente sin ninglin cambio o adicién, después de la era de la Iglesia. La inferencia
natural es que, si no tuvo que ver con la cruz cuando se predicé en el primer advenimiento,
no la incluird cuando se predique después del traslado. Tal conclusidén es aun mas necesaria,

si lo ha de predicar un remanente judio... (cursivas mias).11

Con esta posicion estd en completo acuerdo el partidario del traslado después de la

tribulacion.12 Es necesario, en vista de tales acusaciones, establecer la ensefianza de la Escritura
sobre la cuestion de la salvacion en la tribulacion.

A. La naturaleza de la salvacion en el Antiguo Testamento. Hay dos aspectos separados y
distintos en la salvacion tal como se presenta esa doctrina en el Antiguo Testamento: individual y
nacional.
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1. El primer aspecto de la salvacién ofrecida en el Antiguo Testamento era la salvacion individual.
Con respecto a este aspecto de la salvacion que se ofrecié en el Antiguo Testamento, escribe
Chafer:

Los santos del Antiguo Testamento tenian una recta y aceptable relacién con Dios. . . En
cuanto al estado del judio en la edad antigua se observa:

(a) Nacian con una relacion de pactos con Dios en los cuales no se les imponia limitaciones
a su fe en El ni a su comunién con El...

(b) En caso de falta en el cumplimiento de las obligaciones morales y espirituales que
descansaban sobre ellos debido a su posicidn con relacion a los pactos, los sacrificios eran
provistos como una base justa de restauracion a sus privilegios de pactos . ..

(c) El individuo judio podia asi faltar en su conducta y descuidar los sacrificios como para
ser repudiado al fin por Dios y echado fuera . . .

(d) La salvacion nacional y el perdén de Israel es aun una expectativa futura y se ha
prometido que ocurrira cuando el Libertador venga de Sion (Rom 11:26-27) .. . Una parte
muy clara y amplia de la Escritura tiene que ver con la vida eterna en lo tocante al
judaismo. Sin embargo, alli se considera como una herencia

(a) Isa 55:3 . . . (b) Dan 12:2 . . . (c) Mat 7:13-14 ... (d) Luc 10:25-29 . . . (e)
Luc 18:18-27 ... (f) Mat 18:8-9 ... La recepcion de la vida eterna sera para los israelitas,
como lo es en el caso del cristiano, un rasgo de la salvacién misma; y la salvacion para
Israel seguin se declara en Rom 11:26-32, sera después que se cumpla el propdsito para
esta era de la plenitud de los gentiles, y no estara acompafiada por la ceguedad de Israel
(versiculo 25), en el tiempo en que "vendra de Sién el Libertador, que apartara de Jacob la

impiedad".13

Es evidente, por tanto, que la salvacion ofrecida en el Antiguo Testamento era una salvacion
individual, aceptada por fe, basada en los sacrificios de sangre, los cuales eran la sombra del
verdadero sacrificio que habia de venir. Esta salvacion fue presentada como una herencia, para ser
recibida en un tiempo futuro, y no como una posesién presente. El individuo israelita que creia en
Dios era verdaderamente salvo, pero esperaba una experiencia futura de plenitud de esa salvacion.
Chafer dice:

Mediante la presentacion de un sacrificio y la colocacién de la mano sobre la cabeza de la
victima, el ofensor reconocia su pecado delante de Dios y entraba inteligentemente en un
arreglo por el cual moria un sustituto en lugar del pecador. Aunque, como se declara en
Hebreos 10:4 —porque la sangre de los toros y de los machos cabrios no puede quitar los
pecados—. Dios, no obstante, proveyd un escape para el ofensor, pero con la expectativa de
su "parte de que eventualmente se obtendria una base justa para dicho escape, mediante la
muerte expiatoria de su Hijo, la cual era tipificada por la muerte del animal. En Rom 3:25
se declara que el objetivo divino de la muerte de Cristo era el de pasar "por alto, en su

paciencia, los pecados pasados".]-4

De esa manera se ofrecia salvacion al individuo.

2. El segundo aspecto de la salvacion ofrecida en el Antiguo Testamento era el aspecto nacional.
De esto escribe Chafer:

Las Escrituras dan testimonio del hecho de que Israel como nacion ha de ser salvo de su
pecado y liberado de sus enemigos por el Mesias, cuando El regrese a la tierra ... Es obvio
que Israel como nacion no es salvo actualmente, ni estan en evidencia ningunos de los
rasgos de los pactos eternos de Jehova con ese pueblo actualmente ... La nacidn, excepto
algunos rebeldes que han de ser apartados (Eze 20:37-38), sera salva, y eso por su propio
Mesias, cuando El venga de Sion (comp. Isa 59:20-21; Mat 23:37-39; Hch 15:16). Todo
Israel de Rom 11:26 se refiere evidentemente a ese Israel separado y aceptado que habra
de sufrir los juicios divinos que aun estan por caer sobre esa nacién (comp. Mt. 24:37;
Mat 25:13). El Apdstol distingue claramente entre la nacién de Israel y un Israel espiritual
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(comp. Rom 9:6; Rom 11:1-36).

En conexidon con la segunda venida de Cristo, y como parte déla salvacion de Israel,
Jehova quitara sus pecados. Este, declara Jehova, sera su pacto con ellos (Rom 11:27). Se
ha observado que, en la era pasada, el trato de Jehova con los pecados de Israel ... era solo
una cobertura temporal de esos pecados, y que Cristo en su muerte sufrié el juicio de esos
pecados que Jehova en un tiempo habia pasado por alto; pero la aplicacion final del valor de
la muerte de Cristo a favor de Israel, espera el momento de su conversion nacional ... Es
entonces cuando Jehova, de acuerdo con su pacto, quitard sus pecados. En Heb 10:4 se
declara que es imposible que la sangre de toros y machos cabrios pueda quitar el pecado, y
en Rom 11:27 se promete que los pecados de Israel aun seran quitados ... La deduccién
que se saca de estas y otras porciones de la Escritura es que Jehova todavia, en el mas
breve tiempo, y como parte de la salvacién de Israel, quitard sus pecados . . . Concluimos,
por lo tanto, diciendo que la nacién de Israel aun sera salva y sus pecados seran quitados

para siempre mediante la sangre de Cristo.15

Se observara por tanto que, aunque el individuo israelita que creia en Dios se salvaba, esa
salvacion se le aseguraba en base a una obra futura que Dios iba a efectuar por la nacion entera en
su segunda venida, tiempo en el cual el Mesias tendra un trato final para con los pecados del
pueblo. El individuo salvo en Israel podia regocijarse en su propia salvacion y a la vez esperar la
salvacion nacional. Confesar que su nacién todavia no habia sido salva no era negar su propia
salvacién como individuo.

En este punto es donde las criticas dirigidas contra nuestra posicién, que previamente hemos
explicado, son infundadas. Los individuos que han de ser salvos en la tribulacion conoceran la
experiencia de la salvacion, sin embargo, aun miraran hacia el porvenir en espera de la completa
salvaciéon nacional en la aparicidon del Libertador. Habiendo experimentado la bendicion de la
salvacién individual, ellos esperaran con nuevo gozo la venida del Libertador y su liberacién para
completar aquello que comenzd con su experiencia.

B. Promesas especificas de salvacion en el Antiguo Testamento. Hay numerosos pasajes en el
Antiguo Testamento que prometen salvacién a Israel. Debe tenerse en cuenta que, mientras el
hincapié se pone en la salvacion nacional, esa salvacion nacional debe ser precedida por la
salvacion individual. Pablo mismo (Rom 9:6) restringe el todo Israel de Rom 11:26 a los
individuos salvos. Por tanto, cualquier promesa de salvacion en el Antiguo Testamento debe incluir
ambos aspectos.

iAh, cuan grande es aquel dia! tanto, que no hay otro semejante a él; tiempo de angustia
para Jacob; pero de ella sera librado (Jer 30:7).
Os haré pasar bajo la vara, y os haré entrar en los vinculos del pacto; y apartaré de entre
vosotros a los rebeldes, y a los que se rebelaron contra mi... (Eze 20:37-38).
. . .pero en aquel tiempo sera libertado tu pueblo, todos los que se hallen escritos en el libro
(Dan_12:1).

El sol se convertira en tinieblas, y la luna en sangre, antes que venga el dia grande y
espantoso de Jehova. Y todo aquel que invocare el nombre de Jehova sera salvo; porque en
el monte de Sion y en Jerusalén habra salvacién, como ha dicho Jehova, y entre el
remanente al cual él habra llamado (Joe 2:31-32).

En aquel tiempo habra un manantial abierto para la casa de David y para los habitantes
de Jerusalén, para la purificacion del pecado y de la inmundicia.

Y acontecera en toda la tierra, dice Jehova, que las dos terceras partes seran cortadas en
ella, y se perderan; mas la tercera quedara en ella.

Y meteré en el fuego a la tercera parte, y los fundiré como se funde la plata, y los probaré
como se prueba el oro. El invocarda mi nombre, y yo le oiré, y diré: Pueblo mio; y él dira:
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Jehova es mi Dios (Zac 13:1, Zac 13:8-9).

El Antiguo Testamento especificamente promete una salvacion para Israel, la cual estd asociada
con aquél dia, o el dia de Jehova. Por cuanto esta salvacién no ha sido experimentada por Israel,
tiene que ser experimentada por esa nacion durante el tiempo en que Dios esté tratando con ellos
otra vez como nacion, en el periodo de la tribulacién. De esa manera, las promesas no cumplidas
del Antiguo Testamento nos conducen a esperar que la salvacién sea experimentada durante la
tribulacion.

El Antiguo Testamento no sélo predice la salvacion de los israelitas antes de la venida del Sefior,
sino de una hueste de gentiles también.

Acontecera en lo postrero de los tiempos, que sera confirmado el monte de la casa de Jehova
como cabeza de los montes, y sera exaltado sobre los collados, y correran a él todas las naciones.

Y juzgara entre las naciones, y reprendera a muchos pueblos.. .(Isa 2:2, Isa 2:4).

Y andaran las naciones a tu luz, y los reyes al resplandor de tu nacimiento.

Entonces verds, y resplandecerds; se maravillard y ensanchard tu corazén, porque se haya
vuelto a ti la multitud del mar, y las riquezas de las naciones hayan venido a ti (Isa 60:3,
Isa 60:5).

Entonces veran las gentes tu justicia, y todos los reyes tu gloria... (Isa_62:2).

El Sefor reiterd, durante su ministerio terrenal, las mismas promesas en pasajes como Mat 13:47-
50; Mat 24:13; y Jua 3:1-21. Las promesas no habian sido invalidadas.

C. El cumplimiento de la salvacion prometida. El capitulo séptimo de Apocalipsis nos proporciona
un maravilloso registro del cumplimiento de la linea de promesas con respecto a la salvacién
individual tal como se promete en el Antiguo Testamento.

1. La promesa concerniente a individuos israelitas se habrd cumplido. Los primeros ocho
versiculos del capitulo estdn dedicados a una descripcién de los 144.000 siervos sellados de Dios.
En este pasaje, las circunstancias de la salvacion de ellos estan solamente implicitas. El hecho de
que se diga que "tienen el sello del Dios vivo" implica su salvacion, por cuanto el sello es la
designacion de propiedad. Su salvacién también esta implicita en que son llamados "los siervos de
nuestro Dios". Tal designacion sélo puede atribuirse a individuos salvos. En el capitulo catorce se
dice que estos 144.000 "fueron redimidos de entre los hombres" (versiculo 4), y que son "como
primicias para Dios". El hecho de que estdn asociados con los cuatro seres vivientes y los
veinticuatro ancianos en la adoracidn a Dios, nos asegura su salvacion. De esa manera, la promesa
concerniente a la salvacién individual se ve cumplida en los 144.000, aun cuando éstos son sélo
una porcién de los israelitas salvos durante ese periodo.

2.La promesa concerniente a los gentiles se habra cumplido. Los versiculos 9 al 17 nos dan el
cumplimiento de las promesas del Antiguo Testamento concernientes a la salvacion de gentiles, ya
gue aqui tenemos descrita una multitud que experimenta la salvacion, y desafia toda enumeracion.
El hecho de que ellos "han lavado sus ropas, y las han blanqueado en la sangre del Cordero"
certifica su salvacién.

3.La promesa de salvacién nacional se habrad cumplido. Apo 19:11-21 a Apo 20:1-6 presenta
un cuadro del cumplimiento del segundo aspecto de la salvacion prometida en el Antiguo
Testamento. En esta porcidn se ve al Sefior que regresa como "REY DE REYES, Y SENOR DE
SENORES". Todos los hostiles poderes gentiles han sido destruidos y sus lideres echados en el lago
de fuego. Satanas es atado. El reino prometido, en el cual todas las promesas y pactos se cumplen,
se inaugura con la presencia y el reinado personal del Rey. De esa manera Juan describe el
cumplimiento de la salvacion nacional.
D. La base de la salvaciéon en la tribulacion. Al considerar la importante cuestion de la base o
método de salvacion durante el periodo de la tribulacidn, pueden hacerse ciertas afirmaciones.

.Dwight Pentecost Pagina 191
g g



Eventos del Porvenir

1. La salvacién en la tribulacién ciertamente sera segun el principio de la fe. Heb 11:1-40
declara que el Unico individuo que ha sido aceptado por Dios es el individuo que cree en Dios. El
principio del versiculo seis, "sin fe es imposible agradar a Dios", no es un principio limitado a esta
edad, sino que es verdadero en todas las edades. La fe de Abraham se convierte en ejemplo del
método de acercamiento a Dios (Rom 4:2) y sera el método de acercamiento en la tribulacion.

2. La descripcion de los salvos de la tribulacién muestra claramente que fueron salvos por la
sangre del Cordero. De los judios salvos se dice que "Estos fueron redimidos de entre los hombres"
(Apo_14:4), e Israel jamas supo de una redencion aparte de la sangre. De los gentiles salvos se
dice que ellos "han lavado sus ropas, y las han emblanquecido en la sangre del Cordero"
(Apo_7:14). Referente a la frase "en la sangre", Bullinger, un cuidadoso estudiante del Griego,
dice:

No en la sangre; ninguna cosa en la ley fue lavada jamasen sangre, nada puede
emblanquecerse lavado en sangre. El significado literal forzado de la preposicién... (griego
en) ha conducido a esta falsa nocidn. Esta preposicion constantemente significa por, o por
medio de: y se traduce por 142 veces, y por medio de 37 veces. (Véase Mat 9:34-35;
Gal_3:11; 2Ti 2:10). En este mismo libro (versiculo 9) se traduce por. De manera que aqui

(1:5) éste debe ser el significado.]-6

En Apocalipsis 12 encontramos que Satanas ataca al remanente de Israel, porque tal es el
significado de "la mujer" en este capitulo. A este remanente creyente se hace referencia en el
versiculo diez cuando dice "nuestros hermanos". Los medios de victoria de los "hermanos" se nos
dan en el versiculo once: "ellos le han vencido por medio de la sangre del Cordero". Asi que una
vez mas los creyentes son salvos y librados por "la sangre del Cordero".

Apo 12:17 da la razoén de la animosidad especial de Satanas: ellos "tienen el testimonio de
Jesucristo". Se dice que Satanas esta "airado", por causa del mensaje que este remanente
creyente proclama. Esto es sélo una indicacion mas del mensaje proclamado en el periodo de la
tribulacion.

3.La salvacion serd por obra del Espiritu Santo. Con la identificaciéon del Espiritu Santo como el
que impide el misterio de iniquidad en 2Ts 2:7, viene el persistente alegato de los oponentes a
este punto de vista que dice que el Espiritu Santo debe cesar de obrar en el mundo durante la
tribulacion, pues ya no esta morando en su templo que es el cuerpo de Cristo. No hay nada mas
lejos de la verdad. Debe notarse que el Espiritu Santo no llevdé a cabo un ministerio de residencia
en cada creyente del Antiguo Testamento, sin embargo, el Sefior, dirigiéndose a uno que vivia
conforme a ese orden, indica claramente que la salvacion era mediante la operacién del Espiritu
Santo (Jua 3:5-6). Aparte de este "ministerio de residencia se dice que los santos del Antiguo
Testamento eran salvos por el Espiritu Santo, aunque El no morase en ellos. De tal manera que, en
el periodo de la tribulacién, el Espiritu Santo, que es Omnipresente, hara la obra de la regeneracion
como la hizo cuando Dios estaba tratando anteriormente con Israel, pero sin un ministerio de
residencia. La morada del Espiritu en los dias presentes esta relacionada con la investidura de
poder, con la unidn de los creyentes entre si, debido a su relacidén con el Templo de Dios, pero la
morada del Espiritu es completamente distinta y separada de la obra del Espiritu en la
regeneracion. De esa manera debe verse claramente que aunque el Espiritu no estd morando
durante la tribulacion, adn puede estar obrando en la regeneracion. Joe 2:28-32 relaciona la
salvacion de Israel con el ministerio del Espiritu Santo antes de la segunda venida. Comentando
sobre el capitulo 3 de Juan, dice Walvoord: "La conversacion de Cristo con Nicodemo (Jua 3:1-21)
puede entenderse como confirmatoria de que habra salvacién durante la tribulacién, y que sera

una obra del Espiritu Santo".17 Kelly agrega: "Yo deseo, por lo tanto, declarar explicitamente mi
propia conviccion. . .de que la salvacion de todos los salvos en todo tiempo depende de la obra de

Cristo, y que el Espiritu Santo es el Unico que puede aplicarla eficazmente a cualquier alma".18 se
puede asegurar con confianza, pues, que la salvacidon ofrecida mediante la sangre del Cordero,
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para que sea recibida por fe, se hara efectiva mediante la obra del Espiritu Santo.

E. La relacion de este evangelio con el Evangelio del reino. Los criticos de esta posicién han
declarado que, si el Evangelio del reino se predica durante la tribulacion, no puede haber
predicacién de la cruz. La tribulacion serd testigo de la predicacion del Evangelio del reino.
Mat 24:14 afirma claramente esto. Sin embargo, la predicacién de la cruz y la predicacién del
Evangelio del reino no son mutuamente exclusivos.

Debe reconocerse que el término evangelio en su uso literal significa simplemente "buenas
nuevas". El Evangelio del reino eran las buenas nuevas de que el Rey prometido pronto apareceria
en la escena para ofrecer el reino prometido. En tal uso, el Evangelio del reino no era
principalmente un concepto relacionado con la salvacién, sino escatolégico. El Evangelio del reino
no ofrecia un medio de salvacion, sino, mas bien, la esperanza del cumplimiento de las promesas
escatoldgicas a Israel, que contenian en si mismas el cumplimiento de las promesas de salvacioén,
como se ha visto previamente al considerar los dos aspectos de la salvacion en el Antiguo
Testamento.

Habia dos fases en la predicacion que hacia Juan del Evangelio del reino. "Arrepentios, porque el
reino de los cielos se ha acercado" (Mat 3:2); y "He aqui el Cordero de Dios, que quita el pecado
del mundo" (Jua 1:29). Tanto la una como la otra eran partes del mensaje de Juan. En estas dos
declaraciones se puede decir que Juan proclamé una cruz asi como también un reino. Asi sera en el
periodo de la tribulacion.

El aspecto de la salvacién en el mensaje de Juan no esta en las palabras "el reino de los cielos se
ha acercado"; sino, mas bien, en la palabra "Arrepentios". Dios, al tratar con un pueblo de pactos,
gue habia sido llevado a esa relacion por Dios mismo, requeria que la parte errante de ese pueblo
ofreciese un sacrificio y recibiese una limpieza que la restauraria a la bendicion del pacto. Tales
ofrendas y subsiguiente limpieza estaban inextricablemente ligadas con el arrepentimiento en el
sentido que tiene esta palabra en el Antiguo Testamento. Juan, como uno de la linea levitica, podia
ministrar en tales sacrificios y administrar tal limpieza por medio del agua, como lo registran los
Evangelios. Debemos, por lo tanto, concluir diciendo que cuando Juan predicaba estaban presentes
estas dos partes en su mensaje. La promesa del Rey trajo conviccién de indignidad personal, que
hacia que el individuo buscase limpieza. Asi sera durante el periodo de la tribulacién. El anuncio de
las buenas nuevas de que el Rey viene traera conviccion de indignidad. Tal conviccidén traera
consigo las buenas nuevas de limpieza; no por medio de sacrificios y aplicaciones ceremoniales de
agua, que simbolizaban al Cordero de Dios que habia de venir, sino por medio del método de
limpieza, "ofrecido una vez y para siempre", la sangre del Cordero. Asi como Juan anuncié al Rey y
ofrecid la limpieza en forma simbolica, asi el remanente creyente anunciard al Rey y ofrecera
limpieza, completa y final, por medio de Aquel de quien Juan hablaba. El hecho de las buenas
nuevas del reino no elimina del mensaje las buenas nuevas de salvacion.

F. Los resultados de la salvacion. Los pasajes que tratan de la salvacion durante la tribulacion
indican que hay varios resultados que deben esperarse.

1. Habra una limpieza personal. Pasajes como Apo 7:9, Apo 7:14; Apo_14:4-indican claramente
que el individuo que se salva se hace aceptable a Dios. Sobre ninguna otra base podria estar el
individuo "delante del trono de Dios". Debe verse esto como el resultado del cumplimiento de las
ofertas individuales de salvacion en el Antiguo Testamento.

2. Habra una salvaciéon nacional. La preparacion de la naciéon (Eze 20:37-38; Zac 13:1,
Zac 13:8-9) traera como resultado la salvaciéon de ella tal como estd prometido en Romanos
11:27. Las promesas nacionales pueden cumplirse porque Dios, por el Espiritu Santo, ha redimido
un remanente en Israel en el cual pueden cumplirse los pactos.

3. Habra bendiciones milenarias. Apo 7:15-17; Apo 20:1-6 declaran que la salvacion ofrecida
durante este periodo tendra cumplimiento en la tierra milenaria. Todas las bendiciones y los
privilegios de servicio, posicién y acceso a Dios se consideran milenarios en su alcance. Asi que las
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promesas nacionales se realizaran mediante la salvacion individual durante la tribulacion para
disfrutarlas en la tierra milenaria.

Las promesas del Antiguo Testamento han ofrecido una salvacion al individuo israelita, para que
la reciba como una herencia, y para que se realice en el tiempo de la salvacién nacional, es decir,
en la segunda venida del Mesias. Por cuanto estas promesas de salvacién individual y nacional adn
no se han cumplido completamente, tendran que cumplirse en un tiempo futuro. Cuando Dios trate
nuevamente con la nacién de Israel, la salvacién sera ofrecida en base a la sangre de Cristo, para
gue sea recibida por fe, y aplicada por el Espiritu Santo. Esto esta en perfecta armonia con la
predicacién del Evangelio del reino, que era tanto relativo a la salvacion como escatoldgico. Esta
salvacion ofrecida durante la tribulacion sera recibida por multitudes de judios y gentiles que
recibiran salvacion individual, la cual culminard en salvacion nacional para Israel, y en bendicién
milenaria completa para todos los salvos. La interpretacion que sugerimos le da centralidad a la
cruz, a la muerte de Cristo, al propdsito eterno de la Redencion. Esto hace que nuestra posicion
sea impenetrable a los ataques de nuestros adversarios que declaran, como lo hace Allis:

No es demasiado hacer hincapié en que, si aceptamos la doctrina de las edades biblicas con
relacion a la naturaleza del reino prometido y al significado de las palabras se ha acercado, eso nos
conduciria légicamente al punto de vista de que la cruz, como sacrificio expiatorio por el pecado,
tiene que ver solamente con la era de la Iglesia y con los santos de la Iglesia. Cuando se predicé
en la primera venida, no incluyé la cruz; cuando se predique en la segunda venida, tampoco

incluird ni presupondra la cruz.19 Tales acusaciones resultan injustificables e inciertas.
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CAPITULO XVIII )
ISRAEL EN LA TRIBULACION
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Uno de los propdsitos divinos que ha de realizarse durante la tribulacién es la preparacion de la
nacion de Israel para el reino que ha de instituirse al regreso del Mesias en cumplimiento de los
pactos con Israel.

I. EL DISCURSO DEL MONTE DE LOS OLIVOS

Una cronologia detallada de los eventos predichos en relacién con la nacién de Israel se nos da en
la importante profecia del Sefior en Mateo 24:1-25:46.

A. Objeto del discurso. Este discurso, pronunciado dos dias antes de la muerte del Sefior (Mt.
26:1-2), sigue al anuncio de los ayes contra los fariseos (Mat 23:13-36) y al anuncio de ceguera
judicial de la nacién de Israel (Mat 23:37-39). Sobre Mat 23:37-39 escribe Chafer:

El discurso es para los hijos de Jerusalén que, en este caso son una representacion de la
nacion de Israel. . . todo el discurso desde Mateo 24:4 en adelante, ... pronunciado
directamente a sus discipulos, que todavia eran clasificados como judios y representaban a
un pueblo que pasaria por las experiencias descritas en este discurso, es dirigido a la nacién
entera y especialmente a aquellos que pasaran por las pruebas descritas alli. La proposicién,
"quise juntar a tus hijos", no solo revela que El habla a Israel, sino que se refiere al
cumplimiento de muchas profecias con respecto a la reunion final de Israel en su propia
tierra... "Vuestra casa" es una referencia a la casa de Israel que estaba centrada en la linea
real de David... El término "desierta" es una de varias palabras usadas para describir la
situacion de Israel en el mundo a través de esta era... "No me veréis" es una aseveraciéon
que predice su ausencia total, respetando su relacién peculiar con Israel "hasta" que El
regrese, tiempo en el cual "todo ojo le verd" (Apo 1:7), "y veran al Hijo del Hombre

viniendo sobre las nubes del cielo, con poder y gran gloria" (Mat 24:30).1

De esa manera el discurso es colocado contra el fondo mismo del rechazo del Mesias y la
imposicion de una ceguera judicial a esa nacion.

B. Las preguntas de los discipulos. En el capitulo 23 de Mateo el Sefior ha anunciado juicio sobre
los fariseos y la ceguedad de la nacién. Ahora en el capitulo 24, El anuncia la caida de Jerusalén
(Mat_24:1-2). En las mentes de los discipulos estos anuncios tenian una significacion escatoldgica,
por cuanto su cumplimiento estaba asociado con la venida del Mesias y el fin del siglo. Ellos
preguntaron: "éCuando seran estas cosas, y qué sefal habrd de tu venida, y del fin del siglo
(mundo)? " (Mat _24:3). Probablemente la promesa de su regreso (Mat 23:39) habia dado a los
discipulos esta asociacion escatoldgica.

La respuesta a la primera pregunta no la registra Mateo, sino que esta se da en Luc 21:20-24.
Esta porcion del discurso tenia que ver con la destruccidon de Jerusalén en el tiempo de Tito, en el

afio 70 d. de J.C.2
Con respecto a las otras dos preguntas escribe Gaebelein:

Refiriéndonos a las otras dos preguntas, "éQué sefial habra de tu venida, y del fin del
siglo? " se puede decir que, indudablemente en las mentes de los discipulos, esta pregunta
era una sola. El habla hablado repetidamente acerca de su regreso. Como verdaderos judios
ellos esperaban, y con perfecto derecho, el establecimiento del reino mesianico por el
Mesias. Ellos habian visto como El. . . habia sido rechazado. . .ellos cobran animo vy le
preguntan acerca de la sefial de su venida, la venida que El habia mencionado antes. . .
Esta venida es su regreso glorioso y visible a la tierra. . . Luego ellos preguntaron acerca del

fin o consumacion del siglo... es el fin de la era judia, que es adn futuro.3

Todo el pasaje de Mateo 24 y 25 fue escrito para contestar esta pregunta con respecto a las
sefiales de la venida del Mesias, que pondria fin a esta era. El Sefor esta dando el curso del fin de
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la era antes del establecimiento del reino en su relaciéon con Israel y con el programa de Israel.
Este programa se desarrolla en estricto orden cronolégico. Chafer observa: "Pocas porciones del
Nuevo Testamento colocan los eventos registrados en un orden cronoldgico mas completo que este

discurso".4

C. Interpretacion del discurso. No hay cuestiéon de mayor importancia para el entendimiento de
este pasaje que el método de interpretacion. Gaebelein resefia tres métodos principales de
interpretacion.

La interpretacion mas difundida de esta parte del discurso es que todo ello ya se cumplid. La
gran tribulacion es una cosa del pasado y el Senor Jesucristo vino otra vez en la destruccion de
Jerusalén. Este es el método insensato, espirituallizante, que hace tanta violencia a la Palabra de
Dios ...

Otro modo de explicar estas primeras predicciones del discurso del monte de los Olivos es el de
aplicarlas a esta era cristiana en que vivimos. . . Nos dicen que el Sefior describe toda esta era
cristiana y especialmente al cierre de ella, al fin. Luego sostienen que la iglesia ha de quedar en la
tierra en este fin de la era y pasar por la tribulacion, y por lo tanto, las exhortaciones contenidas en
este capitulo son para los creyentes cristianos que estén vivos en el fin de la era ...

Queda la tercera manera de interpretar estas palabras de nuestro Sefior: es la de considerar que
estas predicciones acerca del fin de la era judia son de cumplimiento aun futuro. Esta es la correcta
y Unica clave para entender estos versiculos ... El discurso de nuestro Sefior en el monte de los

Olivos es una prediccién sobre cémo terminara la era Judia.

El primero seria el punto de vista del amilenarista, el segundo, el del partidario del traslado
después de la tribulacion, y el tercero, el del partidario del traslado antes de la tribulacién.

D. El periodo de la tribulacion. El primer evento en el programa de Israel para el fin de la era es
el periodo de la tribulacion, descrito en Mat 24:4-26. Hay una divergencia de opiniones entre los
partidarios del traslado antes de la tribulacién en cuanto a la cronologia de esta seccidn.

1. El primer punto de vista es el de Chafer,6 quien sostiene que Mat 24:4-8 describe eventos de
la presente era de la iglesia, que suceden antes del comienzo de la septuagésima semana y se
llaman "principios de dolores"; y que los versiculos Mat 24:9-26 describen el periodo de la
tribulacion. El dice de los versiculos 4-8:

Estos eventos... no constituyen una sefial del fin de la era judia... aunque son las
caracteristicas de la imprevista era intermedia o intercalada . ..

Esta extensa porcion de la Escritura (Mat_24:9-26) presenta el mensaje propio de Cristo a
Israel referente a la gran tribulacion.”

2. El segundo punto de vista es el de Scofield, quien sostiene que el pasaje tiene una doble
interpretacion, aplicable en parte a la era de la Iglesia y parte a la tribulacidon. El dice:

Los versiculos Mat 24:4-14 tienen una doble interpretaciéon. En ellos se revela:

(1) El caracter de la época: guerras, conflictos internacionales, hambres, pestilencias,
persecuciones y falsos Cristos (comp. Dan 9:26). ..

(2) La misma respuesta (Mat 24:4-14) se aplica de una manera especifica al fin de la edad,
esto es, la semana setenta de Daniel . . . Todo lo que ha caracterizado a la edad se reline y

alcanza un espantoso climax cuando el fin viene.8
3. El tercer punto de vista es el de English, quien dice:

En Mateo 24, los versiculos Mat 24:4-14 se refieren a la primera mitad de esa semana, el
principio del fin; y los versiculos Mat 24:15-26 se relacionan con la Ultima mitad, la Gran
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Tribulacién, y luego vendra el fin.9

4. El cuarto punto de vista sugiere que los versiculos Mat 24:4-8 resefian la primera mitad de la
tribulacion, y los versiculos Mat 24:9-26 describen la segunda mitad de la semana.

La consecuencia de la interpretacion parece que eliminaria cualquier aplicacion de esta porcion
de la Escritura a la Iglesia o a la era de la Iglesia, ya que el Sefior esta tratando del programa
profético para Israel. Ademas, la diferencia entre la interpretacién y la aplicacion parece que
eliminaria el punto de vista de la doble interpretacion en este pasaje. Parece haber evidencias para
sostener el punto de que la primera mitad de la semana se describe en los versiculos Mat 24:4-8.
El paralelismo entre los versiculos Mat 24:4-8 y Apo 6:1-17 parece indicar que aqui se describe la
primera mitad de la tribulacion. Gaebelien observa:

Si ésta es la interpretacién correcta. . . entonces debe haber una perfecta armonia entre
esa parte del discurso del monte de los Olivos, que se encuentra en Mateo 24, y la parte de

Apocalipsis que comienza con el capitulo sexto. Y ese es en verdad el caso. 10
Este paralelismo es observado por English, quien escribe:

El primer sello fue abierto y puso de manifiesto a un hombre sobre un caballo blanco, que tenia
un arco, y salia para vencer. El Sefor Jesls vendra sobre un caballo blanco, pero éste no es El,
sino un falso Cristo, que establece una paz temporal. ¢Cudl es la primera prediccion de Mateo 24?
"Vendran muchos en mi nombre, diciendo: Yo soy el Cristo" (Mat 24:5). El segundo sello fue
abierto y puso de manifiesto a un hombre sobre un caballo rojo, que quitaria de la tierra la paz. La
segunda prediccion de Mateo 24 se encuentra en los versiculos Mat 24:6-7: "Guerras y rumores de
guerra ... se levantara nacion contra nacién". El tercer sello fue abierto y puso de manifiesto a un
hombre sobre un caballo negro, que tenia una balanza en su mano; y "una voz en medio de los
cuatro seres vivientes" indicaba hambre. La tercera prediccion de Mateo 24 es: "Habra hambres"
(Mat_24:7, version Nuevo Pacto -nota del traductor-). El cuarto sello fue abierto y puso de
manifiesto a uno sobre un caballo amarillo, cuyo nombre era Muerte, y la cuarta profecia de Mateo
24 revela pestes y terremotos. El quinto sello tiene que ver con aquellos que habian sido muertos
por causa de la Palabra de Dios, quienes, bajo el altar, clamaban, "éHasta cuando, Senor, santo y
verdadero, no juzgas y vengas nuestra sangre en los que moran en la tierra? " éCudl es la quinta

profecia de Mateo 24? "Entonces os entregaran a tribulacién, y os mataran" (Mat_24:9).11

Hay indicaciones de que los versiculos Mat 24:9-26 describen los eventos de la Ultima mitad de
la semana. Dan 9:27 expresa claramente que la abominacion desoladora (Mat 24:15) debe
aparecer en la mitad de la semana y continuar hasta el fin del periodo. La palabra "entonces" del
versiculo Mat 24:9 parece introducir las grandes persecuciones contra Israel, las cuales les fueron
prometidas a ellos y fueron descritas en Apo 12:12-17, donde Juan revela que esta persecucion
durara hasta la ultima mitad del periodo de la tribulacion (Apo_12:14).

La resefa que hace el Sefior de los eventos del periodo de la tribulacion puede, por tanto,
determinarse. En la primera mitad de la semana, Israel experimentara los castigos de los eventos
de los versiculos Mat 24:4-8 (los sellos de Apo 6:1-17), aunque moraran en relativa seguridad de
acuerdo con el falso pacto (Dan_9:27). A la mitad de la semana se desatara una gran persecucion
(Mat _24:9; Apo 12:12-17) por causa del desolador (Mat 24:15; 2Ts 2:1-17; Apo 13:1-10), que
hara que Israel huya de la tierra (Mat 24:16-20). El Israel incrédulo sera engafiado por el falso
profeta (Mat 24:11 ;Apo 13:11-18) y caerd en la apostasia ( Mat 24:12; 2Ts 2:11). El Israel
creyente sera un pueblo de testigos que llevara las buenas nuevas de que estos eventos anuncian
la proximidad del Mesias (Mat 24:14). Este periodo terminara con la segunda venida del Mesias
(Mat_24:27). Tal parece ser el resumen que hace el Sefior de la cronologia del periodo de la
tribulacion.

E. La segunda venida del Mesias. Después de la descripcion del periodo de la tribulacion, el Sefor
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lleva la cronologia de los eventos un paso mas alld, al describir la segunda venida (Mat 24:30-37).
Con respecto a esta venida se mencionan varias cosas.
(1) Tendra lugar "inmediatamente después de la tribulaciéon de aquellos dias" (Mat 24:29).
Los eventos de la era de la tribulacion contintan hasta la segunda venida del Mesias, con la
cual terminan.
(2) Sera precedida por sefales (Mat 24:30). No se nos revela cudles son estas sefales.
Muchas sefiales habran precedido a ésta, tal como se describen en los versiculos Mat 24:4-
26, pero ésta es una senal Unica que anunciara la venida del Mesias.
(3) Esta venida sera repentina (Mat_24:27), y
(4) sera evidente (Mat _24:30), es decir, que su poder y gloria se manifestaran en toda la
tierra.

F. La reunion de Israel. El versiculo Mat 24:31 sugiere que el evento que seguira a la segunda
venida serda la reunion de Israel. Habian sido esparcidos por causa de la ira de Satanas
(Apo 12:12) y la desolacién de la Bestia (Mat 24:15), pero, de acuerdo con la promesa, seran
reunidos en la tierra (Deu 30:3-4; Eze 20:37-38; Eze 37:1-14). Esta reunion es llevada a cabo
mediante ministerios angélicos especiales. Los "escogidos" del versiculo Mat 24:31 deben ser los
santos del programa con el cual Dios estara tratando entonces, esto es, con Israel (Dan_7:18,
Dan 7:22, Dan 7:27).

G. Las parabolas ilustrativas. La cronologia de los eventos del fin de la era es brevemente
interrumpida para poder dar exhortacion practica a aquellos que seran testigos de estos eventos.
Estas instrucciones se encuentran en los versiculos Mat 24:32-51. La parabola de la higuera
(Mat_24:32-36) se presenta para indicar la certeza de la venida. Chafer escribe:

Es indudablemente cierto que la higuera representa, en otras Escrituras, a la nacion de
Israel (comp. Mat 21:18-20); pero no hay motivo para buscar este significado en el uso
que aqui se le da a ese simbolo. Cuando las cosas de las cuales Cristo acababa de hablar,
incluyendo aun el principio de dolores, comiencen a cumplirse, puede aceptarse como cierto

que El esta cerca, a las puertas.12

El cumplimiento de las sefales que fueron dadas en los versiculos anteriores anunciara la venida
del Mesias, tan ciertamente como los tallos nuevos de la higuera anunciaban la proximidad del
verano.

Ha habido una diferencia de opiniones sobre la interpretacion de la palabra "generacion" en
Mat 24:34. Algunos han sostenido que se aplicaba a la presente generacidon a la cual Cristo le
habld, por lo cual, toda esta profecia se habria cumplido con la destruccién de Jerusalén en el afio
70 d. de 1.C. Otros sostienen que la palabra tiene referencia futura, de manera que Cristo esta
diciendo que aquellos que sean testigos de las sefiales mencionadas en el capitulo, veran la venida
del Hijo del hombre en su generacién. Apenas parece necesario declarar este hecho, ya que se
sabia que solo siete afios se interpondrian entre el principio de este periodo y la venida del Mesias,
o tres afos y medio desde la aparicion del desolador hasta el advenimiento del Mesias. Sin
embargo, esa puede ser la interpretacion. AUn otros sostienen que la palabra generacién ha de

tomarse en su uso basico como "raza, clase, familia, linaje, progenie";]-3 de manera que el Sefior
estd prometiendo aqui que la nacién de Israel serd preservada hasta la consumacién de su
programa de la segunda venida, a pesar de la obra del desolador para destruirla. Esta parece ser la
mejor explicacion.

La parabola que indica la certeza de su venida es seguida de exhortaciones a velar debido a la
incertidumbre del tiempo (Mat 24:36-51). La referencia a los dias de Noé (Mat 24:37-39) no hace
hincapié en el libertinaje de la gente en los dias de Noé, sino mas bien en la falta de preparacién
para el evento que trajo juicio. Lo inesperado de la venida del Sefior se recalca en la referencia a
los dos que estan en el campo y las dos que estan en el molino (Mat 24:40-41), asi como en la
ilustracion del siervo fiel y el siervo infiel (Mat 24:45-50). En cada una de las tres ilustraciones
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que indican lo inesperado del evento, los individuos interesados estan ocupados en la rutina
habitual de la vida, sin ningln pensamiento en el regreso del Mesias. La leccion que debe sacarse
esta en las palabras "velad" (Mat 24:42), "también vosotros estad preparados" (Mat 24:44) y "el
Hijo del Hombre vendra a la hora que no pensais" (Mat 24:44, también el Mat 24:50).

H. El Juicio sobre Israel. La cronologia de los eventos profetizados se reanuda después de las
instrucciones ilustrativas, mediante la palabra "entonces" de Mat 25:1. En la parabola de las diez
virgenes, el Sefior esta indicando que, después de la reunion de Israel (Mat 24:31), el siguiente
evento sera el juicio del Israel viviente en la tierra para determinar quienes entraran en el reino.
Esto esta predicho en Mat 24:28, donde el Israel incrédulo es comparado con un cuerpo sin vida,
entregado a las aquilas, un cuadro de juicio.

1. Entre hombres que siguen nuestro punto de vista general, hay dos puntos de vista principales
en cuanto a la identidad de las virgenes de esta parabola. El primero es el punto de que el Sefior
se refiere exclusivamente a Israel en Mat 24:4-44, pero que desde el versiculo Mat 24:45 al
Mat 25:46, se refiere a esta era presente y a su conclusién, de manera que la Iglesia esta en
mente aqui. Gaebelein, quien sostiene este punto, dice:

El Sefor todavia habla a sus discipulos, pero, comprendamos que mientras en la primera
parte se consideran como discipulos judios y tipicos del remanente de Israel en el fin de la
era judia, aqui los ve el Sefior como los que pronto estaran en relacion con algo nuevo, esto

es, el cristianismo.14
Y ademas:

. .estas parabolas nada tienen que ver con la era judia ni con el remanente de su pueblo
terrenal, que sobresale tan prominentemente en la primera parte de este discurso, 15

Este punto se basa en el hecho de que el aceite, que poseian las virgenes prudentes, representa
al Espiritu Santo, que habria sido quitado antes del periodo de la tribulaciéon. Ademas, esta basado
en la observacion de que los creyentes judios de la tribulacion no estarian durmiendo, porque las

sefales indicarian la proximidad del regreso del Mesias.16

Parece haber varias razones para rechazar el punto de que las virgenes representan a la Iglesia
durante este presente siglo.
(1) El tiempo indicado por la palabra "entonces" (Mat_25:1) no seria una referencia a la era de la
Iglesia, sino que continuaria la cronologia de los eventos relacionados con Israel, ya que el Sefor
continla respondiendo la pregunta original. Dicha cronologia fue interrumpida por la amonestacion
del capitulo Mat 24:32: "De la higuera aprended ..."
(2) Por cuanto el Sefior regresa a la tierra para la fiesta de las bodas, como un Esposo, tiene que
venir acompafiado de la esposa. Por lo tanto, los que le esperan en la tierra no podrian serla
esposa.
(3) Aunque el aceite es un tipo del Espiritu Santo, no se usa asi exclusivamente en la era de la
Iglesia. Por cuanto habrd una relacién del Espiritu Santo con los santos de la tribulacion,
especialmente con aquellos que son testigos de El, la referencia al Espiritu Santo seria adecuada.
(4) En la parabola no sélo las prudentes sino también las insensatas, que estaban designadas para
la ira, fueron a recibir al Esposo. Esto no podria representar el traslado, ya que ningun perdido sale
a recibirlo en ese momento.
(5) El término "lloro y crujir de dientes" (Mat 25:30) se usa en todos los demas casos de los
Evangelios en relacion con Israel (Mat 8:12; Mat 13:42, Mat 13:50; Mat 22:13; Luc 13:28) y en
este caso parece referirse también a Israel.
(6) En Apo 19:7-16 la cena de las bodas sigue a las bodas mismas. Luc 12:35-36 parece sugerir
gue mientras las bodas son en el cielo la fiesta de las bodas es en la tierra. Esta parabola
describiria pues la venida del Esposo y de la esposa a la tierra para la fiesta de las bodas en la cual
seran admitidas las cinco virgenes prudentes y excluidas las insensatas. 2. El segundo punto de
vista considera que las virgenes representan a la nacion de Israel. Seria mejor concluir con
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English:

Las diez virgenes representan el remanente de Israel después que la Iglesia ha sido
trasladada. Las cinco virgenes prudentes son el remanente creyente, y las virgenes
insensatas, el remanente incrédulo, que solo profesa esperar la venida del Mesias con

poder.17

La principal consideracion en esta parabola parece estar en el versiculo 10: "las que estaban
preparadas entraron con él a (la fiesta de) las bodas". De esa manera, el Sefior esta ensefiando
que, seguidamente después de la segunda venida y de la reunién de Israel, habra un juicio en la
tierra del Israel viviente para determinar quienes entrardn en el reino, el cual se llama en la
parabola "la fiesta de las bodas", y quienes seran excluidos de él. Los que tengan luz seran
admitidos y los que no la tengan serdn excluidos. Los que tengan vida seran recibidos y los que no
tengan vida seran rechazados.

La parabola de los talentos ilustra aun mas esta misma verdad de que Israel serd juzgado en la
segunda venida para determinar quienes entraran al milenio y quienes seran excluidos. English
dice:

Cuando el Senor JesUs venga otra vez con poder. El reconocerd el remanente de Israel
(Ez. 20) para determinar quienes recibiran la bendicién del Reino. La declaracion "entra en
el gozo de tu Sefior" es la entrada a la tierra para recibir la bendicién del Reino,
(Eze _20:40-42), mientras que el destino del siervo malo y negligente que fue echado a las

tinieblas de afuera es que "a la tierra de Israel no entraran", segun Eze 20:37-38.18

I. El juicio de las naciones gentiles. La cronologia de los eventos que tratan del curso del fin de la
era, cierra con una descripcién del juicio de Dios que caera sobre todos los enemigos de Israel,
seguido de la segunda venida. Este juicio se examinara en detalle mas adelante. Para la
consideracién presente es suficiente observar que este juicio es un juicio para determinar a
quienes, entre los pueblos gentiles, se les permitird "heredar el reino preparado para vosotros
desde la fundacién del mundo" (Mat 25:34). Se observard que este es un juicio sobre los
individuos gentiles vivos, después de la segunda venida, y no tiene ninguna relacidon con el juicio
de los muertos que resucitan para aparecer delante del gran trono blanco (Apo 20:11-15). Este
juicio es precedido por un tiempo en que el Evangelio del reino sera predicado por los 144.000 vy el
remanente creyente. Este juicio determina la respuesta del individuo a esta predicacién. Con
respecto a este juicio de los gentiles escribe Kelly:

. .aqui (el juicio) es un simple y Unico evento, que se aplicard solamente a aquella
generacion viva de todas las naciones: ¢CoOmo trataron esas naciones a los mensajeros del
Rey cuando predicaron este Evangelio del reino antes que llegara el fin? El fin
evidentemente habra llegado. La prueba sera un hecho manifiesto e innegable; pero
determinara si ellos tendran fe o no la tendran en el Rey venidero. Los que hayan honrado a
los heraldos del reino, mostraran asi su fe por medio de sus obras; y asimismo los que los
hayan despreciado manifestaran asi su incredulidad. La prueba no sélo serd justa, sino

también bondadosa, y el Rey sera proclamado debidamente.19
De esa manera, en el discurso del monte de los Olivos, el Sefior proporciona una cronologia de

los eventos de la septuagésima semana. Su cronologia es una guia exacta para la interpretacion
del orden de los eventos de ese periodo.

II. IDENTIDAD DE LA "MUJER" DEL CAPITULO DOCE DE APOCALIPSIS
Un punto de la revelacidon profética que es esencial clarificar al tratar de Israel en la tribulacion,

es la identidad de la "mujer" de Apocalipsis 12. El hincapié principal de Apo 11:19-Apo_20:1-15 se
hace en el ataque de Satanas contra el pueblo con el cual Dios esta realizando su plan en ese
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tiempo. Este ataque se presenta en el capitulo trece por medio de las bestias, que ofrecen un falso
Mesias y un falso cumplimiento del pacto de Dios con Abraham. Se presenta también en los
capitulos 17 y 18 mediante un sistema religioso apdstata, que falsamente proclama ser el Reino de
Dios. Se indica en el capitulo 19 por medio de la alianza de las naciones que se forma contra este
pueblo y su Rey, alianza que el Sefor destruird en su venida. Por cuanto el principal movimiento en
esta porcion del Apocalipsis va contra la llamada mujer en el capitulo doce, es importante
identificar a esta persona que ocupa tan importante lugar en el libro.

Apocalipsis 12 se centra alrededor de tres personajes. Nos ayudara en la identificacién de la
mujer el identificar los otros dos. Afortunadamente su identificacion se hace facil por el contexto
mismo.

A. Un gran dragén escarlata. El versiculo nueve nos da la identificacion cierta de este individuo.
No es otro que Satanas. El capitulo 20, versiculo 2, confirma esta identificacion. Se nos revela
claramente que Satanas es el autor e instigador de los ataques contra el pueblo de Dios que se
describen de ahi en adelante en el libro. Bien observa Scott:

¢Por qué se usa el dragdn como un simbolo de Satanas? A Faradn, rey de Egipto, por su
crueldad con el pueblo de Dios, y por su orgullosa y arrogante independencia de Dios, se lo
llama "el gran dragon" (Eze 29:3-4). A Nabucodonosor también se lo denomina de esa
manera con respecto a su violencia y crueldad (Jer 51:34). Reuniendo las numerosas
referencias de la Escritura al leviatdn o cocodrilo, el soberano de los mares, que es
identificado con el dragén, en el libro de los Salmos, y en los primeros tres profetas
mayores, la crueldad insaciable parece ser su principal rasgo. Los Egipcios consideraban al
cocodrilo o dragdn, segun sus jeroglificos, como la fuente y causa de todo mal, y lo
adoraban con el nombre de Tifo. El color del dragdn, escarlata, denota su caracter asesino y
sediento de sangre. Esta es la primera vez en la Escritura en que a Satanas se le menciona
directamente como un dragén. Los monarcas paganos. Faradén y Nabucodonosor,
esclavizaron y oprimieron al pueblo de Dios y, actuando de esa manera con poder satanico,
merecieron el titulo de dragdn. Pero en el tiempo al cual se refiere nuestro capitulo, Satanas
es el principe del mundo —su virtual gobernante—. El poder romano es el instrumento
mediante el cual él actia. De alli que el titulo de "gran dragdn escarlata" puede usarse por

primera vez para él»20

Se ve que el dragodn tiene siete cabezas y diez cuernos, y siete coronas sobre sus cabezas
(Apo_12:3), las cuales son las mismas que posee la bestia en los capitulos 13 y 17. Se dice
claramente (Apo 13:2) que este individuo obtiene su poder de Satands. Esto nos muestra que
Satandas estad buscando una autoridad gubernamental sobre el remanente de la mujer (Apo 12:7),
cuya autoridad pertenece por derecho a Cristo mismo.

B. Un hijo vardn. La cita del Salmo 2, que todos concuerdan en que es un salmo mesianico,
indica que el hijo vardn que se menciona aqui no es otro sino Jesucristo. El hecho del nacimiento,
el hecho del destino de este nifio, por cuanto El "quebrantara las naciones con vara de hierro", y el
hecho de la ascension, por cuanto El "fue arrebatado para Dios y Su trono", todo hace que la
identificacion sefiale a una Persona, al Sefior Jesucristo, ya que a ningun otro podrian aplicarse
estas tres declaraciones,

C. La mujer vestida del sol. Aunque ha habido un acuerdo general entre comentaristas de todo
tipo con respecto a la identidad de los dos individuos ya mencionados, hay una gran diversidad de
interpretaciones concernientes al individuo clave en este pasaje.

1. Ha habido muchas falsas interpretaciones sobre la identidad de esta mujer. Algunos han
sostenido que es Maria. Sin embargo, el Unico rasgo que hace esto posible seria el hecho de la
maternidad, ya que Maria jamas fue perseguida, jamas huyo al desierto, ni jamas fue sustentada

por 1260 dias.21l Otros han sostenido que esta mujer es la Iglesia que estd trabajando
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afanosamente para llevar las naciones a Cristo.22 Esto, sin embargo, se funda en el principio
alegérico de interpretacién y debe recharzarse. La Iglesia no produjo a Cristo, sino Cristo a la
Iglesia. Puesto que la Iglesia no estd sobre la tierra en los capitulos cuatro al diecinueve de
Apocalipsis, no puede estar representada por esta mujer. Aun otros han identificado a la mujer con
el dirigente de una secta en particular. Pero sélo mediante los mas extravagantes caprichos de la
imaginaciéon podria imponérsele a alguna persona esta interpretacion.

2. Ha sido interpretaciéon de los premilenaristas, que creen en las dispensaciones, que la mujer
de este pasaje representa a la nacion de Israel. Hay un nimero de consideraciones que sostienen
esta interpretacion.

a. Todo el contexto en el cual esta establecido este pasaje revela que Juan esta tratando sobre la
nacién de Israel. Gaebelein escribe:

Los capitulos 11 al 14 de Apocalipsis nos conducen proféticamente a Israel, a la tierra de
Israel y a la tribulacidén final de Israel, al tiempo de la angustia de Jacob y a la salvacion del
remanente piadoso. La escena del capitulo 11 "es la grande ciudad que en sentido espiritual
se llama Sodoma y Egipto, donde también nuestro Sefior fue crucificado". Esa ciudad no es
Roma, sino Jerusalén. El capitulo doce comienza con una profecia relacionada que termina

con el capitulo catorce. 23

Grant dice de Apo 11:19: "El arca, pues, que se ve en el templo. en el cielo, es la sefial de la
inolvidable gracia de Dios hacia Israel. . "24 De esa manera, el contexto en el cual estd
establecido este pasaje indica que Dios esta tratando con Israel otra vez.25

b. Con frecuencia en el Antiguo Testamento el Sol, la Luna y las estrellas se usan para referirse a

Israel.26 Son empleados de esa manera en Gén_37:9, donde se entiende que se refiere a los hijos
de Jacob. Comparese Jer 31:35-36; Jos 10:12-14; Jue 5:20 y Sal 89:35-37 donde los cuerpos
celestes se asocian con la historia de Israel.

c. El significado del nimero 12. El nUmero 12 no sélo representa a las doce tribus de Israel, sino

gue se usa en la Escritura como un nimero gubernamental.27 Darby dice:

. . .después de la cuestion de la salvacidon personal o relacion personal con Dios, se nos
presentan dos grandes asuntos en la Escritura: la Iglesia, esa soberana gracia que nos
proporciona un lugar junto con Cristo mismo en gloria y bendicion; y el gobierno de Dios

para el mundo, del cual Israel forma el centro y la esfera inmediata. 28

Por cuanto la mujer representa aquello que ha de ejercer el gobierno divino sobre la tierra, e
Israel es el instrumento designado por Dios para este fin, esta mujer tiene que identificarse como
Israel.

d. Uso del término mujer. Ocho veces se usa el término mujer en este capitulo, y otras ocho
veces los pronombres ella, le, la, su expresos o sobreentendidos con referencia a la mujer.
Encontramos que este término se usa con frecuencia en el Antiguo Testamento para referirse a la
nacion de Israel.

Se usa de esa manera en Isa 47:7-9; Isa 54:5-6; Jer 4:31; Miq 4:9-10; Miqg 5:3; Isa 66:7-8.
Aunque a la Iglesia se la llama esposa o virgen casta, nunca encontramos que se le dé a la Iglesia
el nombre mujer.

e. El nombre del adversario. El nombre dragdn se usa en todo el Antiguo Testamento para
describir algin adversario en particular de la nacién de Israel. Por cuanto este nombre se le aplica
a Satanas en este capitulo, debe ser porque todos estos perseguidores, que llevaron el nombre de
dragon, eran sdélo simbolos de la gran persecucién que ha de venir mediante Satanas.

Segun el uso del nombre dragén en la Palabra de Dios, en relacion con el perseguidor, al
perseguido hay que identificarlo como Israel.
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f. Uso del término desierto. El desierto se dice que es el lugar de refugio proporcionado a la mujer
en su huida (Apo_12:14). No se puede negar que el desierto tiene una relacion peculiar con Israel
en su historia nacional. Israel fue llevado al "desierto de la tierra de Egipto" (Eze 20:36). Por
cuanto rehuso6 seguir a Dios hacia la tierra prometida, Israel fue devuelto al desierto durante
cuarenta afios. La incredulidad de Israel hizo que Ezequiel declarara el propdsito de Dios: "Os
traeré al desierto de los pueblos, y alli litigaré con vosotros cara a cara" (Eze 20:35). Oseas revela
qgue durante el largo periodo que Israel pasaria "en el desierto" Dios seria bondadoso con ellos

(Ose 2:14-23).29

g. El hijo varén. El paralelismo entre Apocalipsis 12 y Miqueas 5 ayuda a identificar la mujer
como Israel. En Mig 5:2 se registra el nacimiento del gobernante. Por causa del rechazamiento de
este gobernante, la nacién es puesta a un lado ("pero los dejard", Mig 5:3). La nacién estara de
parto "hasta el tiempo que dé a luz la que ha de dar a luz" (Mig 5:3). esto es, hasta el
cumplimiento del propdsito de Dios. El mismo programa se resefia en Apocalipsis 12. Kelly escribe
gue esta profecia debe entenderse.

. .en conjunto con el cumplimiento del propédsito de Dios con respecto a Israel. . .Cristo
nacié (Mig 5:2): luego viene su rechazamiento. . .la profecia pasa por alto todo lo que tiene
que ver con la Iglesia, y toma el nacimiento de Cristo figurativamente, asociandolo con la
manifestacion del propdsito divino, que en si mismo es simbolizado por un nacimiento. . .
Aqui se expresa figuradamente, en el sentido de que Sidn esta de parto hasta el nacimiento
de este gran propodsito de Dios tocante; a Israel.. .cuando el propodsito terrenal de Dios
comience a tener efecto en el postrer dia, el remanente judio de ese tiempo formara parte
de Israel y volvera a tomar el antiguo lugar que les corresponde a los judios. Las ramas

naturales seran injertadas a su propio olivo.30

h. La declaracion especifica de la Escritura. En Rom 9:4-5, Pablo escribe con respecto a los
israelitas, "de los cuales, segln la carne, vino Cristo" (Rom_9:5). Puesto que el "hijo varon" podra
identificarse con certeza, y por cuanto se dice que la que da a luz al hijo varon es Israel, la mujer

tiene que identificarse como Israel.31

i. Mil doscientos sesenta dias. Dos veces se hace referencia en este pasaje al pariodo de tres
anos y medio (Apo 12:6, Apo 12:14). Esto tiene referencia a la uUltima mitad de la semana de la
profecia de la septuagésima semana de Daniel (Dan 9:24-27). Esta profecia estd dirigida
especificamente a "tu pueblo y tu santa ciudad" (Dan_9:24). Por cuanto esto se le dice a Daniel,
sOlo podria referirse a Israel y a Jerusalén. Cada vez que se menciona este periodo en la Escritura,
bien sea como mil doscientos sesenta dias, o cuarenta y dos meses, o tres afios y medio, o un
tiempo, y tiempos, y la mitad de un tiempo, siempre se refiere a Israel y a un periodo en que Dios
estara tratando con esa nacion.

j. La referencia a Miguel. En Dan 12:1 el angel Miguel es llamado "el gran principe que esta de
parte de los hijos de tu pueblo". Miguel estad unido al destino de la nacién de Israel por medio de
esta palabra del Sefior a Daniel. En Apo_12:7, Miguel aparece otra vez en relacion con la batalla en
el cielo. El hecho de que Miguel aparezca en esta escena indica que Dios esta otra vez tratando con
la nacion de Israel, y Miguel aparece como agente debido a que el destino de Israel esta implicado.

A la luz de lo anterior, se justifica la conclusion de Moorehead. El escribe:

En Apo 11:19 leemos: "Y el templo (santuario) de Dios fue abierto en el cielo, y el arca de su
pacto se veia en el templo". Este es estrictamente terreno judio; el templo, el arca, el pacto
pertenecen a Israel, representan relaciones hebreas con Dios, y privilegios judios. El Espiritu toma

ahora las cosas judias, la posicidn judia, pacto, esperanza, peligros, tribulaciones y triunfo.32

La mujer no puede ser otra que Israel, con quien Dios tiene sus pactos, y a quien se cumpliran
esos pactos.
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III. EL REMANENTE DEL PERIODO DE LA TRIBULACION

Hasta la presente controversia escatoldgica, los escritores proféticos estaban generalmente de
acuerdo con la existencia, naturaleza, misién y preservacion del remanente de Israel durante el

periodo de la tribulacién.33 Actualmente la doctrina del remanente es atacada por el amilenarista,

34 gue no puede admitir la existencia del remanente, ya que él afirma que los pactos se estan
cumpliendo en la Iglesia, y que no es posible mas cumplimiento. Es también atacada por el

partidario del traslado después de la tribulacion, 35 que no puede admitir la existencia del
remanente, por cuanto él afirma que la Iglesia pasa por la tribulacion de manera que ella sera el
remanente que dara testimonio. Aunque por diferentes razones, el amilenarista y el partidario del
traslado después de la tribulacién se dan las manos para atacar esta doctrina.

A. Necesidad de un remanente. La existencia de un remanente en los postreros dias esta
inextricablemente unida a los pactos que Dios hizo con la nacidn de Israel. Puesto que estos pactos
eran incondicionales, su naturaleza misma demanda la existencia de un remanente a quien y por
medio de quien puedan cumplirse estos pactos.

1. El pacto de Abraham. Este pacto hecho por Dios con Abraham es basico para toda la cuestion
profética. Declarado y confirmado incondicionalmente por Dios (Gén 12:1-3; Gén 13:14-17;
Gén 15:4-21; Gén 17:1-8; Gén 22:17-18). El hace promesas de dar a Abraham una tierra, una
descendencia, y una bendicién, que serian universales y eternas. Este pacto, por tanto, necesita un
remanente que sea esa descendencia prometida, que pueda ocupar la tierra dada a esa
descendencia y mediante la cual pueda llegar la bendicién prometida. 2. El pacto palestino. Este
pacto establecido por Dios (Deu 30:1-9; Jer 32:36-44; Eze 11:16-21; Eze 36:21-38) proporciona
la base sobre la cual Israel ocupara la tierra que primero fue dada a la descendencia de Abraham
en el pacto de Dios con Abraham. Este pacto hace imperativa la existencia de un remanente que ha
de recibir la prometida herencia de la tierra.

3. El pacto davidico. Este pacto, asimismo confirmado incondicional-mente por Dios (2Sa 7:10-
16; Jer 33:20-21; Sal 89:1-30,Sal 89:31-52 ), promete un rey, un reino, y un trono a la
descendencia de Abraham. Este pacto promete un reino terrenal perpetuo sobre el cual reinaria el
hijo de David. Este pacto, asimismo, hace necesario un remanente a quien puedan cumplirse las
promesas del pacto davidico.

4. El nuevo pacto. El cuarto pacto, confirmado incondicionalmente por Dios con Israel
(Jer _31:31-34; Eze 16:60; Isa 59:20-21; Ose 2:14-23), promete la restauracién de Israel como
nacién, el perddn de sus pecados, la purificacion de su corazoén, y la implantacion de un corazoén
nuevo en base a la regeneracion. Para que puedan cumplirse estas promesas, que son necesarias
antes que el cumplimiento de las promesas contenidas en los otros pactos se efectle
completamente, tiene que haber un remanente de la nacidon que continde a quien Dios pueda
cumplir su palabra.

5. El caracter de Dios. Por cuanto Dios ha hecho estas solemnes promesas a la nacidén de Israel,
el caracter mismo de Dios esta en juego en su cumplimiento. Dios probaria ser mentiroso si aquello
qgue El prometié no se cumple como lo prometid. La integridad de Dios, pues, hace necesaria la
existencia de un remanente.

B. El remanente en la historia de Israel. Aun un examen casual de la historia registrada de Israel
establecera el principio de que Dios traté con un remanente creyente dentro de la nacién. Caleb y
Josué (Nm. 13-14), Débora y Barac (Jue. 4), Gededn (Jue. 7), Sansén (Jue 13:1-17), Samuel (1
S.-2), los levitas en el tiempo de Jeroboam (2Cr 11:14-16), Asa (2Cr_15:9), los siete mil fieles en
los dias de Elias (1Re _19:18), todos ilustran este punto.

Con respecto a la existencia del remanente durante la temprana historia de Israel, bien declara
Gaebelein:
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El Sefior tenia un remanente, un remanente fiel, entre su pueblo, aun en el tiempo de su
gran apostasia. Este es el pensamiento y el argumento que se presenta aqui. La apostasia
de Israel nunca es una apostasia completa. El Senor siempre tiene entre ellos un remanente

fiel a El y sus pactos.36

Dios preservd para El un remanente fiel, creyente, testificante, en los tiempos de apostasia,
persecucion, e indiferencia.

C. El remanente en los profetas. Seria imposible citar todas las referencias al remanente en los
libros proféticos. Unos pocos pasajes se citaran para mostrar que ese asunto es uno de los
principales de la revelacién profética.

Isaias habla de él en Isa 1:9; Isa 4:3-4; Isa 6:12-13; Isa 10:21; Isa 26:20; Isa 49:6;
Isa 51:1; Isa 65:13-14. Capitulos enteros, tales como el 26, el 33, el 35 y el 65, estan dedicados
a él. Jeremias sigue el mismo tema en pasajes como Jer 15:11; Jer 33:25-26, y Jer 44:28. Todo
el pasaje en los capitulos 30-33 se basa en la existencia del remanente. Ezequiel trata el tema en
partes como Eze 14:22; Eze 20:34-38; Eze 37:21-22. Aparece otra vez en los otros profetas:
Ose 3:5; Amd6 9:11-15; Zac 13:8-9; Mal 3:16-17. Estas referencias justifican la conclusion de
Darby, que dice:

He revisado estas profecias de manera que el lector pueda ver claramente que la doctrina
de un remanente judio. . .un remanente piadoso, y que espera en Jehova antes de su
aparicion para librarlos, y cuya piedad y confianza son posesién de El, no es un asunto de
especulacién, o de la interpretacion de algun texto dificil y oscuro; sino de un testimonio

claro, consecuente, impresionante y prominente del Espiritu de Dios.37

D. El remanente en el Nuevo Testamento. En el Nuevo Testamento hay un nucleo creyente que
espera, a quien le han sido reiteradas las promesas del Antiguo Testamento. Tales fueron Zacarias
y Elisabet (Luc 1:6), Juan el Bautista (Luc. 3), Maria y José (Luc. 1 y Mt. 1-2), Simedn (Luc 2:25),
y los discipulos. Estos constituyen un remanente dentro del remanente de Israel, un grupo
creyente dentro de la preservada nacidon. El ministerio terrenal del Sefor, desde el tiempo de su
presentacidon por Juan hasta que fue rechazado por parte de la nacion, fue confirmado a esa nacién
solamente.

El reino ofrecido por Juan, por Cristo, por los doce, y por los setenta testigos enviados por El era
para Israel solamente. Debe observarse el principio de que Dios estaba tratando durante toda la
vida terrenal de Cristo con el remanente que existia entonces.

Desde el tiempo en que Israel rechazé a Cristo hasta el tiempo en que Dios trate especialmente
con Israel otra vez, en la septuagésima semana, no es posible hacer referencia a un remanente de
la nacion de Israel. En el cuerpo de Cristo todas las distinciones nacionales desaparecen. Todos los
judios que son salvos, no son salvos para una relacidon nacional, sino para una relacion con Cristo,
en ese cuerpo de creyentes. Por lo tanto no hay ningln remanente continuo de Israel con el cual
Dios esté tratando particularmente hoy.

Algunos han argumentado en base a Rom_11:5, "Asi también aun en este tiempo ha quedado un
remanente escogido por gracia", que la Iglesia viene a ser el remanente y sera la testigo en la cual
y mediante la cual las promesas de Dios se cumplirdn a un Israel "espiritual". Los contrastes entre
la Iglesia e Israel, el concepto de la iglesia como un misterio, la relaciéon caracteristica de la Iglesia
con Cristo, y el propdsito especifico de Dios para la Iglesia, todo hace que tal interpretacién sea
imposible. La expectativa del Nuevo Testamento es, entonces, que:

.aun habra un remanente judio, un fuerte y poderoso testigo de que Dios no ha
desechado a su pueblo. Este futuro remanente de creyentes hebreos sera llamado tan
pronto como la Iglesia esté completa y sea removida de la tierra. Este remanente, que sera

Ilamado por gracia, corresponde al remanente del comienzo de esa era.38
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E. El remanente en Apocalipsis. Pablo dice claramente en Rom_ 11:25 que el endurecimiento de
Israel es un endurecimiento temporal. Por cuanto esa nacion esta ahora endurecida, Dios no puede
tener un remanente dentro de la nacidén con el cual se han de cumplir los pactos. En Rom 11:26-
27 se declara:

Y luego todo Israel sera salvo, como estd escrito: Vendra de Sion el Libertador, que apartara de
Jacob la impiedad.

Y este serda mi pacto con ellos, cuando yo quite sus pecados.

Pablo declaré previamente (Rom 9:6) que Dios no estd contando toda la descendencia fisica de
Abraham como israelitas, sino que las promesas son para aquellos que estan en fe. De esa manera
entendemos que "todo Israel" en Rom 11:26 se refiere a este remanente creyente, los judios
creyentes, en el tiempo de la segunda venida de Cristo. El libro profético del Nuevo Testamento
presenta un desarrollo y una conclusion de la linea de ensefianza con respecto al remanente.

1. La existencia del remanente. Cuando Satands sea arrojado del cielo (Apo 12:13) y desee
derramar venganza sobre ese grupo con quien Dios esté tratando de una manera particular, por
cuanto la Iglesia no estara en la tierra, él atacara a la nacion de Israel. Se hace necesario para esta
nacion, reunida en incredulidad otra vez en su tierra (Eze_37:8), huir para preservarse del ataque
satanico (Apo 12:13-17). Asi, vemos que ese remanente si existe en el periodo de la tribulacién.
Es este remanente el que Dios esta preparando para el cumplimiento de todos los pactos y
promesas de Israel.

2. El estado legal de este remanente. Cuando la nacién de Israel sea llevada otra vez a su tierra,
después del traslado de la Iglesia por el pacto que promulgara el jefe del imperio romano revivido
(Dan _9:27), Israel aun estard en incredulidad. Sin embargo, Dios estara tratando definidamente
con esa nacién para conducirla a la salvacién. Toda la septuagésima semana de Daniel es un
periodo de preparacion para la venida del Rey. El Evangelio del reino, que hace necesario el
arrepentimiento, sera predicado. Habra recepcién de este mensaje. Dios hara uso de diferentes
medios para conducir a "todo Israel" a salvacion durante la septuagésima semana. La Palabra de
Dios estara disponible y podra usarse para que aquellos judios hambrientos y sedientos puedan
escudrifiar esa Palabra, y logren el conocimiento de Cristo. El Espiritu Santo, aunque no esté
morando en un templo, como lo hace en esta edad, estara, no obstante, obrando y hara una obra
de conviccion e iluminacién. Se daran sefiales para indicar a Israel el conocimiento de Jehova. Esa
sefial serd la destruccién del rey del norte (Eze 39:21-29). Estard en accion el ministerio de los
144.000 sellados de Israel (Ap. 7), y el ministerio de los dos testigos (Ap. 11), todo en un intento
de llevar a la nacién al arrepentimiento y a la salvacién. El derramamiento de la ira de Dios tiene el
propésito de llevar a los hombres a arrepentimiento (Apo 16:9-10). Aunque la mayoria no se
arrepentirda, algunos volveran a Jehova mediante estas sefiales.

Se podria concluir diciendo, pues, que la nacidén, que no estara salva al principio de la tribulacion,
recibird una multitud de testigos de varias clases para que los individuos experimenten la salvacién
durante el periodo y la nacidon sea salva finalmente en la segunda venida (Rom 11:26-27). El
hecho de que los hermanos mencionados en Apo 12:10-11, venzan por medio de la sangre del
Cordero y de la palabra del testimonio de ellos, indica que muchos seran salvos durante el periodo
de la tribulacion.

3. Los medios de salvacidn para el remanente. Allis hace la siguiente pregunta:

La pregunta dificil que suscita esta doctrina de las dispensaciones es obviamente ésta:
éComo llegara a formarse ese gran cuerpo. . .de los redimidos? De acuerdo con Darby y
Scofield toda la Iglesia habra sido arrebatada para entonces. El Espiritu Santo, que ellos
sostienen que es "lo que lo detiene" (2Ts 2:6), habra sido quitado. éCOmo pues seran

salvos los santos del periodo de la tribulacién?39

Esta pregunta se ha considerado en detalle previamente. Es suficiente decir aqui que se ha
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llegado a la conclusién de que lo que lo detiene es el Espiritu Santo, y que El serd quitado; sin
embargo, debe reconocerse que el Espiritu es omnipresente. El cesara en su ministerio particular
de morar en el cuerpo de Cristo, pero eso no significa que estara inoperante. Antes de Pentecostés,
el Senor le dijo a Nicodemo que el hombre tenia que nacer de nuevo por el Espiritu Santo
(Jua 3:5-6). Si una persona podia experimentar un nuevo nacimiento antes que el Espiritu Santo
comenzara a morar en el cuerpo, ciertamente también podria renacer después que El cese ese
ministerio particular. Debe notarse que el ministerio de morar en el creyente esta relacionado con
la capacitacion de los creyentes para su andar cristiano; no con el método ni con los medios de
salvacion.

Mat 24:14 aclara que el Evangelio que se predicara sera el "evangelio del reino". Lo que con
frecuencia se ignora es el hecho de que en la proclamacion que Juan hizo del "evangelio del reino"
habian dos facetas distintas: "Arrepentios, porque el reino de los cielos se ha acercado" (Mat_3:2);
y "He aqui el Cordero de Dios, que quita el pecado del mundo" (Jua 1:29). El Apocalipsis aclara
que la salvacion es por medio de la sangre del Cordero.

Y ellos le han vencido por medio de la sangre del Cordero y de la palabra del testimonio de ellos,
y menospreciaron sus vidas hasta la muerte (Apo_12:11).

Estos son los que han salido de la gran tribulacion, y han lavado sus ropas, y las han
emblanquecido en la sangre del Cordero (Apo 7:14).

Puede ser que las palabras de Pablo en 1 Corintios 15:8 den una indicacion de la soberania de
Dios en la salvacion del remanente durante el periodo de la tribulacién. Evans escribe:

La conversion de Saulo puede sugerir mucho de lo que sucedera después del traslado de
los santos, cuando el Sefior Jesus venga por los suyos que estan en el mundo. La ceguedad
y odio que Saulo mantuvo para con la Iglesia de Dios, lo que se evidencié por su
persecucion contra ella, llegaron a su fin después que el Sefor habia regresado al cielo. La
conversion de Saulo dio por resultado el que saliera como un evangelista ardiente con el
Evangelio, buscando ganar a todos los que pudiera para el Evangelio. . . Tal sera la posicion

que tomaran los apodstoles del Evangelio de la septuagésima semana de Daniel.40

Por tanto, asi como Dios soberanamente Ilamé al apdstol Pablo por medio de una revelaciéon
divina, podra llamar a aquellos que seran sus testigos para ese periodo.

4. El ministerio del remanente. Es obvio en Apocalipsis 12:11,17, que este remanente creyente
mantiene la posicidon de un cuerpo testificante durante el periodo de la tribulacion. La animosidad
particular de Satanas se debe al hecho de que ellos "tienen el testimonio de Jesucristo"
(Apo_12:17). El Antiguo Testamento presenta a Israel como testigo de Dios a las naciones de la
tierra. Israel fue infiel a este ministerio. Dios levantara un testigo fiel durante la tribulacién con el
fin de cumplir este propdsito original para esta nacion.

5. La relacion de los 144.000 con el remanente. Al considerar las profecias del Antiguo
Testamento se observd que Dios tiene un remanente dentro del remanente de la nacién. Se cree
que los 144.000 de que se nos habla en Apocalipsis 7 y 14 constituyen una parte especial del
remanente de Israel, separada por un acto soberano de Dios, para que sea un testigo especial
durante el periodo de la tribulacidn. Varias consideraciones son importantes aqui. La primera es en
cuanto a si el nUmero 144.000 se refiere a personas literales o figuradas. Algunos han sostenido
gue éste es un numero representativo para simbolizar una hueste innumerable de Israel que sera
salvada durante la tribulacién. Darby dice: "El niumero . . .es simbdlico; es el numero perfecto de
los que escapan del remanente en Israel. Sélo Dios puede saber el nimero de aquellos que El

sella".41 Scott sostiene el mismo punto cuando escribe: "El niumero de los sellados es desde luego
simbdlico, y simplemente declara que Dios se ha apropiado cierto nimero, completo, sin embargo,

limitado de entre Israel para Si".42 Esto identificaria a los 144.000 con los israelitas salvos en el
periodo de la tribulacion. Se hace claro ahora que muchos de los santos de Israel mueren durante
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la tribulacion (Apo_13:7; Apo 20:4), mientras que estos 144.000 son sellados, evidentemente con
miras de preservarlos durante todo el periodo. Por tanto, el remanente de la nacidn, que esta
sujeto a la muerte, no puede ser el mismo de los 144.000, el cual no esta sujeto a muerte. Estos
se deben considerar como una compaifia separada. Parece que es mejor concluir con Ottman:

"Perder de vista aqui a un Israel literal es tender un manto de oscuridad sobre todo el asunto",43 y
también: "En esta compaiiia sellada de entre las doce tribus, Israel esta, no obstante lo que se

diga al contrario, clara y literalmente ante nosotros".44 Y por cuanto aqui se nos habla de un Israel
literal y de unas tribus literales, seria mejor tomar los numeros también literalmente. Si se
considera estos 144.000 s6lo como una parte del remanente total, la relativa pequefiez del
namero, cuando se compara con el numero de gentiles salvos (Apo 7:9), no crea ningun
problema. Y, si Dios esta separando a éstos como testigos soberanamente designados, épor qué no
debia haber un nimero especifico sefialado?

Se observara que el remanente de Rom 11:26 no se convierte hasta la segunda venida de
Cristo, y los 144.000 estaran ministrando como testigos sellados inmediatamente después que la
iglesia haya sido arrebatada. Parece, pues, que los 144.000 son una parte del remanente de Israel,
pero no todo el remanente. Puede ser que Pablo se esté comparando a si mismo con uno de estos
testigos, cuando habla de él mismo como "un abortivo" (1Co 15:8). Scofield observa:

Gr. to ektromati, "antes del tiempo debido". Pablo piensa aqui de si mismo como de un
israelita cuyo tiempo para nacer de nuevo no habia aun llegado, es decir, en el sentido
nacional (comp. Mat 23:39); de modo que su conversién, debida al aparecimiento del
Sefior en gloria (Hch 9:3-6), era una ilustracién o un ejemplo que simbolizaba la futura
conversion nacional de Israel. Véase Eze 20:35-38; Ose 2:14-17; Zac 12:10-14 a

Zac 13:1-6; Rom 11:25-27.45

Ellos son los testigos apartados de los cuales Pablo fue el prototipo. Y asi como hubo grupos
especificamente enumerados que fueron enviados como testigos durante el ministerio del Sefior
(los 12 y los 70), habra también un grupo especificamente designado y nombrado en este caso.
Surge la cuestién de si los 144.000 de Apocalipsis 7 y 14 son el mismo grupo. Hay algunos
comentaristas que sostienen que son diferentes. Kelly dice del grupo del capitulo catorce:

. .un remanente, no solamente sellado como siervos de Dios (como un grupo similar
sacado de entre las doce tribus de Israel en el capitulo 7), sino conducido a una asociacion
con el Cordero de Sion, esto es, con el real proposito de Dios en su gracia. Estos parecen
ser los sufrientes de Judd, que pasan por una inigualada tribulacion, por la cual no se dice

que pasa el otro remanente.46

Su inferencia es que, por cuanto éstos estan en pie sobre el monte de Sion, tienen que ser de la
tribu de Juda. El sostiene ademas que éstos del capitulo 14 han pasado por la tribulacién y los del
capitulo 7 no. Se sostiene cominmente que los del capitulo 7 estan en la tierra y los otros en el
cielo, con lo cual se identifica al monte de Sion con la ciudad celestial, la nueva Jerusalén. Se dice
que los del capitulo 14 estan identificados con el Cordero, y los del capitulo 7 no. Los del capitulo 7
estan "sellados", pero los del capitulo 14 tienen "el nombre de su Padre escrito en la frente"'. El
tiempo de la aparicion de los dos grupos, se argumenta, es diferente. Sin embargo, no hay nada
decisivo en ninguno de estos argumentos. No hay pruebas de que los del capitulo 14 sean de Juda.
Por cuanto el monte de Sion se toma en sentido literal, éstos no tienen que ser necesariamente de
Juda. Ademas, los del capitulo 14 no deben colocarse necesariamente en el cielo. El "nombre del
Padre", en el capitulo 14, puede ser simplemente una explicacién adicional de lo que es el sello en
el capitulo siete. El hecho de que el grupo del capitulo 14 se mencione sin articulo, verdad que
utilizan algunos como argumento en cuanto a su diversidad, no es factor determinante, porque
como dice Seiss: "La insercién del articulo es innecesaria cuando la identificacién es de otra

manera muy clara.47 Por cuanto es necesario espiritualizar algunas cosas en los dos capitulos para
poder considerar que ellos son dos grupos separados. mientras que la interpretacion literal los
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declararia idénticos, parece mejor considerarlos como un mismo grupo.

En el capitulo 7, los 144.000 son sellados por Dios, separados para un ministerio especial, antes
gue comience la gran tribulacién. Parece que son sellados en los mismos comienzos del periodo de
la tribulacion. Con toda probabilidad, la multitud de los gentiles, que se describe en el pasaje que
sigue (Apo 7:9-17), llega al conocimiento de la salvacion por medio del ministerio de este grupo.
En el capitulo 14, vemos al mismo grupo en la terminacién de la tribulaciéon, cuando se establece el
reino. El Rey, que ha regresado, esta sobre el monte de Sion, como fue predicho de El (Zac 14:4).
A Su regreso, los testigos fieles, habiendo sido redimidos (Apo 14:4) y habiendo testificado
fielmente en medio de la apostasia (Apo_14:4-5), se relnen con El. Son llamados las "primicias
para Dios y para el Cordero" (Apo_14:4). esto es, son los primeros de la cosecha del periodo de la
tribulacion que entraran en el milenio a poblar la tierra milenaria. Los juicios estaran a punto de ser
derramados sobre Babilonia (Apo 14:8), sobre la bestia (Apo 14:9-12). sobre los gentiles
(Apo 14:14-17), y sobre el Israel incrédulo (Apo 14:18-20), pero vemos que estos 144.000 seran
preservados a través de todo lo que la tierra experimenta, de manera que ellos sean las primicias
de ese periodo. Bien resume Stevens:

Parece tanto natural como razonable que esta compaiia de 144.000, que ahora aparece
mas que vencedora, y en pie, trasladada y glorificada... sea la compafiia del mismo nimero
que se introduce en el capitulo 7, una compania escogida de todas las tribus de Israel,
sellada en sus frentes con el nombre de él y el de su Padre y como sus siervos. Fueron
sellados como portadores ejemplares especiales de la fe, y fueron comisionados al comenzar
el periodo del séptimo sello. Ahora bien, en el capitulo 14, parece que esta compania se
presenta otra vez con el regocijo de la recompensa y las alabanzas que les corresponderan
después que su tiempo haya terminado. Es digno de atencién que ni uno solo del nimero

haya fallado.48

6. El destino del remanente. Hablando de los que han sido llevados al Sefior mediante el
ministerio de los 144.000, Juan en Apo 7:15-17 escribe:

Por esto estan delante del trono de Dios, y les sirven dia y noche en su templo; y el que
esta sentado sobre el trono extenderd su tabernaculo sobre ellos.

Ya no tendran hambre ni sed, y el sol no caerd mas sobre ellos, ni calor alguno; Porque el
Cordero que esta en medio del trono los pastoreara, y los guiara a fuentes de aguas de
vida; y Dios enjugara toda lagrima de los ojos de ellos.

Estan "delante del trono" (Apo_14:3). Por tanto, el destino de este remanente es el reino en el
cual reinara Cristo desde el "trono de David". Estas promesas no son celestiales, sino terrenales, y
se cumpliran en el milenio.
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- CAPITULO XVIII b
IV. REMOCION DEL ENDURECIMIENTO DE ISRAEL

Es ensefianza del Nuevo Testamento que la nacién de Israel es una nacién endurecida. No sdlo
gue estan endurecidos espiritualmente porque deliberadamente rechazaron a su Mesias, sino que
un juicio divino ha caido sobre ellos, de manera que la nacion esta endurecida judicialmente. Isaias
predijo esta precisa condicion cuando escribio:

Y dijo: Anda, y di a este pueblo: Oid bien, y no entendais; ved por cierto, mas no comprendais.
Engruesa el corazéon de este pueblo, y agrava sus oidos, y ciega sus ojos, para que no vea con sus
0jos, ni oiga con sus oidos, ni su corazén entienda, ni se convierta, y haya para él sanidad.

Este pasaje se cita en el Nuevo Testamento (Mat 13:14-15; Mar 4:12; Luc 8:10; Jua 12:40;
Hch 28:26-27) para mostrar que la actitud de Israel hacia Cristo condujo al cumplimiento de esta
profecia. Juan explica la incredulidad de la naciéon (Jua 12:37) en base a que "no podian creer,
porque también dijo Isaias: Cego los ojos de ellos, y endurecié su corazén" (Jua 12:39-40). Pablo
aclara que aquello que judicialmente se pronuncié sobre la nacién (Mat 23:38) era el estado
continuo del pueblo, por cuanto él dice:

Pero el entendimiento de ellos se embotd; porque hasta el dia de hoy, cuando leen el
antiguo pacto, les queda el mismo velo no descubierto, el cual por Cristo es quitado. Y aun
hasta el dia de hoy, cuando se lee a Moisés, el velo estd puesto sobre el corazén de
ellos(2Co 3:14-15).

Sin embargo aun aqui se predice que esta condiciéon cambiara, porque Pablo dice: "Pero cuando
se conviertan al Sefior, el velo se quitara" (2Co_3:16).

El pasaje mas largo que trata de este asunto se encuentra en Romanos 11. Pablo indica
(versiculos Rom_11:17-27) que Israel ha sido apartado del lugar de bendicidn para que los gentiles
puedan ser conducidos a ese lugar de bendicidn, del cual Israel ha sido cortado y al cual ellos seran
llevados de nuevo. La ensefianza de Pablo esta en las palabras:

Porque no quiero, hermanos, que ignoréis este misterio, para que no sedis arrogantes en
cuanto a vosotros mismos: que ha acontecido a Israel endurecimiento en parte, hasta que
haya entrado la plenitud de los gentiles (Rom 11:25).

El pasaje revela varios factores importantes con respecto al endurecimiento de Israel.

(1) Este endurecimiento particular es un misterio. Un misterio, segun el uso Escriturario de la
palabra, como se ha visto anteriormente, se refiere a algun programa divino que no podia
conocerse y no se hubiera conocido a menos que hubiera sido revelado a los hombres por Dios. El
hecho de que este endurecimiento es un misterio indica que es una clase de endurecimiento hasta
ahora no revelado. Por lo tanto, debe distinguirse tanto del endurecimiento espiritual, que era la
experiencia de Israel como hijos de Adan, y por tanto, bajo la maldicion del pecado, como del
endurecimiento voluntario, que era la experiencia de Israel al pecar contra la luz revelada. Esta es
una nueva forma de endurecimiento no experimentada hasta ese momento por el hombre. Era el
castigo divino para Israel debido al pecado nacional de rechazar al Mesias (Mat_27:25).
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(2) La naturaleza de este endurecimiento se revela. La palabra pdrdsis (endurecimiento),
literalmente significa cubierto con un callo o una dureza y viene de un verbo que significa cubrir

con una gruesa piel, endurecer cubriendo con un callo.49 Sugiere que la gruesa e impenetrable
cubierta se ha producido debido a los repetidos rechazamientos de la revelacion que fue dada, y
qgue ahora ha llegado a ser la condicién establecida de la nacion.

(3) Pablo dice que este endurecimiento es "en parte". Esto revela el hecho de que el
endurecimiento no es universal de tal modo que ningln judio pueda creer hoy. La posibilidad de
salvacién del individuo existe, aunque la nacion haya sido judicialmente endurecida.

(4) Se notarad que hay un tiempo definido en que el endurecimiento serd quitado de la nacidn.
Pablo dice que "ha acontecido a Israel endurecimiento en parte, hasta ..." Robertson dice que esta

expresion es una "expresion temporal" que significa "hasta el tiempo en que".50 Esto prevé la
remocion del endurecimiento en un tiempo sefialado.

(5) Finalmente, el tiempo de la remocién de este endurecimiento se declara en la frase: "hasta que
haya entrado la plenitud de los gentiles". Sobre esto escribe Walvoord:

. . . queda un problema referente a la terminacion del periodo de la bendicion gentil. En
Lucas 21:24, Cristo se refirido a los "tiempos de los gentiles" y dijo que continuarian hasta
tanto Jerusalén fuese "hollada por los gentiles". La referencia de Lucas es a la dominacion
politica de Jerusalén por los gentiles, que comenzd con la caida de Jerusalén en el tiempo
del cautiverio, y que ha continuado hasta el presente dia. Aunque la terminologia no es
significativa en si misma, por el contexto de los dos pasajes a que se refiere parece indicar
claramente que la expresién "tiempos de los gentiles" tiene relacion con la dominacién
politica de los gentiles, mientras que la expresion "plenitud de los gentiles" tiene relacidon
con la bendicién y oportunidad de los gentiles en la presente edad. Si este analisis es
correcto, los tiempos de los gentiles y la plenitud de los gentiles son dos ideas
completamente diferentes. Los tiempos de los gentiles comenzaron mucho antes de Cristo y
continuaran hasta que Cristo regrese para establecer su reino. La plenitud de los gentiles
comenzd en el Pentecostés y continuara sélo hasta tanto dure la presente era de gracia.
Desde el punto de vista de la escatologia, el punto importante es que la plenitud de los
gentiles llegara a su fin antes que terminen los tiempos de los gentiles ... parece claro que
la plenitud de los gentiles llegara abruptamente a su fin cuando la Iglesia sera arrebatada al

cielo.51

De esa manera Pablo quiere decir que el endurecimiento sera quitado en el momento del traslado
de la Iglesia, cuando el tiempo del privilegio de los gentiles ceda el paso al tiempo cuando Israel
sea restaurado al lugar de bendicion.

Debe observarse que la remocién de este endurecimiento no significa revelacion clara de la
verdad espiritual al individuo. Estara todavia poseido por la dureza de su naturaleza pecaminosa.
Pero si significa que Dios habra restaurado a Israel a una condicién de bendicién junto con los
gentiles. Dios tratara luego con la nacion con la cual El no ha vuelto a tratar desde que rechazaron
al Mesias. Debe observarse, ademas, que la remocién final del endurecimiento, esto es, del
endurecimiento espiritual del cual aun son herederos, no se alcanzard sino hasta el segundo
advenimiento de Cristo (Ro. 11:26-27). La remocion del endurecimiento judicial permitird Israel
escuchar las buenas nuevas del reino (Mat 12:24) que seran proclamadas en aquel dia, de manera
que puedan ser salvos tanto individual como nacionalmente. Se observara que la remocién de este
endurecimiento hard posible la separacién de los 144.000, que seran llamados de entre el
remanente creyente, y el ministerio de Israel a las naciones durante el periodo de tribulacion.

V. LOS DOS TESTIGOS

Una consideracion importante relacionada con la posicion de Israel en la tribulacion se indica en
Apocalipsis 11:3-12, donde se describe el ministerio de los dos testigos. Hay una amplia
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divergencia de opiniones en la interpretacidon de este pasaje.

A. La interpretacion simbdlica. Hay dos puntos principales que resultan de la interpretacion
simbdlica de los dos testigos.
(1) El primero es el punto de vista de que estos dos testigos representan a la iglesia, que sera
arrebatada a mitad del periodo de la tribulacion. Este traslado, de acuerdo con este punto de vista,
ocurre en el versiculo 12. Tal es la posicién de los partidarios del traslado en la mitad de la
tribulacion, que se ha examinado anteriormente.
(2) El segundo es el punto de vista de que los dos testigos representan a todo el remanente del
periodo de la tribulacion?2Este punto se basa en la observacion de que el nimero dos es el nimero
de los testigos y, puesto que los 144.000 son testigos durante ese periodo, tienen que estar
simbdlicamente representados en estos dos. Ambos puntos dependen de un método no literal de
interpretacion.

Hay varias objeciones a estos puntos.
(1) Aunqgue se reconoce que el Apocalipsis efectivamente emplea simbolos, parece un error
tomar todo lo que es revelado alli como simbdlico. El verbo "declaré" de Apo 1:1 : no
significa primariamente "hacer conocer mediante simbolos", sino que mas bien se refiere a
un hecho histérico que tiene alguna significacion espiritual. Las siete "sefiales" del Evangelio
de Juan no eran meros simbolos, sino eventos histdricos reales que tenian una significacion
espiritual. El uso de la palabra declarar no justifica una interpretacion no literal aqui. La
consecuencia con el método literal demanda que aquello que es revelado sea entendido
literalmente, a menos que el texto claramente indique lo contrario como lo hace, por
ejemplo, en Apo 12:3, Apo 12:9.
(2) Por cuanto los otros niumeros de este pasaje se toman literalmente, este nUmero 2 debe
tomarse también literalmente. Los cuarenta y dos meses (Apo 11:2), y los mil doscientos
sesenta dias (Apo_11:3), se toman de una manera literal para que se entienda que
describen la mitad del periodo de la septuagésima semana. No parece haber razones para
no tomar los tres dias y medio (Apo_11:9, Apo 11:11) literalmente. De esa manera, por
cuanto los otros numeros no han sido espiritualizados, el numero dos tampoco debe
espiritualizarse.
(3) Ambos testigos perecen a un mismo tiempo (Apo 11:7), de manera que su testimonio
cesa. Sabemos que el remanente creyente, aunque diezmado por las actividades de la
bestia, continuara durante todo el periodo hasta la venida del Senor. El testimonio continuo
parece ir contra la idea de identificarlos con el remanente.
(4) Mientras una porcion del remanente continle, no habra motivo para regocijarse

(Apo 11:10).

El regocijo viene porque estos testigos en particular han sido muertos. Asi que la conclusion es
gue esto no se refiere al remanente creyente testificante, sino mas bien a dos testigos literales,
gue han sido especialmente apartados por Dios, llamados "mis dos testigos" (Apo 11:3). Asi como
los dos olivos de Zacarias simbolizaban a Zorobabel y Josué, asi los dos olivos (Apo 11:4)
simbolizan a dos individuos literales. Sus milagros, su ministerio, su ascensién, todo parece
identificarlos como hombres individuales.

B. La interpretacion literal. Los literalistas estan divididos en dos clases en la interpretacién de
este asunto. Hay los que sostienen que estos hombres son dos hombres que vivieron
anteriormente y que han sido restaurados a la tierra para este ministerio. Hay también los que
creen que son hombres literales, pero que no pueden ser identificados.

Aquellos que sostienen el punto de vista de que éstos seran hombres que vivieron previamente
sostienen que uno de los dos testigos serd Elias. Hay varias bases sobre las cuales descansa este
punto.

(1) Fue predicho en Mal 3:1-3; Mal 4:5-6 que Elias vendra antes de la segunda venida, para
preparar el camino al Mesias.
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(2) Elias no experimentd la muerte fisica (2Re _2:9-11); asi podria regresar y experimentar la
muerte como sucede con los testigos.

(3) Los testigos tienen la misma senal que le fue dada a Elias con respecto a la lluvia (1Re 17:1;
Apo 11:6).

(4) El periodo de sequia del tiempo de Elias (1Re 17:1) fue de la misma duracién del tiempo de
ministerio de los testigos (Apo 11:3).

(5) Elias fue uno de los dos que aparecieron en la transfiguracion (Mat 17:3) y hablé de aquello
gue todo testigo sefialaria; “su muerte”.

Muchos de los que identifican a Elias como uno de los testigos, identifican al segundo como
Moisés. Se dan varias razones para sostener esta interpretacion

(1) Moisés aparecié con Elias en la transfiguracién (Mat 17:3), cuando se hablé de la
muerte de Cristo.
(2) El ministerio de Moisés de convertir las aguas en sangre (Exo_7:19-20) es el mismo de
los testigos (Apo 11:6).
(3) Deu _18:15-19 requiere la reaparicion de Moisés.
(4) El cuerpo de Moisés fue preservado por Dios, de manera que él pueda ser restaurado
(Deu 34:5-6; Jue 1:9). De esa manera la ley (Moisés) y los profetas (Elias) se uniran para
testificar de Cristo durante el anuncio de la venida del Rey.

Hay varias dificultades en la identificacién de Moisés como uno de los testigos.

(1) La frase "como yo" en Deu 18:15 parece excluir cualquier posibilidad de que Moisés
mismo sea uno de los testigos, por cuanto el profeta no seria Moisés, sino uno como Moisés.
(2) La similitud de los milagros no significa identificacién. Los milagros que Moisés hizo eran
sefiales para Israel. Las sefiales de los testigos seran asimismo sefales para esa nacidn.
Seria algo sorprendente, para aquellos a quienes fueron enviadas las sefales, que Dios
reduplicara esas sefiales que fueron las grandes sefiales a Israel en tiempos pasados.
(3) Aunque la transfiguracion se identifica con la era milenaria (2Pe_1:16-19) en ninguna
parte se identifica con el periodo de la tribulacion ni con el ministerio de los testigos. Por el
hecho de haber aparecido ellos en la transfiguracion, dando a entender que estaran
relacionados con el Sefior en su venida a establecer su reino, no significa que ellos tienen
que ser los testigos.
(4) El cuerpo de Moisés, en la transfiguracién, no era su cuerpo resucitado, por cuanto
Cristo es las primicias de la resurreccion (1Co 15:20-23), ni un cuerpo inmortal; de manera
gue no se puede sostener, en base a Judas 9, que el cuerpo de Moisés fue preservado para
gue pueda regresar a morir.

Otros, que identifican a uno de los testigos como Elias, identifican al segundo como Enoc. Se dan

varias razones para sostener esto.

(1) Enoc fue traspuesto para no ver muerte (Gén 5:24).
(2) Tanto Elias como Enoc habrian sido vestidos de inmortalidad (1Co 15:53) en el
momento de su traslacion, pero Cristo es el Unico que tiene ahora inmortalidad (1Ti 6:16).
Por lo tanto estos dos fueron preservados sin experimentar inmortalidad para que pudiesen
regresar a morir.
(3) Enoc fue un profeta de juicio, como lo fue Elias (Jue 1:14-15) y esto corresponde con el
ministerio de los dos testigos, por cuanto ellos profetizan con la sefal de juicio —cilicio—
(Apo_11:3).
(4) En Apo 11:4, las palabras "en pie" sugieren que ya ellos estaban alli en los dias de
Juan, y que tienen que ser dos personas que ya han sido trasladadas. Por tanto, se
sostiene, solo Elias y Enoc podrian llenar estos requisitos.

Parece haber varios argumentos contra la identificacion de Enoc como uno de estos testigos.
(1) Es un hecho declarado que Enoc fue traspuesto "para no ver Muerte" (Heb 11:5). En
vista de esto, dificilmente se podria declarar que él regresaria para morir.
(2) Parece que el profeta antediluviano no seria enviado en un tiempo en que Dios estara
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tratando con Israel.

(3) La posicion de Enoc y Elias en la traslacion no difiere de la de los santos del Antiguo
Testamento que estan delante de Dios mediante la muerte fisica. Sus medios de entrada
difirieron, pero no su posicién al entrar. De aqui que el hecho de haber sido arrebatados no
requiere una diferencia de estado, ni hace necesario que regresen para morir.

(4) Los testigos tienen cuerpos mortales y estan sujetos a la muerte. Elias y Moisés, en el
monte de la transfiguracion, evidentemente no tenian cuerpos mortales, por cuanto
"aparecieron rodeados de gloria" (Luc 9:31). Es casi imposible que se les dote de cuerpos
mortales otra vez.

English llega a una conclusién con respecto a estos puntos, cuando dice:

Si se pudiera decir con seguridad que los dos testigos deben identificarse como personajes que
aparecieron sobre la tierra en los tiempos del Antiguo Testamento, entonces tendriamos que llegar
a la conclusién, creo yo, de que ellos son Elias y Moisés; el primero, porque se menciona que
vendra otra vez, y el ultimo, por su asociacion con Elias en el monte de la Transfiguracién, debido a
la naturaleza de su testimonio, y porque él simboliza la ley como Elias representa a los profetas.

Asi ambos dan testimonio de la venida del Sefior en gloria.33

Hay los que sostienen, debido a las dificultades implicadas y al silencio de la Escritura sobre su
identificacidon, que los dos testigos no pueden ser identificados. English es representante de este
grupo cuando escribe:

. .estos dos testigos no pueden ser identificados, pero. . . apareceran simplemente con el
espiritu y el poder de Elias... Los dos testigos han de tener cuerpos mortales y, aunque es
posible para Dios, para quien todas las cosas son posibles, enviar otra vez a la tierra a
aquellos que hace mucho tiempo se han ido para estar con el Sefior, no tenemos
precedentes o palabras escriturarias de tal reaparicion de los hombres. Si, Lazaro y el hijo
de la viuda de Sarepta, y otros tenian cuerpos mortales cuando fueron levantados de entre
los muertos; pero su fallecimiento fue s6lo una experiencia temporal, y permitida para que
Dios pudiese ser glorificado mediante el poder milagroso de su Hijo (o de su profeta) en la
resurrecciéon. La reaparicién de nuestro Sefior después que resucitd de entre los muertos fue
en su cuerpo glorificado, y como ya hemos indicado, Moisés y Elias, en el monte de la
Transfiguracion, "aparecieron rodeados de gloria" (Luc 9:31), esto es, en cuerpos
glorificados para esa ocasion... Por esto concluimos que los dos testigos no pueden ser
identificados, sino mas bien que ellos cumpliran un destino que Juan el Bautista hubiera

cumplido si el corazén de Israel hubiera sido receptivo.34

Parece mejor concluir diciendo que la identidad de estos hombres es incierta. Con toda
probabilidad, no son hombres que vivieron antes y han sido restaurados, sino que son dos hombres
que surgen como un testimonio especial, a quienes les es dado el poder de hacer milagros. Su
ministerio es de juicio, como lo indican sus vestidos de cilicio. Seran muertos por la bestia
(Apo 13:1-10). Con respecto al tiempo de su muerte el mismo autor dice:

Una aritmética mental revela rapidamente que el periodo de la profecia confiada a estos
dos testigos, mil doscientos sesenta dias, es de tres afios y medio de duracién. ¢En cual
mitad de la Tribulacién, pues, profetizaran estos testigos? ¢O no estaria limitado su
testimonio a cualquiera de las dos mitades de los siete afios, sino que iria de una mitad a la
otra? Yo no creo que podemos ser dogmaticos acerca de esto. Segun cierta ldgica, uno se
inclina a pensar en el argumento de que su testimonio serd dado durante la primera mitad
de la semana profética de Daniel, y de que su martirio sera el primer acto de persecucion de
la bestia, después que rompa su pacto con los judios (Dan 9:27). Su ministerio sera
asistido de poder sobre sus enemigos, mientras que, de acuerdo con Dan 7:21, el pequefio
cuerno (el cual es esta bestia) hara guerra contra los santos y los vencerd, y esto sera en la
tltima mitad de la semana. Por otra parte, en Apo 11:2 los cuarenta y dos meses
indudablemente se refieren a la segunda mitad de la tribulacién, y el periodo de testimonio
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de los dos testigos parece estar sincronizado con ella. Ademads, su testimonio esta
registrado precisamente antes del toque de la séptima trompeta, y este evento nos lleva
justamente al reino milenario. Pero el periodo exacto en que ocurrira el testimonio no es de
importancia para los creyentes de esta edad —sera en el tiempo de Dios, eso si lo sabemos,

y ese serd el tiempo apropiado—.35
VI. ¢VENDRA ELIAS OTRA VEZ?

Una cuestion que esta unida a la discusién anterior es la relacionada con Elias, si vino ya, si
vendra literalmente otra vez, o si vendra uno con el espiritu y poder de Elias aunque no el mismo
profeta. Esto es importante por si mismo y por su implicacion en la identidad de los testigos.

A. Elias no vendra otra vez. Hay una interpretacion que dice que en Juan el Bautista se cumplié

todo lo que fue predicho acerca del precursor y que Elias no vendra otra vez.56 Hay varios
argumentos esenciales sobre los cuales descansa esta posicion.
(1) Se cita como prueba el principio de los vacios establecidos en la Escritura. De acuerdo
con este punto, Malaquias vio dos eventos grandemente separados en su profecia (Mal 4:5-
6), pero los tratd como uno. Asi pudo cumplirse en Juan la primera parte en la primera
venida de Cristo aunque lo restante debe esperar la segunda venida de Cristo para su
cumplimiento.
(2) Se dijo que Elias vendria "antes que venga el dia de Jehova, grande y terrible"
(Mal_4:5). Asi que debe decirse que Juan fue Elias, de otra manera, Elias debia venir antes
del periodo de la tribulacién, cosa que destruiria la doctrina de la inminencia.
(3) Mateo 24 y 25, que resefian el programa para Israel en el periodo de la tribulacién, no
se refieren al ministerio de Elias en ese tiempo.
(4) El ministerio de los dos testigos es un ministerio de juicio, mientras que el de Elias es un
ministerio para "hacer volver los corazones", asi que la cronologia de Apocalipsis 4-19 no
hace mencién a un ministerio como el de Elias.
(5) Cristo claramente declara en Mat 11:14 y Mat 17:12 que Juan era el Elias de la
profecia.

En respuesta a estos argumentos se puede decir:
(1) El principio de los vacios es claramente reconocido, pero, aunque puede haber un vacio
alli, no tiene que haberlo necesariamente. Este es un acomodo para sostener esta posicion.
(2) Es verdad que Elias vendria "antes que venga el dia de Jehova, grande y terrible"
(Mal 4:5). Debe notarse, sin embargo, que el dia de Jehova puede referirse a todo el
periodo que encierra esa expresidn, esto es desde el principio de la septuagésima semana
de Daniel hasta la era milenaria; o puede referirse a cualquiera de los eventos de ese
periodo con ese nombre. Por tanto, no es necesario sostener que Elias aparecera durante la
era de la Iglesia, porque él vendra "antes" del dia de Jehova. Esto podria tener relacion con
su aparicion antes que los terribles juicios desciendan, justamente antes de la segunda
venida, que es un evento del dia de Jehova y en conexién con ella. En verdad, los adjetivos
descriptivos, grande y terrible, parecen relacionar esta profecia con esa precisa experiencia.
(3) Debe notarse que muchos eventos importantes se omiten en la cronologia de Mateo,
que tienen que completarse por medio de otras porciones de la Escritura y, por lo tanto, la
omision no hace que tal ministerio sea imposible.
(4) Con todo lo completo que es el Apocalipsis, hay eventos del Antiguo Testamento que no
estan incluidos en él; y este ministerio no tiene por qué negarse debido a la omision. El
hecho de que los testigos anuncien juicio no elimina la posibilidad de unir a él un mensaje
de gracia.
(5) La declaracién del Serior de que Juan era Elias fue una declaracion basada en la
contingencia. Juan era Elias "si queréis recibirlo" (Mat 11:14). El Sefor indicaba que si ellos
recibian el reino ofrecido, Juan seria el llamado a hacer la obra de Elias. Pero ellos
rechazaron esta oferta (Mat_17:12) y, por lo tanto, Juan queda excluido de ser el que habia
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de cumplir la profecia.

B. Elias vendra personalmente y ministrara otra vez. El segundo punto de vista mayor es la
interpretacion de que Juan no cumplié la profecia, y que el Sefior predijo un ministerio futuro para
Elias (Mat 17:11). Por lo tanto, Elias tiene que venir y ministrar otra vez. Este punto tiene varios
argumentos que se presentan para sostenerlo.
(1) En Luc 1:17 no se identifica a Juan con Elias, sino como uno que "ird delante de él con
el espiritu y el poder de Elias", con lo cual se indica que Juan no era un Elias literal, y que,
por lo tanto, Elias el literal aun tenia que venir.
(2) Juan negd que él era Elias (Jua_1:21).
(3) En Mat_17:11 la palabra "viene" esta en presente, pero por cuanto esta acoplada con la
palabra "restaurara", que esta en futuro, tiene que interpretarse como un presente futuro,
de manera que el Sefnor esta indicando un ministerio futuro de Elias.
(4) Las semejanzas de los ministerios de los testigos de Apocalipsis 11 con el ministerio de
Elias sugiere un futuro regreso de Elias.
(5) El argumento histérico se usa a veces para indicar que devotos judios todavia estan
esperando a Elias en cumplimiento de la profecia.
(6) Por cuanto Juan no restaurd todas las cosas, tiene que venir uno que si las restaure.

En base al método literal de interpretacion de las Escrituras, estos argumentos parecen tener
peso y establecen el hecho de que Elias debe venir otra vez. Parece haber, sin embargo, una
consideracion que se opone a esto. En Luc 1:17 se declara que Juan vino "con el espiritu y el
poder de Elias". Cuando el Sefior dijo: "Y si queréis recibirlo, él es aquel Elias que habia de venir"
(Mat 11:14); y "Que Elias ya vino, y no le conocieron, sino que hicieron con él todo lo que
quisieron" (Mat 17:12) estaba senalando a uno que habia venido, no un Elias literal, sino uno que
habia venido con el espiritu y el poder de Elias, y de esta manera cumplié la profecia. Los
discipulos entendieron claramente que el Sefior estaba refiriéndose a Juan en esta identificacion
(Mat_17:13). Cristo declaré que Juan vendria a ser Elias solo en base a la recepcidon del Mesias y
su reino por parte de Israel (Mat 11:14); y si Juan llegd a ser el Elias predicho, eso estaba basado
en la contingencia. Es cierto que si Juan era el que habia de cumplir la profecia o no, dependia de
si Israel recibia o rechazaba el reino ofrecido, pero la actitud hacia el reino no cambid la persona de
Juan. El no era ni podia ser el Elias literal en ninguna circunstancia, y la recepcién del reino no
podia hacerlo tal. El fue uno que pudo haber cumplido la profecia, porque la profecia la interpreté
el Senor como cumplida, no en el Elias literal, sino en uno que vino con el espiritu y el poder de
Elias. Si el Elias literal tenia que aparecer, Cristo no hubiera podido hacer una oferta bona fide del
reino, por cuanto Elias tenia que venir literalmente, y Juan no pudo haber cumplido ese requisito.
Pero si uno que vino con el espiritu y el poder de Elias cumplié los requerimientos, entonces podia
hacerse una oferta genuina del reino. En base a las palabras del Sefor, se concluye diciendo que
Elias no necesita aparecer personalmente, aunque vendra uno que cumplird este ministerio
(Mat _17:12).

C. Vendra uno con el espiritu y el poder de Elias. El tercer punto de vista mayor es que las
profecias no se cumplieron en Juan y esperan un cumplimiento futuro; pero, por cuanto no se
requiere que Elias las cumpla personalmente, vendra uno con su espiritu y con su poder para
cumplir aquello que fue predicho (Mal 4:5-6; Mat 17:10-11). Sobre esta cuestion escribe English:

.. .después de la transfiguracion, los discipulos le hicieron al Sefior una pregunta acerca de
su venida con poder y gloria: "éPor qué, pues, dicen los escribas que es necesario que Elias
venga primero? " A esto nuestro Sefior respondio: "A la verdad, Elias viene primero, y
restaurara todas las cosas" (Mat 17:10-11). Si no hubiesen otras referencias con respecto a
la venida de Elias, estariamos obligados a llegar a la conclusion de que él debe ser uno de
los dos testigos de Apocalipsis 11. Pero veamos. Un tiempo antes de la transfiguracién, Juan
el Bautista, que estaba en prision, envid a dos de sus discipulos a preguntar al Sefior Jesus
si El era el Mesias, o si esperarian a otro. Nuestro Sefior le envid un mensaje a Juan,
llamandole la atencion sobre su ministerio milagroso como testimonio suficiente de que El
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era Aquel de quien escribieron los profetas; y luego hablé a las multitudes de la grandeza de
Juan, y de que el Bautista era en realidad el mensajero de quien hablé Malaquias (Mal 3:1).
Y luego el Senor agregd: "Porque todos los profetas y la ley profetizaron hasta Juan. Y si
queréis recibirlo, él es aquel Elias que habia de venir" (Mat 11:13-14). ¢Qué quiso decir? El
les decia esto: que si Israel hubiera estado listo y dispuesto a recibirlo a El, entonces, El
hubiera establecido el Reino que les habia ofrecido, y que en ese caso, el ministerio de Juan
hubiera sido el cumplimiento del Elias profético. Parece, por lo tanto, que la profecia de
Malaquias se refiere a uno que vendria con el espiritu y el poder de Elias (como dice
Luc 1:17), y que no seria necesario que fuera el mismo Elias, literalmente. Nuestro Sefior
nos dio otra indicacidon en la conversacién con sus discipulos a la cual ya nos hemos
referido, que tuvo lugar después de la transfiguracion, porque cuando El les asegurd que
Elias en verdad vendria, agregd: "Mas os digo que Elias ya vino, y no le conocieron", y
leemos: "Entonces los discipulos comprendieron que les habia hablado de Juan el Bautista"
(Mat 17:12-13). Parece que la Palabra de Dios indica claramente que el que ha de venir

sera un Elias virtual en vez de uno literal.57

Como esto se relaciona con el problema de los dos testigos, English concluye diciendo:

... si Juan el Bautista pudo haber sido Elias, en caso de que Israel hubiera estado dispuesto
a recibirlo (Mat 11:13-14), entonces los que testifiquen en aquel dia futuro, y que vengan
con el espiritu y el poder de Elias, podran con seguridad cumplir las profecias de Malaquias y

las de nuestro Sefior (Mal 4:5 ; Mat 17:10-11).58

Por cuanto Juan no pudo haber cumplido las profecias, ya que Israel rechazé el reino ofrecido, no
parece posible asegurar que la profecia de Mal 4:5-6 se ha cumplido. El hecho de que Juan pudo
haberla cumplido, aun cuando él no era personalmente Elias, parece indicar que no es necesario
que Elias venga personalmente a cumplir las profecias. Durante el periodo que precede a la
segunda venida, y antes del derramamiento de los juicios sobre la tierra, habrd un ministerio de
uno que vendra con el espiritu y el poder de Elias, que cumplira esta profecia.
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CAPITULO XIX ;
LOS GENTILES EN LA TRIBULACION

Hay un programa divino para las naciones gentiles que ha de cumplirse en el periodo de la
tribulacion. Una gran parte de la profecia estd dedicada a este asunto, que debe desarrollarse para
tener un cuadro claro de los eventos de la tribulacién.

I. LA TRIBULACION Y LOS "TIEMPOS DE LOS GENTILES"

El periodo de tiempo Ilamado por el Sefior los "tiempos de los gentiles" en Luc 21:24, donde El
dice: "Jerusalén sera hollada por los gentiles, hasta que los tiempos de los gentiles se cumplan", es

uno de los importantes periodos de tiempo en las Escrituras proféticas.1 La relacion de Israel con
la tribulacidon se ha estudiado. Consideraremos ahora los eventos relacionados con los gentiles,
dirigiremos la atencién a los "tiempos de los gentiles".

A. El programa para los gentiles. Dios tiene un programa para las naciones gentiles, conducente
a su salvacién y bendicion en el milenio. El programa ha sido resefiado como sigue:

1. La primera predicaciéon gentil. Una profecia de gran alcance fue hecha por Noé con
relacién al caracter que se manifestaria en cada uno de sus tres hijos como progenitores de
las razas que habian de repoblar la tierra (Gén 9:25-27). . .

2. Los juicios sobre las naciones limitrofes con Israel. . . Estas predicciones estan
expuestas en varias porciones del Antiguo Testamento, por ejemplo: Babilonia y Caldea
(Isa 13:1-22; Isa 14:18-27; Jer. 50:1-51:64), Moab (Isa 15:1-9; Isa 16:1-14; Jer 48:1-
47), Damasco (Isa 17:1-14; Jer 49:23-27), Egipto (Isa 19:1-25 ,Jer 46:2-28), Sidén y
Tiro (Isa_23:1-18; Jer 47:1-7), Edom (Jer_49:7-22), Amédn (Jer_49:1-6), Elam (Jer_49:34-
39).

3. Los tiempos de los gentiles. En contraste con los tiempos y las sazones, término que se
refiere al trato divino con Israel (comp. Hch 1:7; 1Ts 5:1), esta la expresién los tiempos de
los gentiles, que se relaciona con el trato divino con los gentiles. Este altimo término. .
.sefala el periodo en que Jerusalén estara bajo el sefiorio de los gentiles. . . Los tiempos de
los gentiles se cuentan en una duracidon de aproximadamente 560 anos. . . Este periodo es
interrumpido, sin embargo, por la era intermedia de la Iglesia, la cual, siendo indefinida en
cuanto a duracion, sirve para introducir el elemento indefinido en la duracion del periodo de
los tiempos de los gentiles. No obstante, es claro que los tiempos de los gentiles se estan
cumpliendo ahora, aparte de los siete afios que se experimentaran inmediatamente después
de la remocion de la Iglesia, evento que cerrara este periodo intermedio.

4, Sucesion de las monarquias . . . Cuatro potencias mundiales fueron previstas por
Daniel: Babilonia, Medo-Persia, Grecia y Roma. Estas, segun fueron previstas por el profeta,
habian de dominar durante los tiempos de los gentiles y terminarian con la gloriosa venida
de Cristo, cuando el reino mesianico sustituya todo gobierno y autoridad humanos.. .

5. El Juicio de las naciones gentiles . . . este singular evento ... es previsto
completamente en el Antiguo Testamento (comp. Sal 2:1-10; Isa 63:1-6; Joe 3:2-16;
Sof 3:8; Zac 14:1-3).

6. Las naciones gentiles y el lago de fuego. La destrucciéon de las naciones gentiles
oponentes se predice también en el Antiguo Testamento, pero Cristo mismo -su Juez— ha
declarado su verdadero destino (Mat 25:41).

7. Las naciones gentiles y el reino ... la profecia prevé la parte que los gentiles tendran en
el reino de Israel (comp. Isa_11:10; Isa 42:1, Isa 42:6; Isa 49:6, Isa 49:22; Capitulos
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Isa 60:1-22, Isa 62:1-12 y Isa 63:1-19) . . . Una revelacion posterior (Mat 25:31-40)
asegura la entrada de los gentiles al reino por autoridad del Rey y conforme fue

predeterminado por el Padre desde la fundacion del mundo.2

B. Duracion de los "tiempos de los gentiles". Los "tiempos de los gentiles" han sido definidos por
el Sefior como ese periodo de tiempo en que Jerusalén esté bajo el dominio de la autoridad gentil
(Luc 21:24). Este periodo comenzd con el cautiverio babilénico, cuando Jerusalén cayé en manos
de los gentiles. Ha continuado hasta los tiempos presentes y continuara durante todo el periodo de
la tribulacién, era en la cual las potencias gentiles serdn juzgadas. El dominio de los gentiles
terminara con la segunda venida del Mesias a la tierra. Scofield define los limites del tiempo asi:

Los tiempos de los gentiles representan el largo periodo que comienza con la cautividad
babildnica de Judd, bajo Nabucodonosor, y termina con la destruccion del poder mundial de
los gentiles por la piedra cortada no con mano(Dan 2:34-35, Dan_2:44), es decir, la venida
del Sefior en gloria (Apo 19:11-21). Hasta ese tiempo Jerusalén continuara politicamente

bajo el poder gentil (Luc 21:24).3

C. El curso de los "tiempos de los gentiles". La descripcién mas completa del periodo se nos da
en el libro del profeta Daniel. Dennett escribe:

Lo que tenemos en Daniel es ... el curso y el caracter de los poderes gentiles, desde la
destruccion de Jerusalén hasta la aparicion de Cristo, junto con la posicion del remanente, y
los sufrimientos del pueblo judio, mientras los gentiles posean el dominio, hasta que al fin
Dios, en su fidelidad se interpone, cumpliendo sus propdsitos y, para su propia gloria, actla

para rescate y bendicién de su pueblo terrenal elegido.4

1. La primera resefia profética del curso de este periodo se nos da en Daniel 2, donde, por medio
de la gran imagen, se resefan los imperios sucesivos que ejercerian dominio sobre Jerusalén. De
esto Chafer escribe:

Cinco dominios mundiales en sucesion se prevén: cuatro de éstos estan representados por
las partes de la imagen, y el quinto es el que surgira sobre las ruinas de los cuatro cuando
caigan los juicios de Dios. El quinto es caracteristico de lo que ha de ser establecido por el
Dios de los cielos, y es eterno en su duracién. El primero, Babilonia que fue la cabeza de
oro, ya estaba en el cénit de su poder cuando Daniel dio la interpretacion. El segundo era
Media—Persia, reino en el cual vivid y participd6 Daniel. El tercer dominio fue Grecia, con
Alejandro; y el cuarto fue Roma, que estaba en su mas completo desarrollo en el tiempo en
que Cristo estuvo aqui en la tierra. Es este el reino de hierro que se une en su forma final en
pies de hierro y de barro. Es en el tiempo de los pies de hierro y de barro cuando la Piedra

desmenuzadora hiere la imagen.5

2. La segunda resefia profética del curso de este periodo se nos proporciona en Daniel 7.
Mientras en Daniel 2, el curso de los imperios del mundo se ve desde una perspectiva del hombre,
en Daniel 7, el mismo curso de los imperios se ve desde el punto de vista divino, segun el cual se
ven los imperios, nho como una gloriosa imagen atractiva, sino como cuatro bestias salvajes y
voraces, que devoran y destruyen todo lo que esta delante de ellas; y por consiguiente, son dignas
de juicio. Gaebelein explica este pasaje cuando escribe:

El oro de la imagen del sueno, y la primera bestia, representan el imperio babilénico. Al
principio era un ledn con alas, pero éstas le fueron arrancadas; perdié su fuerza y aunque
tenia un corazén de hombre aun era una bestia...

El oso representa al imperio medo—persa, el imperio representado en la imagen por el
pecho y los brazos de plata. Tiene un costado alzado, porque el elemento persa es mas
fuerte que el medo. El oso tiene tres costillas en su boca, porque Susa, Lidia y Asia Menor
fueron conquistadas por esta potencia ...
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El leopardo, con cuatro alas y cuatro cabezas, es la imagen del imperio greco-macedonio,
que corresponde a los muslos de bronce de la imagen de Nabucodonosor. Las cuatro alas
denotan su rapidez, las cuatro cabezas la division de este imperio en los reinos de Siria,
Egipto, Macedonia y Asia Menor . . . llamamos la atencién al hecho de que en la seleccién de
las bestias para representar las potencias del mundo que dominarian durante los tiempos de
los gentiles, Dios nos dice que su caracter moral es bestial. El ledn devora, el oso tritura, el
leopardo salta sobre su presa.

... luego tenemos el cuarto imperio del mundo, el de hierro: Roma. Es descrito como
ninguno de los otros. Es temible, terrible, sumamente fuerte; tiene grandes dientes de
hierro. Devora, desmenuza, huella con sus pies. Tiene diez cuernos y en medio de ellos se
levanta un pequefio cuerno con ojos como de hombre, y una boca que habla grandes

COSBS.6

De esa manera, la Escritura revela que desde el tiempo de Daniel hasta el tiempo en que a
Jerusalén se le dara libertad del dominio de los gentiles, en el tiempo de la segunda venida de
Cristo, habra cuatro grandes imperios que se levantaran y caeran.

3. Los ultimos siete afios de "los tiempos y las sazones" designados para Israel también seran los
ultimos siete afios de los tiempos de los gentiles, ya que el fin de los dos programas es simultaneo,
de acuerdo con la profecia de Dan 9:24-27. El periodo de la tribulacion debe ser, por tanto, la
época final del desarrollo del programa, dentro de los tiempos de los gentiles. Asi el programa
resefiado para los gentiles tendra una influencia importante sobre el programa escatoldgico.

Segun los capitulos de Daniel a los cuales se acaba de hacer referencia, sucederan los siguientes
eventos:

(1) Tiene que haber una reconcentracién de naciones que constituya la forma final del cuarto
imperio mundial. Este imperio es el que sera herido por la "piedra" (Dan_2:35); se formara de diez
partes diferentes (Dan 2:33; Dan 7:7); tendra una cabeza que derrocara a tres de los jefes de
estados existentes en el momento cuando ésta ascienda (Dan 7:8).

(2) La cabeza de este imperio serd un blasfemo (Dan 7:8, Dan 7:25), un perseguidor de los
santos (Dan_7:25), que continuara durante tres afios y medio como enemigo especial de Dios y del
programa de Dios para Israel.

(3) La cabeza del imperio hard un pacto con Israel para restaurar su soberania (Dan 9:27),
pacto que sera quebrantado (Dan 9:27).

(4) Este lider invadira a Palestina (Dan_11:41) y establecera su cuartel general alli (Dan_11:45).

(5) Sera juzgado al regreso del Sefior (Dan _7:11, Dan 7:26).

(6) La destruccion de este lider y sus huestes rescatara a Jerusalén del dominio gentil
(Dan 7:18, Dan 7:22, Dan 7:27).

(7) Esta liberacion tendra lugar a la segunda venida del Mesias (Dan 7:13; Dan 2:35).

II. FORMA FINAL DEL PODER GENTIL MUNDIAL

Hay varios pasajes importantes de la Escritura que tienen una implicacion importante sobre la
cuestion de la forma final del poder gentil mundial.

A. Daniel 2. En la descripcion de los tiempos de los gentiles que se da en Daniel 2, el profeta
trata de una manera general de los cuatro imperios sucesivos que mantendran dominio sobre
Palestina, pero cuando trata acerca del fin de ese poder gentil mundial es muy especifico. El
escribe:

Y el cuarto reino serd fuerte como hierro; y como el hierro desmenuza y rompe todas las
cosas, desmenuzard y quebrantara todo. Y lo que viste de los pies y los dedos, en parte de
barro cocido de alfarero y en parte de hierro, serd un reino dividido; mas habra en él algo
de la fuerza del hierro, asi como viste hierro mezclado con barro cocido. Y por ser los dedos
de los pies en parte de hierro y en parte de barro cocido, el reino sera en parte fuerte, y en
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parte fragil. Asi como viste el hierro mezclado con barro, se mezclaran por medio de
alianzas humanas; pero no se uniran el uno con el otro, como el hierro no se mezcla con el
barro. Y en los dias de estos reyes el Dios del cielo levantara un reino que no sera jamas

destruido . .. (Dan_2:40-44)7

En estos versiculos deben observarse varios rasgos importantes con respecto a la forma final del
poder gentil.

(1) La forma final del poder gentil es una consecuencia y un desarrollo final del cuarto gran
imperio, el romano. Esta forma final estd representada por los pies y los diez dedos (Dan 2:41-
42).

(2) La forma final de este poder estda marcada por la divisién (Dan 2:41). Tal es la significacion
del énfasis en los diez dedos y en el barro y el hierro. Tregelles escribe:

Asi vemos a este cuarto imperio que se coloca delante de nosotros, en un tiempo en que
esta en una condicién dividida y, por lo tanto, degradado. El nimero de dedos de los pies
parece implicar una division en diez partes. Esto podria tomarse como una insinuacién que
se nos da aqui, aunque la declaracion mas especifica del hecho no se nos hace hasta mas
adelante en este libro. Este reino es entonces dividido en partes, las cuales, como veremos

en otras porciones de la Escritura (especialmente en el capitulo 7), son exactamente diez.8

(3) La forma final del poder gentil se caracteriza por una federacion de lo que es débil y lo que es
fuerte, autocracia y democracia, el hierro y el barro (Dan_2:42). observa:

Existird, antes que termine la era, la mas notable unién de dos condiciones
aparentemente contradictorias —una cabeza universal de imperio, y reinos separados
independientes ademads, cada uno de los cuales tendra su propio rey; pero un solo hombre
sera el emperador sobre estos reyes. Hasta tanto llegue ese momento, todo esfuerzo para
unir los diferentes reinos bajo una cabeza serd un fracaso total. Aldn entonces no se
fusionaran en un solo reino, sino que cada reino independiente tendra su propio rey, aunque
todos sujetos a una cabeza. Dios ha dicho que seran divididos. Esto es entonces lo que se
nos indica aqui. "No se uniran el uno con el otro, como el hierro no se mezcla con el barro".
Y si ha habido alguna vez una porcién del mundo que haya representado este sistema
incoherente de reinos, esa es la Europa moderna. Mientras predominé el hierro, hubo un
solo imperio; pero luego vino el barro, o material extrano. En virtud del hierro habra una

monarquia universal, mientras que en virtud del barro habra reinos separados.9

Por cuanto la mezcla del hierro y el barro no es una mezcla natural, pareceria sugerir que la
federacién no se efectuara por la fuerza, de otro modo esta condicion no continuaria. Pero se
efectuara por consentimiento mutuo, de manera que cada miembro de la alianza retenga su propia
identidad. Esto esta en armonia con Apo 17:13.

(4) Esta condicion final dividida no es realmente histérica sino aun profética. Estos reyes
(Dan_2:44) no entraran en existencia hasta el tiempo en que la "piedra . . . cortada del monte, no
con mano" (Dan_2:45) aparezca. Ironside dice:

Los comentaristas generalmente nos dicen que la condicién de los diez dedos del imperio
se alcanzo en los siglos quinto y sexto, cuando los barbaros del Norte invadieron el imperio
romano, y fue dividido en algo asi como diez reinos diferentes. Se ha hecho un nimero de
listas diferentes, de diez reinos cada uno; pero pocos escritores concuerdan en cuanto a las
verdaderas divisiones. Una cosa que todos parecen haber pasado por alto: los diez reinos
han de existird un mismo tiempo, no a lo largo de un periodo de varios siglos, y todos han
de formar una confederacion. No hay nada en la historia pasada de los reinos de Europa que
corresponda a esto. Estos paises eran generalmente enemigos guerreros; cada uno buscaba
la destruccidn de los otros. Rechazamos completamente, por lo tanto, esta interpretacion de

los diez dedos.10
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Seria mejor considerar este imperio romano como un desarrollo continuo desde la forma que
tuvo en el tiempo de la primera venida de Cristo hasta su forma final en la segunda venida de
Cristo.

La afirmaciéon de la existencia continua del imperio romano podria parecer dura, pero los
hechos la confirman completamente. Dificilmente capta el estudiante de diez historias
medievales esa Unica clave, sin la cual la historia medieval es simplemente un caos
ininteligible. Mientras se le ensene a la gente que el imperio llegd a su fin en el afio 476,
sera completamente imposible un verdadero entendimiento de los siguientes mil afos.
Ninguno podra entender ni la politica ni la literatura de todo ese periodo, a menos que
constantemente tenga en mente que, en las ideas de los hombres de aquel tiempo, el
imperio romano, el imperio de Augusto, de Constantino y de Justiniano, no era cosa pasada,

sino algo presente.11

Pareceria, pues, que el problema no es tanto el renacimiento del imperio, sino la refundicion de
la esfera continua de poder en su forma final de diez dedos.

B. Daniel 7. El segundo gran pasaje que trata de la ultima forma del poder gentil mundial se
encuentra en Daniel 7, donde el curso de ese poder se manifiesta por medio de las cuatro bestias
voraces. Con respecto al fin del poder gentil mundial, Daniel revela varias cosas en esta profecia.

(1) Como en la profecia anterior, se revela que la forma final del poder gentil ha de existir en una
union de diez reyes y sus reinos (Dan 7:7). La cosa singular de esta cuarta bestia no es su fuerza,
ni su ferocidad, ni el hecho de haber destruido todas las demas bestias que precedieron, sino que
tiene diez cuernos.

(2) Estos cuernos serian la forma final del imperio. Kelly dice:

la peculiaridad del romano es que tiene diez cuernos. Sin embargo, no debemos
esperar el desarrollo mismo de la historia en esta visidn. Si éste hubiera sido el caso, es
claro que los diez cuernos no se hubieran visto en la bestia romana, cuando se encontré por
primera vez ante los ojos del profeta. En efecto, no fue sino hasta centenares de afios
después que Roma existié como imperio, cuando tuvo mas de un gobernante. El Espiritu de
Dios trae, claramente a primer plano los rasgos que se encontraran al final, y no al

principio.]-2

Es claro, segin Dan 7:24, que estos diez reyes son las cabezas de diez reinos que surgen del
cuarto gran reino mundial. El hecho de que los diez surgen "de aquel" cuarto reino parece sugerir
gue no se considera que éste haya dejado de existir, para resucitar otra vez; sino mas bien, que ha
continuado en alguna forma hasta que la condicion de los diez cuernos se consolide. Young lo
presenta de la siguiente manera:

Los diez cuernos aparecen sobre la bestia que estaba viva ... La bestia no muere y vuelve
a la vida otra vez con sus diez cuernos. Mas bien, estos cuernos nacen de la bestia que vive.
Ellos representan, por lo tanto, una segunda fase en su historia, y no una forma revivida de

la existencia de la bestia.13
(3) De entre esos diez reinos surgira un individuo que tendra control sobre todo el dominio de los
diez reyes (Dan 7:8, Dan 7:24; Apo 13:1-10; Apo 17:13). Al ganar autoridad, tres de los diez
reyes seran derrocados.
(4) Esta autoridad final sobre el imperio sera ejercida por uno que se caracteriza por la blasfemia,
el odio al pueblo de Dios, el desprecio a la ley y al orden establecidos, y continuara por tres afios y
medio (Dan 7:26).
(5) Esta forma final de poder tendra influencia mundial (Dan_7:23).

C. Apo_13:1-3. En este pasaje, Juan continda la linea de revelaciéon con respecto a la forma final
del poder gentil. Hay varias observaciones que hacer.
(1) Como se ha revelado anteriormente, la forma final de poder es la sucesora de todas las formas
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precedentes, por cuanto la bestia que surge es una bestia compuesta, que participa de los rasgos
del leopardo, del oso, y del leén (Apo 13:2).

(2) Esta forma de poder mundial se caracteriza por tener diez cuernos (Apo 13:1), que se explican
en Apo 17:12 como "reyes" sobre los cuales gobierna la Bestia.

(3) Hay la restauracion de un método anterior de gobierno que dejé de existir en relaciéon con todo
el reino. Juan hace notar que esta bestia tenia siete cabezas (Apo 13:1) y que la presente cabeza
habia sido herida de muerte (Apo 13:3), pero la herida habia sido sanada. Estas cabezas, de
acuerdo con Apo 17:10, son reyes o formas de gobierno bajo los cuales ha existido Roma. Se
consideraron generalmente como reyes, consules, dictadores, decenviros, tribunos militares vy
emperadores. Scofield comenta sobre la herida mortal que habia sido sanada (Apo 13:3):

Es cierto que nunca han dejado de existir fragmentos del antiguo imperio romano en la
forma de reinos independientes. Fue la forma imperial de gobierno lo que ceso, al ser herida
de muerte la cabeza principal. Lo que se profetiza en Apo 13:3 es la restauracion del
sistema del imperio como tal, aunque en la forma de diez reinos confederados; la cabeza es

sanada, esto es, restaurada; hay de nuevo un emperador: la Bestia. 14

Esto sugiere que lo que hace que el mundo se maraville es el surgimiento al poder de un
monarca absoluto sobre la federacion de los diez reyes, quien ejerce poder absoluto.
(4) Todo este desarrollo se atribuye al poder satanico (Apo 13:4). Como el imperio romano habia
sido el agente mediante el cual Satanas atacé a Cristo en su primera venida, ese imperio en su
forma final sera el agente mediante el cual Satanas obrara contra el Mesias en su segunda venida.

D. Apo 17:8-14. Otro pasaje importante que trata de la forma final del poder gentil mundial
presenta varias consideraciones importantes.
(1) Parece que Juan nos esta presentando el asiento déla autoridad en el tiempo del fin (Apo_17:9)
por cuanto Roma es la "ciudad de los siete montes".
(2) La forma final del poder gentil reside en un individuo denominado el "octavo" rey, que toma
autoridad sobre el reino gobernado por los siete anteriores (Apo 17:10-11). Este octavo rey se
interpreta de varias maneras. Esta el punto de vista de Scott, quien escribe:

Las siete cabezas de la bestia representan siete formas sucesivas de gobierno desde el
surgimiento del cuarto imperio universal a lo largo de su historia hasta su fin.

Cinco de ellos han caido. Estos son reyes, consules, dictadores, decenviros, y tribunos
militares.

Uno es. Este es el sexto, o la forma imperial de gobierno establecido por Julio César, bajo
el cual Juan fue desterrado a Patmos en el tiempo de Domiciano. Las formas anteriores de
autoridad habian cesado...

El otro aun no ha venido. Asi, entre la disolucién del imperio y su futura reaparicion
diabdlica, han transcurrido muchos siglos. . . Esta es la séptima cabeza. Es el surgimiento
del imperio caido bajo nuevas condiciones como se presenta en el capitulo 13:1...

La bestia que era, y no es, es también el octavo; y es de entre los sipte. La gigantesca
confederacion de Roma es considerada aqui en sus rasgos esenciales como la misma de
siempre. El es el octavo.15

De esa manera, las diferentes formas de gobierno estan aqui a la vista. Un segundo punto de

vista es el de que estos siete son emperadores romanos histéricos, cinco de los cuales ya habian
muerto, uno que vivia en el tiempo en que Juan vivid, y uno que vendra, de cuyo linaje vendra el

octavo, la Bestia.16  un tercer punto es el de que estos ocho representan los ocho imperios que
ha tenido tratos con Israel, todos los cuales llegaran a su culminacion en la Bestia. Aldrich escribe:

. .se habla de siete grandes reinos. Se cree que Juan retrocede aqui hasta mas atras de
la profecia de Daniel, e incluye a todos los grandes imperios que se han mantenido como
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enemigos del pueblo de Dios. Los cinco reinos que han caido serian Egipto, Asiria, Babilonia,
Persia y Grecia. El sexto seria el imperio que tenia la autoridad cuando Juan escribié. . . El
sexto reino de Apocalipsis es el imperio romano, y eso significa que el séptimo (con su

relativa octava cabeza) es simplemente otra forma o etapa de ese imperio. 17

Cualquiera de estos puntos que se adopte, es evidente que el gobernante final es el heredero de
toda la autoridad gentil que existié anteriormente. El poder gentil mundial llega a su cuspide final
en él.

(3) Habra una federacion de diez reyes independientes, que pondran sus reinos bajo la autoridad
de la cabeza del imperio (Apo 17:12).

(4) El imperio no se establece por la fuerza, sino por consentimiento mutuo (Apo 17:13).

(5) El curso de este cuarto imperio mundial se presenta en Apo 17:8. "La bestia que has visto, era,
y no es; y esta para subir del abismo e ir a perdicién". "Era" se refiere al imperio en su periodo de
impotencia. "Estd para subir del abismo" indica la forma venidera del imperio. "Ir a perdicién"
sefiala su futura destruccion.

(6) El objeto particular y Unico del odio de la ultima forma del poder gentil mundial es Jesucristo.
"Pelearan contra el Cordero" (Apo 17:14). La impiedad de las potencias mundiales, que buscan el
dominio del mundo, se manifiesta en animosidad contra Aquel a quien se le ha dado todo dominio
(Elp_2:9-10; Apo 19:16).

ITI. LOS LIMITES DE LA ULTIMA FORMA DEL IMPERIO ROMANO

Se ha sostenido cominmente que los ultimos linderos del imperio romano, geograficamente,
coincidiran exactamente con los limites del imperio romano en su estado antiguo. Esto se basa en
el punto de vista de que el imperio romano llegd a su condicién de diez dedos y diez cuernos en el
tiempo de la caida de Roma en el afo 476 d. de J.C. De esa manera, de acuerdo con este punto, la
forma revivida del imperio sera idéntica a sus dimensiones antiguas. Parece haber buenas razones
para sostener el punto de vista de que los futuros limites finales de la Ultima potencia mundial
gentil no es preciso que coincidan con los limites antiguos; pero, desde luego, podra excederlos
grandemente.

(1) Como ya se ha sugerido, la federacién de los diez reinos no se cumplié a la caida de Roma, sino
gue espera los Ultimos dias para llegar a este estado. Por cuanto esta federaciéon de diez reinos es
aun futura, y nunca ha existido histéricamente, no seria posible que los diez reinos futuros se
conformen a cualesquiera limites histéricos. Estos diez reinos son sélo resultados de la antigua
etapa de desarrollo, no el renacimiento de esa precisa condicion antigua.

(2) La Escritura parece indicar que habra un imperio de dimensiones ain mayores que las que
Roma haya tenido hasta el presente. " ... se le dio autoridad sobre toda tribu, pueblo, lengua y
nacién" (Apo 13:7). Ademas, en Apo 13:2, esta bestia se presenta como el sucesor de los tres
imperios precedentes. Esto podria sugerir no sélo la idea de poder, sino también de extensién
geografica, de manera que esta forma final de poder gentil podra abarcar todo el territorio que
estuvo en poder de todos los predecesores.

(3) La relacion existente entre la bestia y la mujer (Apo_17:1-18) sugiere la magnitud del imperio.
Jennings presenta esto cuando escribe:

. .las Escrituras nos dicen inequivocamente que el imperio mundial que Roma poseyo
una vez le serd otra vez restaurado, y mi propodsito. . .es acumular tanta luz como le ha
placido al Dios de toda gracia proporcionar en su palabra, en cuanto a la extension vy
limitaciones de ese poder imperial mundial. . .se supone que el futuro imperio tendra
precisamente los mismos limites geograficos. . .como los de aquel tiempo. . . Yo tomo esto
como un error fundamental, ya que ignora por completo la introduccion de otro elemento, el
cual es basico y caracteristico en la tierra. Los meros limites geograficos estan escasamente
de acuerdo con el caracter peculiarmente espiritual de esta era; la introduccion de un
elemento espiritual distinto demanda, aun para los limites terrenales, una dimension
espiritual...
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Volviendo entonces al capitulo 17 del libro de Apocalipsis, vemos todo el escenario
ocupado por dos personalidades solamente: una bestia y una mujer. . . estas dos. . .
representan. . .la tierra profética futura. . .no puede haber ninguna disputa o discusiéon en
cuanto a lo que se dice tanto de las condiciones civiles como de las eclesiasticas que regiran
y caracterizaran esa parte de la tierra que esta dentro de los limites de la profecia. Todo ello
se cumplira con lo que corresponda a esta Bestia y a esta Mujer. Las dos estan por tanto
indisolublemente correlacionadas entre si, y nos indican a que fin. .. estan ambas
encaminadas; y es .que habra un solo imperio mundial y una sola iglesia mundial, y éstos
abarcaran todo lo que actualmente se llama cristianismo: este imperio Unico que sostiene a
la iglesia Unica, la bestia, en la Escritura, sostiene a la mujer, y la mujer es sostenida por la
bestia (Apo 17:3). De manera que dondequiera que una de ellas esté, inevitablemente
estara también la otra, y los limites de una inevitablemente marcaran los limites de la otra.

.estamos obligados a entender que los limites del imperio seran los limites de la
cristiandad profesante, pero completamente apdstata; y viceversa, los limites de la iglesia
apostata seran exactamente los mismos del imperio. Pero siendo eso seguro y claro, se
deduce, sin lugar a discusidn, que el imperio romano revivido incluird. . .a todos los paises

donde la cristiandad apdstata tenga algtin derecho, y asi, incluiria las Américas.18

IV. LAS POTENCIAS QUE SE ALINEARAN CONTRA EL IMPERIO ROMANO EN LOS POSTREROS
DIAS

Asi como cada una de las cuatro potencias sucesivas tenian enemigos que se disputaban su
derecho a gobernar, también, en el tiempo del fin del poder mundial gentil, habra reinos vy
federaciones de naciones que se disputaran la autoridad del imperio romano.

A. La confederacion del Norte. La primera potencia que se colocara en orden de batalla contra la
autoridad de la bestia, el imperio romano, y sus ejércitos, es la gran confederacion del Norte. Esta
confederacién se describe en Eze 38:1-23 a Eze 39:1-25 (comp. Eze 38:15; Eze 39:2);
Dan 11:40; Joe 2:1-27 (comp. Joe 2:20); Isa 10:12; Isa 30:31-38; Isa 31:8-9.

El pasaje principal que describe esta confederacién se encuentra en Eze 38:2-6. El problema
aqui consiste en identificar a Gog y a Magog, junto con aquellas naciones aliadas con ellos. El
problema se clarifica un tanto mediante la lectura corregida de la Version Revisada (Version
Revisada en inglés, Version Moderna en castellano -nota del traductor-): "Hijo del hombre, pon tu
rostro contra Gog, la tierra de Magog, el principe de Ros, Mesec y Tubal". Con referencia al
"principe soberano" o "principe de Ros" (VR y VM), Kelly dice:

Es verdad que. . .(Ros), cuando el texto requiere que sea un nombre comun, significa
cabeza o principal; pero éste es el sentido que en el presente caso nos lleva a confusién. No
puede haber duda, por lo tanto, de que debe tomarse como un sustantivo propio, y aqui no
de un hombre como en Gén 10:2, sino, segun el sentido comun de la lectura, de una raza.
Esto proporciona en seguida un sentido adecuado, que es corroborado por el término que lo

precede, asi como por aquellos que le siguen. . . Los nombres Mesec y Tuba] indican que..
.(Ros) tiene el significa—do de un nombre propio que representa al conjunto de habitantes
de Ros.19

El principe de Ros es llamado Gog en Eze 38:3. Debe entenderse que Gog es el nombre dado al
lider de esta confederacion y su tierra es llamada Magog, que se compone de tres partes: Ros,
Mesec y Tubal. Referente a estos nombres dice Gaebelein:

Sabemos por Gén 10:2 que Magog fue el segundo hijo de Jafet. Gomer, Tubal y Mesec
también fueron hijos de Jafet; Togarma fue nieto de Jafet, y fue el tercer hijo de Gomer. La
tierra de Magog estaba situada en lo que hoy se llama el Caucaso y las estepas adyacentes.
Y los tres, Ros, Mesec y Tubal, fueron llamados escitas por los antiguos. Vagaban como
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nomadas alrededor y al norte del mar Negro y del mar Caspio, y se conocian como los

barbaros mas salvajes. . . Una cuidadosa investigacion ha establecido el hecho de que Ros
. es Rusia ... El principe de Ros, significa, por lo tanto, el principe o rey del imperio
20
ruso.

Bauman traza la identificacion mas detalladamente. El escribe:

Magog fue el segundo hijo de Jafet (Gén_10:1-2), uno de los tres hijos de Noé. Antes de
los albores de la historia secular, parece que sus descendientes habitaron exclusivamente
en la regién del Caucaso y Armenia del norte. . . Es interesante observar que precisamente
la palabra Caucaso significa fuerte de Gog...

Josefo. . .dijo: Magog funddé aquellos pueblos que, por causa de él, fueron llamados
magogitas, pero que fueron llamados por los griegos, escitas. . . Los escitas mismos tenian
una tradicion de que sus antepasados originalmente vinieron de Araxes, Armenia. Esto
concuerda con los registros divinos que colocan a los descendientes inmediatos de Noé en
Armenia. Histéricamente hablando, los escitas (magogitas) debieron haber emigrado hacia
el norte en tiempos muy remotos. Los historiadores concuerdan en que los magogitas se
dividieron en dos razas distintas, una jafética, o europea, y la otra turania, o asiatica.

La raza jafética comprendia a los que los griegos y romanos llamaban sarmatas, pero que
en tiempos modernos son llamados eslavos o rusos. Los sarmatas eran una mezcla de
medos y escitas que se unieron y emigraron en pequenos grupos a la regién del mar Negro,
y se extendieron desde el Baltico hasta los montes Urales.

La raza turania comprendia a los magogitas asiaticos (escitas) que moraban en la gran
meseta del Asia Central. . . Hoy sus descendientes son conocidos como tartaros, cosacos,
finlandeses, calmucos y mongoles.

. . .Si se consultaran los lexicégrafos modernos en cuanto a qué nacién representa ahora
a Ros, casi todos ellos, junto con la mayoria de los expositores, dirian que Rusia.

.Gesenius, cuyo Léxico Hebreo jamas ha sido superado, dice que Gog se refiere
indudablemente a los rusos. El declaré que Ros era una designacién para las tribus que para
entonces moraban al norte de los montes Tauros, en las cercanias del Volga, y sostenia que
en este nombre y esta tribu tenemos la primera indicacion en la historia de Rus o nacion
rusa. Gesenius también identifico a Mesec como MoscU, la capital de la moderna Rusia en
Europa. A Tubal la identific6 como Tobolsk, la primera provincia que fue colonizada, vy
también, el nombre de la ciudad en que Pedro el Grande construyd la antigua fortaleza
segun el modelo del Kremlin en Moscu. Moscu identifica a la Rusia de Europa, y Tobolsk a la
Rusia de Asia.

. .en el Biblical and Theological Dictionary (Diccionario Biblico y Teoldgico), ciertamente
leemos: Magog significa el pais o pueblo, y Gog el rey de ese pais; el nombre general de las
naciones del norte de Europa y Asia, o de los distritos del norte del Caucaso y de los montes
Tauros (pag. 417).

La obra The New Schaff-Herzog Encyclopedia of Religious Knowledge (Nueva enciclopedia de
conocimientos religiosos de Schaff-Herzog) dice lo siguiente: Una ubicacion geografica mas
estricta colocaria el sitio de Magog entre Armenia y Media, quiza en las riberas del Araxes.
Pero parece que el pueblo se extendié mas al norte a lo largo del Caucaso, y llené alli el
horizonte del extremo norte de los hebreos (Eze 38:15; Eze 39:2). De esta manera se
mencionan con frecuencia a Mesec y Tubal en las inscripciones asirias (Mushku y Tabal, Gr.
Moschoi y Tibarenoi) (Vol. V, pag. 14).»

De esta manera, la identificacion de Ros como la Rusia moderna parece bien autenticada y
generalmente aceptada.
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Fue predicho que aliados con Magog habra "muchos pueblos contigo" (Eze 38:15). La lectura
marginal adoptada por los revisores en Eze 38:7, "Sé tu su guarda" (comandante), indica el lugar
de prominencia que tendrd Rusia en aquel dia. La primera nacién confederada con Rusia sera
Persia (Eze 38:5). Esto se refiere al antiguo dominio de Persia, conocido actualmente con el
nombre de Iran. El segundo aliado se denomina Etiopia. Este nombre se usa en la Escritura nueve
veces, de acuerdo con la concordancia de Young (inglés), para referirse a un drea en Africa, y once
veces para referirse a la tierra de Cus, una porcion de Arabia. La nueva enciclopedia de
conocimientos religiosos de Schaff-Herzog define a "Cus" como sigue:

Nombre tribal y de un lugar, que aparece frecuentemente en el Antiguo Testamento, que
en las versiones generalmente se traduce Etiopia, y que hasta hace poco se suponia que
siempre se referia a una regidén situada al sur de Egipto. Desde que las inscripciones
cuneiformes fueron descifradas, y se hizo un examen mas preciso de las inscripciones
histdoricas de Asiria, Babilonia y Arabia, se descubrié que esta forma puede representar a
otras dos regiones y pueblos:

(1) a los habitantes de una region situada al este de Babilonia central, que se conocian
como Kasshitas o Kosshitas (griego Kossaioi) y gobernaron a Babilonia entre los siglos XVII
y XIl a. de J.C.. . .y

(2) a una tierra y un pueblo de Arabia del norte.22
La conclusion de Bauman es esta:

Por cuanto Ezequiel dice de Gog: Vendras de tu lugar, de las regiones del norte, tl y muchos
pueblos contigo (Eze 38:15); y por cuanto Cus es uno de los muchos pueblos que se dice que
vienen con Gog de las regiones del norte, es absolutamente evidente que el Cus de la profecia de

Ezequiel no es la Etiopia de Africa, sino un pais de alguna parte contigua a Persia.23

El tercer aliado mencionado es Libia o Fut. Aunque ésta es generalmente identificada como la
Libia de Africa, Bauman observa:

. .si esta palabra se refiriera a la Libia de Africa ... entonces, para unirse el ejército de
Libia con las fuerzas de Gog, tendria que marchar directamente a través de las tierras
donde estaran reunidas todas las fuerzas hostiles de Gog: una poderosa e innumerable
hueste. iEl ejército tendria que marchar hacia el este a través de Egipto, hacia arriba a
través de Arabia, hacia adelante a través de Palestina, para pasar a la tierra de Gog, y luego
dar la vuelta y marchar de regreso otra vez con Gog a la tierra de Palestina, para pelear
contra los poderosos enemigos con los cuales Gog tiene que enfrentarse...!

Si John D. Davis, en su Diccionario de la Biblia, esta en lo cierto, y Fut queda al sur o
sureste de Cus, y el Cus de la profecia esta adyacente a Persia, éno deberiamos esperar que
el pueblo de Fut. . .salga de esa misma parte de la tierra de la cual saldra todo el resto de

las naciones que se juntaran en la gran Confederacién del Nordeste? 24
Asi que Fut puede ubicarse junto a Persia, es decir, Iran.

El cuarto aliado que se menciona es Gomer. Parece haber evidencias para sostener el punto de
vista de que éste representa a la Alemania moderna. Gaebelein dice:

Valiosa informacion se da en el Talmud; Gomer se menciona alli con el nombre de Germani, es
decir, los germanos o alemanes. Que los descendientes de Gomer avanzaron hacia el Norte y se

establecieron en algunas partes de Alemania parece ser un hecho probado.25

Esta identificacion es sostenida por casi todos los comentaristas e historiadores. 26

El quinto aliado de Rusia se dice que es Togarma. Este se identifica generalmente como Turquia
0 Armenia, aunque algunos extienden su significado para incluir al Asia central. De este pueblo
escribe Rimmer:
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Geograficamente, Togarma siempre ha sido la tierra que actualmente llamamos Armenia. Es
asi llamada en las cronicas de Asiria. Estoy seguro de que ninguna persona informada estara
inclinada a disputar esta identificacion particular, ya que las cronicas asirias estan
ampliamente respaldadas por escritores antiguos tales como Tacito. En verdad, toda la
literatura armenia se refiere a esa tierra y a su pueblo con el nombre de /a casa de
Togarma, y ellos tenian una ininterrumpida tradicién anterior a su literatura en varios siglos,

que los eslabona con el nieto de Jafet.27
Bauman agrega:

Togarma, probablemente se refiere a las tribus turcomanas de Asia Central, y también a
las de Siberia, a los turcos y los armenios.
Togarma ... y todas sus tropas . . . dificilmente pueden ser otras que las grandes tribus

siberianas que se extienden a lo largo del norte de Asia, hacia el Océano Pacifico.27

Hasta donde se extiende este pueblo mas allda de Turquia o de Armenia, no puede determinarse
positivamente, pero podria incluir algunos pueblos asiaticos confederados con Rusia.

Por la profecia de Ezequiel sabemos que habra una gran confederacién, que se conocera como la
Confederacién del Norte, y que estara bajo el liderazgo de uno que surgira de la tierra de Magog,
es decir, de Rusia. Aliados con Rusia estaran Iran (Persia), algunos estados arabes (Fut o Etiopia),
Alemania, y algunos pueblos asiaticos que se distinguen con el nombre de Togarma, entre los
cuales puede incluirse una coalicion extensa de las potencias asiaticas. Que ésta no es una lista
exhaustiva se ve en Ezequiel 38:6: muchos pueblos contigo. Esta profecia prevé una alianza
extensa de potencias junto con Rusia, que resistird a Israel y al imperio romano en los postreros
dias.

B. Los reyes del Oriente. De acuerdo con Apo 16:12, Palestina, que llegard a ser el centro de
actividades del lider romano y de sus ejércitos, sera invadida por un gran ejército que vendra de
mas alld del Eufrates, que son las fuerzas de "los reyes del oriente". Estas representan una
segunda grande alianza de potencias que retara la autoridad de la bestia. Con respecto al pasaje
de Apocalipsis escribe Scott:

El Eufrates constituia el limite oriental de la conquista romana, y constituird el limite
oriental de la futura Palestina ampliada. Ha permanecido siempre como una barrera
geografica: un baluarte separativo natural entre el Oeste y el Este ... La barrera es quitada
para este acto de juicio, de manera que las naciones orientales puedan introducir mas
facilmente sus ejércitos a Canaan.

... la razon de este juicio divino sobre el rio es para que fuese preparado el camino de los
reyes que vienen del oriente ... no es el rey del oriente, sino que viene del oriente: pueblos

del lado oriental del Eufrates.29

Se puede asi concluir que la segunda grande fuerza opositora gentil serd aquella que se
compondrd de la coalicién de naciones de Asia, que se unen contra la amenaza de un dominio
mundial de parte del jefe del imperio romano.

C. El rey del Sur. Una tercera potencia que entrara en conflicto con el imperio romano es el rey
del Sur, que se menciona en Dan 11:40. Esta potencia avanza sobre Palestina y desata un
movimiento de naciones que lleva a cabo su destruccidén. Evidentemente este rey del Sur esta
aliado con el rey del Norte, porque ellos invaden simultdneamente a Palestina (Dan 11:40). Hay
un acuerdo general entre intérpretes de que el rey del Sur se refiere a Egipto, por cuanto Egipto se
menciona frecuentemente como la tierra del Sur en la Escritura.

Al estudiar la alineacién de las naciones gentiles para el tiempo del periodo de la tribulacion,
encontramos que habra:
(1) Una federacion de diez reinos de naciones que llegara a ser la forma final del cuarto reino o sea
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el imperio romano bajo el liderazgo de la bestia (Apo 13:1-10);

(2) una confederacién del Norte: Rusia y sus aliados;

(3) una confederacién del Este o asiatica; y

(4) una potencia africana del norte. Los movimientos de estas cuatro potencias aliadas contra
Palestina, en el periodo de la tribulacién, estan claramente expresados en la Escritura y constituye
uno de los temas principales de la profecia.

V. LA PERSONA'Y EL MINISTERIO DE LA BESTIA, LA CABEZA DEL IMPERIO

La Escritura dice mucho con respecto al individuo que aparecera en el tiempo del fin como
cabeza de las potencias gentiles en su federacion de diez reinos. Su persona y su obra se
presentan en Eze 28:1-10; Dan 7:7-8, Dan 7:20-26; Dan 8:23-25; Dan 9:26-27; Dan 11:36-
45; 2Ts 2:3-10; Apo 13:1-10; Apo 17:8-14. Una sintesis de las verdades de estos pasajes
revelara los siguientes hechos con respecto a sus actividades:

(1) Aparecera en la escena "al fin" de la historia de Israel (Dan 8:23).

(2) No aparecera sino cuando el dia del Sefior haya comenzado (2Ts 2:2).

(3) Su manifestacion esta siendo impedida por "lo que lo detiene" (2Ts 2:6-7).

(4) Esta aparicion estara precedida por una separacion (2Ts_2:3), que podra ser interpretada como
un alejamiento de la fe o como una partida de los santos para estar con el Sefior (2Ts 2:1).

(5) Sera un gentil. Por cuanto él sube del mar (Apo _13:1), y por cuanto el mar representa a las
naciones gentiles (Apo_17:15), tiene que ser de origen gentil.

(6) Surgira del imperio romano, por cuanto serda un gobernante del pueblo que destruyd a
Jerusalén (Dan 9:26).

(7) El serd la cabeza de la forma final del dominio gentil mundial, por cuanto sera como un
leopardo, un 0so, y un leén (Apo 13:2). (Comp. Dan 7:7-8, Dan 7:20, Dan 7:24; Apo 17:9-11).
Como tal serd un lider politico. Las siete cabezas y los diez cuernos (Apo 13:1; Apo 17:12)
estaran confederados bajo su autoridad.

(8) Su influencia sera mundial, por cuanto reinara sobre todas las naciones (Apo_13:8). Esta
influencia proviene de la alianza que hace con otras naciones (Dan 8:24; Apo 17:12).

(9) El eliminara a tres gobernantes en su surgimiento al poder (Dan 7:8, Dan 7:24). Uno de los
reinos sobre los cuales tendra autoridad habra sido revivido, por cuanto una de las cabezas, que
representa a un reino o a un rey (Apo 17:10), habra sido sanada (Apo 13:3).

(10) Su surgimiento se producird mediante su programa de paz (Dan 8:25).

(11) Personalmente se caracterizard por su inteligencia y persuasiva (Dan 7:8, Dan 7:20;
Dan 8:23) y también por su sutileza y astucia (Eze 28:6), de manera que su posicién sobre las
naciones sera por consentimiento propio de ellas (Apo_17:13).

(12) El gobernara sobre su federacién de naciones con absoluta autoridad (Dan_11:36). Se sefiala
que hara su propia voluntad. Esta autoridad se manifestard mediante el cambio de las leyes vy
costumbres (Dan_7:25).

(13) Su principal interés estara en la fuerza y el poder (Dan 11:38).

(14) Como cabeza del imperio confederado, hard un pacto de siete afios con Israel (Dan 9:27),
gue sera quebrantado después de tres afios y medio (Dan 9:27).

(15) Introducird un culto idolatrico (Dan 9:27) en el cual se establecerd asi mismo como dios
(Dan 11:36-37; 2Ts 2:4; Apo 13:5).

(16) Tendra las caracteristicas de un blasfemo, debido a que asumird la deidad (Eze 28:2;
Dan 7:25; Apo _13:1, Apo 13:5-6).

(17) Este hombre sera vigorizado por Satands (Eze 28:9-12; Apo 13:4), recibird su autoridad de
él, y sera controlado por el orgullo del diablo (Eze 28:2; Dan 8:25).

(18) Serd la cabeza del sistema inicuo de Satanas (2Ts 2:3), y su derecho al poder y a la deidad lo
probard mediante sefales que hard con el poder satanico (2Ts 2:11).

(20) Este gobernante se convertira en el gran adversario de Israel (Dan 7:21, Dan 7:25;
Dan 8:24; Apo 13:7).

(21) Habra una alianza contra él (Eze 28:7; Dan 11:40, Dan 11:42) que le disputara su
autoridad.
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(22) En el conflicto que sigue, obtendrd el control sobre Palestina y territorios adyacentes
(Dan_11:42), y establecera su cuartel general en Jerusalén (Dan_11:45).

(23) Este gobernante, en el tiempo de su surgimiento al poder, serda exaltado mediante la
intervencidon de la ramera, que serd un sistema religioso corrupto, que, por consiguiente, busca
dominarlo (Apo 17:3).

(24) Este sistema serda destruido por el gobernante, de manera que pueda gobernar sin
impedimento (Apo 17:16-17).

(25) El se convertird en el adversario especial del Principe de los principes (Dan_8:25), de su
programa (2Ts 2:4; Apo 17:14), y de Su pueblo (Dan 7:21, Dan 7:25; Dan 8:24; Apo 13:7).
(26) Aunque él continuara en el poder durante siete afos (Dan_9:27), su actividad satanica estara
confinada a la ultima mitad del periodo de la tribulacion (Dan 7:25; Dan 9:27; Dan 11:36;
Apo 13:5).

(27) Su gobierno terminara mediante un juicio directo de parte de Dios (Eze 28:6;Dan 7:22,
Dan 7:26; Dan 8:25; Dan 9:27; Dan 11:45;Apo 19:19-20). Este juicio sucedera cuando esté
ocupado en una campafa militar en Palestina (Eze 28:8-9; Apo 19:19), y serd echado en el lago
de fuego (Apo 19:20; Eze 28:10).

(28) Este juicio ocurrira a la segunda venida de Cristo (2Ts 2:8; Dan 7:22), y constituird una
manifestacion de su autoridad mesianica (Apo 11:15).

(29) El reino sobre el cual habra gobernado pasara a la autoridad del Mesias y llegara a ser el reino
de los santos (Dan_7:27).

Muchos nombres vy titulos se dan a este individuo en las Escrituras. Arthur W. Pink da una lista de

nombres que le son aplicables.3° El hombre sanguinario y engafador (Sal 5:6), el malo
(Sal _10:2-4), el hombre de la tierra (Sal 10:18), el poderoso (Sal 52:1). el enemigo (Sal 55:3),
el angustiador (Sal 74:8-10), la cabeza de muchas tierras (Sal 110:6), el hombre violento
(Sal _140:1), el asirio (Isa 10:5-12), el rey de Babilonia (Isa 14:4), el Lucero de la mafiana
(Isa 14:12), el Devastador (Isa 16:4-5; Jer 6:26), el clavo (Isa 22:25), el renuevo de los
robustos (Isa 25:5), el profano e impio principe de Israel (Eze 21:25-27), el cuerno pequefo
(Dan_7:8), el principe que ha de venir (Dan 9:26), el hombre despreciable (Dan _11:21), el rey
voluntarioso (Dan_11:36), el pastor inutil (Zac 11:16-17), el hombre de pecado (2Ts_2:3), el hijo
de perdicion (2Ts 2:3), el inicuo (2Ts 2:8), el anticristo (1Jn_2:22), el angel del abismo
(Apo_9:11), la bestia (Apo_11:7; Apo 13:1). A estos podrian agregarse: uno que viene en su
propio nombre (Jua 5:43), el rey altivo de rostro (Dan 8:23), la abominacion desoladora
(Mat_24:15), el desolador (Dan 9:27). Es, posible por tanto, ver cuan extensa es la revelaciéon con
respecto a este individuo. No es sorprendente, ya que éste es la gran obra maestra de Satanas en
imitacién del programa de Dios.

A. (Sera la bestia un individuo resucitado? En base a Apo 13:3 y Apo 13:17:8, muchos
expositores han sostenido que la bestia que gobernard obtendrd una tremenda compafiia de
seguidores por el hecho de que experimentara la muerte y la resurreccion por parte de Satanas.
Algunos han sostenido que la bestia sera la reencarnacion de Nerdn. Otros, que sera Judas

restaurado a la vida.31 Algunos han insistido en que éste sera un individuo resucitado, sin tratar

de identificarlo.32 La cuestion surge entonces en cuanto a si éste es un individuo resucitado en
quien se imita el milagro de la muerte y la resurreccion de Cristo. Aun cuando se dice que este
individuo llega al poder mediante la actividad satanica (Apo 13:2), y se dice que tiene una herida
mortal que fue sanada (Apo 13:3), y que sube del abismo (Apo 17:8) parece mejor no interpretar
esto como muerte y resurreccidon por varias razones.

(1) En Apo 13:3 y Apo 17:8, la bestia se explica como el reino compuesto. La referencia a la
sanidad parece ser el resurgimiento del poder en el reino gentil que habia estado muerto por
mucho tiempo.

(2) Satanas es llamado el "angel del abismo" en Apo 9:11, de manera que Apo 17:8 no ensefia
que la cabeza del imperio salié del abismo, sino mas bien que el imperio mismo surgié "del
abismo", o por obra de Satanas.
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(3) Las Escrituras revelan que los hombres saldran de la tumba al oir la voz del Hijo de Dios.

No os maravilléis de esto; porque vendra hora cuando todos los que estan en los
sepulcros oiran su voz; y los que hicieron lo bueno, saldran a resurreccion de vida; mas los
que hicieron lo malo, a resurreccion de condenacion (Jua 5:28-29).

Satands no tiene el poder de dar vida. Por cuanto solo Cristo tiene el poder de resurreccién,
Satanas no podria traer a alguno otra vez a la vida.
(4) Los malos no resucitaran hasta el establecimiento del gran trono blanco (Apo 20:11-15). Si un
malo resucitara en esta ocasidn, eso pondria a un lado el programa de la resurreccion divinamente
establecido por Dios.
(5) Por cuanto todas las referencias a este individuo lo presentan como un hombre, no como un ser
sobrenatural, parece imposible sostener que es un individuo resucitado. Se puede concluir que la
bestia no serd un individuo resucitado.

B. La condenacidn de la bestia. Es extrafio que casi todos los pasajes que hacen referencia a las
actividades de la bestia también incluyen un aviso de su condenacién final. Debe ocupar un lugar
amplio en el programa de Dios. Su fin se ve en Eze 21:25-27; Eze 28:7-10; Dan 7:11,
Dan 7:27; Dan 8:25; Dan 9:27; 2Ts 2:8; Apo 17:11; Apo 19:20; Apo 20:10. Aunque los
movimientos que conducen a su caida se veran mas adelante, debe observarse en este punto que
Dios va a derrocar violentamente esta obra maestra satanica de engafio e imitacidon. Pink escribe:

La Escritura ha registrado solemnemente el fin de varios augustos personajes malignos. Algunos
fueron cubiertos por las aguas; otros, consumidos por las llamas; algunos, tragados por las fauces
de la tierra; otros, heridos por alguna enfermedad repugnante; algunos, ignominiosamente
asesinados; otros, ahorcados; algunos, devorados por perros; otros, comidos de gusanos. Pero a
ningin morador pecador de la tierra, salvo al hombre de pecado, "el maligno", se le ha asignado la
terrible distincion de ser consumido por el resplandor de la aparicién personal del Sefior Jesucristo.
Tal sera su inaudita condenacion, un fin que culminarad debidamente de acuerdo con su innoble

origen, su asombrosa carrera, y su sin igual maldad.33
VI. LA PERSONA Y EL MINISTERIO DEL FALSO PROFETA, EL LIDER RELIGIOSO

En estrecha asociacion con la bestia, la cabeza del imperio confederado, estara otro individuo
conocido como el "falso profeta" (Apo 19:20; Apo 20:10), llamado "la segunda bestia" en
Apo 13:11-17, donde se da su mas completa descripcion. En ese pasaje de la Escritura hay
algunos factores importantes con respecto a él que deben observarse:

(1) Este individuo sera evidentemente un judio, por cuanto surge de la tierra, o territorio, de
Palestina (Apo 13:11);

(2) sera influyente en asuntos religiosos (Apo 13:11, "dos cuernos semejantes a los de un
Cordero");

(3) sera motivado por Satanas como la primera bestia (Apo 13:11);

(4) tendra una autoridad delegada (Apo 13:12, "la autoridad de la primera bestia");

(5) promovera el culto de la primera bestia y obligara a la tierra a adorar a la primera bestia como
Dios (Apo _13:12);

(6) su ministerio sera autenticado por las sefiales y los milagros que harda, con lo cual probara
evidentemente que él es el Elias que habia de venir (Apo 13:13-14);

(7) tendra éxito en engafar al mundo incrédulo (Apo 13:14);

(8) el culto que promovera sera un culto idolatrico (Apo 13:14-15);

(9) tendra el poder de la muerte para obligar a los hombres a adorar a la bestia (Apo _13:15);

(10) tendra autoridad en la esfera econdmica para controlar todo el comercio (Apo _13:16-17);
(11) tendra una marca que establecera su identidad para los que vivan en aquel dia (Apo _13:18).

Se observara que el Apocalipsis, al relacionar la segunda bestia con la primera, la presenta como
servidora de la primera. El es Ilamado "el falso profeta"” (Apo 16:13; Apo 19:20; Apo 20:10), que
ministra en conexion con la primera bestia como su profeta o interlocutor. Se nos presenta, pues,
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una trinidad satanica, la trinidad impia, la trinidad del infierno: el dragodn, la bestia y el falso
profeta (Apo 16:13). El lugar que ocupa Dios, lo asume Satanas, el lugar de Cristo lo asume la
primera bestia, el ministerio del Espiritu Santo lo desempefia el falso profeta.

VII RELACION DEL ANTICRISTO CON LAS DOS BESTIAS

La palabra anticristo aparece solamente en las epistolas de Juan. Se usa en 1Jn 2:18, 1Jn 2:22;
1Jn 4:3 y 2Jn 1:7. Un estudio de estas referencias nos revelara que Juan estd preocupado
principalmente por un error doctrinal inmediato: la negacién de la persona de Cristo. El hincapié no
esta en la revelacion futura de un individuo, sino mas bien en la manifestacion presente de falsas
doctrinas. Para Juan, el anticristo ya estaba presente. Surge la cuestion entonces en cuanto a la
relacion entre el "anticristo" de las epistolas de Juan y las bestias del Apocalipsis.

El prefijo anti puede usarse tanto en el sentido de en lugar de como en el sentido de contra.
Aldrich observa correctamente:

La solucidén del problema de la identificacion del Anticristo pareceria depender de la luz
que pueda arrojarse sobre la cuestion de si él es primariamente el gran enemigo de Cristo o

si es un falso Cristo.34
Thayer sostiene que existen estas posibilidades. El dice que la preposicion tiene dos usos
primarios: primero, contra u opuesto a; y segundo, indicando un cambio, en vez de o en lugar

de.35 El estudio de los cinco usos de la palabra anticristo en las epistolas de Juan parece indicar
claramente la idea de oposicién en vez de cambio. Trench observa:

Para mi, las palabras de San Juan parecen decisivas en el sentido de que la resistencia a
Cristo, y oposicion a El; esto, y no alguna arrogacién traidora de su caracter y sus oficios, es
la sefal esencial del anticristo; es aquello que, por lo tanto, deberiamos esperar encontrar
incorporado en su nombre, . .y en este sentido, aunque no todos, muchos de los padres han

entendido la palabra.36

La palabra anticristo parece estar en contraste con "falsos Cristos" en la Escritura. Estas palabras
se usan en Mat 24:24 y en Mar 13:22. Sobre el contraste entre estas palabras, el mismo autor
dice:

El (Pseudochristos, falso Cristo) no niega la existencia de Cristo; al contrario, se basa en
las expectaciones del mundo con respecto a esa Persona; soélo que él se aplica estas
caracteristicas a si mismo, y afirma de una manera blasfema que él es Aquél que fue
predicho, Aquél en quien las promesas de Dios y las expectaciones de los hombres se
cumplen...

La distincidon, pues, es clara...(antichristos, anticristo) niega que existe un Cristo;..
.(Pseudochristos, falso Cristo) afirma que él mismo es Cristo.37

Parece que Juan tiene la idea de oposicion en mente, en vez de la idea de cambio. Esta idea de
oposicion directa a Cristo parece ser la caracteristica particular de la primera bestia, por cuanto ella
establece su reino contra el reino del Hijo de Dios. Si tenemos que identificar al anticristo como una

de las dos bestias parece identificarse como la primera.38 Sin embargo, puede ser que Juan no se
esta refiriendo a ninguna de las dos bestias, sino mas bien al sistema inicuo que las caracterizara
(2Ts_2:7). Por cuanto él esta haciendo hincapié en el peligro de una defeccion doctrinal presente,
esta recordandoles que tal ensefianza es ensefianza de la filosofia satanica del anticristo, que Pablo
sostenia que ya estaba en accidon (2Ts 2:7). Sin duda, esta filosofia satanica del anticristo,
mencionada por Juan, culminara en el ministerio unificado de las bestias, en el cual la primera
bestia estard en oposicion directa a Cristo, pues sera el que falsamente cumple el pacto de dar a
Israel su tierra; y la segunda bestia asumira el lugar de liderazgo en la esfera religiosa que por
derecho le pertenece a Cristo. Pero Juan no esta tratando de identificar a ninguna de estas bestias
como anticristo, sino de advertir a cualesquiera que negaran la persona de Cristo que estaban
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andando en ese sistema que algun dia culminaria en la manifestacion del sistema de iniquidad con
las actividades de las dos bestias. Ellas, mediante la unificacion de su obra llevaran la iniquidad a
su culminacion.
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CAPITULO XX
LA BATALLA DE ARMAGEDON

Los reyes de la tierra en todo el mundo" han de reunirse mediante la actividad de la trinidad del
infierno para lo que se llama "la batalla de aquel gran dia del Dios Todopoderoso" (Apo 16:14).
Esta confluencia de las naciones de la tierra serd en un lugar que se llama Armagedodn,
(Apo_16:16) Alli Dios entrara en juicio con las naciones por su persecucion contra Israel (Joe 3:2),
por su pecaminosidad (Apo 19:15), y por su impiedad (Apo_16:9).

Generalmente se ha sostenido que la batalla de 