II. LA VENIDA DE CRISTO

En 1943 Oscar Cullmann sorprendié al mundo teotbgieropeo con un extenso articulo
sobre “La vuelta de Cristo, esperanza de la Igi€3@v3:55-74). En esta ponencia,
pronunciada para la asociacion cristiana de esttefiasuizo-alemanes, Cullmann afirma
gue “la esperanza cristiana es esperanza en laded|Senor” (p. 59) y concluye con gran
énfasis:

La esperanza del NT no puede ser...otra que la espaza de la vuelta del Sefior, si el
mensaje entero del NT...culmina en Cristo, Salvadode los seres humanos y del
cosmos, principio, medio y fin de toda la historiade la salvacion, desde la primera
hasta la Ultima creacion...Y exactamente como en larimera accion decisiva de la
cruz y de la resurreccion, estos acontecimientoséiles deberan suceder en la tierra

(p.61).

Si la muerte y la resurreccién de Cristo no suponesu cumplimiento en el futuro,
dejan de ser el acontecimiento central del pasadg,el presente ya no se sitla en este
espacio comprendido entre el punto de partida y lplenitud escatoldgica (p.73).

Algunos afios después Emil Brunner escribio un libobre la esperanza cristiana,
publicado en espafiol como La esperanza del honfbireeste trabajo escatoldgico el
renombrado tedlogo suizo afirma que la venida det@no es apenas un tema entre otros
sino el tema central de nuestra fe, que dominasttmodemas temas.

Tan poco sentido como tiene el comienzo de un discai no llega al final, tan poco
sentido tiene la fe si no llega a su fin en la alegalizacion, en el apocalipsis...La fe en
JesUs sin espera de su parusia es un cheque gse cabra nunca, una promesa sin
seriedad. Una fe en Cristo sin espera de la paessté@mo una escalera que no conduce a
ninguna parte sino que termina en el vacio (1973:14

Toda Iglesia que no tiene nada que ensefar solbfueuro-eterno, sencillamente no tiene
nada que ensefiar y esta en bancarrota...La espgrar&la existencia humana es como el
oxigeno para el pulmon (1973:11,13).

En 1966 Jirgen Moltmann publicé la primera ediai@nsu obra clasica, Teologia de la
EsperanzaEn un momento cuando los tedlogos estaban mugados con la llamada
“teologia de la muerte de Dios”, viene Moltmannlanpear todo un nuevo movimiento a
partir de la resurreccion y “el futuro del resudda (1969:113; cf. 265-291). Desde
entonces las referencias a la venida de Cristoagtes habian sido casi monopolio de los
evangélicos conservadores (mayormente norteamesgaman llegado a ser frecuentes. El
Concilio Vaticano Segundo, por ejemplo, mencionpdausia en varios pasajes, ubicando
la misién de la iglesia en el intervalo entre las denidas de Cristo (“Ad Gentes”, #9).



ENSENANZA BIBLICA:

1) De los muchos pasajes que aluden al regresaigi®,Greamos primeramenkéechos
1:1-11, cuyo contexto es precisamente la mision de lesigl El Cristo resucitado ha
venido apareciendo a sus discipulos, segun SarslLdéadoles un “curso posgraduado” en
tres temas: teologia del Reino (Hch 1:3; cf Lc 848,32; Mt 28:16-20), teologia del
Espiritu Santo (Hch 1.4s,8; cf Lc 24.48s), y misiogia (Hch 1:8). Los discipulos,
mirando atras al reino de David, quieren que Crisgtaure el pasado nacional de Israel
(1:6); pero Cristo les promete que recibirdn elgrade lo alto para testificar a todas las
naciones “hasta los fines de la tierra” (1:8). lsiegrega que en el momento en que el
Sefior ascendid, dos “varones vestidos de blancofirtaron el curso con “escatologia”,
dandoles aclaraciones sobre el retorno de quiesen momentos volvia a la diestra de su
Padre (Hch 1:11). Los discipulos también habiarsetetestigos fieles “haste el fin del
tiempo”.

Después de renovar la comision misionera, el Sei@alzado hasta una nube, la cual “lo
oculto de su vista’(1:9 NIV). El papel de la nulsimportante. Cristo no ascendio hasta
los mismos cielos, sino hasta una nube en la glwdva incorporarse (pero ya humano,
con cuerpo resucitado) en la vida eterna de ladath Parece que esa nube, mas que una
nube cualquiera metereoldgica, era la “nube daajlda Shekina de la majestad divina. Y
el mismo Lucas dice que Cristo volvera “en una fAbe 21:27; singular). Para Lucas, la
nube que fue el punto de salida en la ascensi@res@unto de retorno para su venida.

Todo el pasaje de Hechos 1:6-11 constituye un estdascinante de diferentes

perspectivas. La pregunta de los discipulos ennfuéstra una mirada nostéalgicamente
retrospectiva: ¢ Cuando restauraré Cristo el regndigho de Israel?. A eso Cristo responde
gue no les toca conocer el horario del plan digino, en el poder del Espiritu, ir hasta “lo
ultimo de la tierra” con las buenas nuevas. Enrlagamirar atras, deben mirar alrededor
con 0jos misioneros. Dichas esas palabras, Jesiends a su Padre y los discipulos
guedan “con los ojos puestos en el cielo” (1:11es& mirada “verticalista” se les exhorta
mas bien a mirar hacia el futuro, cuando el misesuis volveria como lo estaban viendo ir
al cielo (1:11). El pasaje ensefia una perspectisnera (1:8) y escatologica (1:11): los
discipulos, en el poder del Espiritu, han de s&igies “hasta los confines de la tierra”,
hasta que Cristo vuelva.

El pasaje deja fuera de toda duda que el regresOridto sera real, personal y visible:
“este mismo JesUs asi vendra como lo habeis uvistd cielo” (1:11). Igual que su
resurreccion fue real, corporal, tangible y visiliefue también su ascensién y lo seré su
regreso. El pasaje ensefia también una perspecisianera (1:8) y escatologica (1:11).
Entre la ascension y la parusia, los discipulosS#glor han de ocuparse en la tarea
misionera global. Por eso la venida de Cristo figtambién prominentemente en los
sermones evangelisticos de los Hechos (3:19-242).0:

2) En1 Tesalonicenses 4l contexto pastoral es decisivo para la des@ipde la venida

de Cristo. Cada pasaje biblico tiene su problemsuytematica, y este pasaje muy
importante hay que entenderlo en el contexto deflograles. Esta epistola es casi
seguramente el primer escrito del Nuevo Testameptiza del 51 d.C. (mucho antes del



primer evangelio). Naturalmente, faltaba madureiayidad en la fe de los tesalonicenses.
Pablo habia predicado entre ellos la vida eterhabya anunciado la venida de Cristo, con
la expectativa de que seria pronto. Pablo se asgrpn los meses, y morian las hermanas y
los hermanos. Eso fue un problema grande para; eldma funeral fue una crisis de fe.
¢,Como relacionar la vida eterna con la muerte de ereyentes? Tal vez lo entendian
tedricamente, pero no lo entendian emocionalmehtaas dificil era el problema de la
esperada parusia: ésos que han muerto. ¢perdeiégri@ de encontrarse con Cristo en su
venida? Ese era el problema que angustiaba a regacion de los tesalonicenses. Hay
gue tomar eso muy en cuenta al interpretar el pasaj

Al problema de ellos Pablo responde que “nosajues vivimos...no precederemos a los
gue durmieron. Porque...los muertos en Cristo ieséa primero. Luego nosotros los que
vivimos... seremos arrebatados juntamente cos.efld4:15ss). La clave a la respuesta
esta en la secuencia de los sucesos: ellos primenwgsotros; luego nosotros que vivimos;
después arrebatados juntos, y juntos para sieroprel Sefior.

Una primera ensefianza de este pasaje es la sieidHd de las tres fases de la parusia. La
venida gloriosa de Cristo, la resurreccion de iele$ muertos, y nuestro encuentro con él
en las nubes, constituyen un solo evento en tr@ssp&so es muy importante, porque todo
el argumento de Pablo dependia de la secuenciaiataale los tres aspectos. A la luz de
esa simultaneidad, es decisivo el hecho de qukdis@irso apocaliptico de Jesus (Mt 24)
ni el Apocalipsis sefialan ninguna venida de Cnstainguna resurreccion de creyentes
sino hasta después de la ultima tribulacién, ypantera resurreccion” de Apocalipsis
20:4-6 incluye las victimas de la bestia, por I gampoco podria ser antes de la
tribulacion. Ningun pasaje biblico ubica ningunoloe tres aspectos de 1 Tesalonicenses
4:17 antes de la tribulacion.

Debe notarse que este pasaje nada tiene que véa goan tribulacion, ni con el “rapto”
como escape de ella. El problema era mas bien Etende creyentes. La respuesta de
Pablo es la prioridad preferencial de los creyepesiuertos, y en esa respuesta, cComo un
momento secundario, Pablo agrega que juntos, lestasuy los vivos, seremos ascendidos
a la nube para “nuestra reunion con éI” (cf. 2 T9.24.a referencia pasajera al “rapto” es
un aspecto secundario de esta respuesta. Persagt p@ hace la mas minima referencia a
la gran tribulacién, ni tampoco dice nada de idal@ube (“el aire”) al cielo, ni de estar
siete afios en el cielo.

Pero ademas del silencio del pasaje sobre undeidia nube al cielo, el texto da otra clave
muy importante que se pierde en la traduccion. alahpa “encuentro” aqui es clave:
“estaremos arrebatados al encuentro (apahteeis el Sefior” (4:17). Esa expresion se
usaba como término técnico para un aspecto imgertencualquier parous{d:15; venida
gloriosa, entrada triunfal). Cuando un emperadamogeneral victorioso llegaba, por
ejemplo a Efeso, sus partidarios le salian al entoo@ara unirse, como escolta o cortejo, a
la procesion y entrar con él a la ciudad (Bruce7i8). Eso se llamaba “salir al
encuentro” (Mt 25:6; Hch 28:15). Es tan inconcebigue la_parousiae interrumpiera
después del encuentro (apanfes@mo que el Emperador llegara al puerto de Efeso
después del “encuentro” con los que habian salidtrae con él, abandonara_su paroysia



llevara a sus adeptos de regreso a Roma en veatide a la ciudad por la avenida de
marmol que tenian para su recepcion majestuosa.

En su_parousi&risto vendra a la tierra, no sélo hasta las nubesl aire. Su “viaje” es
“de una via”, por decirlo asi, pero el nuestrogparestra apantesisn él, sera “un viaje de
idea y vuelta” para venir con él desde la nubeteetea. La idea de que nosotros irimos con
él desde la nube al cielo, como si Cristo hicierduiaje de ida y vuelta’(cielo-nube-cielo),
no solo esta totalmente ausente del pasaje simtageeluida por el sentido natural de su
“venida’ y nuestro “encuentro con él” para acompkia la tierra.

Con todo, lo énfatico y claro es que Cristo vdver esta tierra. “El Sefior mismo
descendera del cielo con voz de mando, con vozadngel y con trompeta de Dios, y los
muertos en Cristo resucitaran....” En términos magecidos describe 1 Corintios 15 la
resurreccion de los creyentes en la venida dedCfl&:23): “en un instante, en un abrir y
cerrar de ojos, a la final trompeta; porque serfoda trompeta, y los muertos seran
resucitados incorruptibles, y nosotros seremos sfibamados”. Cristo volvera
personalmente en poder y gloria, y los muertoscresan, igual que en 1 Tesalonicenses
4.

3) EnMateo 24 (Mr 13; Lc 21) el contexto es muy distinto a lassghasajes anteriores.
Aqui se trata de la crisis de la ciudad de Jeras&8eégun los tres evangelios sinopticos, los
discipulos, viendo el templo y preocupados pos&tles de que Jerusalén va a rechazar a
su Mesias, preguntan qué va a pasar con aqueligsanedificio. Parece que ellos, como
también Jesus, percibian_el kaiggsatoldgico que venia sobre el pueblo y la cifdad.c
13:34;19:44; Mt 23:37). Segun Marcos y Lucas legigiulos le preguntan a Jesus cuando
seria la destruccion del templo y cual sefal aldsgue la ciudad estaba por ser destruida.
Pero en Mateo 24:3 los discipulos preguntan masdecuanto a “la sefial de tu venida y
del fin del siglo”. Las tres versiones del discyrsio embargo, culminan con la venida del
Hijo del hombre “con poder y gran gloria” (Mt 2422Mr 13:24s; Lc 21:25sSs).

Es importante observar que en todos los evangsiiigpticos la venida de Cristo ocurre
después de la gran tribulacion, cuando todas ilagldciones habidas y por haber ya se
habran realizado (Mt 24:29). Solo entonces vendr&i@ del hombre. Aqui no hay
ninguna venida de Cristo ni “rapto” de la iglesies del final de la tribulacion (ni en otros
pasajes del NT tampoco). No esta de mas sefialdidamue en este discurso de Jesus no
aparece la resurreccion por ningun lado, porqueenia nada que ver con el futuro de la
ciudad de Jerusalén. Ningun autor biblico tratahdeer un sistema completo de las
profecias predictivas ni darnos una cronologiajibnjito esquematico para ubicar todo en
su lugar. Simplemente no se les ocurrio tal madengensar.

Mateo y Marcos (Mt 24:15; Mr 13:14) anuncian “laoabinacion de la desolacion” de que
hablo Daniel (Dn 9:27; 11:31; 12:11). En su cordenttiginal, la frase de Daniel alude al
abominable sacrilegio cometido por Antioco Epifaceando sacrificd un cerdo sobre el
altar del templo judio (Josefo AhR.5.4). Ahora Jesus anuncia otra abominacioridotes

que cometera el general romano Tito en 70 d.tedducir efigies idélatras en el lugar
santismo. Por una coincidencia historica, ambaguataa Jerusalén (de Antioco y de Tito)



duraron aproximadamente tres afios y medio, loatlata el uso de esta periodizacion en
el Apocalipsis. Juan de Patmos, sin emplear losnogstérminos, vid el mismo sacriligio
blasfemo en el culto al emperador romano (Ap 13:3F&mbién de 2 Tesalonicenses 2:4
entendemos que la misma “abominacién” caracterizaagtuacion del ultimo anticristo al
final de los tiempos.

En este pasaje también Cristo viene con gloriadepcaunque su venida se describe en
términos algo distintos a los textos anteriormesmalizados. Estos versiculos, que no
parecen contemplar ningun intervalo entre la cdéaerusalén y la parusia, comienzan con
la descripcion de convulsiones cosmicas (Mt 24\813:24 cf. Lc 21:25). Eso responde a
la pregunta de los discipulos, como la formula Map®or “la sefial de tu venida y del fin
del siglo” (Mt 24:3). Pero Cristo no les ofrece guna “sefal” antes de su misma venida,
excepto las sefiales falsas de los seudomesias4)24:@s terremotos, guerras y
hambrunas que menciona Jesus no anuncian su venies,con ellos “adn no es el fin”
(24:6,8,14); esos fenomenos no son la “sefial” drecia mucha literatura apocaliptica y
gue pedian los discipulos. Aqui, igual que en Médtéd-4, Cristo se niega a darles
ninguna sefal que no sea su propia persona y soawisnida.

Por la la misma razon la venida de Cristo se des@&qui como “la sefal del Hijo del
hombre”(Mt 24:30; la frase no aparece en los pkralde Marcos y Lucas). Aqui también
la “sefial’ es Cristo mismo en su parusia, no algindmeno aparte de su persona y el
hecho de su venida. Por eso Mateo, junto con Maydascas, afirma que “veran al Hijo
del hombre venir sobre las nubes del cielo con pgdgran gloria”. Igual que en los
pasajes anteriores, la venida de Cristo es petsuisdble, gloriosa y victoriosa. Y esa
misma venida es la Unica “sefial” que hemos de esfarando.

Este discurso, que comenzd con el problema derdutle Jerusalén, termina con la
promesa divina de reunir a todo el pueblo de Di@ndo vuelva el Sefor (Mt 24:31; Mr
13:27). Se basa en el lenguaje clasicos de logumstiprofetas hebreos que prometian el
regreso del cautivero a Palestina. No debe confsmdii con el rapto (no tiene nada de
“vertical”, hacia arriba) ni con la formacién deloderno estado israeli (es realizado por
angeles, cuando Cristo vuelva después de la gkanairion). Significa la unidad total del
pueblo de Dios, probablemente en la Nueva Jerugafeals).

4) El libro delApocalipsis, desde el primer capitulo, anuncia la pronta \eermid Cristo
(2:1,3,7). Sin embargo, las referencias explictés venida de Cristo (empleando el verbo
erjoma) aparecen exclusivamente en los capitulos 1-3g¢qogeen efecto, un prologo) y en
el capitulo 22 (el epilogo). Analizandolos con @did, encontramos que estos pasajes usan
el verbo “venir’ en dos sentidos distintos. Textogno 1:7 y 22:7, 12, 17, 20 se refieren a
la venida de Cristo al final de la historia. Peemttlo de los siete mensajes (Ap 2-3) la
mayoria de las veces el verbo “vengo” no paree®ireé a la venida final, pues se presenta
como condicional, dependiente de lo que hagan risianos de cada congregacion. La
“segunda venida” del Sefior no depende del arrep@mio de los cristianos de Efeso
(2:5), de Pérgamo (2:16), o de Sardis (3:3). Ers ¢sgtos, el “vengo pronto” se refiere
claramente a “visitaciones’del Sefior a una congiégaespecifica, en juicio o en
bendicion, y no a la “segunda venida”.



Mas discutido es el sentido de la misma frase pacAlipsis 3:11. Buenos argumentos
podrian sugerir que la “hora de prueba”’ de 3:10laegran tribulacion escatoldgica, y
entonces la venida de 3:11 seria el regreso definiel Sefior. Pero mejores argumentos
exegéticos indican que esta proteccion esta prdeneipecificamente a la congregacion de
Filadelfia, durante el tiempo que ella exista. Gleadesus habla a las siete congregaciones
(Ap 2-3), bajo las circunstancias de opresion yrama en que vivian, la descripcion de
cada congregacion es especifica a esa comunidax, on también las amonestaciones y
promesas en cada caso. Nada nos autoriza proyetdaiglesia universal al final de los
tiempos esta promesa concreta y contextual a FikadPor eso es mas probable que el
“vengo pronto” de 3:11 se refiera a una partictiasitacion” de Jesus (en este caso, a
Filadelfia), igual que en 2:5,16 y 3:11, y no apkrusia final. En ese caso, “la hora de
tentacion”, (peirasm@s3:10) tampoco seria la gran tribulacion finalifis en griego). Es
evidente que este “vengo pronto” no se refiere selgunda venida de Cristo sino a una
visitacion, igual que en los pasajes paralelos plecAlipsis 2-3.

Este texto (3:8-10) se construye a base de urpjdegpalabras. “Aunque tienes poca
fuerza”, dice Jesus a esta congregacion, “has gdarchi palabra” (3:8, etérésa®or eso,
“ya que has guardado (etér8sas palabra de fidelidad tenaz, yo también te dag¥
(térésg de la hora de prueba que vendra sobre el muntdoogpara probar a los habitantes
de la tierra” (3:10). Como ellos habian guardadpdkabra, Cristo, en un sentido paralelo,
les guardara a ellos de la hora de la prueba.xfb t&0 habla de quitar, ni mucho menos
raptar. sino de guardarles de la prueba.

En el Apocalipsis la venida definitiva de Criswrgaliza por primera y Unica vez cuando
desciende con los ejércitos celestiales para la bedalla escatolégica que conocemos
como Armagedon (19:11-21; cf. 14:20; 16:16-21).eksintexto es distinto a los pasajes
anteriores (Hch 1; 1Ts 4; Mt 24), pues tiene queay®ra con la victoria final del Cordero
sobre la bestia. La historia del dragén, que commez Apocalipsis 12-13 y siguié en
capitulo 17, ahora terminara con la derrota totatatios los enemigos del Cordero y su
pueblo (17:16; 19:20s; 20:10,14). Aqui, como tamldé Mateo 24:29s y 2 Tesalonicenses
2:1-12, la venida de Cristo ocurre después deilalécion, inmediatamente antes de
Armagedon, el reino milenial y la condena final delgon con todo su nefasto equipo.

Igual que 1 Tesalonicenses 4, este texto cootdinanida de Cristo y la resurreccion de
los creyentes. Es probable que “los ejércitos tiales” que lo acompafaran a la batalla
(19:14) incluyan a los santos resucitados (17.54;3@3s) junto con los angeles (Mt 24:31;
Mr 8:38). Es muy discutido si el Armagedon debeerdérse como una confrontacién en
algun sentido literal (los buitres comen cadavet8s18,21) o simbdlico (Cristo los mata
por la espada de su boca 19:15,21). En cualquser, €a la batalla mas desigual de toda la
historia. Un ejercito de inmortales (angeles, samtsucitados) esta capitaneado por el
Sefior resucitado. El otro bando, mortales toda&,asnandado por un dragén y una bestia
a los que nada les sale bien nunca.

Juan deja la mencion especifica de la resurredeé@a 20:4-6, sin duda porque quiso
describir primero el Armagedén (asociado con etasg del Sefior del cielo) y después el
reino milenial, inaugurado por la resurreccion a artires. De lo que no queda duda es
gue aqui la venida de Cristo y la primera resuiéecfque segun 1 Tesalonicenses 4:16s



estan sincronizadas con el arrebato) se preseespués de la tribulacion. Es mas, de la
primera resurreccion los que se mencionan espaciéinte son las victimas decapitadas
por la bestia (20:4). Juan destaca la victoria ltbes,eporque quiere animar a todos los
creyentes a ser fieles hasta la muerte. Sin empatgo20:6 es evidente que esta
resurreccion incluye a todos los creyentes, pugat de otro modo los creyentes no-
martires estarian sujetos a la segunda muertetdPges ésta es “la primera resurreccion”
(20:5s), y de hecho no aparece otra antes enre| Bbria muy ilusorio pretender decir que
esta resurreccion y, por eso, el “rapto”, ocumitdates de la gran tribulacion.

En resumen: de los pasajes que hemos analizadbpsié plantea la venida de Cristo en
el paralelo con su ascension y en el contexto dais®n (Hch 1:8-11). El mensaje de
esperanza enviado a los tesalonicenses ofrecerlsipala resurreccion de los fieles y
nuestro encuentro con Cristo en el aire como respuesperanzadora a sus angustias por
los creyentes que habian muerto (1Ts 4:13-18).uEsesnon apocaliptico, Jesus introduce
el tema de su venida en el contexto del futurcad#udad de Jerusalén (Mt 24). Y Juan de
Patmos describe la venida victoriosa del Verbo s Domo desenlace final del conflicto
entre el Cordero y el dragon. En cada caso, ekgtmes definitivo para la interpretacion
del pasaje correspondiente. Ninguno de los pasajeslaciona de ninguna manera con
algun “escape” al inicio de la gran tribulacion.

EL SIGNIFICADO TEOLOGICO:
CRISTO TIENE COSAS QUE HACER EN LA TIERRA

Recordemos aqui que el Nuevo Testamento nos exhoestar preparados para dar el
logosde nuestra esperanza (1 P 3:15). Ese imperatésupone que las profecias biblicas,
como en este caso la venida de Cristo, tienenntideddgico y teologico, un porqué y un
para qué. Cristo vendra de nuevo, no simplememngupd‘a Biblia lo dice” (aunque eso
sea cierto), sino porque le quedan importantessae@ esta misma tierra donde una vez
Vvivio, murid y resucitd. Si no fuera asi, no teadpbr qué volver, pues Dios nunca actua
sin sentido.

La tierra siempre ha sido central en el actuaDids. Apenas crea a Adan le prepara una
finca, para que no sea “Adan sin tierra”. La basepdcto que Dios hizo con Abraham fue
la promesa de una tierra propia para su desceradéfi@astigo para el pecado de Israel fue
la pérdida de su tierra, y la promesa de los msfetestacaba su recuperacion. Para
salvarnos, Jesucristo vino a esta tierra, y pdraioar su obra, volvera otra vez. Y al final,
habra nuevos cielos y nueva tierra. El regreso m&cCa nuestro planeta es una prueba
clara de la importancia de la tierra en los plateeBios.

El esquema general para la mayoria de los cristjande los evangeélicos en particular, es
gue se acepta a Cristo y se va al cielo. Perogeleesa biblico tiene otra direccion: Cristo

vuelve a la tierra. Para que los cristianos vayareto, no es necesario que Cristo vuelva
aqui. Al morir los creyentes estan en presenci@rggo, sin que él tenga que volver a este
planeta. Bien podria ocurrir igual después de kurreccion del cuerpo. Podriamos

ascender, con cuerpo resucitado, a la patria @lgsCristo no tendria que volver a la

tierra. Entonces, ¢.cual es la razon y la l6gicaetelno de Jesus a este mundo?



Una manera muy sencilla de enfocar el proposita ipgica de la venida de Cristo sera

enumerar las razones de su regreso que da el Mised Testamento. Encontramos seis
objetivos de la venida de Cristo, que son el sertedldgico de su parusia. Su regreso no
es un espectaculo sin sentido, sino una acciénctans propdsitos y una racionalidad

totalmente coherente con toda la ensefianza bibtmda la historia de la salvacion.

1) Cristo viene a reinar, su venida es la venida de su reino (Lc 23:42atclo vengas en

tu reino”; cf. 1:33; 19:14,27). Su venida gloriocgaa su manifestacion (epifanieomo
“Unico y bendito Soberano, Rey de reyes y Sefi@edieres” (1 Tm 6:14-16). El Cordero
ha vencido y es el Sefior de la historia, dignold#& ks sellos del libro (Ap 5:5-7). Cristo
ha resucitado y “es necesario que €l reine hastahgya puesto a todos sus enemigos
debajo de sus pies...cuando haya suprimido todonitpntoda autoridad y potencia”(1 Co
15:24s).

En su venida, Cristo nos hara también a nosogimsanr con él (2 Tm 2:12; Ap 2:26s;
3:21). Los redimidos “reinaran sobre la tierra” (BA0). Lo mismo confirma Ap 20:6
cuando asevera que los fieles resucitados “sec@rck#es de Dios y de Cristo y reinaran
con él mil afios”. Segon 22:5 los fieles “reinarén lps siglos de los siglos”.

El vino la primera vez a traer el reino. Cuandtvivoal Padre, el reino ya habia venido
entre nosotros por medio de su vida, muerte yrmestion. Vino humilde, doliente y
aparentemente deébil, como Siervo Sufriente. Sunskgwenida llevara a la culminacion
final lo que inaugurd con su primera venida. Vineimar la primera vez, pero desde una
cruz. Ahora vendra como Rey de Reyes y Sefior dereefjAp 19:11-16) para reinar en
majestad y gloria. Entonces se cantara que “ebréal mundo ha pasado a ser de nuestro
Sefior y de su Cristo, y €l reinara por los sigie$od siglos” (Ap 11:15).

Ahora, la pregunta importante es ¢como anda ruesttogia del reino? El reino es el
mensaje central de la primera venida de Cristoseeteto del sentido de su mision, segun
los evangelios sinopticos. El nos exhorta a “bugzaneramente el reino de Dios y su
justicia” (Mt 6:33) y a orar para que el reino vargn que se haga la voluntad de Dios en
nuestros paises (Mt 6:10).

Pero muchas veces lo que fue el mensaje centrdésies es el mensaje olvidado de su
iglesia. Por eso no sabemos qué hacer con su ygrudgue no tenemos una teologia del
reino. Entonces, para llenar ese vacio, echamos gemapto como propésito de la venida
(“él viene a levantar a su iglesia”, dice un cgritoon eso le damos a la parusia un sentido
gue nunca tiene en las escrituras. Asi cambiamesdafianza biblica de que él viene para
estar aqui y reinar en la tierra por una espednade que viene para sacarnos a nosotros
de la tierra. Pero su venida no sera “Operaciorcd®essino “Operacion Reinado”, el toma
de poder por el Rey de reyes.

2) En segundo lugagristo viene a triunfar, viene a vencer. Segun. 2 Tesalonicenses
2:7-8, el pasaje mas importante sobre un anticpistsonal, Cristo va a destruir al “hombre
inicuo...con el esplendor de su venida” (NIV; Goricla epifaniade su_parousia Su
venida va a ser la derrota definitiva de los enesige su reino, como vimos también en 1
Corintios 15:24-25. En el Apocalipsis, la primerainica venida futura de Cristo es para



hacer la batalla contra todas las fuerzas de maldaetrotarlas para siempre (19:11-21).
Cuando el dragon, después del reino milenial, tatencabezar otro asalto contra el reino
del Sefior, sus fuerzas son destruidas por relarapago se realiza ninguna guerra (20:9s).

3) TerceroCristo viene a juzgar, viene como Juez (Mt 25:31, la parabola de lagasve
cabritos). Al volver, Cristo juzgara a las naciangékviene a iniciar un proceso de juicio
ético definitivo. Tesalonicenses es especialmdate en relacionar el juicio de los impios
con su venida. (2 Ts 1:7ss; cf. 2 Tm 4:1). Seguchde 17:31 Dios ha establecido “un dia
en el cual juzgara al mundo con justicia, por agraebn a quien designé, dando fe a todos
con haberle levantado de los muertos”.

Y aqui también Cristo nos permite a nosotros juzgar él. 1 Corintios 6:2-3 afirma que
“los santos han de juzgar al mundo”.y a los angd@lambién segun Apocalipsis 20:4 los
fieles juzgaran juntamente con él. Cristo compatgyoder y nos deja participar con él
también en el juicio.

4) En cuarto lugarCristo viene a resucitar a los creyentemuertos y transformar a los
gue viven en la hora de su venida. Su venida trplemditud de vida (1 Ts 4:16s; 1 Co
15:52). “Al son de la trompeta” los muertos vivirghodos seremos hechos “semejantes al
cuerpo de la gloria suya” (Fil 3:21). Le veremoseyemos como €l (1 Jn 3:3) y Cristo sera
glorificado y admirado en sus santos (2 Ts 1:1Q)vénida sera el triunfo final sobre la
muerte y el pecado.

5) Quinto, Cristo viene a reunirse con nosotros/ a reunirnos a nosotros con él para
siempre. Esta es la gran reunion de toda la fandidih Sefior. Seremos arrebatos al
encuentro con él_(apantesig “asi estaremos siempre con el Sefor (1 Ts 4Hi)2
Tesalonicenses 2:1 Pablo habla de “la venida (s&ode nuestro Sefior Jesucristo y
nuestra reunion (episunagdg@é sinagoga) con él”. En Juan 13-14 JesuUs aawswcmuerte
pero, en ese contexto de separacion, promete aegrasa estar con los suyos, “para que
donde yo estoy, vosotros también estéis” (Jn 1£A8%to vuelve porque quiere estar con
Nosotros; nosotros esperamos su venida, porquergasrestar con él, “que sin haberlo
visto, amamos” (1 P 1:8). Lamentablemente, en muedzatologia raptocéntrica, el
encuentro amoroso con Cristo pasa a un segundo pldasaparece.

Los cristianos no esperamos a “algo” sino a “Algur@. Para
nosotros el futuro tiene nombre, y se llama Jesus.

6) Finalmente (jque agenda mas impresionante @eenuestro SeforQristo viene a
culminar la historia_humana y cosmica. El es el punto omega de todtaria, como
decia Teilhard de Chardin. Segun Efesios 1:10 rgpdsito de Dios es de reunir todas las
cosas en Cristo”. La frase “todas las cosas” (tagpaeutro plural) era una de las formas
de decir el universo en griego. No tenian la paldhniverso” (que con sélo oirla se nota
gue es latin). En griego el neutro plural de “tofitie no tiene equivalente en castellano)
solia significar el universo, junto con el otronémo, kosmaos



El verbo “reunir” aqui significa “recapitular”, ealsezar todo, juntar todo en su pleno
sentido, resumir todo en una sintesis final. Laideerde Cristo va a culminar en su
significado definitivo todo lo que ha sido el munglda historia. En la venida de Cristo,
Dios va a recapitular todo en la persona de éseffi Omega como ha sido Alfa. Otro
pasaje con un sentido parecido es Hechos 3:192puéds de la curacion del cojo:

Asi que arrepentios y convertios...para que vedgda presencia del
Sefior tiempos de refrigerio y el envia a Jesucrigtquien de cierto
es necesario que el cielo reciba hasta los tiemgda restauracion de
todas las cosas, de que hablo Dios por sus sarmtfetsgs que han sido
desde tiempo antiguo.

Estas son frases de plenitud. La historia que Béomiciado con la creacion, en
cuyo centro Dios puso a su propio Hijo, no va antear en un colosal fracaso.
El pecado es un fracaso, pero no la creacion mstaria. Bajo Cristo la historia
va a realizarse en plenitud, con ese refrigericsy ®estauracion de todas las
cosas que nos promete la palabra de Dios.

De este analisis queda evidente que la venida dstnouSefior estd cargada del mas
profundo y hermoso significado. jQue diferente @ donceptos raptistas que circulan en
muchas iglesias!

SIGNIFICADO DE LA VENIDA DE CRISTO
PARA LA MISION DE LA IGLESIA

Hay una relacidén inseparable entre nuestra esgédolp nuestra manera de entender la
mision de la iglesia. A como anda la escatologéh,va a andar la misionologia. Una

escatologia exclusivamente individualista, coneelar inicamente en salvar almas del
infierno, producira las formas de misién que cgoeslen a esa vision del futuro. Una

escatologia raptocéntrica, amenazando a los incemwecon los terrores de la gran

tribulacidn y ofreciéndoles una oferta de escapangelizar4 en maneras que corresponden
a esa vision y a ese objetivo en la misién. SO escatologia solidamente biblica podra
inspirar una mision fiel y sana conforme a la vtddnde Dios.

La ensefianza biblica de la venida de Cristo tmoéundas implicancias para nuestra
mision como pueblo de Dios. Veamos:

1) En primer lugar, la venida de Cristo signifiqgae nuestra mision tiene que ser
decididamentecristocéntrica.. La iglesia va hacia el encuentro con su Selsra €l a
guien esperamos, es a €él a quien amamos. Todam@estro y nuestra esperanza llevan
su nombre. Aunque parezca obvio, muchas vecesnyuehas maneras centramos nuestra
mision en cualquier otra cosa menos la personaidstio Sefior. Los cristianos esperamos



a Alguien, no a algo, y ese Alguien es aquel argsie haberlo visto, amamos. Y porque
esperamos verlo también, amamos su venida (2 Tm 4.8

La tentacion mas comun parece ser la de una evaagéh eclesiocéntrica, que trabaja
arduamente por el éxito y el crecimiento de suigrdgnominacion o movimiento pero en
ese saludable afan pone a la institucion encina désma persona de Jesus y del amor al
préjimo. La iglesia y la institucion no son mas gugtrumentos para la mision; no son el
centrio ni la meta de la mision. Mucho “denominaeiismo” cae en el error de priorizar a
Su propia agrupacion en competencia no sélo c@s akenominaciones sino, mucho peor,
con la prioridad y centralidad de la persona dst@riEl objetivo primordial de la mision
no es el crecimiento y el éxito de nuestra propiaothinacion, sino que cuantas personas
gue sea posible conozcan personalmente al Sefépeyas su venida junto con nosotros.

Otra desviacion escatologica con funestas conse@sees la orientacion raptocéntrica de
la evangelizacién, o “bestiacéntrica” o “tribulaci@ntrica”. Esta excentricidad
escatoldgica cae en una fatal combinacion de terismo apocaliptico y gracia barata.
Olvidandose del Cordero que fue inmolado para sabs& amenaza a los inconversos con
las peores torturas y ofrece un Cristo Salvadait & los terrores por venir pero no el
Sefior de sefiores que exige discipulado radicain€abkaje no podria estar mas alejado, en
todos sus aspectos, del mensaje de la Biblia ycedpeente del libro del Apocalipsis.

En el fondo, todas estas desviaciones terminandsieegocéntricas en vez de
Cristocéntricas. jQué egocéntrica es a veces rupgiclamacion! Mucha evangelizacion
se limita a la oferta de dos “gangas” por una sempbfesion de fe: escaparse de la gran
tribulacién y escaparse del infierno. Nos atraersdtsfaccion de ver prosperar nuestro
propio proyecto o nuestra propia denominaciondi@mada seguridad de escaparnos de la
gran tribulacion y después del infierno, la agréel@speranza de gozar para siempre de los
deleites celestiales, y por feria las tentadorastad del evangelio de la prosperidad. Lo
trdgico es que cuando eso no pasa de ser un sigoiemo escatalogico, y no un
verdadero discipulado costoso, esas personas puestan engafiados y quizd nunca
cobraran las “gangas” por las que creian acepfaisto (Mt 7:21-23).

La ensefianza biblica de la venida personal demouSsfior debe inscribir como rubrica
sobre nuestra evangelizacion el conocido poemaugdo a Santa Teresa de Avila:

No me mueve mi Dios para quererte

el cielo que me tienes prometido,

ni me mueve el infierno tan temido

[ini tampoco los terrores de la gran tribulacion!]
para dejar por eso de ofenderte.

Tu me mueves, Sefor,



muévame el verte clavado en una cruz
y escarnecido...

[y muévame anticipar tu venida

y ver por fe tu reino venidero]

2) La perspectiva de la venida de Cristo implicaliggn la insercion de la mision en la
vision panoramica de laistoria de la salvacion El retorno de Jesus no es un fénomeno
sensacional aislado sino la culminacion l6gica lyecente de toda la historia de redencion
desde Génesis hasta el Apocalipsis. Como bien se@atar Cullmann (1973:56ss),
siempre que se desconecta una verdad biblica (@wverdad tan central y fundamental
como la venida de Cristo), se mueve hacia la lzerjila venida de Cristo debe aislarse de
toda la historia de la salvacién, ni esa histogdealinterpretarse aparte de esa venida,
porgue“la historia total de la salvacion estd orientadaabia Cristo...la historia de la
salvacion es, pues, exactamente la historia de ©f{p. 59).

Es impresionante como el Apocalipsis, sin habprépuesto Juan, amarra todos los hilos
tematicos de la Biblia entera. Si la primera pagieasénesis comienza con la creacion de
cielo y tierra, la ultima pagina del Apocalipsisndéna con nuevos cielos y nueva tierra. Si
Adan y Eva por su desobediencia perdieron el aceesobol de la vida, en la nueva
Jerusalén comeremos con abundancia y rica varieddcutos del mismo arbol (Ap 22:2).
Si Dios promete a Abraham la bendicidén de su pfretde a la historia de maldicion desde
Cain hasta Babel, el dltimo libro promete que nbr&anas maldicion (22:3) sino plena
bendicion para todas las naciones y pueblos. Lagapl de Egipto reaparecen en las
trompetas y las copas de Ap.8s y 16, pero los riddsrentonan el cantico de Moisés y el
Cordero (15:3). La escatologia, y especialmenietada de Cristo, no pueden entenderse
fuera del contexto global de la historia de la @ailon.

En su segunda venida Cristo cumplira a cabalidaplié inicié en su primera venida. En el
intervalo entre la ascension y la parusia Criseercomienda la tarea evangelizadora en el
poder del Espiritu (Hch 1:7). La mision es el smtile esta época de gracia (Mt 24:14); es
nuestra tarea primordial a la que hemos de dedigestros mayores esfuerzos.

3) En esa perspectiva, la expectacion de la vatedaristo nos acuerda constantemente de
la urgencia de nuestra tarea misioneralLos dias estan contados; la noche viene, cuando
nadie puede seguir trabajando (Jn 9:4). Cuandanperador iba a visitar alguna ciudad
del imperio, los preparativos tomaron una absgtaidad y el pueblo dedicaba todos sus
esfuerzos a esas labores. Un antiguo papiro diteb&jemos noche y dia porque la
parousiadel emperador estd cerca’ (Ewert 1987:88). jCuéamie hemos de trabajar por
Cristo antes de su venida!

4) La venida de Cristo significa tambiénision integral. Como hemos argumentado
arriba, si el propdsito del evangelio fuera Unicaraesalvar almas para que vayan al cielo,
como muchas veces se predica, entonces, ¢ pararglréatque volver Jesds a esta tierra?
épara qué entonces la resurreccion del cuerpom@l @odria ir al cielo sin nada de eso.



No tiene ningun sentido la venida corporal de Grisesta tierra si el objetivo del evangelio
es meramente salvar las almas. Pero Cristo viemgue el evangelio es todo un proyecto
para la humanidad y para la historia. Por eso rau@sision debe ser integral, no solo y
meramente espiritual. La segunda venida es undaodfa contundente de cualquier
evangelismo equivocadamente espiritualista y paisia.

Dios tiene su agenda para la humanidad, su agpada la tierra, su agenda para la
sociedad, su agenda para la historia. Y Cristoeviea cumplir esa agenda. Por eso su
venida tiene sentido. Y por eso nuestra mision debéntegral en su amplitud e integral en
su autenticidad. Eso también es integridad. Un galan egocéntrico (hasta dos veces
egoceéntrico, con la oferta barata de escapar t'ta gran tribulacion como del infierno),
sin las exigencias del discipulado radical y castgge predicaba Cristo y sin el mensaje
del reino de Dios, es una traicion de la gran cami§'haced discipulos...ensefiandoles que
guarden todas las cosas que os he mandado”, M1)28.2

5). Significa también que nuestra mision tiene gelemision en servicio del reino El
sentido de la venida de Cristo es su reino. A reifene, y reinaremos con él. Por eso la
misién tiene que ser mision del reino. El vino asiando el reino; Hechos termina con el
texto: “Pablo proclamaba el evangelio del reind"teblogo holandés Abraham Kuyper, en
su escrito Pro Regelecia del reino de Cristo que “No hay ni una adégyde esta tierra de
la que Jesucristo no pueda decir, eso es mio"updipulgada! El es el Sefior, es el Sefior
del mercado y de los campos, €l es el Sefior dailetsidad y es el Sefor de las oficinas,
del negocio, de la tecnologia, Sefor de todasolsasc

La misién en servicio del reino es misionjdsticia. “Buscad primero el reino de Dios y
su justicia” (Mt 6:33); “Venga tu reino y hagaseviluntad” en Honduras, en Nicaragua,
en Guatemala. En su venida, Cristo juzgara coricias(Ap 19:11), fiel a la antigua
promesa de que el Mesias traeria justicia y Shaldas naciones (Is 11:3-9). Nuestra
mision tiene que ser ministerio integral, con cencia de justicia, con conciencia de los
pobres, con conciencia del sufrimiento y con camzgey suefios de Shalom. Eso es mision
en servicio del reino.

Pero, por otro lado, el reino venidero signifiaebién que ninguno de nuestros esfuerzos
es el acabose, ni va a ser el reino de Dios sirgAlido reflejo de ese reino que Cristo trajo
y traerd. No podemos absolutizar nuestros proydatiosanos historicos, porque el gran
proyecto de Dios esté por venir. Nuestra partiégpabistorica tiene que estar en servicio
de aquel reino que va a venir. La misidn en sevilgl reino nos require compromiso
social sin caer en la idolatria de nuestros progsaynproyectos, por muy buenos que sean.
Nuestros logros de justicia siempre seran parcigfEnultimos. La esperanza del reino nos
inspira a luchar pero a la vez nos ensefa a guardabida “reserva escatoldgica” ante esa
misma lucha.

Hay una frase de Karl Barth que debe ser una goasie nuestra mision. “La esperanza”,
decia Barth, “vive en la realizacion el proximo ggad.a esperanza tiene patas y camina,
pero un paso a la vez. La esperanza vive al dagradimo paso dentro del contexto



histérico. Hacemos ahora lo que podemos en arasei@ que ha de venir. Una mision
ciega al reino, es una mision renca y torcida gnaib, anti-biblica.

6).Finalmente, debe ser una misgontagiosa de esperanzaEs una esperanza que nos
inspira, no es un temor, y la misién no es terrarsino esperanzadora. Somos el pueblo de
la mayor esperanza que existe, una esperanza persadas las antitesis de la historia en
la gran sintesis final de la venida de Cristo yeino. Hoy dia esto puede ser una parte
primordial de nuestra tarea. Hoy dia cuesta espesd#écil tirar la toalla y decir que ya no
vale la pena luchar. Muchos dicen: “Luché muchosaeifigué mucho, y mira, no queda
nada”. La década perdida de los ochenta, que #arhado el cementerio de las utopias y
de los suefios, viene seguida por “la década pedosi@oventa. Los que no conocen a
Cristo, que no conocen la resurreccion, que no aameel reino de Dios y la nueva
creacion, ¢como van a esperar hoy?. Parecerias. [IBeoo nosotros queremos ser locos,
locos de esperanza. Queremos esperar contra leaesagporque tenemos los 0jos puestos
en Alguien que vencié a la muerte. Podemos llegar esperanza a gente que no tiene
como esperar porque no tienen a Cristo.

Habia una iglesia en Alemania durante la guerrg nae tenia en su béveda un famoso

mosaico de Cristo Rey. Desde hacia siglos la gait@raba ese cuadro; les animaba, les
inspiraba. Pero con los bombardeos de la guerra,deender ese tesoro del arte tuvieron
gue cubrirlo con armazones y tablas, y no se vada.nQué triste! Cristo era el Rey, pero

la gente no lo veia. Mas bien parecia todo lo ewiotr Pero confiaban en el Cristo que

estaba detras de las barreras y las tablas. Yrdéaradia se volvera a ver que Cristo es el

rey”. Cuando terminé la guerra esas tablas fueeomovidas, y de nuevo se pudo ver al

Cristo Rey. Nosotros también sabemos que Cristd Bgy, es el Sefior, y aunque a veces
no se ve, N0 es menos cierto ni menos real. Ynaaede Cristo nos asegura que nuestros
0jos van a ver la plenitud de su reino y vamosrtigigaar con €l en esa nueva realidad. iA

su nombre gloria!



) El titulo en aleméan significa “Lo eterno comouid y presente” (2a edicion 1973); se
publicé en inglés con el titulo “Eternal Hope” (¥95EI original aleman fue escrito para la
consulta ecuménica de Evanston en 1954. Son inmpest@ara nuestro tema los capitulos
9 (“La venida de Cristo como sentido de la histdrjal4 (“La parusia, la venida del Hijo
de Dios en majestad”).

) He corregido levemente la traduccion de la Ultiraae para darle mayor claridad.

) Los demas autores biblicos suelen dar el pltzah las nubes”, viéndolas mas bien como
un medio de transporte celestial (cf. Dn 7:13).dsuparece dar a “la nube” un significado
mas teoldgico.

) 2 Tesalonicenses introduce el tema de la trilbdagel “hombre de pecado”) pero como
tema nuevo, ante el prolongado malentendido de té&smlonicenses. Ademas, 2
Tesalonicenses 2:1-12 afirma categéricamente gueethida de nuestro Sefior Jesucristo”
(2:1) no puede ocurrir sino hasta después del Astiicy la gran tribulacion (2:3),

) El sustantivo "rapto” no es biblico; viene méasrbde la vulgata latina. Pablo afirma que

seremos llevados por la fuerza del Espiritu al entto con Cristo, pero ni este pasaje ni

ningun otro trata el "rapto” como un tema indepentdi. “Seremos arrebatados” no es mas
gue un pasajero verbo de transporte, hacia “nueatoentro con él”. Aunque muchos han

visto en Mateo 24:38-41 y Juan 14:3 otras refeemnal tema, de hecho no hablan de ser
"alzados" y pueden interpretarse mejor sin refesealcarrebatamiento.

Para los antiguos, “el aire” se extendia desdesteathasta la luna. Era el espacio donde
estaban las nubes.

) NIV y RVR traducen mal la frase eis apantesom un infinitivo verbal “para recibir al

Sefior” (4:17). El griego es un sustantivo, “al emdwo con el Sefior” (cf 2 Tes 2:1).
Curiosamente, la escatologia tradicional cambieeddo “ser arrebatado” en sustantivo (“el
rapto”) y cambia el sustantivo “el encuentro” errbee (“para recibir”). Ambos errores

afectan el sentido del pasaje.

) En griego esta palabra se escribe parpesiaeconocido también como término castizo
en espafol,.escrito “parusia”.

) La versidén de Lucas, escrita posiblemente despgaés0 d.C., es mucho mas explicita
sobre el sitio y la destruccion de Jerusalén (2240 Anuncia un periodo de control

extranjero hasta “la plenitud del tiempo de lostigesi’ (21:24), a lo que sigue la venida de
Cristo (21:25ss). Escritores judios describianlgsfbmia de Antdéco Epifanes como “la
abominacion de la desolacion” (1Mac 1:54). Es oll@imbién que todas las exhortaciones
de Mateo 24:16-20 se refieren a la destrucciéneadesdlén en 70 dC y no pueden de
ninguna manera aplicarse al “rapto” ni la venidaCdeto.

) Es importante tomar siempre en cuenta la penspede 1 Juan 2:18, de que ya para fines
del primer siglo habian surgido muchos anticrisBeguiran surgiendo agentes precursores



del Anticristo hasta el final, cuando el Ultimo iansto serd destruido en la venida del
Sefior (2 Ts 2:7-9).

) En Mateo y Marcos los fendmenos celestiales (M2, Mr 13:24s) tampoco se llaman
sefales, aunque Lucas (en un enfoque distintoafgbtsenales” en el cielo (Lc 21.25).

) La Unica excepcion en el resto del libro (capldes Ap 16:15, “vengo como ladron”.

) El texto griego coordina la “venida” de esa hdeaprueba (3:10) con la pronta visitacion
de Jesus a los filadelfianos (3:11) por medio dauldaposicién del mismo verbo (erjorpai
en las dos frases. El pasaje logra otro paraleliparecido con la repeticion del verbo
“guardar” (tére3:8,10).

) El mismo verbo, téredcurre en Juan 17 con un juego de palabras sieni#gocalipsis
3:8-10. Los fieles han guardado la palabra (Jn)}y7@risto pide al Padre guardarlos por el
poder de su nombre (17:11) como €l mismo, estandcetios, los habia guardado por su
nombre (17:12). Ahora Cristo no pide que el Padese daque del mundo (aires ek tou
kosmoy sino que los guarde del mal (17:15, téred@kal que en Ap 3:10). En Juan 17:15
la misma frase verbal significa lo contrario dersgtado.

En realidad, Apocalipsis 19 no describe una “venitgaCristo del cielo; Juan simplemente
dice que de repente vio un caballo blanco. Pera l@scena presupone que Jesucristo ha
vuelto a la tierra para la batalla final.

) Este pasaje fue uno de los que persuadieron aBfuUee, el mas destaco biblista
evangélico de nuestro tiempo, a abandonar la decttel rapto pretribulacionista (19
P.XXXViii).

Para un andlisis similar, cf. Paul Erb 1968:73-1B®. sefiala ocho propdsitos biblicos del
retorno de Cristo. Debemos notar aqui otra vezniuglin pasaje biblico (incluido 1 Ts 4)
propone como proposito del retorno de Cristo ehis@clos creyentes antes de la gran
tribulacioén.

) Véase Stam 1992:19-44.



