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{ENTE DICE ACERCA DE LOS

El codigo del Apocalipsis es” lames lo que la Biblia
verdaderamente dice acerca pos les 'y d€ qué manera nos afecta la

En toda la historia de la Iglesia han aparecido ensefianzas equivocadas que atraen
temporalmente a una gran cantidad de personas, para luego desvanecerse una vez que
la luz de una interpretacién biblica correcta ilumina su error.

Descifrar el cédigo del libro del Apocalipsis se ha convertido en una obsesién
internacional. El resultado, segtin Hank Hanegraaff, ha sido una mala interpretacién
rampante de la Escritura, mala teologfa, mala politica y hasta malas relaciones con el
extranjero. Hanegraaff argumenta que la clave para comprender el dltimo libro de la
Biblia son los otros sesenta y cinco libros de la Biblia, y no los eventos actuales, de la
historia reciente o diagramas complicados.

«Este libro fascinante, provocativo y apasionado debe ser leido por
cualquiera que esté interesado en las controversias de los tiempos finales».
— LEE STROBEL, autor de The Case for the Real Jesus

«Aquellos admiradores de la serie Dejados Atrds de LaHaye necesitan leer
este libro. La confusién se aclarard y el sentido comun volverd a nuestra
lectura de la Biblia».
— Gary M. BURGE, profesor de Nuevo Testamento
del Wheaton College & Graduate School
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«Este libro es una critica implacable y fulminante a la posicién de aquellos
entusiastas apocalipticos tales como Tim LaHaye y Hal Lindsey. Hanegraaff
no sélo demuestra lo poco fundado de sus perspectivas sobre el rapto, la
Tribulacién, Israel y hasta el Armagedén, sino que también muestra el
antisemitismo escondido en la médula del dispensacionalismo primitivo.
Aquellos admiradores de la serie Dejados Atrds de LaHaye o El cddigo del
Apocalipsis de Lindsey necesitan leer este libro. La confusién se aclarard y el
sentido comin volverd a nuestra lectura de la Biblia».
—GARY M. BURGE,
Profesor de Nuevo Testamento,
Wheaton College & Graduate School

«Este libro es muy ficil de leer y bien razonado, y merece difundirse
ampliamente. Dado todo lo que se estd desarrollando en el Oriente Medio en
la actualidad, no podria haber mis en juego; y lo que creen los cristianos en
cuanto a la interpretacién del libro de Apocalipsis trae consecuencias profundas
para la paz de esa regién y del mundo. Los que no van a querer leer este
volumen json los que mds lo necesitan!»
—COLIN CHAPMAN,

Ex profesor, Near East School of Theology,

Beirut y autor de Whose Promised Land?

[¢La Tierra Prometida de quién?]

«El estudio de la historia de la especulacién profética demostrari al lector
cuidadoso que la exactitud pasa a segundo plano con respecto al sensacionalismo
cuando se comparan los pasajes proféticos de la Biblia con los eventos actuales.
El cidigo del Apocalipsis de Hank Hanegraaff presenta una metodologia
interpretativa correcta que todos los cristianos pueden seguir y aplicar de tal
forma que no sean engafiados por cualquiera que clame saber lo que hay en el
horizonte profético».
—GARY DEMAR,

Presidente de American Vision y autor de

Last Days Madness [La locura de los tltimos dias]

y Is Fesus Coming Soon? [¢Viene pronto Jesis?]

«El cédigo del Apocalipsis es un manual de la hermenéutica responsable y también
una refutacién convincente del sistema raro de la explicacién de los tiempos
finales que se ha convertido en un parimetro de ortodoxia para las mentes de
muchos evangélicos. Por lo tanto, Hank Hanegraaff le ha dado al Cuerpo de
Cristo dos libros valiosos en uno, ambos muy necesitados en esta época de
analfabetismo biblico e ignorancia escatolégica».
—STEVE GREGG,

Anfitrién del programa radial The Narrow Path y

autor de Revelation: Four Views: A Parallel Commentary

[Apocalipsis: Cuatro puntos de vista:

Un comentario paralelo]



«Este libro fascinante, sugestivo y apasionado debe ser leido por cualquiera que
esté interesado en las controversias de los tiempos finales».
—LEE STROBFL,
Autor de The Case for the Real Jesus

[El caso del verdadero Jesis]

«En toda la historia de la iglesia cristiana, ensefianzas equivocadas han aparecido
que atraen temporalmente 2 una gran cantidad de personas, para luego
desvanecerse una vez que la luz de una interpretacién biblica correcta ilumina
su error. Un ejemplo actual es la teologia pretribulacional y dispensacional del
rapto promovida por llamados expertos en profecia rales como Hal Lindsey,
Tim LaHaye, John Walvoord, Thomas Ice, John Hagee y otros mas. Por varios
afios, me he preguntado qué es lo que convenceria a esos especialistas en la
profecia para que se dieran cuenta de que la escatologia que estdn presentando
al mundo sencillamente avergiienza a la Iglesia, y que los hiciera abandonar ese
callejon sin salida dispensacional. El libro de Hank Hanegraaff, El cdigo del
Apocalipsis, quiz sea esa respuesta. De manera brillante, el anfitrién de Bible
Answer Man no sélo desmantela las declaraciones fantdsticas hechas por estos
hombres, sino que da una correccién saludable al presentar métodos acertados
de interpretacién biblica que resuenan exquisitamente con lo que la iglesia ha
ensefiado por los siglos. Recomiendo muchisimo este libro».
—PAUL MAIER,

Profesor de historia antigua, Western Michigan

University y coautor de The Da Vinci Code: Fact or Fiction?

[El c6digo Da Vinci: ¢Hecho o fantasia?]

«El cédigo del Apocalipsis es una combinacién peculiar de una discusién
teolégicamente compleja y préctica, una exposicion concisa que le provee aun
a los lectores mas novatos de la Escritura profética principios biblicos correctos
que revelan el plan de la redencién y el cumplimiento del reino en la plenitud
de la gloria de Dios. Sin sacrificar la ensefianza biblica vital con imaginaciones
simplistas, Hanegraaff ha traido la emocién de la teologia apocaliptica e
histérica a la Iglesia del siglo XXI. Los lectores apreciardn su disposicién de
enfrentar las especulaciones populares, pero a la vez mal guiadas, acerca de los
tltimos dfas con una critica firme pero justa».
—GRETCHEN PASSANTINO,
Cofundadora y directora de Answers In Action

«Hank Hanegraaff lo ha vuelto a hacer. Lo que su libro Christianity in Crisis
[Cristianismo en crisis] hizo para la carismania, E/ cédigo del Apocalipsis lo hard
para los armargedonitas. Hank expone lo peligrosa y destructiva que realmente
¢s una exégesis errénea, que resulta no sélo en mala teologia sino en una politica
peligrosa. Con este libro ficil de leer, Hank nos muestra a todos, sea un joven
creyente o un erudito, cémo discernir la Escritura correctamente y con
reverencia y cémo no tener miedo de las referencias biblicas apocalipticas».
—STEPHEN SIZER,

Pirroco de Christ Church, Virginia Water,

Presidente de la Sociedad Biblica Internacional de

Inglaterra y autor de Christian Zionism: Roadmap or

Armageddon? [Sionismo cristiano: ¢Camino marcado o

Armagedén?)
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En realidad, el descifrador del codigo de los pasajes apocalipticos
no veside en um «enfoque especial», una especulacion
desenfrenada o en vuelos subjetivos de fantasia. Mds bien, «el
codigo» se decodifica leyendo la Escritura a la luz de la
Escritura. El verdadero descifrador del cédigo del Apocalipsis
«de Fesucristo, que Dios le dio para mostrar a sus siervos lo que
sin demora tiene que suceder» (Apocalipsis 1.1) es el Antiguo
Testamento. Ciertamente, mds de dos terceras partes de los
404 versiculos del Apocalipsis aluden a pasajes del Antiguo
Testamento. La razon por la cual, con frecuencia, no podemos
hallarle pie ni cabeza es porque no hemos aprendido a leer la
Biblia por lo que realmente es. Cuando nuestras
interpretaciones estdn encadenadas a lo sensacional mds que a
la Santa Escritura, estamos propensos a asirnos de cualquier
cosa y por lo geneval no nos asimos a algo correcto.

—HANK HANEGRAAFF, El cidigo del Apocalipsis

En 1997, Hal Lindsey publicé el libro E! cidigo del Apocalipsis.
Fue presentado al publico con la promesa de que Dios le habia
dado el privilegio de hacer lo que nunca se habia hecho antes.
Por dos milenios el libro del Apocalipsis se habia mantenido
envuelto en el misterio. Intelectuales cristianos como Atanasio,
Agustin y Anselmo habian intentado decodificar su significado,
sin poder lograrlo. Hasta esta generaci6n, el mensaje cifrado del
Apocalipsis! se habja mantenido encubierto al igual que las
bendiciones prometidas para aquél «que lee y dichosos los que
escuchan las palabras de este mensaje profético y hacen caso de
lo que aqui est4 escrito» (Apocalipsis 1.3). Finalmente, «el padre
de la profecia biblica moderna promete descifrar el “cédigo del

xiii
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Apocalipsis” al igual que los mensajes escondidos acerca del
futuro del hombre y del destino de la tierra».2 Segin Lindsey:
«El Espiritu de Dios me dio una perspectiva especial, no s6lo en
entender la forma en la que Juan describia lo que en realidad
estaba experimentando, sino también la forma en que todo este
fenémeno codificaba las profecias para que pudieran ser
comprendidas totalmente sélo cuando su cumplimiento se
acercara».’

Uno de los enfoques significativos que menciona Lindsey es
que el apéstol Juan, autor del Apocalipsis, escribié «sélo acerca
de las cosas de las cuales él era un testigo personal».* Lindsey
sigue diciendo que eso provoc una duda que €l «analizaba por
mucho tiempo y oraba al respecto... ;Cémo podria un profeta
del siglo I describir, mucho menos comprender, los avances
increibles en la ciencia y la tecnologia que existen a finales del
siglo XX y comienzos del siglo XXI?»* La respuesta al acertijo
de Lindsey era viajar en el tiempo. Lindsey dice: «El concepto
singular de un “viajero del tiempo del siglo I” que fue llevado al
principio del siglo XXI; donde vio nitidamente todo el fenémeno
de una guerra global con armas de poder, velocidad y letalidad
inimaginables, para luego ser llevado de regreso en el tiempo al
siglo I y escribir un testimonio exacto de este terrible tiempo
futuro, es la esencia para comprender su codigo».5

El primer ejemplo de decodificar el cédigo del Apocalipsis
provisto por Lindsey involucra el capitulo nueve del Apocalipsis.
El decodifica la siguiente descripcién dada por el apéstol Juan.

El aspecto de las langostas era como de caballos
equipados para la guerra. Llevaban en la cabeza algo que
parecia una corona de oro, y su cara se asemejaba a un
rostro humano. Su crin parecia cabello de mujer, y sus
dientes eran como de leén. Llevaban coraza como de
hierro, y el ruido de sus alas se escuchaba como el
estruendo de carros de muchos caballos que se lanzan a
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la batalla. Tenfan cola y aguijén como de escorpién; y
en la cola tenian poder para torturar a la gente durante
cinco meses.’

A través de su «enfoque especial», Lindsey determiné que
las langostas eran «helicépteros de ataques», las coronas de oro
eran «cascos elaborados utilizados por los pilotos de los
helicépteros» y el cabello de la mujer era «la propela giratoria».®

Esta descripcién de los helicépteros Apache, Cobra y
Comanche, dice Lindsey:

Es s6lo un ejemplo de la clase de descripcion que Juan
registr6 en este libro misterioso de profecfa. Creo que
los eventos y la tecnologia actual nos pueden dar una
perspectiva de este asombroso libro del Apocalipsis que
no habria podido discernirse en otras generaciones...
Este es el c6digo que mantuvo eficazmente la profecia
sellada hasta el tiempo del fin... Todos estos simbolos
ayudaron a codificar el mensaje que s6lo una persona
vivificada por el Espiritu y guiada por El tendria la
capacidad de abrir su contenido profético.’

Aunque Lindsey sea considerado como el «maestro de
profecia mis reconocido del mundo»'® y coautor del libro La
agonia del gran planeta tierra,!! ciertamente es una persona con la
que estoy en desacuerdo. En realidad, el descifrador del c6digo
de los pasajes apocalipticos no reside en un «enfoque especial»,
una especulacion desenfrenada o en vuelos subjetivos de fantasfa.
Mds bien, «el c6digo» se decodifica leyendo la Escritura a la luz
de la Escritura. El verdadero descifrador del cédigo del
Apocalipsis «de Jesucristo, que Dios le dio para mostrar a sus
siervos lo que sin demora tiene que suceder» (Apocalipsis 1.1)
es el Antiguo Testamento. Ciertamente, mds de dos terceras
partes de los 404 versiculos del Apocalipsis aluden a pasajes del
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Antiguo Testamento.!? La razén por la cual, con frecuencia, no
podemos hallarle pie ni cabeza es porque no hemos aprendido a
leer la Biblia por lo que realmente es. Cuando nuestras
interpretaciones estin encadenadas a lo sensacional mds que a la
Santa Escritura, estamos propensos a asirnos de cualquier cosa y
por lo general, no nos asimos a algo correcto.

Una década después de la publicacién de El codigo del
Apocalipsis de Lindsey, he decidido titular mi libro de la misma
forma esperando que usted y muchos como usted, sean
capacitados para leer la Escritura por su valor real. Al continuar
leyendo, descubrird que me refiero mucho a los escritos del
doctor Tim LaHaye mds que a cualquier otro llamado experto en
profecia moderna. Aunque pude haberme centrado en escritos
de otros numerosos autores, es el doctor LaHaye quien, como
ningin otro en la historia contemporénea de la Iglesia, se ha
convertido en el portador m4s reconocido de la escatologia de
Lindsey. El manto de Lindsey ha caido sobre sus hombros. Al
igual que Lindsey, que dice interpretar la profecia «en el sentido
mis literalmente futurista posible»,”> LaHaye se esfuerza en
destacar que, a diferencia del «falso maestro» que trafica con lo
«extrafiio», él estd muy comprometido con el principio /iteral que
se concibe en la mentalidad dispensacionalista.’*

No se equivoque, esto no es un asunto sin importancia. Lo
que estd en juego para el cristianismo y la cultura con respecto a
la controversia que rodea la escatologia es inmenso. No
solamente aquellos grandiosos y gloriosos pasajes que a través
de la historia de la Iglesia se utilizaron para referirse
directamente a la bendita esperanza de la resurreccién son
arrogados por la teoria del rapto pretribulacional y
dispensacional popularizada en el siglo XIX por un pastor
llamado John Nelson Darby, sino también la extensién légica
del significado y la singularidad de la resurreccién de Cristo
queda socavada.

INTRODUCCION

Resurreccion del Anticristo

Un ejemplo clasico de esto es la descripcién de LaHaye del
Anticristo. En E poseido, el séptimo volumen de la serie Dejados
Atris de LaHaye," Nicolds Carpatia, el personaje del Anticristo
de la novela, muere y resucita fisicamente para poder reivindicar
su posicién de que €l es Dios. Al igual que Cristo, el Anticristo
de LaHaye muere un viernes y resucita el primer dia de la
semana. Y al igual que Cristo, tiene poder sobre «la tierra y el
cielo».!s El concepto de LaHaye sobre la resurreccién del
Anticristo es motivado en parte por la interpretacién literal de
Apocalipsis capitulo trece. El apéstol Juan dice que la «herida
mortal» de la Bestia fue «sanada» (v. 3). Por lo tanto, de acuerdo
a la manera de pensar de LaHaye, el Anticristo, como Cristo, se
le dara el poder de dar su vida y volverla a tomar. Lo que no es
tomado en cuenta por la forma de pensar literal de LaHaye es el
hecho de que Apocalipsis 13 también comunica claramente que
la Bestia tiene siete cabezas y solo una de las siete “parece” ser
herida fatalmente (vv. 1, 3). Ademis se describe a la Bestia con
«diez cuernos», semejante a «un leopardo», que tiene «patas
como de 0so» y su boca «como de leén» (vv. 1-2).

Aunque la interpretacion del Apocalipsis de LaHaye sin
duda estd motivada por un deseo de ser biblica, no obstante
erosiona la justificacién epistemoldgica de la resurreccién y por
consiguiente, la deidad de nuestro Sefior.!” Si el Anticristo
pudiera resucitar y ensefiorearse de la tierra y el cielo tal como
lo afirma LaHaye, el cristianismo no tendrfa fundamento para
creer que la resurreccién de Cristo se reivindica su afirmacién de
ser Dios. En una cosmologia cristiana, Satands puede hacer una
parodia de la obra de Cristo por medio de «toda clase de
milagros, sefiales y prodigios falsos» (2 Tesalonicenses 2.9), pero
no puede realizar los verdaderos milagros que Cristo hizo. Si
Satands posee el poder generador de Dios, €l pudo haberse
enmascarado como el Cristo resucitado. Ademi4s, la nocién de
que Satanis puede realizar actos que no se pueden distinguir de
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los milagros genuinos hace pensar en una cosmologia dualista
en la cual Dios y Satands tienen poderes iguales y opuestos que
compiten por el dominio.'®

Discriminacion racial

Ademis de esto, existe un gran problema de discriminacion
racial. La teologia biblica no tiene nada que ver con el racismo.
Ni tampoco justificaria una limpieza étnica basada en el pretexto
de una promesa hecha a Abraham. Mis bien, de acuerdo con la
Escritura, no hay «judio ni griego». Ni tampoco existe una
distincién entre Israel y la Iglesia debido a la raza. Tal como lo
explica el apéstol Pablo: «Todos ustedes son hijos de Dios
mediante la fe en Cristo Jests... Y si ustedes pertenecen a Cristo,
son la descendencia de Abraham y herederos segiin la promesa»
(Gilatas 3.26-29).

La Escritura enfatiza /2 fe no la genealogia. Por lo tanto, el
cristianismo histérico siempre ha creido en un pueblo de Dios
basado en /as relaciones més que en la raza.

En el caso de LaHaye hay una distincién muy clara que
divide a las personas en dos categorfas basindose en la raza més
que en la relacién. En su punto de vista, Dios tiene dos «clases»
de personas. La primera clase consiste de judios. La segunda
clase, de gentiles. En palabras de LaHaye: «Jacob tenia doce
hijos, que se convirtieron en las doce tribus de Israel. Fueron
ellos los que comenzaron la naci6n judia y desde entonces la raza
humana ha sido dividida en judios y gentiles... Israel comenz6 con
el «padre Abraham» y continuars siendo una entidad separada
por el resto de la historia»."®

Una de las formas con la que LaHaye distingue estas dos
clases es el temperamento: «Como estudiante del temperamento
humano por muchos afios, me ha intrigado el temperamento
judio. Después de analizar cuidadosamente el temperamento del
primer israelita tal como lo describe la Biblia, he descubierto que
Jacob es «idéntico» a los residentes del siglo XX de Israel».20
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Por lo tanto, segin LaHaye, las dos clases pueden ser
distinguidas y divididas basindose en caracteristicas personales.

La buena noticia para los judios es que LaHaye cree que
debido a su raza ellos tienen un derecho divino a la tierra de
Palestina. La mala noticia es que como resultado directo de la
crucifixién de Cristo, los judios de siglo XXI morir4n pronto en
un Armagedén que haré que el Holocausto nazi se vea
insignificante en comparacién. Asi que antes de que «todo Israel
serd salvo» (Romanos 11.26), una gran mayoria de israelitas debe
ser masacrada.

Segiin el libro The End Times Controversy [Controversia
acerca de los tiempos del fin], redactado por LaHaye, cuando
los descendientes de Jacob rechazaron y crucificaron a Cristo,
recibieron dos consecuencias distintivas. La primera
consecuencia era que «el rebaiio de Israel seria disperso». La
segunda consecuencia serd «la muerte de las dos terceras partes
del rebafio. Esto se cumplira durante la Gran Tribulacién cuando
Israel sufra una tremenda persecucién (Mateo 24.15-28;
Apocalipsis 12.1-17). Como resultado de esta persecucién del
pueblo judio, dos terceras partes seran asesinadas».?!

LaHaye predice que el holocausto judio esti a la vuelta de la
esquina. En sus propias palabras dice que hay «amplia razén para
concluir que la declaracién de guerra de Austria en julio de 1914
comenzé a cumplir /z seial del fin de la era dada por nuestro
Dios».2!

LaHaye ocup6 varios capitulos en el libro The Beginning of
the End [El comienzo del fin], tratando de demostrar con las
palabras de nuestro Sefior que la generacién que vio la Primera
Guerra Mundial no pasari antes de que Jests regrese.? Ya que
«ninguna otra explicacién calza con el contextos,?* LaHaye dice
que estd seguro de que «nosotros podemos saber el tiempo de su
regreso».” Aunque LaHaye ha tenido que hacer gran cantidad
de revisiones y declinar responsabilidad con los afios, sigue
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insistiendo que hay muchas razones para creer que estamos muy
cerca del apocalipsis m4s grande de la historia humana.?¢

La teoria de LaHaye de dos pueblos de Dios ha tenido
consecuencias escalofriantes no s6lo para los judios, sino también
para los drabes palestinos. A diferencia de los primeros
dispensacionalistas, que crefan que los judios volverian a ser
reunidos en Palestina por creer en su Redentor, LaHaye sostiene
la teorfa de que los judios deben ser reunidos incrédulos solamente
sobre la base de su raza.?” Tales nociones no biblicas colocan a los
sionistas cristianos en la insostenible posicién de aprobar el
desplazamiento de los cristianos palestinos de su tierra para
poder facilitar una ocupacién basada en afiliacién racial e
incrédula.

La consecuencia trigica es que los palestinos actualmente
son el grupo m4s desplazado del mundo.?® Tal como lo explica el
doctor Gary Burge, profesor de Nuevo Testamento del Wheaton
College and Graduate School: «Los historiadores israelitas
hablan ahora acerca de la expulsién masiva y planeada de los
palestinos, una forma primordial de “limpieza étnica”. La
confesi6én nacional mds problemitica ha sido la destruccién de al
menos cuatrocientas villas palestinas, la ruina de docenas de
vecindarios drabes urbanos y varias masacres que harjan que la
poblacién drabe huyera» .2

Si Estados Unidos pidiera que las personas de descendencia
africana llevaran tarjetas de identificacién especiales o salieran
del pafs para permitir que personas de ascendencia europea
entraran, serfamos condenados como una nacién que
promociona el racismo y el apartheid. Intentar justificar nuestras
acciones por medio de proscripciones biblicas es aun peor. Burge
dice: «Cualquier pais que excluye de facto un segmento de la
sociedad de los beneficios nacionales debido a su raza no puede
llamarse un pais democritico».3

Es precisamente por esta razén que el sionismo ha sido
etiquetado como una filosofia politica racista. Tal como lo
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menciona Burge: «En 1998, la asociacién de derechos civiles en
Israel acusé al gobierno de una discriminacién basada en la raza
y de “crear una atmésfera amenazante que hace que las
violaciones de los derechos humanos sean mis aceptables” 3!

Mis que facilitar una discriminacién sobre la base de la raza
debido a nuestras presuposiciones escatolégicas, los cristianos
debemos capacitarnos para comunicar que el cristianismo no
divide a las personas por su raza. De la misma forma en que los
evangélicos repudiamos universalmente aquella interpretacién
de Génesis 9.27 que era comiin acerca de la esclavitud de los
negros, debemos deshacernos totalmente de cualquier
pensamiento que diga que la Biblia apoya los horrores de la
discriminacién racial en cualquier forma, sea dentro de Estados
Unidos o en la regién del Oriente Medio.

Propiedad

Finalmente, encontramos el debate explosivo sobre la
propiedad. Ocho afios antes de que Israel fuera fundado
formalmente en 1948, Joseph Weitz, director de Jewish National
Land Fund, defini6 al debate sobre la propiedad cuando declaré
que no habia suficiente espacio en Palestina para los judios y los
drabes. «Si los drabes se van del pais, tendremos un espacio
abierto para nosotros. Si los drabes se quedan, el pais seguird
siendo estrecho y deprimente. La tinica solucién es que Israel no
tenga drabes. En este punto no se puede transigir».’2 El primer
ministro israeli, David Ben Gurion, fue igualmente directo
cuando escribié: «Expulsaremos a los 4rabes y tomaremos su
lugar».?

De modo que, apenas tres afios después de que el
Holocausto nazi terminara en 1945, un holocausto de la Tierra
Santa se inicié. El hermano Andrés, mejor conocido por traficar
Biblias para los cristianos que vivian detrds de la Cortina de
hierro, recuerda la famosa masacre del afio 1948 de Deir Yassin,
donde una villa completa de 250 hombres, mujeres, nifios y
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bebés fueron brutalmente masacrados por los paramilitares
israelitas: «Pocos de esos hombres quedaron vivos y fueron a
otras villas para contar la historia; para luego ser asesinados
también. Como resultado hubo pénico. Fue por eso que muchos
palestinos huyeron. Villas completas quedaron vaciadas, y eso
era lo que los israelitas querian. Lo que hicieron fue apoderarse
de las casas de esas personas».3*

En el libro Whose Land? Whose Promise? [:De quién es la
tierra? ¢De quién es la promesa?], Gary Burge proporciona
nombres y rostros de muchas de las victimas que fueron
desarraigadas a punta de pistola:

Na’im Stifan Ateek tenfa once afios en 1948. El y su
familia pertenecian a la comunidad cristiana anglicana
en Beisan. Su hogar era un centro de actividad cristiana:
Estudios biblicos, visitas de misioneros y clases de
escuela dominical. Su padre ayud6 en la construccién de
la iglesia anglicana de Beisan. En ausencia de un pastor
anglicano residente (quien venia de Nazaret una vez al
mes para la Santa Cena), el padre de Na’im servia como
lider laico de la iglesia.

El 12 de mayo de 1948 (dos dias antes de que se
declarara el estado de Israel), los soldados israelitas
tomaron la ciudad de Beisan. No hubo batalla,
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del Jordén y los cristianos fueron puestos en autobuses
y enviados a las afueras de Nazaret. En unas pocas horas,
la mami, el pap4, siete hermanas y dos hermanos de
Na'im se habfan convertido en refugiados. Habian
perdido todo excepto las cosas que podian llevarse.
Cuando estaban en Nazaret se unieron a algunos amigos
y diecisiete personas que vivian en dos cuartos cerca del
«pozo de Marfa». El padre de Na’im fue a trabajar para
ayudar en los esfuerzos de apoyo para la gran cantidad
de cristianos y musulmanes que llegaban a Nazaret
diariamente como refugiados.

Diez afios mis tarde, en 1958, el gobierno permiti6
que muchas de las familias palestinas viajaran por un dia
sin ninguna restriccién. El padre de Na’im estaba muy
deseoso de llevar a sus hijos a Beisan para que pudieran
ver «su hogar». La iglesia anglicana se habia convertido
en un almacén. La iglesia catdlica era una escuela. La
iglesia ortodoxa griega estaba en ruinas. Na’im recuerda
el momento cuando su padre se acercé a la puerta de su
casa, la casa que habia construido con sus propias manos.
Querfa verla por dltima vez. Pero no lo dejaron. El
nuevo ocupante israeli dijo: «Esta no es tu casa. Es
nuestra».>

resistencia o asesinatos. El pueblo fue sencillamente
ocupado por los israelitas. Después de buscar armas y

Burge continta relatando la historia de un campesino drabe
que estaba haciendo una solicitud en la oficina de Ia
administracién de tierras de Israel:

radios en las casas, el 26 de mayo reunieron a los
hombres del pueblo para hacer un anuncio importante.
Todos tendrian que dejar sus hogares en unas pocas
horas. «Si no se van, tendremos que matarlos», dijeron
los soldados.

Cuando el pueblo se habia reunido en el centro de
la ciudad, los soldados separaron a los musulmanes de
los cristianos. Los musulmanes fueron enviados al este
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¢Cémo me niega el derecho a esta tierra? Es mi
propiedad. Yo la heredé de mis padres y de mis abuelos
y tengo el titulo». El oficial le respondi6: «Nuestro
titulo es més importante. Nosotros tenemos el titulo de
la propiedad de la tierra desde Dan (al lado norte) hasta
Elat (al lado sur)». Otro oficial le estaba pagando a un
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campesino una bicoca por su tierra. Agarrando el titulo
de propiedad del campesino, el oficial le dijo: «Esta es
nuestra tierra; es nuestra y te estamos pagando su
“salario por vigilarla”, porque eso es lo que eres, un
vigilante. Has vigilado nuestra tierra por 2.000 afios y
ahora te estamos pagando tu comisién. Pero la tierra
siempre fue nuestra.’

El ex primer ministro israeli Benjamin Netanyahu lo expresé
claramente: «Nuestro reclamo de esta tierra se basa en el
documento mis grande e incontrovertible que existe: La Santa
Biblia».>7

El debate sobre guién es duefio de la tierra se hace mds
grande con respecto a la ciudad de Jerusalén. No existe ninguna
otra propiedad en Israel que sea mis codiciada. Y en esa ciudad
no existe ninguna otra propiedad mds preciosa que la del Monte
del Templo. LaHaye lo llama Monte Moriah, el sitio del templo
antiguo judio, «el terreno més codiciado del mundo». Tal como
él lo explica: «El significado profundo de la Guerra de los seis
dias de 1967 se observa en el prospecto de que finalmente Israel
puede reconstruir su templo. Esto no es s6lo un deseo nacional,
sino un requisito profético de la Palabra de Dios».38

LaHaye continda enfatizando lo que considera es un gran
dilema: «El costosisimo Domo de la Roca de los musulmanes se
localiza en el lugar donde deberia estar el templo».*° LaHaye se
pone contra los que afirman que el templo judio deberia coexistir
junto con la mezquita musulmana. «Algunos han intentado
indicar que quizds este no es el unico lugar en Jerusalén donde
podria ser construido el templo y por lo tanto, el templo y la
mezquita podrian coexistir. Un cuidadoso estudiante de la Biblia
no aceptaria ese razonamiento... No existe sustituto en la faz de
la tierra para ese lugar».* Segiin LaHaye, «no existe otro factor
tan importante como la destruccién del Domo de la Roca que
haria que los drabes se unan para comenzar una guerra santa».*
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Esa retérica inflama los 4nimos y presenta una gran cantidad
de preguntas dificiles. ;Profetiza la Biblia ciertamente la
reconstrucci6n de un templo que vuelva a instituir los sacrificios
«para expiacion mds que para conmemoracién»* en el lugar
exacto donde ha estado localizada la mezquita sagrada de los
musulmanes por muchos siglos? ;Existe realmente una necesidad
de reconstruir un templo e inflamar el fuego del Armagedén en
el siglo XXI con respecto al recordatorio del Mesias del siglo I
que el tiempo habia llegado donde los verdaderos adoradores no
necesitarfan adorar en una montafia en Samaria o en un templo
en Jerusalén (Juan 4.21-22)? Y principalmente, debemos decidir
si la tierra es el centro de atencién del Sefior o el Sefior es el sitio
de la tierra.

En las piginas que siguen, usted podri responder a esas y
otras preguntas al aplicar e interiorizar los principios de la
metodologia llamada Escatologia exegética o [€?]. Durante este
proceso no s6lo ser capacitado para interpretar la Biblia por su
valor real, sino también que descubriri que usted tiene el fésforo
del problema del terrorismo en una mano y la mecha del
Armagedén en la otra.
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ESCATOLOGIA EXEGETICA

Meétodo vs. modelo

El  dispensacionalismo es  esencial para comprender
corvectamente la Biblia, especialmente la profecia biblica.

—T1m LAHAYE Y ED HINSON, EDITORES,

The Popular Encyclopedia of Bible Prophecy

[La enciclopedia popular de profecia biblica)

Acufié la frase Escatologia exegética \€?| para enfatizar que,
por sobre todo, estoy comprometido profundamente a un
método corvecto de interpretacion biblica mds que a cualquier
modelo particular de escatologia.

—HANK HANEGRAAFF, EJ cédigo del Apocalipsis

"TAL COMO USTED LO SUPONE, EL CODIGO DEL APOCALIPSIS TRATA
acerca de los tiempos finales. Pero es mds que eso. Tiene que ver
con aprender a leer la Biblia correctamente. Aprender a leerla
por su valor real. La médula de este libro es un principio que yo
llamo Escatologia exegética. Aunque la palabra exegética puede
sonar al principio confusa, su significado es fcil de comprender.
Exégesis es el método por el cual un estudiante busca descubrir lo
que un autor intentaba hacer entender a su audiencia original.!
En contraste, eiségesis es leer en el texto biblico algo que
sencillamente no esté alli.

Al igual que la palabra exegética, el vocablo escatologia es una
palabra intimidante que tiene un significado sencillo: El estudio
de los tiempos finales. Aunque el significado de escatologia es



EL CODIGO DEL APOCALIPSIS

sencillamente entender algo, su importancia debe ser muy
enfatizada. M4s que ser una simple rama del drbol teolégico, la
escatologia es la raiz que provee la vida y el esplendor de cada
fibra de su ser. En otras palabras, la escatologia es el hilo que une
el tapiz de la Escritura en un patrén armonioso. Es el estudio de
todo lo que deseamos y esperamos.’

Al principio del Génesis, Adan y Eva cayeron en vidas bajo
pecado habitual que terminaron en la muerte. El resto de la
Escritura presenta el plan de Dios de la redencién que culmina
en el libro del Apocalipsis donde el paraiso perdido se convierte
en el paraiso restaurado. Jests regresa, los muertos en Cristo
resucitan y el problema del pecado se resuelve una vez y para
siempre.

Acuiié la frase Escatologia exegética |€*| para enfatizar que,
por sobre todo, estoy comprometido profundamente a un zétodo
correcto de interpretacién biblica més que a cualquier modelo
particular de escatologia. El significado correcto de un pasaje
biblico siempre debe tomar prioridad por encima de cualquier
presuposicién o paradigma particular escatoldgico.

Para realzar el significado de una metodologia correcta;
utilizo el simbolo intercambiablemente con la frase
Escatologia exegética. Tal como sucede en las matemdticas, Ia
raiz cuadrada de un nimero aumenta su valor de manera
exponencial. De la misma forma, percibir la escatologia a través
del prisma de la exégesis biblica aumentaré su valor de manera
exponencial.

Finalmente, tiene su fundamento en la disciplina
conocida como la hermenéutica. En la mitologia griega, la tarea
del dios Hermes era interpretar la voluntad de los dioses. En la
hermenéutica biblica, la tarea es interpretar la Palabra de Dios.
Dicho de manera sencilla, la hermenéutica es el arte y la ciencia
de la interpretacién biblica. Es una ciencia porque se aplican
ciertas reglas. Es un arte porque entre mis aplica usted esas
reglas, mis experiencia obtiene.

ESCATOLOGfA EXEGETICA

Mi objetivo durante las siguientes pdginas es darle
herramientas hermenéuticas que usted pueda utilizar para
extraer de la Escritura lo que Dios desea que comprenda mis
que aceptar ciegamente los modelos de los tiempos finales que
pueden ser externos al texto. El doctor Tim LaHaye puede creer
sinceramente que el modelo de la escatologia de Dejados Atrés
es el resultado de una exégesis fiel. Sin embargo, teniendo la
Escatologfa exegética a la mano, usted seri el juez. Mi propésito
no es seducirlo para que acepte un modelo particular de
escatologia, sino que emplee un método correcto de
interpretacién biblica.

He organizado los principios que son fundamentales en la
utilizando la sigla (en inglés) LIGHTS (Luces). Asi como las
limparas de los cascos de los mineros les ayudan a descubrir el
oro bajo la superficie de la tierra, de igual forma las letras de la
sigla LIGHTS le ayudarén a extraer de la Escritura lo que Dios
desea que usted comprenda acerca de los tiempos finales.3

Principio literal

La letra L de LIGHTS serviri para recordarle el principio
literal de la Escatologfa exegética. En otras palabras, esto
significa que debemos interpretar la Palabra de Dios de la misma
forma en que interpretibamos otras formas de comunicacién,
de la forma mds obvia y natural. Y cuando la Escritura utiliza
una metifora o una figura retérica, debemos interpretarla de
manera congruente.

Por ejemplo, la Biblia dice que en Armagedén la sangre de
los enemigos de Cristo se elevari «hasta los frenos de los caballos
en una extensién de trescientos kilémetros» (Apocalipsis 14.20).
¢Intenta expresar la Escritura, tal como lo presenta LaHaye, que
Palestina literalmente sers sumergida en un rio de sangre de més
de metro y medio de profundidad que se extender de norte a
sur?* O ¢Esti el ap6stol Juan solamente usando una expresién
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apocaliptica comun para comunicar la muerte y la masacre en
tiempo de guerra?

En cambio, cuando Daniel recibid las instrucciones de sellar
la profecia porque para su cumplimiento falta mucho tiempo
(Daniel 8.26; 12.4, 9, comp. 9.24) y Juan fue instruido 2 no sellar
su profecia porque el tiempo del cumplimiento estaba cerca
(Apocalipsis 22.10), :debemos aceptar la interpretacion de
LaHaye de que lo que Juan intentaba comunicar con la palabra
«cerca» era en realidad «algo lejano»?* O, en tal caso,
¢deberfamos suponer que la palabra “lejano” en Daniel
realmente significa “cerca”? Del mismo medo, ¢pudiera el uso
repetitivo de Juan de palabras tales como «pronto» o «el tiempo
estd cerca» en realidad indicar que €l se referia al siglo XXI?¢
Teniendo los principios de la Escatologia exegética, usted serd
el juez.

Principio de iluminacion

Laletra I en LIGHTS representa el principio de iluminacion de
la Escatologia exegética. «Nosotros no hemos recibido el
espiritu del mundo sino el Espiritu que procede de Dios, para
que entendamos lo que por su gracia €l nos ha concedido» (1
Corintios 2.12). El Espiritu de verdad no sélo nos proporciona
un enfoque que inunda la mente, sino que también provee la
iluminacién que penetra el corazoén. Sin embargo, el Espiritu
Santo no suplanta el estudio escrupuloso de la Escritura. Mis
bien, nos provee un enfoque que puede ser solamente discernido
de manera espiritual. En otras palabras, el Espiritu Santo ilumina
lo que se encuentra ez el texto; la iluminacién no va mds alld del
texto.

Para enfatizar el significado del principio de iluminacién de
la Escatologia exegética, utilizaré este principio en una de las
doctrinas cardinales de la escatologia dispensacional: El rapto
pretribulacional. Tal como veremos, antes del siglo XIX, todos
los cristianos, incluso los premilenialistas, crefan que el rapto o

ESCATOLOGIA EXEGETICA €7

la resurreccién de los creyentes y el regreso corporal visible de
Cristo eran sucesos simultineos. No obstante, en el siglo XXI,
las creencias cristianas experimentaron una transformacién
radical.

Debido en parte a la popularidad de las novelas de Dejados
Atrds, muchos millones de personas estdn convencidos de que
Jests vendra para raptar secreta y silenciosamente a su Iglesia.
Aproximadamente siete afios después volverd con su Iglesia para
establecer una época milenial semi dorada repleta de sacrificios
en el templo. Segin Tim LaHaye, «el rapto no era una
ensefianza importante de nuestro Sefior excepto en Juan 14.1-
3»,7 sin embargo, la doctrina del rapto pretribulacional se
«ensefia claramente en 1 Tesalonicenses 4.13-18, donde el
apéstol Pablo nos provee con la mayorfa de los detalles
disponibles».?

En el capitulo 2 usted podri determinar si el rapto
pretribulacional es producto de iluminacién fiel o el derivado de
una imaginacién fértil.

Principio gramatical

La letra G en LIGHTS representa el principio gramatical de
la Escatologia exegética. Como sucede con cualquier otra
literatura, una comprensioén vasta de la Biblia no puede lograrse
sin entender las reglas basicas que gobiernan las relaciones y usos
de las palabras.

Por ejemplo, todos los eruditos estin de acuerdo que en el

pasaje de Mateo 23, Jests estd declarando juicio contra los lideres
judios cuando dice:

iAy de ustedes, maestros de la ley y fariseos, hipécritas!
Construyen sepulcros para los profetas y adornan los
monumentos de los justos... jSerpientes! ;Camada de
viboras! ;C6mo escaparan wstedes de la condenacién del
infierno? Por eso yo les voy a enviar profetas, sabios y
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maestros. A algunos de ellos ustedes los matardn y
crucificarin; a otros Jos azotardn en sus sinagogas y los
perseguirin de pueblo en pueblo. Asi recaerd sobre
ustedes la culpa de toda la sangre justa que ha sido
derramada sobre la terra, desde la sangre del justo Abel
hasta la de Zacarfas, hijo de Berequias, a quien wustedes
asesinaron entre el santuario y el altar de los sacrificios.
Les aseguro que todo esto vendrd sobre esta generacion. (vv.
29, 33-36)°

Gramaticalmente hablando, los eruditos no ven otra opcién.
«Ustedes» no puede referirse a una generacién futura. Y cuando
Jests dice que todo esto vendra sobre «esta generacién» no
podia estar pensando en una generacién futura.

En Mateo 24 Jesus continda hablando del juicio que caeria
sobre Jerusalén y sobre el mismo templo que les daba a los judios
su identidad teolégica y sociolégica. Utilizando un lenguaje de
consumacién final para caracterizar un evento cercano, Jests
continda usando el pronombre wustedes:

Ustedes oirdn de guerras y de rumores de guerras...
Entonces los entregaran a ustedes para que los persigan
y los maten, y los odiarin todas las naciones por causa de
mi nombre... Asi que cuando vean en el lugar santo “el
horrible sacrilegio”... Oren para que s% huida no suceda
en invierno ni en sibado... Por eso, si /es dicen: “;Miren
que esti en el desierto!”, no salgan... cuando vean todas
estas cosas, sepan que el tiempo estd cerca, a las puertas.
Les aseguro que no pasar esta generacion hasta que todas
estas cosas sucedan. (Mateo 24.6-34)

Pregunta: ;A quién le estd hablando Jesis en Mateo 24?
¢Tenia en mente Jesus a su auditorio del siglo I tal como en
Mateo 23? O ;tenia en mente Jests a un auditorio del siglo XXI?

ESCATOLOGIA EXEGETICA [¢F]

Una vez mis, cuando Jests dice: «Les aseguro que no pasari esta
generacion hasta que todas estas cosas sucedan» (Mateo 24.34)
cestaba pensando en una generacién presente o en una
generacion futura?

Eruditos como D. A. Carson estin convencidos de que el
principio gramatical dicta que «“esta generacién”... con mucha
dificultad podria significar otra generacién que no era la que
estaba viviendo cuando Jestis dijo estas palabras». 0

Pero Tim LaHaye cree que con la frase ests generacién
nuestro Sefior se refiere a una generacién futura. Tal como lo
dice LaHaye en su Biblia de estudio de profecia: «Esta es una
referencia a la generacion futura que vera cumplirse las sefiales
enlistadas en los versiculos anteriores cuando ellos vivan».!!

¢Son los eruditos como Carson los que estin empleando
correctamente el principio gramatical de interpretacién biblica,
o son los expertos en profecfa como LaHaye los que tienen la
raz6n? Al usa el principio gramatical de la Escatologia exegética,
usted (me refiero a usted, no a una generacién futura) podrs ser
un juez eficaz.

Principio histdrico

Laletra H en LIGHTS representa el principio histérico. La fe
cristiana es histérica y contiene evidencia. Por lo tanto, el texto
biblico se comprende mejor cuando uno se familiariza con las
costumbres, la cultura y el contexto histérico de los tiempos
biblicos. Tal informacién del trasfondo es vital para poder
entender completamente lo que ests sucediendo en cualquier
libro de la Biblia. A la luz de la Escatologia exegética, es
particularmente titil comprender el contexto histérico durante el
cual el libro del Apocalipsis fue escrito. ;Fue escrito a mitad de
los afios sesenta durante el reinado del emperador romano
Ner6n o fue escrito a mediados de los afios noventa durante el
reino de Domiciano?

La serie Dejados Atris se basa en la suposicién de que el
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Apocalipsis fue escrito por el apéstol Juan en el afio 95 A.D. Por
lo tanto, segin LaHaye, el Apocalipsis describe los
acontecimientos que sucederin en el siglo XXI mis que los
eventos que ocurrieron en el siglo I. En sus propias palabras: «El
Apocalipsis fue escrito por Juan en el afio 95 A.D., lo que significa
que el libro del Apocalipsis describe eventos futuros de los dias
finales antes de que Jests regrese a la tierra».!? LaHaye contintia
afirmando que la Bestia del Apocalipsis es un personaje del siglo
XXI. El ests tan seguro de su posicién que rechaza la opinién de
que Nerén era la Bestia del Apocalipsis y que el libro del
Apocalipsis fue escrito antes del afio 70 A.D. menciondndolo
como algo «histéricamente ridiculo».!3

Sin embargo, colocar a la Bestia en el siglo 21, puede
presentar una gran cantidad de dificultades histéricas. Por
ejemplo, el apdstol Juan le dice a su auditorio del siglo I que con
«sabiduria» y «entendimiento» pueden calcular «el nimero de
la bestia, pues es nimero de un ser humano: seiscientos sesenta
y seis» (Apocalipsis 13.18). Obviamente ninguna cantidad de
sabiduria hubiera podido ayudarle a un auditorio del siglo I a
descubrir el nimero de una Bestia del siglo XXI.

De nuevo, usted serd capacitado para juzgar correctamente.
Armado con la Escatologia exegética, le sera posible discernir si
la fecha tardia de LaHaye resiste el escrutinio de la evidencia
histérica.

Principio de tipologia

La letra T en LIGHTS representa el principio de tipologia. En
términos de un paradigma correcto de los tiempos finales, este
principio es de importancia monumental. Las personas, los
lugares, los eventos o las cosas en la historia de la redencién
funcionan como tipos de Cristo o realidades espirituales que le
pertenecen a Cristo. Palestina es un simbolo del Paraiso. De la
misma forma en que Josué dirigi6 al pueblo de Israel a la Tierra
Prometida, también Jesis llevari a su pueblo al Paraiso. En la
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teologfa de nuestro Sefior, no existe ninguna preocupacién con
los limites y las fronteras. En la teologia de LaHaye, la tierra
fisica es de importancia monumental.’* Por lo tanto, se debe
hacer la pregunta: ;:Debemos poner nuestra atencién en volver
a conquistar Palestina? O ;debemos enfocarnos, tal como
nuestro Sefior, en un Paraiso restaurado? Teniendo el principio de
tipologiz de la Escatologia exegética, usted podri juzgar
correctamente (comp. Juan 7.24).

Sinergia de la Escritura

Finalmente, la letra S en LIGHTS representa el principio de
la sinergia de la Escritura. Dicho de manera sencilla, eso significa
que la Escritura completa es mayor que la suma de sus pasajes
individuales. Usted no puede comprender la Biblia en su
totalidad sin comprender sus partes individuales y uno no puede
comprender sus partes individuales si no comprende la Biblia en
su totalidad. Los pasajes individuales de la Escritura son
unificadores mis que deflexivos con respecto a la Escritura en
su totalidad.

La sinergia de la Escritura demanda que los pasajes biblicos
individuales no sean nunca interpretados de tal forma que causen
conflictos con la totalidad de la Escritura. Tampoco podemos
asignar significados de manera arbitraria a palabras o frases que
tengan su referencia en la historia biblica. La persona que
interpreta la Biblia debe tener en mente que toda la Escritura,
aunque fue comunicada por medio de varios instrumentos
humanos, tiene un tnico autor. Y el autor no se contradice
asimismo, ni tampoco confunde a sus siervos.

Tal como lo mencioné antes, el libro del Apocalipsis
contiene mis de 400 versiculos. Mds de dos terceras partes de
esos versiculos contienen simbolos que tienen una referencia a la
historia del Antiguo Testamento. As{ como una imagen vale mas
que mil palabras, también los simbolos valen mds que mil pasajes.
Por eso, cuando Juan utiliza un simbolismo tal como la marca de
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la Bestia, ¢es su intencién aconsejar a los cristianos de siglo XXI
sobre el uso nefasto de las tarjetas de seguro social o de los
microchips computarizados? ;O estd atrayendo nuestra atencion
hacia una «mirfada» de alusiones biblicas desde el Génesis hasta
Ezequiel? Con el principio de la sinergia de la Escritura a la mano,
usted podri decidir correctamente.

Una nota final antes de seguir adelante: Cada uno de los
principios de la Escatologia exegética es una categoria en si
misma pero rara vez estos principios se emplean de manera
aislada. La aplicacién de cada letra en la sigla LIGHTS se
necesita para determinar lo que Juan, por ejemplo, queria decir
cuando menciona que la Bestia «logré que a todos, grandes y
pequefios, ricos y pobres, libres y esclavos, se les pusiera una
marca en la mano derecha o en la frente» (Apocalipsis 13.16).

El principio literal exige que este texto sea interpretado en el
sentido original mejor que en un sentido literal. Si yo le digo
que estd lloviendo a mares, eso no significa que el mar se fue al
cielo para después caer de alli a la tierra. De la misma forma, el
contexto del Apocalipsis nos lleva a la conclusién inevitable de
que la marca de 1 Bestia es un lenguaje simbélico que intentaba
representar la identificacién con la Bestia.

El principio de tluminacion afiade claridad mostrando que el
Santo Espiritu ilumina lo que est4 en el texto; la iluminacién no
va mis alld del texto. Por eso, la nocién de que la marca de la
Bestia se refiere a la adoracién del domingo, a un niimero de
seguro social o a un microchip de silicén es producto de una
imaginacién fértil mds que de una iluminacién fiel.

El principio gramatical descarta la interpretacién de LaHaye
de que la marca es un biochip incrustado fisicamente en el
cuerpo.” Siguiendo el mismo parimetro de LaHaye, una
interpretacién correcta requerirfa que la marca fuera colocada
especificamente en la mano derecha y en la frente mis que ser
implantada cientificamente en e] cuerpo (vea Apocalipsis 13.16).

El principio bistérico de manera similar excluye la opinién de
LaHaye de que la marca de la Bestia es la implantacién fisica de
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un biochip. En contexto Juan les dice a los lectores del siglo I que
con «sabidurfa» y «entendimiento» ellos pueden «calcular el
mimero de la Bestia». No habria sabiduria o visién que pudiera
hacer que el auditorio del siglo I de Juan pudiera calcular el
mimero de la Bestia del siglo XXI. Tampoco una Bestia del siglo
I hubiera podido emplear la tecnologia del biochip del siglo XXI.

El principio de tipologia afiade a nuestra comprensién al
destacar que la marca de la Bestia es sencillamente una parodia
de la marca del Cordero. De la misma forma que la marca en la
frente de los 144.000 del capitulo 14 del Apocalipsis simboliza la
identidad con el Cordero, la marca en la mano derecha y la
frente en Apocalipsis 13 simboliza la identidad con la Bestia.

Finalmente, el principio de la sinergia de la Escritura nos
advierte de no interpretar la marca de la Bestia en alguna forma
que cause conflicto con la Escritura en su totalidad. Por lo tanto,
decir que los 144.000 tienen el nombre del Cordero escrito en
sus frentes es la forma simbélica de identificarlos con Cristo. De
la misma manera, cuando Jesis dice: «Sobre ¢l [al que salga
vencedor] grabaré el nombre de mi Dios y el nombre de la nueva
Jerusalén, ciudad de mi Dios... y también grabaré sobre €l mi
nombre nuevo» (Apocalipsis 3.12), de manera intuitiva nos
damos cuenta de que Jesds no se referfa a algin marcador
magico.

En resumen, los principios de la Escatologia exegética de
forma integral excluyen la posibilidad de que los seguidores de
la Bestia sean personajes del siglo XXI con una tecnologia biochip
implantada en sus cuerpos. ;Pudiera ser que el simbolismo de
Juan se refiere a una realidad més grifica? ;Podria significar que
nuestra mano derecha simboliza lo que hacemos y nuestra frente
simboliza lo que pensamos? :Puede la marca identificarnos
metaféricamente como individuos que pertenecen a la Bestia o
individuos que pertenecen al Cordero; a Cristo o al Anticristo?
Nuevamente, armado con la Escatologia exegética, usted podri
tener la capacidad de hacer un juicio justo.

11
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Leyendo la Biblia como literatura

Pero aun si usted cree que la Biblia, la gente que escribic la

Biblia, no teniz la intenciin de ser algo histérico. No era algo

literal. Evan pardbolas. Las personas la leian en ese entonces

y letan algo que no eran literal. Nosotros somos los tontos que
la leemos literalmente.

—BILL MAHER, anfitrién del programa

de ABC Politically Incorvect

Muchos maestros en la actualidad confunden a los cristianos al

ensefiar que la Escritura nunca debia ser interpretada

literalmente. Ms bien, ellos sugieren que se espiritualicen o
se alegoricen las profecias biblicas. Eso solo trae confusion.

~—Tm LAHAYE, Charting the End Times

[Carta grifica de los tiempos del fin]

POR MAS DE UNA DECADA, EL COMENTARISTA DE TELEVISION
Bill Maher ha hecho toda una industria de ridiculizar la religién.
«Cuando era joven crefa en todas esas cosas», bromea Maher.
«Crefa en el nacimiento virginal, en un hombre dentro de una
ballena, crefa que la Tierra tenia como 5.000 afios de antigiiedad.
Pero entonces algo muy importante me sucedi6: Me gradué de
sexto grado». En una entrevista con el periédico Chicago Sun
Times, Maher dijo dogmiticamente que la Biblia fue «escrita en
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pardbolas. Y que son los idiotas en la actualidad los que la toman
de manera literal».!

Tim LaHaye tiene una posicién opuesta. Hace grandes
esfuerzos para destacar que, a diferencia del «falso maestro» que
trafica con lo «extrafio», él estd comprometido profundamente
con el principio literal de interpretacién biblica. Segin LaHaye,
«los lectores toman la Escritura de manera literal cuando sea
posible a menos que algin falso maestro les haya opacado su
pensamiento, haciendo que las profecias se vuelvan casi
imposibles de comprender al tratar de interpretarlas por medio
de simbolos o alegorias confusas».?

Aun cuando Bill Maher y Tim LaHaye son extremos, tienen
una cosa en comun. Ambos malinterpretan el principio literal de
interpretacién biblica. El teélogo R. C. Sproul dice de manera
apropiada: «Interpretar la Biblia literalmente es interpretarla
como literatura».?* Dicho de manera sencilla, eso significa que
debemos interpretar la Palabra de Dios de la misma forma que
interpretamos otras formas de comunicacién, en su forma mds
obvia y natural.* Por lo tanto, cuando un escritor biblico utiliza
un simbolo o una alegorfa, dafiamos sus intenciones si queremos
interpretarlas de una forma estrictamente literal. Por ejemplo,
cuando el apéstol Juan describe a Satands como un «dragén» y
una «serpiente antigua», cometeriamos un gran error si
suponemos que su intencién era comunicar que Satands era
literalmente una serpiente que expedia fuego.

A la inversa serfa igualmente perjudicial afirmar que el
doctor Lucas estd escribiendo una paribola cuando comenzé la
narrativa de su Evangelio con las siguientes palabras:

Muchos han intentado hacer un relato de las cosas que se
han cumplido entre nosotros, tal y como nos las
transmitieron los que desde el principio fueron testigos
presenciales y servidores de la palabra. Por lo tanto, yo
también, excelentsimo Tedfilo, habiendo investigado todo
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esto con esmero desde su origen, he decidido escribirtelo
ordenadamente, para que llegues a tener plena seguridad
de lo que te enseiiaron. (Lucas 1.1-4)

Hasta un curso elemental sobre la Escritura revela que es un
tesoro repleto de una gran variedad de estilos literarios que van
desde la poesia, los proverbios y los salmos hasta las narrativas
histéricas, epistolas didicticas y revelaciones apocalipticas.
Afirmar automiticamente que la Biblia fue escrita en paribolas
y que aquellos que la leen literalmente deben ser «idiotas» es
una forma idiosincrdsica de fundamentalismo y un grave
malentendido del principio literal de interpretacién biblica.

La Biblia contiene paribolas (como deberia ser obvio para
los que se han graduado «de sexto grado»), pero no tiene
solamente paribolas. El registro del nacimiento virginal, por
ejemplo, se presenta en la Escritura como una narraci6n histérica
en lugar de una pardbola. Si Maher hubiera leido la Escritura
con una mente abierta, poniendo atencién al género, la
gramdtica, la sintaxis, la semintica y el contexto, hubiera
reconocido que su fe estaba puesta en una afirmacién dogmatica
mis que en un argumento defendible. Al igual que la apologética
es el medio por el cual la validez del nacimiento virginal se
establece histéricamente, asi también el anilisis literario es el
método por el cual el registro del nacimiento virginal se
establece como una narracién histérica.

Mientras que Bill Maher obviamente malentiende lo que
significa leer la Biblia de manera literal, la definicién de
literalismo de Tim LaHaye pricticamente no tiene significado.
El la llama «la regla de oro de la interpretacién biblica» y
advierte que «alejarse de esta regla hace que el estudiante caiga
en toda clase de confusién y hasta algunas veces en herejias».

El define la regla de oro de la interpretacién biblica de la
siguiente manera: «Cuando la forma clara de la Escritura tiene
sentido, no busque otro sentido, sino que acepte cada palabra en

15
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su significado literal a menos que los hechos del contexto
inmediato indiquen claramente que es de otra manera».5 Esta
definicién no sélo carece de distincién sino que también es tan
imprecisa al punto de ser inttil. La forma clara para un judio del
siglo I, no es clara para LaHaye. Y el sentido comtin de LaHaye
claramente no es el sentido comin de esos a quienes llama
«falsos maestros».

Por ejemplo, las palabras de nuestro Sefior en Juan 14.1-3:
«INo se angustien. Confien en Dios, y confien también en mi.
En el hogar de mi Padre hay muchas viviendas; si no fuera asi, ya
se lo habria dicho a ustedes. Voy a prepararles un lugar. Y si me
voy y se lo preparo, vendré para llevirmelos conmigo. Asi
ustedes estardn donde yo esté». Segin la Biblia de estudio de
profeciz de LaHaye, esta es «la primera ensefianza sobre el rapto
en la Escritura».’

A pesar del hecho de que la mayoria de los cristianos, del
pasado y del presente, no cree que el sentido claro de este pasaje
sefiala a un rapto pretribulacional, LaHaye escribe:

La mayorfa de los creyentes acepta mis ficilmente
tomar las profecias biblicas de manera literal cuando sea
posible, creyendo que Cristo raptari su Iglesia al cielo,
tal como lo prometié en Juan 14.1-3. Cree que la tierra
pasard por una Tribulacién de siete afios, tal como lo
describe Apocalipsis capitulos 6 al 18.Y cree que Cristo
volveri en gloria, estableciendo su reino terrenal
prometido por 1.000 afios (Apocalipsis caps. 19y 20), y
entonces se llevari a todos los creyentes al cielo para que
vivan con Kl para siempre (Apocalipsis caps. 21 y 22).
Obviamente, esta interpretacion Jiteral es mucho mis

ficil de comprender y da una mayor esperanza al futuro
de la humanidad.8

Antes del siglo XIX, todos los cristianos, hasta los futuristas,
crefan que una lectura sencilla de la Escritura inevitablemente
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llevaria a la conclusién de que la segunda venida o el regreso
corporal de Cristo y el rapto y la resurreccién de los creyentes
eran sucesos simultaneos.’ Por lo tanto, una forma clara de leer
los pasajes como Juan 14.1-3 no hacia que los cristianos creyeran
en un rapto pretribulacional. Es mds, John Nelson Darby, el
padre del dispensacionalismo, no derivé la teorfa del rapto
pretribulacional basindose en la lectura con sentido comiin de la
Escritura. Mis bien, tal como lo sefiala el historiador Timothy
Weber, Darby percibi6 la ensefianza del rapto pretribulacional
en la Escritura sélo después de que presupuso que habia una
«distincién absoluta entre Israel y la Iglesia en los planes
proféticos de Dios».1

También debe mencionarse que LaHaye no sigue su propio
parametro en lo que respecta a tomar «un sentido literal en cada
palabra a menos que los hechos del contexto inmediato indiquen
claramente que sea de otra manera». Por ejemplo, cuando
nuestro Sefior dice: «El tiempo estd cerca», LaHaye dice que se
refiere a un tiempo lejano. Cuando nuestro Sefior dice que el
Apocalipsis «ocurrird muy pronto», LaHaye dice que eso se
encuentra en un futuro distante. Y cuando el Sefior le dice a sus
discipulos: «Les aseguro que algunos de los aqui presentes no
sufrirdn la muerte sin antes haber visto al Hijo del hombre llegar
en su reino» (Mateo 16.28), LaHaye dice que nuestro Sefior se
estd refiriendo a la «Segunda Venida», aun cuando cada uno de
los discipulos ya han gustado la muerte desde hace tiempo.
Muchos otros ejemplos pudieran ser citados, incluso las palabras
del Sefior registradas en Mateo 10.23: «Les aseguro que no
terminarin de recorrer las ciudades de Israel antes de que venga
el Hijo del hombre».!

Algo que me resulta particularmente molesto es la retdrica
que LaHaye utiliza con aquellos que no aceptan su
entendimiento de lo que es y lo que no es literal. Segiin LaHaye,
«los lectores toman la Escritura de manera literal cuando sea
posible a menos que algin falso maestro les haya opacado su
pensamiento, haciendo que las profecias se vuelvan casi
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imposibles de comprender al tratar de interpretarlas por medio
de simbolos o alegorias confusas».12

Después de juzgar los motivos de sus criticos, LaHaye
comenta sobre sus métodos:

Una cosa que la mayoria de los detractores de nuestros
libros tiene en comdn es su tendencia a alegorizar o
espiritualizar la profecia. Algunos aceptan el resto de la
Escritura de manera literal, pero insisten en que la
profecia debe verse de manera diferente. Segiin ellos
debemos estar buscando algo mds profundo, un
«significado secreto», en lugar de un mensaje literal
presentado por las palabras de la pigina. Una vez que
uno empieza a irse por ese camino, todo se vuelve un
caos. Uno puede inventar cualquier clase de
«interpretacién» que quiera.!?

De manera irénica, siguiendo los parimetros de LaHaye,
nuestro Sefior y sus discipulos ficilmente hubieran sido
catalogados como falsos maestros que alegorizaban o
espiritualizaban la profecia. Considere las palabras de nuestro
Sefior en Juan 2.19: «Destruyan este templo, respondi6 Jestis, y
lo levantaré de nuevo en tres dfas». Los judios interpretaron a
Jestis de una forma literal. Ellos comprendieron un sentido
comin o directo a partir de las palabras de Jesiis refiriéndose
directa y especificamente a la destruccién de su templo, que les
habfa tomado «cuarenta y seis afios en construir este templo»
(Juan 2.20). Jests, sin embargo, espiritualizé su profecia. Tal
como lo explica el apéstol Juan: «el templo al que se referia era
su propio cuerpo» (v. 21).1

En dltima instancia, el significado «mis profundo» de este
pasaje sefiala al hecho que después del sacrificio de nuestro Sefior
y su resurreccion subsiguiente, el templo ya no tendria un
significado sustancial. Cuando los tipos y las sombras de los
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sacrificios del templo fueron suplantados por Ia sustancia de
sacrificio del Salvador, el templo dejé de ser necesario.
Adicionalmente, la nocién del sacrificio en si misma es
metaférica con respecto a la crucifixién de Cristo. G. B. Caird
dice: «La muerte de Cristo no fue un sacrificio, sino una
ejecucién criminal, visto por unos como una necesidad politica
y por otros como una injusticia. Pero como Cristo mismo
escogid ver su muerte como un sacrificio y por medio de sus
palabras en la dltima cena le ensefié a sus discipulos a hacerlo
asf, transformo esa tragedia en algo que podia ofrecer a Dios para
ser usado al servicio de su propésito». Caird sigue diciendo que
ya que la metifora de la muerte de Cristo como sacrificio «ha
cambiado de manera manifiesta el curso de historia, sirve como
reprimenda para aquellos que hablan descuidadamente de una
“simple metdfora”».1s

La falta de comprensién de LaHaye sobre la verdad cardinal
del sacrificio de Cristo tiene serias ramificaciones. El escritor de
los Hebreos explicitamente dice que en Cristo el viejo pacto,
incluso los sacrificios del templo, es «obsoleto» y «estd por
desaparecer» (Hebreos 8.13). LaHaye enseiia, en contradiccién
directa con el significado literal de ese pasaje, que el templo debe
ser reconstruido y que los sacrificios en el templo debe ser
reinstituidos. Un factor mds preocupante es el hecho de que el
literalismo de LaHaye lo obliga a concluir que esos sacrificios
del templo no son sélo algo conmemorativo si no realmente
necesarios para la expiacién de los pecados como la impureza
ceremonial.!s

El peligro del enfoque literal de LaHaye es que «una vez
que uno empieza a irse por ese camino, todo se vuelve un caos»,
incluso la suficiencia de la expiacién de Cristo en la cruz y su
resurreccion corporal. Como lo mencioné en la introduccidn, el
literalismo de LaHaye lo hace concluir que el Anticristo tiene el
poder de dar su vida y volverla a tomar de nuevo, demostrando
asi que él es Dios. Esta interpretacién de Apocalipsis 13 de
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LaHaye no sélo actia en contra de la singularidad de la
resurreccién de Cristo, sino que cuando se lleva a su conclusién
légica, erosiona la declaracién epistemolégica de la resurreccién
y principalmente de la deidad de nuestro Sefior. De igual forma,
si los sacrificios del templo del milenio son eficaces para las
impurezas ceremoniales, la expiacién de Cristo en la cruz no fue
suficiente para pagar por todos los pecados (vea Hebreos 7.26-
27;9.12, 26, 28; 10.10-12).7

Para evitar los peligros de un literalismo exagerado, uno
debe emplear adecuadamente el principio literal de Ia
interpretacion biblica. Mds que ver la Escritura a través del lente
opaco de un literalismo extremo, el estudiante cuidadoso de la
Biblia reconoce e interpreta correctamente / forma, el lenguaje
figurado y las imdgenes de fantasia.

FORMA

Para interpretar la Biblia literalmente, debemos poner primero
mucha atencién a lo que se conoce como forma o género. En otras
palabras, para interpretar la Biblia como literatura, es vital
considerar la clase de literatura que estamos interpretando. De
la misma manera que un escrito legal difiere en forma de un
oriculo profético, asi también existe una diferencia de género
entre Levitico y el Apocalipsis. Reconocer el género es
particularmente importante cuando consideramos escritos que
son dificiles de categorizar tales como Génesis, el cual es
principalmente una narracién histérica entrelazada con
simbolismo y estructura poética repetitiva.

Si Génesis fuera reducido a una alegoria que presenta
simples ideas abstractas acerca de la tentacién, el pecado y la
redencién, sin ninguna relacién con los sucesos reales de la
historia; el mismo fundamento del cristianismo seria destruido.
Si los seres histéricos Adin y Eva no comieron del fruto
prohibido y descendieron a una vida de pecado habitual que
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caus6 la muerte, no existe ninguna necesidad de redencién. Y si
consideramos que Satanis es una serpiente resbalosa, no sélo
entenderiamos mal la naturaleza de los dngeles caidos, sino
también supondriamos que Jests triunfé sobre la obra del diablo
al herir la cabeza de la serpiente (Génesis 3.15) en lugar de por
medio de su pasién en la cruz (Colosenses 2.15).

Un método literal de interpretacién a menudo puede hacer
tanto dafio al texto como lo hace una interpretacién
espiritualizada que vacia el texto de su significado objetivo. Un
método de interpretacion literal a toda costa es particularmente
problematico en lo que respecta a aquellos libros de la Biblia en
los cuales una imagineria de visiones es el género que impera en
el texto. Por ejemplo, en el Apocalipsis, el apéstol Juan ve una
visién apocaliptica en la cual un 4ngel arrojé su hoz en la tierra,
vendimi6 la vifia y echd las uvas en «el gran lagar de la ira de
Dios... y del lagar sali6 sangre, la cual llegé hasta los frenos de
los caballos en una extensién de trescientos kilémetros»
(14.19-20).

Interpretar la imagen apocaliptica en un sentido
extremadamente literal inevitablemente llevari a una perspectiva
absurda. Por ejemplo, la Biblia de estudio de profecia de Tim
LaHaye alega que el apéstol Juan intenta representar que la
sangre de los enemigos de Cristo literalmente creari un rio de
sangre. Ya que es dificil imaginar que la sangre de los enemigos
de Cristo pudiera crear un rio tan profundo que llegara hasta
«los frenos de los caballos en una extensién de trescientos
kilémetros», LaHaye necesita utilizar una licencia literaria
sumamente extraordinaria. Tal como lo menciona su Biblia de
estudio: «“Del cielo cayeron sobre la gente enormes granizos,
de casi cuarenta kilos cada uno” (Apocalipsis 16.21) que junto
con la sangre de este gran ejército, creardn un rio de sangre que
alcanzari hasta los frenos de los caballos».'s

Este error de consideracién de género y forma de LaHaye
no sélo lo lleva a una especulacién desenfrenada, sino que pasa
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por alto el significado de las imdgenes apocalipticas del libro.
Mejor que comunicar simplemente que la Israel del siglo XXI
serfa sumergida en un rio literal de sangre, Juan estd utilizando
el lenguaje apocaliptico de los profetas del Antiguo Testamento
para advertir a sus oyentes del gran juicio y destruccién de la
tierra de Israel que «pronto sucederia». Asi como Isaias y Joel
utilizaron el lenguaje de la hoz, lagares y sangre para simbolizar
el juicio contra los enemigos del Dios de Israel, de la misma
forma Juan ahora utiliza el lenguaje de los profetas para referirse
al juicio pendiente de la Israel apéstata.

El estudiante de la Escritura reconoce inmediatamente que
la imagen simbélica utilizada por Juan es multifacética y artistica.
No solo recapitula las imdgenes apocalipticas de los profetas y las
aplica a la crisis actual, sino que las reconfigura y las amplia a
proporciones césmicas al decir que el Rey de reyes y Sefior de
sefiores «exprime uvas en el lagar del furor del castigo que viene
de Dios» (Apocalipsis 19.15-16). Anteriormente él quedé
postrado ante su creacién en el rio de su propia sangre, pero
ahora la sangre que fluye del lagar significa el juicio para aquellos
que no se han arrepentido: «Que su sangre caiga sobre nosotros
y sobre nuestros hijos» (Mateo 27.25).

Y ain el simbolismo no ha quedado exhausto. En el tapiz de
las imédgenes del Apocalipsis, el manto manchado de la sangre
de Cristo no es s6lo un emblema de las uvas de la ira sino de la
sangre que fluy6 de las venas de Emanuel. Y apenas hemos
tocado la superficie de las imdgenes majestuosas que presenta
Juan. Al igual que las siete cabezas de la Bestia sefialan a siete
colinas y siete reyes y los siete candeleros simbolizan las siete
iglesias,!® asi el nimero 1.600 estd lleno de significado. Tal como
lo explica el doctor David Chilton, el nimero 1.600 enfatiza de
manera singular a Palestina. Cuatro al cuadrado simboliza la
tierra y diez al cuadrado simboliza la anchura de la tierra. «Mil
seiscientos estadios es un poco mds grande que la anchura de
Palestina: Toda la tierra de Israel, por lo tanto, se representa
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como si estuviera inundada con la sangre del juicio venidero... La
antigua Israel se ha vuelto ap6stata e impura, sus caballos estin
nadando en sangre».?

El punto aqui es enfatizar la necesidad de considerar
seriamente la forma o el género para poder interpretar
correctamente el Apocalipsis de Jesucristo. En las palabras del
doctor Dennis Johnson: «El significado literal de una pieza de
lenguaje depende del tipo de lenguaje, de su género. El
significado literal del lenguaje simbdlico es la correspondencia
simbélica entre las imagenes del lenguaje y la referencia que
describe».?!  Johnson continda enfatizando que «una
hermenéutica que sea literal donde sea posible» no es
particularmente Wtil cuando «el simbolismo visionario es la
caracteristica dominante del género de un libro».22

LENGUAJE FIGURADO

Ademis, es crucial reconocer que la Escritura, particularmente
los pasajes apocalipticos de la Escritura, estd repleta de lenguaje
figurado. Ese lenguaje difiere del lenguaje literal, donde las
palabras significan exactamente lo que dicen. El lenguaje
figurado requiere que el lector utilice su imaginacién para
comprender lo que el autor esti mencionando. Tales saltos
imaginativos son la regla mds que la excepcién en casi cada
género de literatura que contiene un lenguaje metaférico.

El doctor Gene Edward Veith usa la siguiente declaracién
para destacar esta verdad fundamental:

Muchas personas tienen rachas de depresion, pero cuando
descubren cémo abrirse con los demds se dan cuenta de
que la vida brilla mds [énfasis afiadido)... [Mientras que]
el término depresién significa literalmente un punto bajo
en el terreno; se ha convertido en una metifora de una
condicién mental; «sentirse por los suelos» (otra
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metéfora). La palabra racha se refiere a un periodo de
lucha. El gesto de «abrirse» y la imagen 6ptica de que
algo se vuelve «mds brillante» son metdforas mds obvias.
El punto es (advierta la metifora en esta frase) la prosa
aburrida (otra metifora) que en realidad vive de
metdforas inconscientes.”’

La Escritura ciertamente no es una excepcién a las
observaciones de Veith sobre el lenguaje metaférico. De hecho,
podemos decir que el lenguaje figurado es el principal medio que
Dios utiliza para comunicar realidades espirituales a sus hijos.
En otras palabras, Dios comunica realidades espirituales por
medio de eventos terrenales, empiricos y perceptibles, por medio
de personas o por objetos, que pueden ser descritos mejor como
metiforas vivientes.

Existe una gran variedad de formas en las cuales los autores
inspirados del texto biblico emplean el lenguaje figurado. Tres de
los términos literales mds basicos utilizados para clasificar estas
figuras del lenguaje son la metdfora, el simil y Ia hipérbole.

Metdifora

Una metéfora es la comparacién implicita que identifica una
palabra o una frase con algo que no se representa de manera
literal. Mis que disminuir la verdad biblica, las metiforas
funcionan como una lupa que identifica la verdad que de otra
forma pudiéramos pasar por alto. Esta identificacién crea un
significado que va mids alld de una interpretacién literal y por lo
tanto, requiere un salto imaginativo para poder entender su
significado. Por ejemplo, cuando Jests dijo: «Yo soy el pan de
vida» (Juan 6.48), obviamente no se referfa a que literalmente
era un pedazo de pan. Mis bien, estaba comunicando de manera
metaférica de que El es la esencia de la verdadera vida.

Las metéforas biblicas nunca deben ser consideradas como
ocasiones vacias de vuelos subjetivos de fantasia. Por el contrario,
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las metiforas biblicas siempre son objetivamente significativas,
autoritativas y verdaderas. Tal como lo sefiala el doctor N. T.
Wright, el lenguaje apocaliptico nunca puede ser desechado
como «“algo simplemente metaf6rico”». «Las metiforas tienen
dientes» y las «metaforas complejas disponibles a los judios del
siglo I tenfan dientes muy afilados».2*

Un ejemplo clisico es la respuesta de Cristo a Caifds en la
vispera de su crucifixién: «Te ordeno en el nombre del Dios
viviente que nos digas si eres el Cristo, el Hijo de Dios»,
demandé Caifés. «T1 lo has dicho, respondi6 Jests. Pero yo les
digo a todos: De ahora en adelante verdn ustedes al Hijo del
hombre sentado a la derecha del Todopoderoso, y viniendo en las
nubes del cielo» (Mateo 26.63-64). Una persona analfabeta
biblicamente puede haber pasado por alto la importancia de las
palabras de Jesus. Caifds y los miembros del Sanedrin, sin
embargo, no las pasarian por alto. Si habia una metifora afilada,
era esta. Penetré en Caifds y en el tribunal condenando a Cristo
a la muerte.

Primero, comprendieron que cuando dijo que El era el
«Hijo del hombre» que vendria «en las nubes del cielo», Jesiis
estaba haciendo una referencia clara a su coronacién como el
Hijo del hombre en la visién de Daniel (Daniel 7.13-14). Al
hacerlo asi, no sélo estaba declarando ser el Soberano
preexistente del universo, sino que también estaba profetizando
que El reivindicarfa su posicién ante el mismo tribunal que lo
estaba condenando a muerte. Es vital notar que en la profecia
de Daniel el Hijo del hombre no esti descendiendo a la tierra al
final de la historia sino mds bien ascendiendo al cielo. Ademas, al
combinar la profecia de Daniel con la proclamacién de David
en el salmo 110, Jesis estaba declarando que ascenderia al trono
del Dios de Israel y compartiria la misma gloria de Dios. Para los
estudiosos del Antiguo Testamento, esta era una de las blasfemias
mis atroces y por eso «lo condenaron como digno de muerte»
(Marcos 14.63-64).25
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Ademds, tal como Caifis y los miembros del Sanedrin
conocian bien, las «nubes>» eran un simbolo comiin del Antiguo
Testamento que representaba a Dios como el Juez soberano de
las naciones. En palabras de Ezequiel: «El dia del SENOR se
acerca, i, ya se acerca el dia. Dia cargado de nubarrones, dia
nefasto para los pueblos» (Ezequiel 30.3). De manera similar,
Joel escribe: «ya viene el dia del SENOR; en realidad ya esté cerca.
Dia de tinieblas y oscuridad, dia de nubes y densos nubarrones»
(Joel 1.1-2). Isaias es aun mds especifico al relacionar la metifora
de «viniendo en las nubes» al motivo del juicio: «;Miren al
SENOR! Llega a Egipto montado sobre una nube ligera. Los idolos
de Egipto tiemblan en su presencia; el corazén de los egipcios
desfallece en su interior» (Isafas 19.1).

Semejante a los profetas del Antiguo Testamento, Jests
emplea el simbolismo de las nubes para advertir a sus oyentes de
que asi como cay9 juicio sobre Egipto, también pronto caerd
sobre Jerusalén. Utilizando el lenguaje de la consumacién para
caracterizar un suceso cercano del futuro, el Experto de la
metdfora declara: «La sefial del Hijo del hombre aparecers en el
cielo, y se angustiardn todas las razas de la tierra. Veran al Hijo
del hombre venir sobre las nubes del cielo con poder y gran
gloria» (Mateo 24.30). Gary DeMar afirma correctamente que
«Jesiis no estaba diciéndole a ellos que lo buscaran en el cielo. £l
les dijo que verfan una sefial que probaba que El estaba en el
cielo, sentado a la diestra del Padre (Hechos 2.30-36). Aquellos
que habian visto la destruccién de Jerusalén verian la sefial del
entronamiento de Jesis cuando vieron la destruccién de
Jerusalén» 26

Finalmente, la metdfora del juicio de «viniendo en las
nubes» no estaba dirigida al auditorio del siglo XXI tal como
LaHaye presume. M4s bien, estaba dirigida a Caifds y a la
multitud de siglo I que condené a Cristo a la muerte. En palabras
de nuestro Sefior: « T lo has dicho, respondié Jests. Pero yo
les digo a todos: De ahora en adelante veran ustedes al Hijo del
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hombre sentado a la derecha del Todopoderoso, y viniendo en las
nubes del cielo» (Mateo 26.64). La generacién que crucificé a
Cristo veria el dia cuando El serfa exaltado y entronado «a la
derecha del Todopoderoso» (otra metifora).

Juan presenta este punto de manera explicita en Apocalipsis
1.7: «;Miren que viene en las nubes' Y todos lo verdn con sus
propios ojos [otra metifora), imcluso quienes lo traspasaron; y por
él hardn lamentacién todos los pueblos de la tierra. ;Asi sera!
Amén> (énfasis afiadido). Tal como lo explica Chilton: «Los que
lo crucificaron lo iban a ver venir en juicio, eso quiere decir que
experimentarian'y comprenderian que su venida significaba la ira
sobre la tierra... En la destruccién de su ciudad, su civilizacién,
su templo, todo su mundo, comprenderian que Cristo habia
ascendido a su trono como Sefior del cielo y de la tierra».?’ La
palabra «ver» se utiliza cominmente como una metifora para el
enfoque intelectual, mientras que la «ceguera» se utiliza para la
incomprensién intelectual.

Stmil

Al igual que una metéfora, el simil es una comparacién entre
dos cosas, pero mientras que la comparacién queda implicita en
una metéfora, en un simil aparece de forma explicita. Los similes
emplean la palabra «como» al hacer una comparacién. Note por
ejemplo los similes que el apéstol Juan utiliza en su descripcién
de Jesus:

En medio de los candelabros estaba alguien “semejante al
Hijo del hombre”, vestido con una tinica que le llegaba
hasta los pies y cefiido con una banda de oro a la altura
del pecho. Su cabellera lucia blanca como la lana, como
la nieve; y sus ojos resplandecian coro llama de fuego.
Sus pies parecian bronce al rojo vivo en un horno, y su
voz era tan fuerte como el estruendo de una catarata. En
su mano derecha tenia siete estrellas, y de su boca salia
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una aguda espada de dos filos. Su rostro era como el sol
cuando brilla en todo su esplendor. (Apocalipsis
1.13-16)

Comparaciones tales como las pardbolas o las alegorias que
comienzan con la palabra como son sencillamente similes
extendidos. Un ejemplo clisico es la paribola de la semilla de
mostaza en la cual Jesus pregunta: «;Con qué vamos a comparar
el reino de Dios? ;Qué pardbola podemos usar para describirlo?
Es como un grano de mostaza: cuando se siembra en la tierra, es
la semilla més pequefia que hay, pero una vez sembrada crece
hasta convertirse en la mis grande de las hortalizas, y echa ramas
tan grandes que las aves pueden anidar bajo su sombra» (Marcos
4.30-32).

Al igual que con las metiforas, el peligro es interpretar los
similes de un modo estrictamente literal. El reino de Dios
obviamente no es como una semilla de mostaza en todos sus
aspectos. Ni tampoco Jestis intentaba hacer que sus pardbolas se
entendieran por si solas. Un reino no se parece a una semilla de
mostaza, ni tampoco la semilla de mostaza es la semilla m4s
pequeiia del reino. El reino de Dios es como una semilla de
mostaza en el sentido de que comienza de manera pequefia y se
hace muy grande.

Aunque leer un texto asi de manera extremadamente literal
es peligroso, también es una desviacién leer mas de lo que se
presenta en un simil extendido. La paribola de Jesiis no tiene la
intenciéon de darnos una leccién sobre el desarrollo y el
crecimiento de una planta. Ni tampoco Jesis pensaba
erréneamente que la semilla de mostaza era mis pequefia que la
de una orquidea. En vez de esto, El estaba utilizando la semilla
més pequefia que era conocida a los granjeros palestinos para
ilustrar que mientras el reino de Dios comenzé en oscuridad al
final «llenaria la tierra» y se «mantendra para siempre» (Daniel
2.31-45).
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Hasta el mismo Agustin «quien se apoyaba en una teologfa
restrictiva al sentido literal, por lo general especulaba
abiertamente».?

C. H. Dodd presenta un ejemplo de la alegorizacién de
Agustin en su comentario sobre el buen samaritano,
donde el hombre [quien fue victima a manos de los
ladrones] es Addn, Jerusalén la ciudad celestial, Jericé el
simbolo de la moralidad; los ladrones son el diablo y sus
demonios, que le roban al hombre la inmortalidad
persuadiéndolo a pecar y asi dejarlo (espiritualmente)
medio muerto; el sacerdote y el levita representan el
Antiguo Testamento; el Cristo samaritano, la bestia su
carne que asume en la encarnaci6n; el mesén es la Iglesia
y el mesonero el apéstol Pablo.?

Caird explica que tal metodologia interpretativa muestra la
diferencia entre alegoria y alegorizacién: «Una alegoria es un
relato que el autor deseaba utilizar para representar un
significado escondido y es correctamente interpretado cuando
el significado deseado es percibido. Alegorizar algo es imponer
significados escondidos en un relato que el autor original no
visualizaba o tenia la intenci6n de presentar. Es tratar como una
alegorfa a algo que o intentaba ser una alegoria».3* Caird
contintian sefialando de que si Jestis componia similes «con mds
de un punto de comparacién, obtener una comprensién de ellas
no iba a ser dificil aunque le llamdramos paribolas o alegorias,
siempre y cuando las reconociéramos como puntos deseados de
identificacién y zo como alegorizaciones».3!

Hipérbole

La hipérbole es otra figura retérica particularmente
frecuente en los pasajes proféticos. En esencia, la hipérbole
emplea una exageracién para dar un efecto o un énfasis.
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Etimolégicamente hablando se define como una declaracién
exagerada o una afirmacién exorbitante. Si usted se sube a una
balanza y exclama: «;Caramba, peso una tonelada!», obviamente
usted no pesa literalmente eso. De la misma forma, la frase:
«Estaba tan sorprendido que pudiste haberme derribado con una
plumax», no quiere decir que usted no pesa nada. Otro ejemplo,
cuando un comentarista de bdsquetbol mira el reloj, se da cuenta
que queda un minuto, y dice: «Le queda una eternidad a este
juego», €l estd usando una hipérbole para comunicar que en el
bésquetbol muchas cosas pueden pasar en 60 segundos.

Aunque la hipérbole se usa de manera comiin en nuestra
cultura, pricticamente se encuentra en toda la Biblia. En especial
en los pasajes proféticos. Jesis dice cuando profetiza la
destruccién de Jerusalén: «Porque habri una gran tribulacién,
como no la ha habido desde el principio del mundo hasta ahora,
ni la habrd jamds» (Mateo 24.21). Al hacerlo asi, no estaba
prediciendo literalmente que la destruccién de Jerusalén iba a
ser mds catastréfica que el cataclismo causado por el diluvio de
Noé.32 Mis bien, estaba usando una hipérbole apocaliptica para
enfatizar la devastacién y la afliccién que ocurrirfa cuando
Jerusalén y su templo fueran juzgados.

Jesis contimia prediciendo: «Inmediatamente después de la
tribulacién de aquellos dias, se oscurecerd el sol y no brillard mds la
tuna; las estrellas caerdn del cielo y los cuerpos celestes serdn sacudidos»
(Mateo 24.29). Una vez mds, Jesis no estd prediciendo la
erradicacién del cosmos. Ni tampoco esti profetizando el fin de
la civilizacién. Si asi fuera, no habria necesidad de decirle a sus
seguidores que huyeran de Judea a las montafias. Mis bien, Jesis
estd empleando un lenguaje hiperbélico muy arraigado a la
historia del Antiguo Testamento.33

El profeta Isafas utilizé un lenguaje hiperbélico similar
cuando predijo el juicio sobre Babilonia:

iMiren! ;Ya viene el dia del SENOR, dfa cruel, de furor y
ardiente ira; convertird en desolacién la tierra y
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exterminard de ella a los pecadores! Las estrellas y las
constelaciones del cielo dejardn de irvadiar su luz; se oscurecerd
el sol al salir y no brillard mds la luna. (Isaias 13.9-10)

Para aquellas personas que no estdn muy familiarizadas con
el lenguaje biblico, esas palabras pueden ser vistas como una
alusion al fin del mundo que estaba a la vuelta de la esquina. En
realidad, Isaias estaba profetizando que los medos estaban por
acabar con las glorias del Imperio Babilénico.

Evidencia de esto se encuentra en los versiculos siguientes
que estdn llenos de hipérbole profética:

iGiman, que el dia del SENOR est4 cerca! Llega de parte
del Todopoderoso como una devastacién. Por eso todas
las manos desfallecen, todo el mundo pierde el dnimo. Quedan
todos aterrados; dolores y angustias los atrapan: jse
retuercen de dolor, como si estuvieran de parto!
Espantados, se miran unos a otros; jtienen el rostro
encendido' (Isaias 13.6-8)

Hasta el mds pedante literalista reconoce de forma intuitiva
que Isafas literalmente no tiene la intencién de inferir que todas
las manos se volverin inutiles. Tampoco esti prediciendo que el
rostro de cada babilonio se encenderi en llamas literalmente o
que Juan estd siendo literal cuando dice que los dos testigos del
Apocalipsis emitirdn llamas de fuego desde sus bocas (Apocalipsis
11.5).

Si el profeta Isafas del Antiguo Testamento utilizaba tales
hipérboles apocalipticas para predecir la destruccién de
Babilonia, inevitablemente debemos preguntarnos si serfa creible
suponer que <«Jests, el heredero de las riquezas lingiiisticas y
teolégicas de los profetas y quién es un mejor te6logo y maestro
de las imigenes visuales que cualquiera de ellos, fuera a convertir
sus simbolos en prosa llana y literal».3*
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IMAGENES DE FANTASIA

Por dltimo, en pasajes apocalipticos, es crucial interpretar
correctamente imigenes de fantasia, tales como un enorme
dragon rojo con siete cabezas y diez cuernos;* langostas con
rostros humanos, cabello de mujer, dientes de le6n;*¢ y una bestia
que se asemeja a un leopardo con pies como de oso y una boca
como de le6n.’” Lo que hace que estas imdgenes de fantasia
tengan una distincién especial es que no corresponden con nada
en el mundo real. Tal como lo explica Veith: «Un realismo que
se confina asimismo a descripciones de cosas que sélo pueden
ser vistas en la vida ordinaria necesariamente excluye lo que
todavia no se ha visto pero que no obstante da significado a la
vida comin y corriente, en otras palabras, las verdades de la
moralidad, la fe y los ideales trascendentales».’® De modo que,
aunque las imdgenes de fantasia no son reales, proveen un medio
realista con el cual se debe reflexionar acerca de la realidad.

En el libro How to Read the Bible for All Its Worth [La lectura
eficaz de la Biblia], el doctor Gordon Fee nos provee un
contraste acertado entre las imagenes de fantasia utilizadas en
los pasajes apocalipticos de la Escritura y las imagenes figuradas
que se usan en otros sitios de la Biblia. Tal como lo explica Fee,
los profetas que no eran apocalipticos y Jesds «utilizaban
regularmente un lenguaje simbélico, que frecuentemente tenfa
que ver con imdgenes reales, por ejemplo, la sal (Mateo 5.13),
buitres y huesos (Lucas 17.37), palomas torpes (Oseas 7.11),
tortas cocidas de un solo lado (Oseas 7.8), y asi por el estilo. Pero
la mayoria de las imégenes apocalipticas pertenece al género de
la fantasia, como por ejemplo, una bestia con siete cabezas y diez
cuernos (Apocalipsis 13.1), una mujer vestida con el sol
(Apocalipsis 12.1), langostas con colas de escorpion y cabezas
humanas (Apocalipsis 9.10), y asi por el estilo». Fee continia
diciendo que «la fantasia no necesariamente aparece en los
aspectos mismos (comprendemos lo que son las bestias, las
cabezas y los cuernos), sino en su combinacién extra terrenal».3?
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Durante todas las edades, los escritores cristianos desde Juan
Bunyan hasta J. R. R. Tolkien y C. S. Lewis han imitado el uso
biblico de las imdgenes de fantasia para destacar verdades
cardinales de una cosmovisién cristiana. El escritor puritano
William Gurnall usaba la imagen de la cabeza de un hombre
sobre los hombros de una bestia para enfatizar la realidad de que
la justicia sin la verdad es detestable. Como lo dice Gurnall: «Un
juicio ortodoxo en un corazén impio o una vida impia es tan feo
como Ja cabeza de un hombre en los hombros de una bestia. Aquel
infeliz que conoce la verdad pero practica la maldad es peor que
aquel que es ignorante».* Gurnall, por lo tanto, usé un gnomo
imaginario para representar una verdad invisible.

Las imégenes de fantasia, por supuesto, son un peligro. Ese
peligro, sin embargo, no yace en su uso sino en su abuso. En
Apocalipsis 12, el apéstol Juan describe: «un enorme dragén de
color rojo encendido que tenia siete cabezas y diez cuernos, y
una diadema en cada cabeza. Con la cola arrastr6 la tercera parte
de las estrellas del cielo y las arrojé sobre la tierra» (vv. 3-4).
Interpretar estas imdgenes de una manera literal hace que se
pierda el asunto del pasaje. No sélo porque una sola estrella
despedazaria el planeta (ahora imaginese lo que causarfa una
tercera parte de ellas), sino también porque los dragones son
parte de la mitologia no de la teologia. El apéstol Juan no quiere
hacernos creer que los dragones existen, ni tampoco que la cola
de un dragén puede arrastrar una tercera parte de las estrellas
del cielo. Mis bien, él quiere que comprendamos la realidad de
«la sabidurifa astuta del diablo (siete cabezas), de su gran poder
(diez cuernos) y de su autoridad para influir en otros (siete
diademas)».#

En el siguiente capitulo, Juan describe otra bestia que vio
salir del mar:

Entonces vi que del mar subia una bestia, la cual tenia
diez cuernos y siete cabezas. En cada cuerno tenfa una

33



EL CODIGO DEL APOCALIPSIS

diadema, y en cada cabeza un nombre blasfemo contra
Dios. La bestia parecia un leopardo, pero tenia patas
como de oso y fauces como de le6n. El dragén le
confiri6 a la bestia su poder, su trono y gran autoridad.
Una de las cabezas de la bestia parecia haber sufrido una
herida mortal, pero esa herida ya habia sido sanada. El
mundo entero, fascinado, iba tras la bestia. (Apocalipsis
13.1-3)

Nuevamente el peligro yace en no comprender el asunto de
tal imagen de fantasia.

El doctor Dennis Johnson explica que «la bestia no
solamente es un portador de la imagen del dragén sino también
una imitacién del Cordero».*2 Como imitacién del Cordero, la
Bestia puede hacer una parodia de la obra de Cristo, pero no
puede duplicarla. Por lo tanto, una vez mis LaHaye esti
gravemente confundido al suponer que la Bestia, al igual que el
Cordero, tiene el poder para ceder su vida y para volverla a
tomar. Una vez mis, el peligro no yace en el uso de la imagen de
fantasia, si no en impregnar estas imdgenes con ideas antibiblicas.

e/ Y

Comencé este capitulo mencionando que aunque Bill Maher y
Tim LaHaye son extremos en lo que respecta a interpretar la
Escritura, ambos tienen una cosa en comin: Ambos representan
erréneamente el principio literal de la interpretacién biblica.
Mabher supone que toda la Escritura es una paribola, mientras
que LaHaye afirma que la Escritura, particularmente los pasajes
proféticos de ella, son imposibles de comprender «por medio de
simbolos o alegorfas confusas». Ambos estin muy equivocados.
Si deseamos leer la Biblia por su valor real, es vital leerla como
literatura, poniendo mucha atencién a la forma, el lenguaje
figurado y las imdgenes de fantasfa. Esto es particularmente
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cierto en lo que respecta al Apocalipsis de Jesucristo, que es en
parte una carta, en parte una profecia, y en parte sefiala a un
apocalipsis inminente.

Aungque la Escritura debe leerse como literatura, usted y yo
debemos estar conscientes de que la Biblia no es solamente
literatura. Mds bien, la Escritura es definidamente inspirada por
el Espiritu. Tal como Pedro lo dice: «Ante todo, tengan muy
presente que ninguna profecia de la Escritura surge de la
interpretacién particular de nadie. Porque la profecia no ha
tenido su origen en la voluntad humana, sino que los profetas
hablaron de parte de Dios, impulsados por el Espiritu Santo» (2
Pedro 1.20-21). Por lo tanto, debemos orar fervientemente para
que el Espiritu, que inspir6 la Escritura, ilumine nuestra mente
para conocer lo que hay en el texto. Con esto en mente, ahora
volveremos nuestra atencién al principio de iluminacién de [€?].
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Tluminacion fiel vs. imaginacion fértil

Uno de los eventos proféticos mds convincentes de la Biblia es

el «rapto» de la Iglesia. Se ensefia claramente en 1

Tesalonicenses 4.13-18, donde el apdstol Pablo nos provee los
mejores detalles disponibles.

—T1M LAHAYE Y JERRY JENKINS,

s Estamos viviendo los dltimos tiempos?

No bay ningiin verso especifico que declare que «Cristo vendri
antes de la Tribulacion». Por otro lado, no hay ningiin pasaje
que enseiie que El vendrd antes, a la mitad o después de la
Trribulacion. Si lo hubiera el debate acabaria inmediatamente.
—TM LAHAYE, No Fear of the Storm

[Sin temor a la tormenta)

CONSIDERE UN DOGMA QUE PRACTICAMENTE NUNCA SE HABIA
escuchado antes del siglo XIX. En pocos afios pas6 de ser algo
pequefio en las islas britnicas a un fenémeno mundial. Millones
exaltaron sus virtudes con devocién y fervor evangelisticos. Ya
en el siglo XX, sus doctrinas cardinales impregnaron los
bastiones de la educacién y penetraron los corredores de la
influencia y el poder. Los maestros de la comunicacién masiva
llevaron sus principios y las instituciones académicas
reprodujeron sus mensajeros por miles. A pesar de que era una
informacién incorrecta, se adopté de tal forma que los que se
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opusieron a ella se les consider6 reaccionarios. Sus proponentes
se consideran a si mismos guardianes de la ortodoxia y
reaccionan con un partidismo sectario cuando alguien duda de
sus presuposiciones. Aun cuando sus bases son racistas,
personalidades desde politicos hasta escritores alaban sus
virtudes.

El dogma al que me refiero es la evolucion darwiniana. La
revolucién intelectual que ella inicié creé la subestructura
cientifica de unas de las atrocidades mis significativas en la
historia de la humanidad. La mania genocida de Hitler fue
inflamada por el argumento racista de Darwin de que «las razas
civilizadas del hombre lograrin exterminar y reemplazar las razas
salvajes en el mundo».! Al final, la filosoffa de Hitler de que los
arios eran siper humanos y los semitas eran sub humanos llevé
a la exterminacién de seis millones de judios. El antropélogo
fisico del siglo XX, Sir Arthur Keith, lo resumié muy bien: «El
Fithrer alemdn, como lo he mantenido constantemente, es un
evolucionista; é] ha buscado conscientemente que Alemania se
moldee a la teorfa de la evolucién».?

Al igual que Hitler, Carlos Marx, el padre del comunismo,
vio en el darwinismo el apoyo socioldgico y cientifico de un
experimento econémico que eclipsé los horrores del Holocausto.
Sigmund Freud, el fundador de la psicologia moderna, también
era un seguidor fiel de Carlos Darwin. Su creencia de que un
hombre era simplemente un animal complejo lo llevé al
postulado de que «la ansiedad, la paranoia y otros desérdenes
mentales incorporan modos de comportamiento que fueron en
algin momento adaptaciones de las especies humanas en las
etapas de la evolucién».? El doctor John L. Down calificé el
sindrome de Down como «“idiotez mongoloide” porque €l lo
consideraba como un “retroceso” al “estado mongoliano” en la
evolucién humana».*

Los «retrocesos», por supuesto, no son deseables. Para que
progrese la evolucién, es vital que muera el més inadaptado y

38

PRINCIPIO DE ILUMINACION

que sobreviva el mds apto. Marvin Lubenow representa
correctamente las consecuencias nefastas en esta nocién de su
libro Bones of Contention [Huesos de disensi6n]: «Si el inadaptado
sobrevivia de manera indefinida, continuaria “infectando” al apto
con sus genes menos adaptados. El resultado seria que mis genes
adaptados se diluirfan y transigirian a causa de los genes menos
adaptados haciendo que la evolucién no pudiera suceder».5

No hay otro lugar donde se vean las consecuencias tan
atroces de tal mitologfa cosmogénica que en la pseudociencia
eugenésica.® La eugenesia tenia la hipétesis de que el banco
genético estaba siendo corrompido por genes menos aptos por
parte de personas inferiores. Tal como lo sefial6 Michael
Crichton, la teorfa de la eugenesia postulaba que «los mejores
seres humanos no se estaban engendrando tan ripidamente
como los seres inferiores: Los extranjeros, los inmigrantes, los
judios, los degenerados, los inadaptados y los de mentes débiles...
El plan debia ser identificar los individuos que eran de mentes
débiles; los judios por consenso general eran de mentes débiles,
pero también muchos extranjeros y negros. Una vez
identificados habia que detenerlos para que no engendraran
aislindolos en instituciones o esterilizandolos».”

La progresién légica de la evolucién a la eugenesia no fue
una sorpresa. Lo asombroso, sin embargo, es la rapidez con la
que esta teoria sin fundamento fue aceptada por la élite cultural.
Crichton menciona que esta teoria era apoyada por personas
desde el presidente Teodoro Roosevelt hasta la fundadora de
Planned Parenthood, Margaret Sanger. La eugenesia obtuvo
fondos filantrépicos de fundaciones como Carniege y
Rockefeller, y mantenida por universidades prestigiosas tales
como Stanford, Harvard, Yale y Princeton.

Varias legislaciones fueron aprobadas para tratar el
«problema>» presentado por la eugenesia en varios estados desde
Nueva York hasta California. La eugenesia fue respaldada por la
National Academy of Sciences y la American Medical
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Association. Aquellas personas que no aceptaban la eugenesia
eran consideradas ignorantes y atrasadas. En contraste, los
cientificos alemanes que utilizaron la cimara de gas para aquellos
de «mentes débiles» fueron considerados mentes futuristas y
progresivas y recibieron donaciones de instituciones como la
fundacién Rockefeller hasta el inicio de la Segunda Guerra
Mundial.

No fue hasta que la horrorosa realidad de la eugenesia
alcanzé toda su potencialidad con la mania genocida de los
campos de concentracién alemanes que esa ciencia se desvanecié
calladamente en la oscuridad. Después de la Segunda Guerra
Mundial, pocas instituciones o individuos se aferraban al
concepto insidioso de la eugenesia. La élite cultural tampoco
reconoci6 la relacién obvia entre la eugenesia y la evolucién.

La eugenesia se ha desvanecido en los escondrijos sombrios
de la historia. Las consecuencias trigicas del dogma
evolucionario que la vio nacer, no obstante, se mantienen todavia
CcOn NOSOtros.

Camino al Armagedin

En 1831, el mismo afio en que Carlos Darwin dejé
Inglaterra y abordé el barco HMS Beagle, otro dogma del siglo
XIX con consecuencias profundas para la historia de la
humanidad nacié en las islas britinicas. Ese afio, John Nelson
Darby, un sacerdote desilusionado, dejé la Iglesia de Inglaterra
y se unié a un grupo milenario separatista llamado los Hermanos
de Plymouth en la ciudad inglesa de Plymouth.

En general, Darby acepté la perspectiva premilenial del
movimiento de los Hermanos. Al igual que Darwin, Darby era
un innovador. De manera nruy similar a la forma en que Darwin
impuso su postulado especulativo en la informacién cientifica
que encontrd en las costas sudamericanas de la Patagonia, Darby
impuso su postulado subjetivo en la informacién biblica que
encontré en la ciudad de Plymouth.
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Darby afirmaba que Dios tenfa dos pueblos distintos con dos
planes y dos destinos distintos. Solamente uno de esos pueblos,
el pueblo judio, sufrirfa tribulacién. El otro, la iglesia, seria
quitada del mundo en una venida secreta siete afios antes de la
Segunda Venida de Cristo. Ese postulado distintivo de Darby de
la Escritura, en breve se convertiria en lo que se conoce como la
escatologia dispensacional,

Desde Darby, los dispensacionalistas sostienen que debido al
asesinato de su Mesias, los judios entrarfan en un tiempo de
sufrimiento sin precedentes denominado como «la Tribulacién
de Jacob» o la «Gran Tribulacién»® Los primeros
dispensacionalistas tales como Arthur W. Pink y Arno C.
Gaebelein enfatizaron el punto que los judios estaban bajo una
«culpabilidad nacional por la sangre» a causa del «asesinato de
Cristo».?

En el libro Conflict of the Ages [El conflicto de los siglos],
Gaebelein describia a los judios como «infieles> y «una
amenaza» y afirmaba que «la gran parte de los judios se han
convertidlo en reformados, o como lo llamariamos:
“Deformados”».1 El historiador, doctor Timothy Weber
comenta que a pesar de tales declaraciones descuidadas el libro
de Gaebelein recibié muy buenas criticas por parte de oriculos
dispensacionales como la revista Moody Montbly del Instituto
Biblico Moody y la Biblioteca Sacra del Seminario de Dallas.!!

En su libro On the Road to Armageddon [Camino al
Armagedén], Weber hace una crénica formidable de una lista de
luminarias dispensacionales que promovian las teorfas de
conspiracién antisemitas sin fundamento. Algunos aclamaron el
libro The Protocols of the Elders of Zion [Los protocolos de los
ancianos de Si6n] como una prueba positiva de que los judios
estaban detrds de una conspiracién global para destruir a la
civilizacién cristiana.!?

James M. Gray, del Instituto Biblico Moody, dijo que ese
libro era «un argumento contundente del premilenialismo».5 Y
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Arno Gaebelein elogi a Serge Nilus, quien fue el primero que
publicé Protocols, diciendo que €l «era un creyente en la Palabra
de Dios, en la profecia, y debié haber sido un verdadero
cristiano».!* Aun después de que lo obvio habia salido a la luz,
Gaebelein no quiso reconocer que el libro Protocols fue una
falsificacién y continué anunciando el libro The Conflict of the
Ages hasta su muerte en 1945.15

Charles C. Cook, del Instituto Biblico de Los Angeles,
también declaré que Protocols era algo auténtico y describi6 de
manera estereotipada los «rasgos acompafiantes» de los judios
como «orgullo, arrogancia exagerada, amor por las cosas
materiales, trampas, rudeza y un egocentrismo sumamente
exagerado». En la revista del instituto, King’s Business, Cook
opiné que la razén por la cual el pueblo judio era «persons non
grata en muchos lugares y en la élite de la sociedad» es que «el
judio que no ha sido regenerado por lo general tiene una
personalidad muy poco atractiva».!6

Tales declaraciones hicieron que el venerable Harry A.
Ironside dijera que le dolia «darse cuenta de que el libro Protocols
estaba siendo usado no solamente por gentiles impios, sino
también por algunos cristianos fundamentalistas que intentaban
generar odio y sospecha contra el pueblo judio en general».!” A
pesar de la vergiienza, dispensancionalistas (incluso Ironside)
persistieron en predecir un periodo futuro de Tribulacién sin
precedente para los judios.

Desde su perspectiva, la historia giraba sobre la necesidad
de llevar a los judios a Palestina donde dos terceras partes de
ellos morirdn en un Armagedén apocaliptico. Tal como lo explica
la luminaria dispensacional, el doctor John Walvoord: «Israel
estd destinada a tener un tiempo particular de sufrimiento que
eclipsard cualquier cosa que haya sido conocida en el pasado».
Walvoord enfatiza esta realidad afiadiendo que los judios que
regresan a Palestina estaban «colocindose ellos mismos en el
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vértice de este remolino futurista que destruira a la mayoria de
esas personas que viva en la tierra de Palestina».'®

Hal Lindsey, manteniendo ese presagio de Walvoord, les
dijo a cristianos devotos que poco después del rapto glorioso
<«una multitud incontable» de judios seria masacrada en un bafio
de sangre que excederi los horrores del Holocausto. Lindsey
sigui6 prediciendo que la brutalidad de la Bestia harfa que los
carniceros nazis «parezcan Nifias Exploradoras jugando».!”

Por su parte, Tim LaHaye utiliza seudénimos biblicos tales
como «el Dia de la calamidad de Israel» para codificar lo que
describe como la «solucién final» del Anticristo al «problema
judio».20 Al igual que Lindsey, él estd convencido de que este
tiempo de sufrimiento nacional de los judios «serd peor que la
Inquisicién espafiola del siglo XVI o el Holocausto de Adolfo
Hitler en el siglo XX».2! Segin LaHaye, el tiempo de la
Tribulacién judia serd una real pesadilla mds alli de toda
imaginacién: «Todo el horror de cada guerra desde que el tiempo
empezd, cada desastre natural de la historia registrada y toda la
crueldad inexplicable, el odio y la injusticia del hombre contra su
préjimo, llevada a su madurez completa y comprimida en un
periodo de siete afios. Aunque uno pudiera imaginarse tal horror,
ni siquiera se acercarfa al terror y al caos de la Tribulacién».?

El covazon del dispensacionalismo

Al igual que su contempordneo Carlos Darwin, que dijo
cuando abordaba el barco HMS Beagle en Inglaterra: «En ese
entonces yo no dudaba de la verdad literal y estricta de cada
palabra de la Biblia»,?* J. N. Darby también estaba siendo
avergonzado por sus tradiciones religiosas y teoldgicas. Tal como
lo han mencionado varios historiadores, el premilenialismo de
principios del siglo XIX se estaba convirtiendo ripidamente en
el oscurantismo religioso de los individuos «socialmente
desheredados, sicol6gicamente perturbados y teolégicamente
ignorantes».?*
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A principios del siglo diecinueve se encontraban una gran
variedad de premilenialistas buscando ingenuamente fechar el
terror y el caos de la Tribulacién y la Segunda Venida mediante
una correlacion de eventos que estaban sucediendo y de profecia
biblica.?s En el extremo sectario, el fundador de los mormones,
Joseph Smith estaba propagando la nocién de que su generacién
estaba viviendo en la misma sombra de la venida de Cristo. Smith
alegaba que Dios le habia dicho que el retorno de Cristo
ocurrirfa antes de que él cumpliera ochenta y cinco afios. Esto
hizo que historiadores como Ernest Sandeen caracterizaran a
Joseph y a sus contemporineos metaféricamente como
borrachos del milenio.?6

En circulos mds premileniales, el talentoso orador bautista
William Miller también circulaba la idea de que su generacién
estaba viviendo al mismo borde del milenio. En 1831 dijo
piblicamente que el afio de la venida de Cristo serfa en 1843,
Utilizando la matematica milenial, Miller calculé un dia en el
lenguaje profético equivalente 2 un afio en la historia profética.
£l dijo que segin Daniel 8.14, el milenio comenzaria 2.300
«dias» después del decreto de Artajerjes (457 A.C.).

Los premilenialistas histéricos del siglo XIX usaron la
matemdtica milenial no s6lo para fechar el momento del
descenso de Cristo, sino también para determinar detalles como
la desaparicién del Anticristo. Comenzaron a suponer que el
pontifice romano era el Anticristo representado en Apocalipsis
13. Es mids, ellos especularon que segtin Apocalipsis 11,
precisamente 1.260 «dias» después del surgimiento del papado
romano (538 A.D.), el reinado de la Bestia llegaria a su fin
abruptamente. Por lo tanto, el exilio del pontifice romano en
Francia en 1798 fue proclamado como la demostracién vélida de
su capacidad para poner fechas.

En 1831, el afio cuando Miller anuncié que habia
descubierto el momento de la venida de Cristo, Darby le afiadié
un toque tnico a este juego de fechas al introducir el concepto
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de una venida secreta siete afios antes de la Segunda Venida de
Cristo. De esa manera, una persona podia determinar el
momento de la Segunda Venida de Cristo después que ocurriera
la venida secreta de Cristo. Inicialmente, esto le agué la fiesta al
juego de las fechas. Mds adelante, dispensacionalistas como
LaHaye, sin embargo, descubrieron una variedad de nuevas
reglas para asegurar que ¢l juego de las fechas pudiera seguir
jugdndose. LaHaye demostré una gran imaginacién al impulsar
la idea de que la generacién que oy6 de la declaracién austriaca
de la Primera Guerra Mundial de 1914 no moriria antes de la
Segunda Venida de Cristo.?”

Aunque el dispensacionalismo ha evolucionado y se ha
convertido en el cartel de vanguardia del literalismo biblico, los
Hermanos de Plymouth quienes recibieron inicialmente la idea
de Darby, la consideraron exegéticamente insostenible. Por lo
tanto, el sistema de Darby de dividir la Biblia dividié a los
Hermanos.?® El erudito de los Hermanos, Samuel P. Tregelles
reconocido por su anilisis histrico del texto griego del Nuevo
Testamento, deseché las cavilaciones escatolégicas de Darby
diciendo que eran tonterias especulativas. Su opini6n era que el
sofisma del retorno secreto de Cristo, siete afios antes de la
Segunda Venida de Cristo, tuvo su origen en una declaracién
extitica en la congregacion de Edward Irving, no en la exégesis
biblica. Tal como lo dice Tregelles: «Fue de esa supuesta
revelacién que la doctrina moderna y la fraseologfa moderna
surgié. No surgi6 de la Santa Escritura, sino de lo que fue
presentado falsamente como el Espiritu de Dios».2?

Segiin Darby mismo, sus doctrinas dispensacionales no se
originaron en una declaracién extitica en la iglesia de Edward
Irving en Londres, ni tampoco en la visién de una escocesa
llamada Margaret MacDonald. Mis bien, surgié de la hipétesis
que dice que la Escritura estd llena de dos historias distintas
concernientes a dos pueblos distintos, para los cuales Dios tenia
dos planes distintos.*® Por esa razén, para Darby leer la Biblia
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por su valor real significaba decidir con anticipacién cuiles
pasajes se aplicaban a Israel y cudles a la Iglesia.

El luminar premilenialista, George Eldon Ladd explicaba
que «a este principio se le llama frecuentemente: “Trazar
covvectamente la Palabra de verdad”. Es el método de decidir con
anticipacién cuiles pasajes de la Biblia tratan con la Iglesia y
cudles con Israel, y luego interpretar los pasajes a la luz de esta
“division” de la Palabra».’! B. W. Newton, «uno de los
Hermanos mis reconocido y antiguo», consideraba sin embargo
que el método de Darby era una «tonteria especulativa».’? C. I.
Scofield, quien sigui6 a Darby como la autoridad por
antonomasia del dispensacionalismo para la interpretacién
biblica, pensaba de otra manera. En 1888, Scofield publicé el
libro Right Dividing the Word of God [La correcta divisién de la
Palabra de Dios], que se convirtié en defensa principal de la
teoria de los dos pueblos de Dios de Darby.>?

En nuestra generacion, LaHaye se encuentra al frente
defendiendo y diseminando el dogma de «dos pueblos» de
Darby. Por medio de la ficcién o no, de la radio o de la televisién,
en iglesias y en escuelas, €l enfatiza la necesidad de la doctrina del
dispensacionalismo distintivo. En sus propias palabras: «La
distincién entre Israel y la Iglesia es importante porque la
distincién actual de la Iglesia en el plan de Dios es la base
teolégica del rapto pretribulacional».*

Aunque la habilidad de LaHaye de mercadear el dogma de
Darby es impresionante, en dtltima instancia debemos
preguntarnos si es biblica. De hecho, debemos determinar si los
dispensacionalistas, comenzando con Darby, han dado luz
correctamente de la Palabra de verdad por medio de una exégesis
fiel o si han tratado incorrectamente de dividir la Palabra de
verdad por medio de una eiségesis errénea. Durante mil
novecientos afios de historia eclesidstica nadie, inclusive las
luminarias histéricas como Efrain, Agustin, Calvino, Lutero,
Knox, Zwinglio y Wesley, vio en la Escritura el concepto del
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rapto pretribulacional que LaHaye afirma como algo «ensefiado
claramente» en la Escritura. ¢Eran todos ellos ciegos
biblicamente? O ¢serd LaHaye y su gente la que no puede ver?

Esto no es un debate sencillo. Las ideas traen consecuencias.
Y las consecuencias del dogma de Darby se hacen presentes en
la vida actual. De la misma forma en que la posicién subjetiva de
Darwin en la ciencia produjo la pesadilla de la eugenesia, la
posicién subjetiva de Darby sobre la Escritura también produce
una pesadilla inexorable. Si LaHaye tiene razén, la Tribulacién
judia serd una realidad terrible mds alld de la imaginacién.

En generaciones anteriores, los dispensacionalistas estaban
contentos de ser simplemente espectadores de eventos que se
iban revelando. Los dispensacionalistas actuales, sin embargo,
refuerzan la nocién de que los horrores del Armagedén se
realicen como una profecia autocumplida. Timothy Weber lo
dijo muy bien:

Los dispensacionalistas antes se sentaban en las tribunas
de la historia observando como varios equipos tomaban
sus posiciones en el campo de juego y les decian a los
que querian escucharlos cémo terminaria el partido.
Durante los primeros cien afios de su movimiento, ellos
eran observadores, no moldeadores de los eventos. Pero
eso cambié después que Israel reclamara su lugar en
Palestina y ampliara sus limites. Por primera vez, los
dispensacionalistas creyeron que era necesario dejar las
tribunas y entrar a jugar para asegurarse que el juego
terminara segtn el guién divino.”

La tnica forma de que la marcha de la muerte evangélica
hacia el Armagedén se detenga sélo ocurriri si los creyentes se
obligan a si mismos a tener una #uminacidn fiel. Dicho de otra
manera, serd porque los creyentes se obliguen a si mismos a tener
una exégesis fiel donde extraigan lo que el Espiritu ha inspirado en
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las Escrituras, en lugar de leer sus propias predilecciones en el
texto. Rifagas momentineas de intuicién o inspiracién son malas
sustitutas del estudio escrupuloso de la Escritura. Debemos orar
para que el Espiritu Santo nos dé mentes claras y corazones
abiertos al adentrarnos en la Escritura. Esto significa aprender a
leer la Biblia por su valor real. Y por encima de todo esto,
significa alejarnos de una eiségesis estéril y marchar sin
desviaciones hacia una fiel exégesis.

DOS PUEBLOS DISTINTOS

Comenzamos poniendo nuestra atencién al corazén del dogma
dispensa nacional, en otras palabras, que Dios tiene dos pueblos
distintos, uno de ellos serd raptado antes de que Dios pueda
continuar su plan con el otro. ;La iluminacién de la Escritura
revela que Dios tiene dos categorias de pueblos? O mds bien,
¢revela la Escritura un solo pueblo escogido que forma una
comunidad de pacto hermosamente simbolizada por un olivo
cultivado?

Primero que todo, en lugar de comunicar que Dios tiene dos
pueblos distintos, la Escritura desde el principio hasta el final
revela que sélo hay un pueblo escogido comprado «de toda raza,
lengua, pueblo y nacién» (Apocalipsis 5.9). Tal como lo explica
Pablo: «que los gentiles son, junto con Israel, beneficiarios de la
misma herencia, miembros de uz mismo cuerpo y participantes
igualmente de la promesa en Cristo Jestis» (Efesios 3.6).

Ciertamente, la terminologfa precisa utilizada para describir
al pueblo de Israel en el Antiguo Testamento se le atribuye a la
Iglesia en el Nuevo Testamento. Pedro los llama: «/inaje escogido,
real sacerdocio, naci6n santa, pueblo que pertenece a Dios, para
que proclamen las obras maravillosas de aquel que los llamé de
las tinieblas a su luz admirable» (1 Pedro 2.9). En dltima
instancia, son el pueblo escogido de Dios, no por virtud de su
relacién geneal6gica con Abraham, sino en virtud de su relacién
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genuina con «la piedra viva, rechazada por los seres humanos
pero escogida y preciosa ante Dios» (1 Pedro 2.4). La verdadera
Iglesia es la verdadera Israel, y la verdadera Israel es
verdaderamente la Iglesia.

Es mis, tal como el Antiguo y el Nuevo Testamento revelan
que sélo existe un pueblo escogido, de la misma forma también
revelan que existe s6lo una comunidad de pacto. Aunque esa inica
comunidad de pacto fisicamente estd arraigada a la simiente de
Abraham, cuyo nimero deberfa ser como «las estrellas» del cielo
(Génesis 15.5) o «el polvo de la tierra» (Génesis 13.16),% ella
estd fundamentada espiritualmente bajo una descendencia
singular. Pablo lo explica de manera explicita en su carta a los
gilatas: «las promesas se le hicieron a Abraham y a su
descendencia. La Escritura no dice: “y a los descendientes”,
como refiriéndose a muchos, sino: “y a tu descendencia”, dando
entender uno solo, que es Cristo» (Gilatas 3.16). Pablo continta
explicando: «Y si ustedes pertenecen a Cristo, son la
descendencia de Abraham y herederos segin la promesa» (v. 29).

Afirmar que Israel debe «cumplir su destino nacional como
una entidad separada después del rapto y la Tribulacién y
durante el milenio»*’ es una afrenta a la dnica descendencia en
la cual todas las promesas hechas a Abraham alcanzaron su
climax. Tal como lo dijo Keith Mathison: «Las promesas hechas
a los israelitas, literalmente hablando, fueron cumplidas por un
israelita literal, Jestis el Mesias. El es /2 descendencia de
Abraham> 8 El remanente fiel del Israel del Antiguo Testamento
y del crisdanismo del Nuevo Testamento se juntan en una
descendencia genuina de Abraham y sus herederos segin la
promesa. Este remanente no ha sido escogido sobre la base de la
religion o la raza, sino sobre la base de la relacién con el
Redentor resucitado. Revestidos de Cristo, hombres, mujeres y
nifios de todas las edades y de «toda lengua y tribu y nacién»*
forman una tinica comunidad de pacto.

Finalmente, ese tnico pueblo escogido que forma la
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comunidad de pacto, se representa bellamente en Romanos
como un olivo cultivado (vea Romanos 11.11-24). El é4rbol
simboliza al Israel nacional, sus ramas simbolizan a los que creen,
y sus raices simbolizan a Jesus, «la raiz y la descendencia de
David» (Apocalipsis 22.16). Las ramas naturales que han sido
desgajadas representan a los judios que rechazan a Jesus. Las
ramas del olivo silvestre que se han injertado representan a los
gentiles que reciben a Jests. Por esa razén, Pablo dice: «Lo que
sucede es que no todos los que descienden de Israel son Israel.
Tampoco por ser descendientes de Abraham son todos hijos
suyos... En otras palabras, los hijos de Dios no son los
descendientes naturales; m4s bien, se considera descendencia de
Abraham a los hijos de la promesa» (Romanos 9.6-8).

Jests es la inica descendencia genuina de Abraham. Y todos
los que estdn revestidos de Cristo constituyen #z4 comunidad
de pacto congruentemente escogida y unida por la cruz. «Ya no
hay judio ni griego [drabe o armenio, norteamericano o africano,
australiano o asidtico, etc.], esclavo ni libre, hombre ni mujer,
sino que todos ustedes son uno solo en Cristo Jests. Y si ustedes
pertenecen a Cristo, son descendencia de Abraham y herederos
segin la promesa» (Gdlatas 3.28-29).

Al final, simplemente no hay una garantia biblica de la idea
dispensacional de que Dios tiene dos pueblos distintos. Y si Dios
siempre ha tenido un solo pueblo, el dogma dispensacional de
que Dios tiene dos planes distintos para dos pueblos distintos se
derrumba bajo el peso de la Escritura.

DOS PLANES DISTINTOS

De la misma forma en que existe un pueblo escogido que forma
una comunidad de pacto caracterizada en la Escritura por medio
de un irbol de olivo cultivado, asi también existe sélo un plan
para lo que Efesios 2.15 caracteriza como «una nueva
humanidad» de Dios. El pretexto de que Dios pospuso el plan
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original de Israel e inici6 un plan entre paréntesis para la Iglesia
que terminaria abruptamente con el rapto pretribulacional pasa
por alto el objetivo real.

En primer lugar, al contrario de una posposicion
dispensacional del plan original de Dios para Israel, la Escritura
revela una progresién distintiva del plan divino para establecer por
medio de Israel una nueva humanidad (Efesios 2.15) en una nueva
patria (Romanos 4.13; Hebreos 12.18, 22). La Escatologia
exegética aclara este plan progresivo que comienza en el Paraiso
perdido y culmina con el Paraiso restaurado.

La imagen biblica es profunda e incisiva. Ad4n entra a una
vida de pecado perpetuo y queda separado del Paraiso. Queda
relegado al descontento y a vagar separado de la comunién €
intimidad con su Creador. El mismo capitulo que hace referencia
a la caida, también registra el plan divino para la restauracién de
la comunién (Génesis 3.15). El plan se define con la promesa de
Dios de hacer que Abram sea una gran nacién por medio de
quien «serin bendecidas todas las familias de la tierra» (Génesis -
12.3). El llamado de Abram, por lo tanto, constituye el antidoto
divino de la caida de Adén.

La promesa de Dios de que los hijos de Abram heredanan la
‘Tierra Prometida era un paso preliminar en un plan progresivo
por el cual Abram y sus descendientes heredarfan «una patria
mejor, es decir, la celestial» (Hebreos 11.16). El plan se ve mejor
enfocado cuando observamos a Moisés dirigiendo a la
descendencia de Abram sacindolos de sus 400 afios de esclavitud
en Egipto. Luego vagaron en el desierto por cuarenta afios. Dios
habité con su pueblo y los preparé para la Tierra Prometida. Al
igual que Abram, sin embargo, Moisés s6lo vio la promesa desde
lejos.

El plan de Dios se vuelve una realidad tangible cuando Josué
dirige al pueblo de Israel a Palestina. Las jornadas de Adin,
Abram y Moisés llegé a su fin cuando el pueblo de Israel «se
estableci6 alli» (Josué 21.43). Como expresa Josué: «Ustedes
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bien saben que ninguna de las buenas promesas del Seiior su
Dios ha dejado de cumplirse al pie de la letra. Todas se han hecho
realidad, pues €l no ha faltado a ninguna de ellas» (Josué 23.14).

De la misma forma en que Adan habia caido en el Paraiso,
los descendientes de Abram caerian en Palestina. Por lo tanto, las
palabras de Josué en su despedida final auguraban una trigica
realidad: «Pero asi como el Sefior su Dios ha cumplido sus
buenas promesas, también descargari sobre ustedes todo tipo de
calamidades, hasta que cada uno sea borrado de esta tierra que él
les ha entregado. Si no cumplen con el pacto que el Sefior su
Dios les ha ordenado... serin borrados de la buena terra que el
Sefior les ha entregado» (Josué 23.15-16).

Aunque las promesas de la tierra alcanzaron su cenit bajo
Salomén, cuyo gobierno cubria toda la tierra desde el rio
Eufrates al norte hasta el rio de Egipto al sur (1 Reyes 4.20-21;
comp. Génesis 15.18), la tierra vomité a los hijos de la promesa
igual que lo hizo con los cananeos antes que ellos. Durante los
exilios asirio y babilénico, las jornadas experimentadas por Adén
fueron también experimentadas por los descendientes de Abram.

Las promesas de Dios a Abraham, sin embargo, no habian
terminado. Palestina era s6lo una fase preliminar en la promesa
patriarcal. Dios no s6lo iba a hacer que Abram fuera el padre de
#na nacioén, sino que Abram se convertiria en Abrabam: «padre
de una multitud de naciones» (Génesis 17.5). Abraham «serfa
heredero del mundo» (Romanos 4.13). El climax de la promesa
no seria volver a obtener Palestina sino el Paraiso restaurado.

Asi como Dios le habia prometido a Abraham la propiedad,
también le habia prometido una simiente real. Josué dirigi6 al
pueblo de Israel a las regiones de Palestina, un dfa Jesds llevard
a su pueblo a la restauracién del Paraiso. Alli experimentarin el
descanso para siempre. Desde la rebelién de Addn hasta la
simiente real de Abraham, la Escritura revela un vnico plan de
Dios para la redencién de la humanidad. En vez de una
posposicién de los planes de Dios a causa de que los judios
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crucificaron a Jesis, la Escritura revela el cumplimiento de los
planes de Dios en la crucifixién. Porque s6lo mediante la fe en
la muerte de Cristo y en su resurreccién subsiguiente puede la
tnica comunidad de pacto de Dios encontrar descanso de su
vagar (Hebreos 4.1-11). En Cristo, «el idltimo Addn» (1
Corintios 15.45), las promesas de Dios encuentran su
cumplimiento completo. Pablo lo pone de una manera muy
elegante: «Y si ustedes pertenecen a Cristo, son la descendencia
de Abraham y heredero segtin la promesa» (Galatas 3.29).

Ademds, asi como no existe una posposicion dispensacional en
el plan de Dios, tampoco existe un paréntesis en los propésitos
de Dios. El pretexto de un paréntesis durante el cual hay una
posposicién de los planes de Dios para Israel y el comienzo de un
plan para la Iglesia es el producto de una lectura extrafia de la
profecia. El enfoque principal del dogma se encuentra en Daniel.
Tal como lo explica LaHaye: «Es imposible comprender la
profecia de la Biblia sin comprender el libro de Daniel. Mucha
de la informacién de los asuntos clave y de la secuencia del
tiempo de los dltimos dias se da en Daniel».# Una nota
particular son las «setenta semanas» de Daniel (Daniel 9.24-27).

Para ampliar su perspectiva de los «asuntos clave» y de la
«secuencia de- tiempo», LaHaye crea un ndmero de
presuposiciones en las setenta semanas de Daniel. Primero,
infiere que existe una brecha de 2.000 afios entre la semana
nimero 69 y la nimero 70 de Daniel. Es mds, él agrega un
«periodo de paréntesis» de 2.000 afios en esa brecha a la que
llama «el perfodo de la Iglesia».* Finalmente, supone que «la
Iglesia era un misterio oculto en el Antiguo Testamento
(Romanos 16.25-26; Efesios 3.2-10; Colosenses 1.25-27)» y que
«Israel, no la Iglesia, camplird su destino nacional como una
entidad separada después del rapto y la Tribulacién y durante el
milenio».*

Deberia ser evidente que esta invencién no es producto de
una iluminacién fiel del texto, sino el resultado de una
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imaginacién fértl. La idea misma de que los profetas del Antiguo
Testamento no vieron «el valle de la Iglesia»,* la cual «no existia
antes de su nacimiento en Pentecostés» y que «tendrd un final
abrupto en el rapto»,* es completamente falsa. Los profetas del
Antiguo Testamento no sélo vieron «el valle de la Iglesia», ellos
lo anunciaron. Pedro, hablando después del nacimiento de la
Iglesia en Pentecostés, lo dijo de la manera mds sencilla: «<En
efecto, a partir de Samuel todos los profetas han anunciado estos
dias» (Hechos 3.24). Lo que los profetas no vieron ni anunciaron
es la idea de que la Iglesia del Nuevo Testamento que nacia en
Pentecostés tendria un «final abrupto en el rapto». En otras
palabras, la idea de que la Iglesia es un paréntesis en el plan de
Dios no tiene fundamento biblico.

Finalmente, como no hay una posposicién o paréntesis en
el plan de Dios, tampoco existe un rapto pretribulacional. Por
1.900 afios, la idea del rapto pretribulacional no era conocida
por la corriente principal del cristianismo. Antes de Darby, los
Hermanos de Plymouth crefan que el rapto y el regreso de
Cristo eran acontecimientos simultineos. La invencién
innovadora de Darby provocé el nacimiento de la idea del rapto
pretribulacional. Timothy Weber explica: «Antes de Darby, todos
los premilenialistas, incluso los futuristas, crefan que el rapto
ocurrirfa al final de la Tribulacién, en la Segunda Venida de
Cristo. Pero Darby veia el rapto y la Segunda Venida como dos
eventos separados. En el rapto, Cristo vendri por sus santos y en
la Segunda Venida, vendri con sus santos. Entre estos dos eventos
ocurrirfa la gran Tribulacién».*

Antes de Darby esa idea nunca habia sido observada en el
cuerpo de Cristo. Harry Ironside, un erudito que se adhiere al
rapto pretribulacional, retaba a los que dudaban de esta
afirmacién a que «busquen, tal como yo lo he hecho, las
declaraciones de los llamados padres de la Iglesia, de los periodos
anteriores y posteriores a Nicea; los comentarios teolégicos de
los eruditos; los escritores catélicos romanos de todas las clases
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de pensamientos; la literatura de la Reforma; los sermones y las
exposiciones de los puritanos; y las obras teolégicas generales de
la actualidad, y encontrardé una ausencia notable de ese
“misterio”».* Ironside, a quien considera «uno de mis héroes
predicadores», agregaba con frecuencia la siguiente advertencia:
«Cuando usted escuche algo nuevo, examinelo cuidadosamente
porque puede que no sea cierto».*

Haciendo caso a su héroe, LaHaye ha realizado grandes
esfuerzos para demostrar que el rapto pretribulacional no es algo
nuevo. Como evidencia cita el «emocional descubrimiento de
una declaracién de un sermén apocaliptico en el siglo IV» que
presenté Grant Jeffrey designado como «Seudo Efrain».#
Jeffrey dice que le tomé «una década de bisqueda» lograr ese
descubrimiento, pero que valié la pena. El dice: «El texto
efrainita revela una declaracién clara acerca del retorno
pretribulacional de Cristo para llevar a sus santos elegidos a su
hogar en el cielo y escapar de la gran Tribulacién».*

Al igual que LaHaye, el fil6sofo y teélogo doctor Norman
Geisler se emociond con el electrificante descubrimiento de
Grant Jeffrey. El utiliza como base de su creencia la referencia de
Jeffrey diciendo que «el manuscrito efrainita... revela que la
perspectiva pretribulacional existia desde el siglo III A.D.»*® De
acuerdo con su opinién, los primeros padres de la iglesia
primitiva «tales como Efrain de Siria, eran abiertamente
pretribulacionistas».’! Por lo tanto, al igual que LaHaye, Geisler
no acepta el argumento de que el concepto de rapto
pretribulacional se originé en el siglo XIX. Desde su perspectiva,
los que piensan asi no sélo cometen «la falacia del “esnobismo
cronolégico”, sino que estin dando una declaracién que es
“simple y llanamente falsa”».% Las declaraciones de Geisler al
respecto circulan ampliamente como muestra de autoridad final.
No obstante, siguiendo la amonestacién del doctor Ironside,
serfa bueno que «examindramos cuidadosamente» el sermén
efrainita para ver si después de una década de bisqueda, los
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dispensacionalistas ciertamente ha logrado encontrar un
precedente histérico del rapto pretribulacional anterior al siglo
XIX.

Para comenzar, es instructivo notar que mientras que el
doctor Geisler atribuye el sermén en cuestién a «Efrain de Siria»
escribiendo alrededor del «siglo IIT A.D.», ahora, LaHaye acepta
que ese sermon puede ser atribuido a un «Seudo Efrain» y «fue
escrito quizas entre los afios 565 y 627 A.D.»% Sin importar quién
lo escribié o cudndo fue escrito, podemos decir con certeza que
ninguna tradicién de rapto pretribulacional se desarroll$
alrededor de él. M4s importante aun, como lo saben los
historiadores y los te6logos, una encuesta de los escritos de
Efrain demuestra de manera concluyente que él era
postribulacional y no pretribulacional. No sélo eso, sino que el
sermén en cuestién utiliza claramente la tradicién del rapto
postribulacional del verdadero Efrain.

Es dificil imaginar que alguien leyendo este sermén en su
contexto concluya que Efrain estuviera adhiriéndose a un rapto
secreto antes de la Tribulacién, particularmente a la luz del
hecho de que en este mismo sermén, Efrain enfatiza que los
cristianos experimentarfan la Gran Tribulacién. Es ma4s facil
comprender que el asunto es una regeneracién pretribulacional
miés que un rapto pretribulacional 5

Aunque el «emocionante descubrimiento» del sermén
apocaliptico del siglo IV de Efrain puede servir como un gran
articulo de retérica, al final no tiene mucha consecuencia. Fl
asunto no es si el documento fue escrito por un seudo Efrain, el
asunto es una exégesis correcta. Por lo tanto, mds que la exégesis
del seudo Efrain, deberfamos examinar mejor las piginas de la
Escritura. Podemos comenzar con la primera carta de Pablo a
los tesalonicenses porque es este pasaje el que los
dispensacionalistas utilizan para encontrar una prueba
indiscutible de la teorfa del rapto pretribulacional de Darby.
LaHaye dice: «Uno de los eventos proféticos mis convincentes
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en la Biblia es el “rapto” de la Iglesia. Se ensefia claramente en 1
Tesalonicenses 4.13-18, donde el apéstol Pablo nos provee con
los mejores detalles disponibles».**

Al igual que con el sermén de Efrain, una exégesis superficial
de 1 Tesalonicenses 4 revela que Pablo no estd pensando en un
rapto pretribulacional. Mis que revelar una nueva ensefianza
acerca de una venida secreta en la cual Cristo raptari a la Iglesia,
el mensaje de Pablo se enfoca en la esperanza grande y gloriosa
de la resurreccién. Tal como lo saben los eruditos biblicos, la
ensefianza de Pablo en 1 Tesalonicenses 4 se mueve
paralelamente a sus ensefianzas en 1 Corintios 15. Ambos textos
comunican la esperanza bendita de que el final vendrd cuando
Cristo vuelva. Entregari-el reino a Dios el Padre después de
haber destruido todo dominio, autoridad y poder. Cuando la
trompeta suene, los muertos en Cristo serdn transformados, en
un abrir y cerrar de ojos. Y estaremos con el Sefior para siempre.

El texto no dice en ningiin lugar que cuando Cristo venga
del cielo «con voz de mando, con voz de arcingel y con trompeta
de Dios» (1 Tesalonicenses 4.16), Cristo se detendri a medio
camino, cambiard de direccién y nos llevari a las mansiones en
el cielo mientras que todo en la tierra se vuelve un caos. Los
tesalonicenses tampoco lo hubieran comprendido asi. El doctor
N. T. Wright lo dice de la siguiente forma: «Pablo presenta la
imagen de un emperador que estd visitando una provincia. Los
ciudadanos salen a encontrarlo en campo abierto y luego lo
escoltan a la ciudad. La imagen de Pablo del pueblo
“reuniéndose con el Sefior en el aire” debe ser leida con la
asuncién de que el pueblo inmediatamente dard la vuelta y
llevari al Sefior a un mundo nuevo».”

Ademis, tampoco existe justificacién para suponer que la
teoria del rapto pretribulacional se apoya con una «similitud»
entre la ensefianza de Cristo en Juan 14.1-3 y la ensefianza de
Pablo en 1 Tesalonicenses 4.13-18. En otras palabras, LaHaye se
equivoca al utilizar las preciadas palabras de nuestro Salvador:
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«No se angustien. Confien en Dios, y confien también en mi.
En el hogar de mi padre hay muchas viviendas; si no fuera asi, ya
se lo habria dicho a ustedes. Voy a prepararles un lugar. Y si me
voy y se lo preparo, vendré para llevirmelos conmigo. Asi
ustedes estardn donde yo esté» (Juan 14.1-3) y pretender que
representan la primera ensefianza sobre el rapto pretribulacional
de la Iglesia en la Escritura.’®

Leer un paradigma en 1 Tesalonicenses 4 y Juan 14 en el cual
dos terceras partes del pueblo judio serdn erradicadas en una
masacre mientras que el pueblo de Jesis se relaja en mansiones
celestiales es una imposicién preocupante de la integridad de
nuestro Salvador y de la Escritura. La imagen del Paraiso de
Pablo o la metifora de la mansién del Maestro no fueron
disefiadas para presentar un refugio temporal en el cielo mientras
que en la tierra ocurre un holocausto por siete afios. Mis bien,
representan una imagen gloriosa de un «nuevo cielo y nueva
tierra» en el cual «entre los seres humanos, estd la morada de
Dios! El acampari en medio de ellos, y ellos serdn su pueblo;
Dios mismo estar con ellos y serd su Dios. El les enjugari toda
lagrima de los ojos. Ya no habrd muerte, ni llanto, ni lamento ni
dolor, porque las primeras cosas han dejado de existir. El que
estaba sentado en el trono dijo: “;Yo hago nuevas todas las
cosas!”» (Apocalipsis 21.3-5).

DOS FASES DISTINTAS

Al igual que la presuposicién de que Dios tiene dos pueblos
distintos para quienes tiene dos planes distintos, el pretexto de
que existen dos fases distintas en la Segunda Venida de Cristo es
el producto de una fértil imaginacién. De hecho, la iluminacién
fiel de la Escritura no revela una venida secreta de Cristo seguida
por una Tribulacién de siete afios, ni tampoco una segunda
oportunidad para pecar y para ser salvos después de la Segunda
Venida de Cristo. Al contrario, cuando Cristo aparece la segunda
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vez, el reino que habia sido inaugurado en su primera aparicién
serd consumado en «un cielo nuevo y una tierra nueva, en los
que habite la justicia» (2 Pedro 3.13).

En primer lugar, la idea misma de una venida secreta no tiene
precedente biblico. Tal como lo reconoce LaHaye: «No existe
un versiculo que declare especificamente que “Cristo vendra
[secretamente] antes de la Tribulacién» a raptar a su Iglesia.*®
Tampoco existe un grupo de versiculos que pueda ser utilizado
para comunicar una venida secreta antes de la Segunda Venida de
Cristo. En lugar de eso, la idea de una venida secreta, como lo
admiten los proponentes del rapto pretribulacional, es «una
deduccién de un sistema de teologia de conjunto».®

La conclusiéon de LaHaye es que hay una venida secreta
durante la cual sdlo la Iglesia serd raptada. Por el contrario,
nuestro Sefior declara: «viene la hora en que #odos los que estin
en los sepulcros oirdn su voz, y saldran de alli. Los que han hecho
el bien resucitardn para tener vida, pero los que han practicado
el mal resucitardn para ser juzgados» (Juan 5.28-29; comp.
Mateo 25.31-46; Lucas 12.35-48). La teologia de LaHaye, por lo
tanto, se encuentra en duro contraste con las ensefianzas de
Jests. El sentido literal y claro de las palabras de nuestro Sefior
da a entender un momento en el futuro cuando ambos, los justos
y los injustos, resucitardn y serdn juzgados al mismo tiempo. La
idea de que los creyentes serdn raptados durante una venida
secreta de nuestro Sefior 1.007 afios antes de la resurreccién de
los incrédulos es una imposicién al texto.

Aunque utilicemos presuposiciones pretribulacionales, el
sentido literal de la parébola de la cizafia indica que el malvado
serd juzgado antes de reunir el trigo, no al revés (Mateo 13.24-
30). De la misma manera, en el discurso del Monte de los olivos,
el injusto serd «llevado» mientras que el justo es «dejado», no
viceversa (Mateo 24.36-41). Durante su morar en la tierra,
nuestro Sefior pidi6 fervientemente a su Padre celestial que no
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sacara del mundo a su novia, sino que la protegiera del maligno
mientras estuviera en el mundo (Juan 17.15).!

Es mds, busque tanto como quiera y nunca encontrar una
Tribulacién de siete ajios en el texto biblico. De hecho, los siete
afios futuros de Tribulacién aclamados por LaHaye llaman la
atencién por su ausencia en la Escritura. LaHaye admite que
«hay muy poca duda en lo que respecta a cuindo esta
Tribulacién ocurra y cuinto durard».S Sin embargo, él no nos da
mucha evidencia al respecto. Un simple pretexto de la profecia
de Daniel®® y del Apocalipsis no presenta ningdn texto que lo
apoye. En lugar de eso, €l dice que el Apocalipsis de Juan divide
la Gran Tribulacién en «dos periodos de tres afios y medio cada
uno, o sea 1.260 dias, dando un total de siete afios. Durante los
primeros tres afios y medio mds de la mitad de la poblacién
mundial muere. Durante la segunda mitad, las condiciones
empeoran después de que Satands es echado del cielo y toma
posesién del cuerpo del Anticristo demandando que el mundo le
adore».%*

Es una temeridad quitar, afiadir o dividir «la revelacién de
Jesucristo, que Dios le dio para mostrar a sus siervos lo que sin
demora tiene que suceder» (Apocalipsis 1.1). En ningiin lugar la
revelacién de Jests divide la Tribulacién en «dos periodos de
tres afios y medio cada uno o 1.260 dias cada uno». Y aun si uno
se pusiera a afiadir la referencia de Juan a los tres afios y medio,
42 meses o 1.260 dias, estas sobrepasarian el nimero siete. Desde
la perspectiva de la historia, hubo un periodo de tres afios y
medio de tribulacién durante la guerra judia que comenzé en la
primavera del afio 67 A.D. y termind en el otofio del afio 70 A.D.;
no obstante, no existe ningin precedente biblico para duplicar
ese periodo de tiempo o para llevarlo al siglo XXI. Ademis, una
persona sagaz en la Biblia reconoce bien el simbolismo biblico
que presenta el nimero siete y por ende, en su mitad.5*

LaHaye deberia reconocer también que cuando Jests
hablaba de una tribulacién «como no la ha habido desde el
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principio del mundo hasta ahora, ni la habré jamis» (Mateo
24.21), El estaba usando una hipérbole profética.®® Si esta
realidad literaria no es comprendida, la Escritura se hundiria en
una contradiccién sin esperanza. Peor aun, aceptar la
interpretacion de LaHaye es quitarle la deidad de nuestro Sefior.
Daniel dijo: «jJamds ha ocurrido bajo el cielo nada semejante a
lo que sucedi6 con Jerusalén!» (Daniel 9.12). De la misma forma
Dios el Padre dijo: «haré contigo lo que jamds he hecho i
volveré a hacer» (Ezequiel 5.9; comp. Exodo 11.6; Joel 2.2). Si
Israel enfrent6 esa gran tribulacién en su pasado, Cristo hubiera
cometido un gran error al predecir una tribulacién aun mayor en
el futuro, ademis de que uno no puede imaginarse una mayor
tribulacién en el futuro que la tribulacién del Diluvio en el
pasado.

A pesar de la evidencia, LaHaye persiste en llevar la
tribulacién de siete afios al siglo XXI y la describe como el
tiempo de angustia de Jacob o el tiempo de la tribulacién judia.s”
Lo que no revela es el hecho fundamental de que la referencia de
Jeremias a «un tiempo de angustia para Jacob» (Jeremias 30.7)
o la referencia de Jesis a una etapa de angustia «como no la ha
habido desde el principio del mundo hasta ahora, ni la habri
jamés» (Mateo 24.21), no se refieren a un holocausto en el siglo
XXIT que fue precipitado por una rebelién judia contra Jehovi
en el siglo VI A.C. o por el rechazo de los judios hacia Jesis en el
siglo I A.D. Ambas referencias incontrovertiblemente sefialan
épocas pasadas donde el mismo templo que le dio a Israel su
identidad teolégica y sociolégica fue destruido.

Jeremias comunica explicitamente que la «angustia de
Jacob» sucede durante el exilio babilénico, aproximadamente
seis siglos antes de que Jesds naciera. Y Jesis coloca
enfiticamente el tiempo de la «tribulacién judia» en el siglo L.
De la misma manera en que Ezequiel utiliza el lenguaje
hiperbélico para comunicar que los horrores que rodearian la
destruccién de templo por parte de los babilonios no serian
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igualados en la historia, Jests utiliza la hipérbole profética para
comunicar que los horrores que rodearfan la destruccién del
templo por los romanos no tendrfan paralelo.

Insistir en tales declaraciones dentro de un molde literal
inevitablemente llevaria a la conclusién de que la Biblia se
contradice a si misma. Si la destruccién de los dias de Jeremias
nunca serfan igualados, ;c6mo podria entonces la destruccién en
los tiempos de Jests excederla? Llevar el lenguaje hiperbélico a
un laberinto extremadamente literal harfa que Jeremias o Jests
hubieran cometido un error. En cualquier caso, las consecuencias
para el cristianismo y para el canon biblico son catastréficas. En
fin, simplemente no hay ninguna justificacién biblica para una
preocupacién fatalista de una tribulacién futura de siete afios.

Finalmente, asf como no existe ninguna justificacién biblica
de una venida secreta y una tribulacién de siete afios, igualmente
no existe base biblica para creer en una segunda oportunidad de
salvacion después de la Segunda Venida de Cristo. Jesucristo es muy
claro: «todos» los que el Padre le dio se levantarin en el dia
postrero (Juan 6.37-40). En contraste directo a tal iluminacién
fiel, LaHaye presenta una interpretacion ficticia en la cual las
personas pueden ser salvas después de la venida secreta y la
Segunda Venida de Cristo. Las implicaciones de su teologia son
igualmente osadas y blasfemas. Si Cristo y la Iglesia se casan
entre la venida secreta y la Segunda Venida, «la novia de Cristo»
debe seguir «creciendo para incluir a otras personas redimidas en
los dias del reino».58 Por otro lado, si Dios tiene una novia (la
Iglesia) y una esposa (Israel), los que son salvos después de la

Segunda Venida deben ser afiadidos a «la esposa de Dios» en vez
de a «la novia de Cristo». Ambos escenarios son inimaginables.
Es osado suponer que la novia con la que Cristo se casé durante
Ja Tribulacién estd incompleta y por lo tanto, imperfecta.
Ademis, es una blasfemia sostener el #nico Dios revelado en tres
personas tenga al mismo tiempo una novia y una esposa.”’
Pablo sefiala que la liberacién de la creacién va mano a mano
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con la redencién de nuestros cuerpos (Romanos 8.18-25). Por
lo tanto, podemos estar seguros de que nadie ser4 salvo durante
una época mitolégica semi dorada que sucede después de la
Segunda Venida de Cristo. La idea de que nuestros cuerpos seran
redimidos en el rapto y que la tierra seri liberada de su esclavitud
para deteriorarse aproximadamente 1.007 afios después no tiene
precedente biblico. En la Segunda Venida, la novia de Cristo, la
Iglesia universal, estd completa. Nadie més puede ser salvo. El fin
ha llegado.

La importante es esto...

Aun cuando LaHaye afirma con insistencia que el rapto es
<«uno de los eventos proféticos méds convincentes en la Biblia» v
que claramente se ensefia «en 1 Tesalonicenses donde Pablo nos
provee los mejores detalles disponibles», la verdad es que el rapto
es el fruto maduro de una fértil imaginacién mds que del fruto
razonado de una fiel iluminacién.

Los detalles que LaHaye menciona surgen de la serie
Dejados Atrids, no de la Escritura. De alli proviene, no de
Primera Tesalonicenses, que Cristo viene secreta y
silenciosamente a raptar la Iglesia unos siete afios antes de la
Segunda Venida. Después de reunirse en algiin lugar en el aire,
Jests cambia supuestamente de direccién y lleva a la Iglesia a las
mansiones en lo alto. Alli la Iglesia se une con Cristo en santo
matrimonio. LaHaye dice: «La Iglesia (“la novia de Cristo”) y
nuestro Seiior Jesucristo se casardn oficialmente en el cielo».”

Por lo tanto, «mientras la tierra estd sufriendo las angustias
finales de la Tribulacion, la Iglesia disfrutard una boda celestial.
Y luego una gran fiesta».” Los invitados a esas festividades son
«los santos fieles del Antiguo Testamento» y «aquellos que
murieron o fueron martirizados en la Tribulacién».”? LaHaye
identifica a uno de los invitados como Juan el Bautista.”? Aun
cuando fue decapitado en la tierra y sin todavia un cuerpo
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inmortal, Juan el Bautista disfruta de la fiesta y las festividades en
el cielo junto con el novio y la novia que si tienen cuerpos.

Mientras tanto, en la tierra los judios que fornican con la
Bestia experimentan un holocausto de proporciones mitologicas.
Dos terceras partes quedan reducidas a cadaveres llenos de
sangre. Junto a la masacre, una «cosecha de almas» surge,
parcialmente gracias a un video que queds atrs hecho por el ya
raptado T. D. Jakes™ y parte debido a la gran habilidad
proselitista de 144.000 virgenes judios que «no se contaminaron
con mujeres» (RVR 1960).

Mientras las festividades contindan el cielo, el mundo sufre
«un terremoto tan fuerte que “cada montafia y cada isla se mueve
de su lugar”».”s El sol se «oscurece y la luna se pone roja como
sangre». Mientras tanto «meteoritos» y «grandes nubes de
origen desconocido» inundan el planeta.’s

Ese es sélo el principio. Los juicios de las trompetas de los
primeros veintitn meses de la tribulacién representan
simplemente la obra del Anticristo. Después, la ira del
Todopoderoso se desata. «En el primer periodo de la tribulacién
la tierra ha conocido la ira del Anticristo; ahora comenzarin a
sentir la ira del Dios Todopoderoso».”” El castigo incluye
granizo, «lluvia de fuego» y sangre que cae de cielo, creando «un
desastre ecoldgico sin paralelo en la bistoria de la humanidad».’
El terremoto que movié cada montafa y cada isla de su lugar y
los meteoritos y las nubes que golpearon la tierra son
insignificantes comparadas con este desastre ecolégico. Ni
siquiera el diluvio de Noé, que arrasé con todos excepto ocho
personas, se asemeja a la masacre de esta catdstrofe.

Poco después, otro gran meteorito golpea la tierra y hace
que una tercera parte del mar se vuelva sangre. También una
tercera parte de los rios se vuelven amargos y venenosos. Luego
el Todopoderoso reduce «la cantidad de energia radiante que
llega a la tierra por parte del sol y otros cuerpos celestes a s6lo
una tercera parte»’ y desata langostas con «un poder semejante
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a las escorpiones para que piquen y atormenten a los
incrédulos».® Después de las langostas, aparece un ejército de
200 millones de hombres a caballo, o como lo prefiere decir
LaHaye: demonios a caballo.®! (LaHaye reprende a los
«predicadores de profecia» que toman este texto de manera
literal, porque como él lo dice: «La logistica de mover un ejército
de 200 millones de personas del Oriente a través del Eufrates y
del desierto drabe a la pequefia tierra de Israel parece
imposible».®2 Evidentemente, mover cada montafia y cada isla
de su lugar es mds factible que mover un ejército del Oriente a
Israel.) Los demonios a caballo fisicamente «matan una tercera
parte de la poblacién del mundo», atacando fatalmente a algunos
con sus bocas y con sus colas y haciendo que otros se mueran de
susto.%

LaHaye dice: «En la primera mitad de la Tribulacién,
atroces plagas barren la tierra, meteoritos en llamas envenenan
una tercera parte del agua, ejércitos matan millones, seres
demoniacos torturan a los incrédulos, la oscuridad cubre una
tercera parte del sol, y la mitad de la poblacién del mundo
después del rapto muere de forma horrible. ¥ Juego viene lo
peor».8¢

La élite cultural se muda de Nueva York, Londres y Bruselas
a varias villas localizadas en las oficinas centrales de la Bestia en
Babilonia,® la cual a pesar de la matanza continta en la tierra, ha
sido restaurada a su grandeza anterior por ni més ni menos que
el finado Saddam Hussein.® Alli toman la «decisién irreversible»
de aceptar la «marca de la Bestia».?” En poco tiempo el
Anticristo tiene control de las legiones de los que quedaron atrés.
«El Gran Hermano Internacional, el nimero de su nombre es
666»% junto con la «Comisién Trilateral, CFR, y otras
organizaciones secretas y semi secretas» finalmente realizan su
suefio de una «economia mundial interdependiente» y una
«sociedad sin dinero en efectivo».8°

La Bestia se encuentra ahora en posicién de romper su
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«pacto» con Israel. Cuando €l inicia su «solucién final» al
«problema judio», Dios comienza a afligir a los que han recibido
la marca de la Bestia con «horribles tlceras».* Luego «le dice al
mar que se convierta “en sangre como la de un hombre muerto”,
que estd en corrupcién, decadencia, mal oliente y podrido» y
hace que todos los rios y manantiales se vuelvan sangre. (LaHaye
dice: «Si Jests pudo convertir el agua en vino en las bodas de
Canid, no tendrd ningiin problema en hacer que el agua se
convierta en sangre».)’!

Luego de que la tierra no tenga agua para tomar, Dios hace
que el sol «queme» como «gran calor».”? Pero esto, sin embargo,
es s6lo el preludio del gran final. «;Y qué final! El terremoto mis
severo que el mundo haya conocido desde que los hombres estin
en la tierra sacude el planeta y sus fundamentos».” «Y eso no es
todo», dice LaHaye. «Enormes piedras de granizo que pesan
mis de 60 kilogramos cada una caen del cielo, matando personas
por todo el planeta». Finalmente, el escenario esti listo para «la
batalla més famosa de la historia».”*

Jests regresa con su esposa vestida de blanco. Toca el Monte
de los olivos y la montafia se parte en dos (el cual
presumiblemente no se ha movido como todas las montafias de
su lugar).” Mata a todas las personas que hayan quedado vivas
hasta ese momento y que se le resistan, ata a Satands e inicia
«un tiempo de paz que hombres y mujeres de buena voluntad
han deseado a través de los siglos».*”

Uno podria pensar que después de la venida secreta de
Cristo, de siete afios de matanzas y de la Segunda Venida de
Cristo, el problema de Satanis y el pecado finalmente quedaria
resuelto totalmente. Desafortunadamente, en la teologia de
Dejados Atris hay una segunda oportunidad para la salvacién
durante el reinado milenial de Cristo. Hombres, mujeres y nifios
tienen otros mil afios durante los cuales pueden aceptar o
rechazar al Salvador.®® Aun cuando muchos millones de personas
llegan a ser salvas, otra gran cantidad de millones caen bajo el
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encantamiento de Satands. Su nimero, dice LaHaye, es como
«la arena del mar». Por lo tanto, después de un tiempo de pazy
prosperidad, una vez mis el planeta entra en un periodo de
«destruccién masiva». «Y es asi», segin LaHaye, «que con una
bola de fuego celestial» que emana del cielo, «la rebelién
humana serd borrada de la existencia».

Tal como la evolucién darwiniana, esta escatologia
dispensacional continiia evolucionando desde sus humildes
inicios en las islas britdnicas, con la serie Dejados Atrds como
lider. El dogma de los dos pueblos, los dos planes y las dos fases
de Darby ahora es la norma, no la excepcién. Las doctrinas
dispensacionales se propagan por muchas de las instituciones
educacionales mds grandes y han penetrado las 4reas de
influencia y poder més altas. Conglomerados televisivos
multimillonarios, tales como Trinity Broadcasting Network
(TBN), producen diariamente especulaciones proféticas del
dispensacionalismo.

Los que se atreven a cuestionar la idea del rapto
pretribulacional seguido por un holocausto en la Tierra Santa
en el cual la gran mayoria de judios perece, son considerados
propagadores de herejias impias. Ahora existe una frase para
aquellos que niegan el corazén de la escatologia dispensacional.
Se les conoce como «tedlogos de reemplazo» y se les considera
culpables de esparcir «el mensaje del antisemitismo».!% Los
dispensacionalistas populares, como John Hagee, son
contundentes en sus denuncias: «Los tedlogos de reemplazo
ahora estdn llevando la uncién de Hitler en su mensaje».!°!

Lo inico que uno puede hacer es orar para tener valor y
enfrentar esta actitud y para hacer todo lo que sea posible para
que esta pseudoescatologia, al igual que la pseudociencia de la
eugenesia, algin dia desaparezca en los escondrijos sombrios de
historia.
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PRINCIPIO GRAMATICAL
«Depende del significado de la palabra “existe”»

Creemos que «esta generacion» se refiere a las personas que
estdn vivas en 1948.
—T1M LAHAYE Y JERRY JENKINS,
¢ Estamos viviendo los siltimos tiempos?

De la manera en que yo lo defino, no be tenido sexo con ella.
—WILLIAM JEFFERSON CLINTON,
ex presidente de Estados Unidos

CUANDO SE LE PIDIO AL PRESIDENTE DE ESTADOS UNIDOS DE
América que verificara bajo juramento la declaracién de su
abogado: «No existe ninguna clase de sexo» entre el presidente
y la practicante Ménica Lewinsky, William Jefferson Clinton
respondié: «Depende del significado de la palabra “existe”>.
Cuando se le pregunt6 si habia estado a solas con Lewinsky,
Clinton respondié: «Depende de cémo usted define la frase “a
solas”». Cuando se le pregunté que justificara su testimonio de
que nunca habfa tenido una relacién sexual con ella, Clinton
respondié: «De la manera en que yo lo defino, no he tenido sexo
con ella».!

Por ser un graduado con honores de la Escuela de Leyes de
Yale y profesor de universidad, Clinton tenia la capacidad de
comprender el significado gramatical de las preguntas que le
hacian. Por lo tanto, es muy poco probable que él hubiera
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pensado lo que la palabra «existe» querfa dar a entender
solamente la nocién de que pudo haber existido sexo en el pasado
pero no en el presente. De la misma forma, es muy poco
probable que Clinton haya malentendido la definicién de la frase
a solas, de la forma en que su secretaria Betty Currie
ingeniosamente lo present6. La evasiva fue dicha de la siguiente
forma: «<E] Presidente, a efectos practicos, nunca estd a solas».?
Igualmente increible es la idea de que Clinton estaba confundido
acerca del significado de la palabra sexo, o siguiendo el
razonamiento légico, que todos los demis lo estaban.

El momento en que Clinton comenz6 su espiral gramatical,
los detectores de mentiras alrededor del mundo comenzaron a
encenderse y apagarse furiosamente. Cualquiera que estuviera
poniendo atencién sabia que Clinton estaba simulando
ignorancia del contexto y abusando del significado claro de las
palabras para poder evitar cometer perjurio. Cualquier persona
que haya tenido lo fundamental de la educacién gramatical
hubiera interpretado correctamente el significado de las palabras
existe, 4 solas y sexo por medio del contexto en que las palabras
fueron utilizadas.

Al ser padre de nueve hijos, puedo testificar personalmente
lo que la investigacién cientifica hace poco comenz6 a validar:
Los humanos estin firmemente conectados al lenguaje desde el
nacimiento. Desde la infancia en adelante, los patrones del habla
se absorben de manera inconsciente y luego se modifican de
acuerdo con las reglas de gramitica, aun cuando estas no son
mencionadas. Incluso a los tres afios, los nifios muestran
genialidades gramaticales que les permiten dominar
construcciones complejas de locucién y asimilar leyes
complicadas del idioma.}- Antes de que los nifios aprendan
formalmente las leyes del lenguaje en la escuela primaria, ellos
pueden aplicarlas en su propia conversacién y reconocer
ficilmente los abusos en el patrén de lenguaje de personas cuyo
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idioma no es el primario. Por ejemplo, la oracién: «Yo querer
columpio jugar».

Con el tiempo las construcciones gramaticales mds
complejas y los significados muiltiples de las palabras se vuelven
algo natural. No debe sorprendernos, entonces, que los
principios basicos de idioma que absorbemos inconscientemente
desde temprana edad y que analizamos conscientemente desde la
escuela primaria sean el fundamento del principio gramatical de
la interpretacién biblica: Interpretamos la Biblia segin las reglas
basicas de lenguaje.* Suponga que le digo a mis hijos: «No quiero
que ustedes toquen este pastel de chocolate, porque vamos a cenar
pronto». Ellos no necesitan un titulo avanzado en espaiiol de la
universidad para comprender que al usar la palabra «este», me
estoy refiriendo a este pastel de chocolate, no a aquel pastel de
chocolate que se utilizard cuando cumplan veintitin afios.
‘Tampoco van a sentirse confundidos acerca de la palabra
«ustedes», ya que el contexto se refiere a ellos, no a hijos de una
generacion futura. «Pronto» tampoco podria considerarse
ambiguo. Decir que vamos a cenar «pronto» no significa que
vamos a cenar en un futuro distante.

En lo que respecta a interpretar la Escritura, no debemos
suponer que las reglas gramaticales cambian misteriosamente.
Cuando Jests dijo: «Les aseguro que no pasari estz generacién
hasta que todas estas cosas sucedan», la palabra «esta» significa
«esta»,

El significado del pronombre ustedes en el discurso de Cristo
en el Monte de los olivos, es igualmente claro. Cuando Jests
dice: «Ustedes oirin de guerras y de rumores de guerras... Los
entregardn @ wustedes para que los persigan y los maten y los
odiardn todas las naciones por causa de mi nombre... Cuando
ustedes vean en el lugar santo “el horrible sacrilegio”... Oren para
que sz huida no suceda en invierno ni el sibado... Si alguno les
dice 4 ustedes: “Miren que estd en el desierto”, no salgan... cuando
ustedes vean todas estas cosas, sepan que el tiempo est cerca, a las
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puertas», es obvio que Jesus se estd refiriendo a la generacion
del siglo I, no a una generacién del siglo XXT.

De la misma forma, el significado de la palabra pronto en el
contexto de la revelacién que Jesis le dio al apdstol Juan es
igualmente evidente. Tim LaHaye, sin embargo, dice que
cuando Jests habla de cosas que «promto van a suceder», en
realidad esti hablando de cosas que sucederdn en un milenio
distante; y cuando Jests dice que «el tiempo estd cerca»,
realmente quiere decir que el iempo estd muy lejano.® Aunque
esto inmediatamente deberia hacer que nuestros detectores de
mentiras comiencen a funcionar, sospecho que la razén por la
cual eso no sucede muy frecuentemente es porque nos cuesta
imaginar que un experto en profecia que conoce muy de cerca el
principio gramatical de la interpretacién biblica pueda errar en
algo tan bésico. De la misma forma en que somos reticentes a
cuestionar la capacidad del presidente para comprender la
intencién gramatical de palabras tales como: existe, a solas o sexo,
asi también nos resistimos a cuestionar la comprensién de un
experto en profecia sobre palabras como: esta, ustedes y pronto.

ESTA GENERACION

Jestis comenzé su famoso discurso del Monte de los olivos
alejindose del mismo lugar que provefa al pueblo judio su
significado teolégico y sociolégico. Habfa pronunciado siete ayes
sobre los fariseos y luego pronunci6 lo inimaginable: «la casa de
ustedes va a quedar abandonada» (Mateo 23.38). Cuando Jestis
expulsé a los mercaderes del templo y volcé sus mesas, El la
design6 como «mi casa» (Mateo 21.13). Ahora quedaba relegada
a ser «la casa de ustedes». La que una vez fue la morada de Dios
ahora simplemente era una casa de personas.

La advertencia de Dios con respecto al templo de Salomén
resonaba por el corredor del iempo: «yo arrancaré a Israel de la
tierra que le he dado y repudiaré el templo que he consagrado en
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mi honor. Entonces Israel serd el hazmerreir de todos los
pueblos. Y aunque ahora este templo es imponente, llegari el
dia en que todo el que pase frente a él quedard asombrado y, en
son de burla, preguntari: “;Por qué el Sefior ha tratado asi a este
paisy a este templo?”» (1 Reyes 9.7-8). Al igual que el templo de
Salomén fue destruido, asi también el templo de Herodes se
convertiria en «el hazmerreir de todos los pueblos».

La gloria shekinab de Dios se habia alejado del templo de
piedra y residia ahora en un templo no hecho por manos
humanas. Tal como lo dijo Jests: «aqui estd uno mis grande que
el templo» (Mateo 12.6). La gloria que una vez habia estado con
los israelitas en el desierto, ahora habia hecho su morada
fisicamente entre los hombres (Juan 1.1, 14, 18). Cristo, «la luz
del mundo» (Juan 8.12; 9.5), hacfa que hasta el candelabro
gigante en el templo de Herodes se viera palido en comparacién.
Cristo, el Cordero de la Pascua (1 Corintios 5.7), hizo que los
sacrificios del templo fueran irrelevantes. Ciertamente, El era el
templo viviente que habia sido simbolizado por la casa de ellos
y su sistema de sacrificios.’

Los maestros de la ley, sin embargo, preferfan sus tradiciones
en lugar del Maestro que era el cumplimiento de esas
tradiciones. Tal como Jests lo aclaré, el templo viviente se
encontraba en medio de ellos, por lo tanto los que adoraban a
Dios en espiritu y en verdad no tendrian que adorarle m4s en un
templo samaritano en el monte Guerizin o en un templo judio
en Jerusalén (Juan 4.21-24). Cuando los discipulos llamaron la
atenci6n del Maestro con respecto a la magnificencia del templo
y de sus alrededores, El respondi6: «Les aseguro que no quedari
piedra sobre piedra, pues todo serd derribado» (Mateo 24.2).

Sobrecogidos por una ansiedad apocaliptica, los discipulos le
preguntaron: «¢Cudndo suceder eso, y cudl seri la sefial de tu
venida y del fin del mundo?» (Mateo 24.3). Respondiéndoles de
manera sobria, Jests predijo que primero el «evangelio del reino
se predicaria en todo el mundo como testimonio a todas las
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naciones, y entonces vendrd el fin» (v. 14). Luego sus
pronunciamientos proféticos continuaron con palabras como:
«se oscurecerd el sol y no brillard mds la luna; las estrellas caerin
del cielo y los cuerpos celestes serdn sacudidos» (v. 29). Hasta le
sefial6 a sus discipulos que verian «en el lugar santo “el horrible
sacrilegio” de que habl6 el profeta Daniel» (v. 15). En ese
momento les dijo Jests: «La sefial del Hijo del hombre apareceri
en el cielo, y se angustiardn todas las razas de la tierra. Verin al
Hijo del hombre venir sobre las nubes del cielo con poder y gran
gloria» (v. 30). Y para no dejar ninguna duda acerca del tiempo
de su venida, Jests dijo: «Les aseguro que no pasard esta
generacion hasta que todas estas cosas sucedan. El cielo y la tierra
pasaran, pero mis palabras jamds pasarin» (vv. 34-35).

Los escépticos utilizan estas palabras para descalificar a Jestis
como Dios y para demostrar, mds alld de cualquier duda, de que
El era un falso profeta. El filésofo de fama mundial y destacado
intelectual Bertrand Russell resume esos sentimientos en un
ensayo titulado «Porque no soy cristiano»:

Jestds] pensaba ciertamente que su Segunda Venida
ocurrirfa en nubes de gloria antes de la muerte de todas
las personas que estaban viviendo en ese tiempo... Es
muy claro que crefa que su Segunda Venida ocurrirfa
durante la vida de muchos que vivian en ese momento.
Esa era la creencia de sus primeros seguidores y la base
de que una gran cantidad de sus ensefianzas morales.
Cuando El dijo: «No se preocupen por el mafiana» y
cosas por el estilo, era porque pensaba que la Segunda
Venida ocurrirfa muy pronto y que todos los asuntos
mundanos no eran impertantes.®

Al igual que Russell, el gran doctor misionero y erudito en

el Nuevo Testamento Albert Schweitzer crefa que Jests era un
falso profeta porque especificé que su Segunda Venida ocurrirfa
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dentro del periodo de vida de sus discipulos. Tal como lo explica
Schweitzer en su autobiografia: «El texto en si me impulsa a
suponer que Jests realmente anuncié persecuciones para los
discipulos y como secuela de ellas, la inmediata aparicién
celestial del Hijo del hombre, y que ese anuncié fue falso debido
a los eventos subsiguientes».’

Los judios incrédulos constantemente desacreditan a Cristo
y al cristianismo precisamente sobre la misma base. En el sitio en
la red Jews for Judaism, Gerald Sigal escribe:

No hay necesidad de interpretar el versiculo: «Les
aseguro que no pasard esta generacion hasta que todas estas
cosas sucedan», de ninguna otra forma més que Jests
estaba hablando aqui a su generacién contemporinea.
La expresién «esta generacién» aparece 14 veces en los
Evangelios y siempre se aplica a los contemporineos de
Jesis. Esa generaci6n pasé sin que Jests volviera. Por lo
tanto estamos viendo otra promesa incumplida por parte
de Jests. 1

Sigal resume ese sentimiento diciendo: «No existe ninguna
cantidad de acrobacias teoldgicas cristianas que puedan resolver
los problemas presentados por la realidad histérica de que una
promesa inminente hecha hace 2.000 afios no ocurrié como se
esperaba en el Nuevo Testamento. En otras palabras, Jests no
va a volver, no lo hizo entonces, ni ahora, ni nunca».!!

La refutacién de Tim LaHaye es interesante. El dice:
«Creemos que “esta generacién” se refiere a las personas que
estaban vivas en 1948», pero tristemente caen al mismo nivel
que la salida de Clinton: «Depende del significado de la palabra
“existe”». De hecho, al momento en que los dispensacionalistas
como LaHaye expresan tales declaraciones, nuestros detectores
de mentiras deberian encenderse y apagarse anunciando:
«jCuidado! Rotacién gramatical en el camino». Tal como lo dijo
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el escéptico Gerald Sigal: «“Esta generacion” aparece catorce
veces en los Evangelios y siempre se aplica a los contemporineos
de Jestis».

Permitame reiterar lo que es obvio. Nuestro Sefior no tiene
problemas de gramatica. Si hubiera querido que los discipulos
entendieran que El se referia a una generacién 1.900 afios
después de ellos, no los hubiera confundido utilizando el adjetivo
esta.)? El doctor Kenneth Gentry lo ha expresado correctamente:
«esta generacién», en el contexto del discurso del Monte de los
olivos, es «una afirmacién didictica, que no es ambigua, poética
o apocaliptica».!? Por lo tanto, no existe un significado esotérico
misterioso escondido en la gramidtica. Cuando Jesds dijo:
«cuando vean en el lugar santo “el horrible sacrilegio”, de la que
hablé el profeta Daniel» (Mateo 24.15), sus discipulos no
pensaron ni por un momento que €l se estaba refiriendo a una
generacion futura.

Tal como lo hemos mencionado, «esta generacién» aparece
con una regularidad sorprendente en los Evangelios y siempre se
aplica a los contemporineos de Jestds. En Mateo capitulo 11,
Jests pregunta: «¢Con qué puedo comparar esta generacion?> (v.
16). En este pasaje al igual que en cualquier otro donde se usa
esta frase, la generacién en perspectiva es la misma generacién
que rechazé al Cristo encarnado quien hizo milagros en medio
de ellos. Por lo tanto Jests denunci6 «a las ciudades en que habia
hecho la mayor parte de sus milagros, porque no se habian
arrepentido» (v. 20). Claramente Jests se referia a ciudades
donde los milagros habian sido realizados, no a ciudades futuras.
Y para que no quede duda, Jesis dijo: «;Ay de ti, Corazin! jAy de
ti, Betsaida! Si se hubieran hecho en Tiro y en Sidén los milagros
que se hicieron en medio de ustedes, ya hace tiempo que se
habrian arrepentido con muchos lamentos» (v. 21).

¢Quién puede olvidar las palabras de Cristo que se
registraron en Mateo 12? Cuando los fariseos y los maestros de
la ley le pidieron una sefial, Jests les respondi6: «;Esta generaciin
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malvada y adiltera pide una sefial milagrosa! Pero no se le dari
mis sefial que la del profeta Jonds. Porque asi como tres dias y
tres noches estuvo Jonds en el vientre de un gran pez, también
tres dias y tres noches estari el Hijo del hombre en las entraiias
de la tierra» (Mateo 12.39-40). Ni siquiera LaHaye tiene la
audacia de sugerir que Jests aqui estaba refiriéndose a algo que
no sea su muerte, sepultura y resurreccion en el siglo L.

Jests sigui6é diciendo: «Los habitantes de Ninive se
levantardn en el juicio contra esta generacién y la condenarén;
porque ellos se arrepintieron al escuchar la predicacién de Jonss,
y aqui tienen ustedes a uno mds grande que Jonis» (Mateo
12.41). Seria un error gramatical garrafal de proporciones
gigantescas interpretar que Jesus aqui se refiere a cualquier otra
generacién y no a la generacién con la que estaba hablando. Jests
no dejé ninguna duda que estaba hablindole particularmente a
esa generacion cuando siguié reprendiendo a los fariseos y a los
maestros de la ley. «La reina del Sur se levantars en el dia del
juicio y condenard a ests generacidn; porque ella vino desde los
confines de la tierra para escuchar la sabiduria de Salomén, y
aqui tienen ustedes a uno mds grande que Salomén» (Mateo
12.42). Jests concluy6 su condenacién diciendo: «Asf le pasari
también a esta generacion malvada» (Mateo 12.45).

Asf como es gramaticalmente inverosimil que Jests se haya
referido a otra cosa més que a la generacién con la que estaba
hablando en ese contexto, también es gramaticalmente imposible
que se haya referido a otra cosa que no fuera la generacién
presente cuando estaba dando el discurso del Monte de los
olivos. «Esta» significa «esta» y no «esa» aqui, por lo tanto,
«esta» significa «esta» y no «esa» alli.

Un ejemplo final es suficiente. En los «siete ayes» que
preceden el discurso del Monte de los olivos, Jests advirti6 a los
fariseos y a los maestros de la ley sobre el juicio que elos
experimentarian por rechazar al Mesias que estaba en medio de
ellos. Aunque los antisemitas han disfrutado de asignar juicios
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por parte de Jesis a los judios en sus generaciones
contempordneas, El no dejé espacio para tales malas
interpretaciones. Mds bien, se dirigié especifica y directamente
a sus contemporineos diciendo: «Les aseguro que todo esto
vendrd sobre esta generacién» (Mateo 23.36). Sin excepcion la
frase «esta generacién» se refiere a la presente generacion en ese
entonces, y no a una generacién que estd «viva en 1948,

Para ser justos, debo sefialar que el argumento de «esta es
esa» no es un argumento tnico en el arsenal dispensacional. Tal
como el ex presidente Clinton ofreci6 un significado alterno para
la palabra sexo (para los que no aceptaban la retérica de «depende
del significado de la palabra “existe”», también los expertos en
profecia ofrecen un significado alternativo para la palabra
generacion. El legendario dispensacionalista doctor C. L. Scofield
indic6 que la palabra generacién no significaba «generacién» sino
«raza».'* De modo que al responder a la pregunta: «¢Cuindo
sucederi esto?», Jests realmente quiso decir: «Les aseguro que
esta raza ciertamente no pasard hasta que todas estas cosas
sucedan. El cielo y la tierra pasardn pero mis palabras nunca
pasardn».

Scofield llegé al extremo de decir que como lo reflejan
«todos los léxicos» la «raza [judia)]... serd preservada... una
promesa que se ha camplido maravillosamente hasta la fecha».'s
Cualquiera puede presumir que porque esta premisa se postula
en una Biblia de referencia popular, entonces debe ser cierta. Sin
embargo, en realidad no lo es. Gary DeMar, haciendo un anilisis
de los léxicos populares, revela que la palabra «generacién» en
el contexto de las referencias del Evangelio de Mateo significa un
intervalo de tiempo, no a una raza étnica de personas. Por
ejemplo, el Greek-English Lexicon of the New Testament [Léxico
interlineal del Nuevo Testamento griego-inglés] de Thayer
define la palabra griega genea como «“/a gran multitud de hombres
viviendo al mismo tiempo. Mt. xxiv.34; Mr. xiii.30; Lucas i.48”.
Thayer cita Mateo 24.34 y Marcos 13.30 para apoyar la
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traduccion de la palabra genes como “generaciéon”. Thayer no
aplica la traduccién “raza” a Mateo 24.34. Un andlisis de otros
léxicos y otros diccionarios teolégicos muestran que la palabra
genea en Mateo 24.34 se traduce como “generacién”, “aquellos
que viven en el mismo tiempo”, y no se traduce como “raza”».1

DeMar continia explicando que «la palabra griega genos en
lugar de genea es la que se traduce mejor como “raza” (vea
Marcos 7.26; Hechos 4.36; 7.19; 13.26; 17.28; 18.24; 2 Corintios
11.26; Gilatas 1.14; Filipenses 3.5; 1 Pedro 2.9)».!” Esta realidad
se refleja en las traducciones modernas de la Biblia. Sin embargo,
el estatus de siper estrella de Scofield ha hecho que su
equivocacién con la palabra generacion persista hasta la fecha
como un método pragmadtico de hacer que Jesis no sea marcado
con la etiqueta de dar profecias falsas.

‘Esta estratagema, sin embargo, rara vez satisface a los que
dudan de la credibilidad de los Evangelios. El sentido comiin
dicta que Jests al responder a la pregunta: «;Cudndo sucederin
estas cosas?», no dijo: «Les aseguro que esta raza de personas
ciertamente no pasard hasta que todas estas cosas ocurran. El
cielo y la tierra pasardn pero mis palabras nunca pasarin». Mis
bien, nuestro Sefior estd delineando las sefiales que precederin
al juicio de Jerusalén y al fin de la era del sacrificio.

Afirmar que Jests s6lo queria decir que la raza judia
continuaria hasta el siglo XXI es dar a entender que su
prediccién en realidad no tenia sentido. Seria como profetizar:
«Les aseguro que la raza egipcia no pasari hasta que estas cosas
hayan ocurrido. El cielo y la tierra pasardn, pero mis palabras no
pasarin» o: «Les aseguro que todavia habri griegos en el planeta
cuando todas estas cosas sucedan». Nos guste o no, Jesis le dio
sefiales verificables a los discipulos que lo identificaban como
Dios o como un engafiador (comp. Mateo 16.28; Marcos 9.1;
Lucas 9.26-27).
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EL PRONOMBRE USTEDES

Suponga que le digo a mis hijos: «Les aseguro que este dia no
pasard hasta que los haya llevado a Disney World». :Supone
usted que ellos se van a rascar la cabeza pensando si yo me estoy
refiriendo a una generacién futura? ;Por supuesto que no! Sino
los llevara a Disney World ese mismo dia, no podria vindicarme
a mi mismo explicindoles que realmente me estaba refiriendo a
Imis tataranietos.

De igual manera, el uso del pronombre ustedes por parte de
Jesis no puede ser utilizado de ninguna otra forma més que
como una referencia a la generacién que grit6: «;Crucificalo!...
iQue su sangre caiga sobre nosotros y sobre nuestros hijos!»
(Mateo 27.22-25). Ellos eran la generacién que habian
experimentado al Cristo encarnado en medio de ellos y no
obstante habfan rogado que en su lugar soltaran al notorio
Barrabis. Por esa razon, Jesis dijo: «Asi recaeri sobre ustedes 1a
culpa de toda la sangre justa que ha sido derramada sobre la
tierra, desde la sangre del justo Abel hasta la de Zacarias, hijo de
Berequias, a quien ustedes asesinaron entre el santuario y el altar
de los sacrificios» (Mateo 23.35).

Tal como lo aclara el contexto, Jestis no se estaba refiriendo
a una generacién pasada, porque ¢l llama a los maestros de la ley
y a los fariseos hipdcritas en esa presente generacién, los cuales
decian de ellos mismos: «“Si hubiéramos vivido nosotros en los dias
de nuestros antepasados, no habriamos sido cémplices de ellos para
derramar la sangre de los profetas”. Pero asf quedan implicados
ustedes al declararse descendientes de los que asesinaron a los
profetas. {Completen de una vez por todas lo que sus antepasados
comenzaron!» (Mateo 23.30-32). Tampoco Jesis se estd
refiriendo a una generacién futura, porque dice especificamente:
«Les aseguro que todo esto vendri sobre esta generacion» (v. 36).18

En respuesta a las preguntas: «;Cudndo sucederi eso, y cul
serd la sefial de tu venida y del fin del mundo?», Jesis le dio a sus
discipulos el tiempo de las sefiales y las sefiales del tiempo. El
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doctor Lucas lo aclara al demostrar que los discipulos
esencialmente hacfan dos preguntas: «;Cudndo sucederi eso, y
cudl serd la sefial de que estd a punto de suceder?» (Lucas 21.7)

En respuesta, Jests profetiz ambas cosas, el tiempo de su
venida y predijo las sefiales que mostraria en el fin del siglo. Los
escépticos y los infieles han utilizado las palabras de Cristo para
llamarlo un falso profeta. Recordemos a Bertrand Russell que
dijo que era muy claro que Jests crefa que su Segunda Venida
ocurriria durante el periodo de vida de sus discipulos. O Albert
Schweitzer quien expres6 que el anuncio de Cristo de su
Segunda Venida fue falso debido a los eventos subsiguientes, ya
que los discipulos de Cristo murieron antes de su venida. Repito
las palabras del escéptico judio Gerald Sigal: «No existe ninguna
cantidad de acrobacias teolégicas cristianas que pueda resolver
los problemas presentados por la realidad histérica de que una
promesa inminente hecha hace 2.000 afios no ocurrié como se
esperaba en el Nuevo Testamento».

Si estos hombres hubieran comprendido el lenguaje de la
Biblia, no se habrian apresurado a juzgar al Maestro. Aunque
tenian razén en rechazar las espirales gramaticales tales como
«esta significa esa», no tenfan razén de suponer que Jests estaba
prediciendo el tiempo de su Segunda Venida. Cuando Jess dijo:
«Verin al Hijo del hombre venir sobre las nubes del cielo con
poder y gran gloria» (Mateo 24.30), estaba utilizando un
lenguaje que cualquiera que conociera el Antiguo Testamento
entenderia ficilmente.

Recuerde el pasaje conocido del Antiguo Testamento en el
cual Daniel ve una visién de «alguien con aspecto humano venia
entre las nubes del cielo. Se acercé al venerable Anciano y fue
llevado a su presencia» (Daniel 7.13). Aqui Cristo claramente no
esta descendiendo a la tierra en su Segunda Venida, sino mds bien
ascendiendo al trono del Todopoderoso en vindicacién y
exaltacion.

Un estudiante de la Escritura sabe bien que las «<nubes» son
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un simbolo comun en el Antiguo Testamento que muestran a
Dios como el Juez soberano de todas las naciones. En palabras
de Ezequiel: «El dia del Sefior se acerca, si, ya se acerca el dia.
Dia cargado de nubarrones, dia nefasto para los pueblos»
(Ezequiel 30.3). O como lo menciona el profeta Joel: «ya viene
el dia del Sefior; en realidad ya estd cerca. Dia de tinieblas y
oscuridad, dia de nubes y densos nubarrones» (Joel 2.1-2).

Sin duda que en este momento una gran cantidad de pasajes
similares estan inundando las mentes de los lectores que conocen
las Escrituras. Muchos pueden recordar el lenguaje épico
utilizado en el juicio a Egipto: «<jMiren al Sefior! Llega 2 Egipto
montado sobre una nube ligera. Los idolos de Egipto tiemblan
en su presencia; el corazén de los egipcios desfallece en su
interior» (Isaias 19.1). Ciertamente nadie serfa tan ignorante
como para pensar que venir en las nubes en este contexto
significa otra cosa mis que un lenguaje que denota juicio. ;Por
qué entonces sugeriria alguien que la venida de Cristo en las
nubes en el contexto del discurso del Monte de los olivos se
referia a otra cosa diferente al juicio que Jerusalén
experimentaria en el periodo de una generacién tal como Jestds
lo habia profetizado? Como lo hemos notado anteriormente,
debemos preguntarnos inevitablemente si es aceptable que Jests
«el heredero de las riquezas lingiiisticas y teolégicas de los
profetas, y quién es un mejor te6logo y maestro de las imigenes
visuales que cualquier otro, fuera a convertir sus simbolos en
prosa directa y literal»."

Al igual que Daniel, Isafas, Ezequiel y la gran cantidad de
profetas antes que El, Jesds empleaba el simbolismo de las
«nubes» para advertir a sus discipulos del juicio que caeria sobre
Jerusalén en el periodo de una generaci6én. El maestro profetizé,
utilizando un lenguaje de consumacién final para caracterizar un
evento cercano: «La sefial del Hijo del hombre apareceri en el
cielo, y se angustiardn todas las razas de la tierra. Veran al Hijo
del hombre venir sobre las nubes del cielo con poder y gran
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gloria» (Mateo 24.30). En lugar de predecir su segunda venida,
Jests estaba diciéndoles a sus discipulos que los que fueran
testigos de la destruccién de Jerusalén igualmente verfan su
vindicacién y exaltacién como el Rey verdadero de Israel.

De manera similar, cuando los discipulos le preguntaron a
Jestis acerca de «el fin de siglo», no estaban preguntindole a
Jestis acerca del fin del mundo (kosmos). Mis bien estaban
preguntindole a Jests acerca del fin de la era corrupta actual
(aion) en el contexto de la prediccién de la destruccién del templo
y de sus edificios. Con la destruccién del templo terminarfa el
antiguo pacto de los sacrificios que simbolizaban el sacrificio
final del Cordero donde todos los simbolos quedarfan total y
completamente consumados.?

Esto es precisamente lo que Juan el Bautista tenfa en mente
cuando llamé a Jesis «el Cordero de Dios, que quita el pecado
del mundo» (Juan 1.29). Jesis era «el que garantiza un pacto
superior» (Hebreos 7.22). «A diferencia de los otros sumos
sacerdotes, él no tiene que ofrecer sacrificios dia tras dia, primero
por sus propios pecados y luego por los del pueblo; porque €l
ofreci6 el sacrificio una sola vez y para siempre cuando se ofreci6
a si mismo» (v. 27). «Pero el servicio sacerdotal que Jesis ha
recibido es superior al de ellos, asi como el pacto del cual es
mediador es superior al antiguo» (Hebreos 8.6). «Al llamar
“nuevo” a ese pacto, ha declarado obsoleto al anterior; y lo que
se vuelve obsoleto y envejece ya estd por desaparecer» (v. 13).
«Cristo fue ofrecido en sacrificio una sola vez para quitar los
pecados de muchos; y aparecerd por segunda vez, ya no para cargar
con pecado alguno, sino para traer salvacion a quienes lo
esperan» (Hebreos 9.28). De ese modo, el fin del tiempo del
sacrificio se encuentra en un templo no edificado por manos
humanas.

El sentido comin por si solo debe ser suficiente para
convencer a la persona imparcial que redefinir la palabra
«venida» como «segunda venida» y «fin de siglo» como «fin del
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mundo» es una muy mala interpretacién. N. T. Wright lo explica
de manera ingeniosa:

Los discipulos habian venido a Jerusalén esperando que
Jestis fuera entronado como el legitimo rey. Para esto
Jesis tendrfa que tomar la autoridad que el templo
simbolizaba. Ahora ellos se enfrentaban con la noticia
de que tomar esa autoridad significaba la demolicién,
literal y metaférica, del templo cuya desaparicién Jesiis
habifa predicho constantemente, y que El mismo ya
habfa derrocado simbélicamente con su accién
dramitica (pero sin consecuencia aparente) en el templo
mismo. Los discipulos ahora «oyeron» el anuncio
profético de la destruccién del templo como un anuncio
de su propia vindicacién. En otras palabras, de su
«venida» no flotando en una nube, sino de su «venida»
a ferusalén como el rey vindicads y legitimo.?!

Al final es correcto pensar que cuando Jesis dijo: «Les
aseguro que no pasard esta generacion hasta que todas estas cosas
sucedan», sus discipulos no pensaron ni por un momento que se
referia a su segunda venida o al fin del cosmos. Aun con lo
conflictivo que se les present6 el caricter del reino de Cristo o
la perspectiva de su gobierno, nunca se sintieron confundidos
sobre a quién se referia.

No es de extrafiar que todas las personas que leen el discurso
del Monte de los olivos de Cristo, sean escépticos o buscadores,
asuman inmediatamente que cuando Jests utiliza el pronombre
ustedes, se estd refiriendo directa y obviamente a un auditorio de
siglo I. Cuando alguien intenta convencerlos de otra perspectiva,
sus detectores de mentiras inmediatamente deberfan encenderse.
El resultado de tal espiral gramatical es que muchos que de otra
forma se acercarfan mediante las declaraciones de Cristo, son
impulsados a no creer. Serfa mejor que los que aman a Dios y su
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Palabra aprendan a alcanzar al perdido explicindoles el contexto
donde tales palabras como «venida» y «siglo» eran utilizadas por
Cristo.

En la misma forma en que Jestis se dirigia a un auditorio del
siglo I cuando habl6 de la destruccién del templo, le estaba
hablando a sus contemporineos cuando dijo:

Asi que cuando vean en el lugar santo «el horrible
sacrilegio», de la que hablé el profeta Daniel (el que lee,
que lo entienda), los que estén en Judea huyan a las
montafias. El que esté en la azotea no baje a llevarse
nada de su casa. Y el que esté en el campo no regrese
para buscar su capa. {Qué terrible serd en aquellos dias
para las que estén embarazadas o amamantando! Oren
para que sz huida no suceda en invierno ni en sibado.
Porque habri una gran tribulacién, como no la ha
habido desde el principio del mundo hasta ahora, ni la
habri jamis. (Mateo 24.15-21)

«El horrible sacrilegio» mencionado por Jesiis habia sido
profetizado seis siglos antes por Daniel, quien escribié: «Sus
fuerzas armadas se dedicarin a profanar la fortaleza del templo,
y suspenderin el sacrificio diario, estableciendo el horrible
sacrilegio. Corromperi con halagos a los que se hayan retirado
del pacto, pero los que conozcan a su Dios se le opondrin con
firmeza» (Daniel 11.31-32). En el afio 167 A.C. la profecia de
Daniel se hizo una realidad inolvidable cuando Antioco IV
Epifanes conquist6 Jerusalén por la fuerza, abolié los sacrificios
del templo, erigi6 un altar abominable a Zeus Olimpo y viol6 el
pacto judio al declarar ilegal la prictica del dia de reposo.

Por lo tanto, cuando Jesds se referia al sacrilegio
mencionado por el profeta Daniel, todos en el piiblico sabian
precisamente de que estaba hablando. La celebracién anual de
Januki les aseguraba que siempre recordarian al anticristo sirio
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que profand la fortaleza del templo, la sangre de cerdo rociado
en el altar y la estatua del dios griego en el lugar santisimo. Si
Dios no hubiera intervenido de manera sobrenatural por medio
de Judas Macabeo, el epicentro de su identidad sociolégica y
teolégica hubiera sido destruido, no sélo profanado.

En el discurso del Monte de los olivos, Jests usé esta
pesadilla judfa por antonomasia y la amplié a proporciones
c6smicas. Con el tiempo, lo que Jests declaré que iba a quedar
desolado fue arrasado por los infieles romanos. Destruyeron la
fortaleza del templo y terminaron con el sacrificio diario. Esta
vez la sangre que desolaba el altar sagrado no flufa de cadéveres
de cerdos inmundos, sino de cuerpos de fariseos incrédulos. Esta
vez el lugar santisimo no fue profanado por una estatua de un
dios pagano, sino destruida manifiestamente por la ambicién
patética de los soldados saqueadores. Esta vez ningtin Judas
Macabeo intervino. En el periodo de una generacién, el templo
no solamente fue profanado, fue destruido. Jests dijo: «Les
aseguro que no quedard piedra sobre piedra, pues todo sers
derribado» (Mateo 24.2). Una generacién después, cuando los
discipulos vieron «a Jerusalén rodeada de ejércitos» supieron
«que su desolacién» estaba cerca (Lucas 21.20). De modo que,
tal como Jests les habia instruido, buyeron a las montaiias (Mateo
24.16; Lucas 21.21).

Los judios que no hicieron caso de la advertencia de Cristo
fueron masacrados salvajemente. Alrededor de un millén de ellos
murieron 2 espada; muchos otros fueron hechos prisioneros.
Cuando vieron a Jerusalén «rodeado de ejércitos», debieron
saber que «su desolacién estaba cerca». No obstante, aunque
sabian que el pronombre ustedes se referia especificamente a su
generaci6n, no hicieron caso de la advertencia porque no crefan.
Asi que lo que Jests habia visualizado cuando lloré por Jerusalén
se convirti6 en la peor pesadilla de ellos: «7¢ sobrevendrin dias
€N que rus enemigos levantarin muro y te rodearin, y te
encerrarin por todos lados. 7¢ derribardn 4 ti y a tus hijos dentro
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de tus murallas. No dejardn ninguna piedra sobre otra, porque 7o
reconociste €l tiempa en que Dios vino & salvarte» (Lucas
19.43-44).

Hay algo que debe quedar muy claro para los que leen el
discurso del Monte de los olivos de Cristo con ojos biblicos. El
uso de nuestro Sefior del pronombre ustedes durante todo el texto
es una referencia especifica y directa a un auditorio del siglo I, no
del siglo XXI. De hecho, las palabras de nuestro Sefior se
mantienen en congruencia con los profetas del Antiguo
‘Testamento. Cuando dice: «“se oscureceri el sol y no brillars
mis la luna; las estrellas caerdn del cielo y los cuerpos celestes
serdn sacudidos”» (Mateo 24.29; Marcos 13.24-25; Lucas 21.25),
las imigenes de los profetas del Antiguo Testamento deberfan
mostrarse ante nuestros ojos.

Recuerde, por ejemplo, las im4genes vividas utilizadas por
Isafas con respecto al juicio de Babilonia en el afio 539 A.C.:

iMiren! ;Ya viene el dia del Seiior, dia cruel, de furor y
ardiente ira; convertiri en desolacién la tierra y
exterminaré de ella a los pecadores! Las estrellas y las
constelaciones del cielo dejaran de irradiar su luz; se
oscurecerd el sol al salir y no brillard mis la luna. (Isafas
13.9-10)

Con seguridad nadie supone que las estrellas se convirtieron
en supernovas en los dias de Isaias.

Mis bien, de la misma forma en que Isaias utilizé el sol, la
luna y las estrellas como metiforas de juicio en contra de
Babilonia, Jests las utilizé como im4genes de juicio en contra de
Jerusalén. Al final no depende del «significado de la palabra
“existe”», sino mds bien de si se va a interpretar la Escritura a la
luz de la Escritura, en lugar de la Escritura a la luz de un
periédico sensacionalista. Ninguna cantidad de espirales
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gramaticales deberfa convencer a nadie de entenderla de manera
amarillista.

EL ADVERBIO PRONTO

Irénicamente, el ejemplo por antonomasia de no leer la Biblia de
manera literal (en el sentido en la cual fue escrita) se encuentra
en la interpretaciéon de LaHaye de la primera oracién de «la
revelacién de Jesucristo, que Dios le dio para manifestar a sus
siervos las cosas que deben suceder promto» (Apocalipsis 1.1,
RV1960). Segin LaHaye, el «énfasis» del Sefior aqui «tiene que
ver con eventos futuros».”? En otras palabras, al utilizar la
palabra «pronto, Jestis intenta recalcar que son las cosas que
sucederdn «a los que estdn vivos en 1948».23

Nuevamente, tales espirales gramaticales deberian causar
que nuestros detectores de mentiras den la alerta roja. Una cosa
es suponer que un ex presidente esté confundido con el
significado de la palabra sexo, pero es otra cosa imaginar que un
experto en profecia que ha estudiado profecia por mis de
cincuenta afios esté confundido con el significado del adverbio
pronto. Aunque LaHaye espiritualiza el significado de «pronto»
en el primer versiculo del Apocalipsis, no hay razén para que
nadie la interprete de otra forma sino la obvia y la que tiene el
sentido natural.

En primer lugar, permitame reiterar lo obvio. Ni Jesds ni
Juan tienen problemas gramaticales. Si Jests y Juan hubieran
querido destacar la inminencia con respecto a una generacién
que existirfa en un futuro distante, no hubieran tenido ninguna
dificultad en expresarlo asi.

Ademds, aunque una cosa es no entender bien las
construcciones gramaticales en los pasajes apocalipticos o
proféticos del libro del Apocalipsis, es algo muy diferente
malinterpretar a Jesds o a Juan en las palabras de introduccién.
La lectura natural de frases tales como «que deben suceder
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pronto» o «el tiempo estd cerca», es que los eventos que siguen
sucederdn en un futuro cercano y no en un futuro lejano. Suponer
que Jests le estaba mostrando a sus siervos que lo que sucederia
«ripidamente», va a suceder mucho tiempo después, es una mala
comprension el sentido simple y literal del lenguaje.?*

Finalmente, el Apocalipsis en general lo aclara, Jests utilizé
el adverbio pronto para testificar solemnemente de lo que estaba
cerca. Por ejemplo, Jestis obviamente estaba hablando de un
acontecimiento cercano cuando animaba a la iglesia de Esmirna
con las palabras: «No tengas miedo de Jo que estds por suftir. T¢
advierto que a algunos de ustedes el diablo los meter4 en ia circel
para ponerlos a prueba, y sufririn persecucién durante diez dias.
Sé fiel hasta la muerte, y yo e daré la corona de vida»
(Apocalipsis 2.10). Sugerir que la intencién del Sefior es dirigirse
a una «iglesia reformada» en un tiempo previo a la era de la
ilustracién?® no sé6lo es una afrenta para los creyentes fieles de la
iglesia de Esmirna, sino que en realidad es un argumento
bastante insensato. Los fieles en Esmirna sabfan que el Sefior
estaba dirigiéndose a ellos y a nadie m4s. También nosotros
debemos pensar igual. No se equivoque. Aunque las palabras de
nuestro Sefior se aplican a nosotros, fueron escritas a una iglesia
del siglo I porque iba a enfrentar la mis grande de todas las
tribulaciones.

Al igual que lo hace con la iglesia en Esmirna, Jests le dice
a la iglesia de Filadelfia: «...yo por mi parte te guardaré de la
hora de tentaci6n, que vendré sobre el mundo entero para poner
a prueba a los que viven en la tierra» (Apocalipsis 3.10). Es
increible suponer que Jesis le estd diciendo a esta iglesia del siglo
I que va a protegerlos de una hora de prueba que va a ocurrir
entre los siglos XVII y XX. Sin embargo, esto es precisamente lo
que LaHaye quiere que creamos.2¢

¢Quién puede olvidar las palabras del dngel que le dijo a
Juan: «No guardes en secreto las palabras del mensaje profético
de este libro, porque el tiempo de su cumplimiento estd cerca»
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(Apocalipsis 22.10)? ;Realmente debemos suponer que el dngel
se referfa a un tiempo de mds de 2.000 afios? ;Por supuesto que
no! Cuando leemos que el 4ngel le dijo a Daniel que sellara su
profecia «hasta el tiempo del fin» (Daniel 12.4, RVR 1960), no
suponemos que esa profecia se iba a cumplir en un futuro
cercano. De la misma forma, cuando leemos que el dngel le dijo
a Juan que no sellara esa profecia, no suponemos que esa profecia
serfa cumplida en el futuro lejano.

Al igual que el dngel en Daniel nos provee una perspectiva
sobre el tiempo, también el angel en el Apocalipsis responde a la
pregunta «;Cuindo serd?» con frases como «;No habri mds
retraso!» y palabras como «pronto» (vea Apocalipsis 1.1, 3; 2.16;
3.11;10.6; 11.14; 22.6, 7, 10, 12, 20).27 Richard Bauckham dice:

De la misma forma en que Daniel 12.7 responde a la
pregunta «¢Cudndo ser?» (12.6), también el dngel en el
Apocalipsis responde de manera implicita a la pregunta
«¢Cudndo serd?» que ha estado en la mente del lector
desde que fue hecha por los mirtires en 6.10. La
respuesta es que ahora no habrd més retraso antes del
periodo final que traiga el reino, «el tiempo, tiempos y
la mitad de un tiempo» de Daniel... el periodo final est4
por comenzar en un futuro inmediato.?8

Por supuesto, el hecho de que libro del Apocalipsis
predominantemente se enfoque en eventos futuros cercanos no
debe hacer que nadie suponga que el Apocalipsis se acabé en el
holocausto del afio 70 A.D. Tal como sucede con la revelacién
que se devela en toda la Escritura, el libro del Apocalipsis apunta
a la restauracién de todas las cosas, a un tiempo cuando Jests
aparecerd por segunda vez, cuando el problema del pecado sea
resuelto final y totalmente y el Paraiso perdido se convierta en
el Paraiso restaurado. Jesis no sélo predice que la antigua
Jerusalén seri destruida, El promete que una nueva Jerusalén
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descenderi. De modo que en Apocalipsis 21 leemos de un nuevo
cielo y nueva tierra.

Vi un cielo nuevo y una tierra nueva, porque el primer
cielo y la primera tierra pasaron, y el mar ya no existia
mds.

Y yo Juan vi la santa ciudad, la nueva Jerusalén,
descender del cielo, de Dios, dispuesta como una esposa
ataviada para su marido.

Y of una gran voz del cielo que decfa: He aqui el
taberniculo de Dios con los hombres, y él morari con
ellos; y ellos serin su pueblo, y Dios mismo estard con
ellos como su Dios.

Enjugari Dios toda ldgrima de los ojos de ellos; y
ya no habri muerte, ni habrd més llanto, ni clamor, ni
dolor; porque las primeras cosas pasaron.

Y el que estaba sentado en el trono dijo: He aqui,
yo hago nuevas todas las cosas...

Y no vi en ella templo; porque el Sefior Dios
Todopoderoso es el templo de ella, y el Cordero.

La ciudad no tiene necesidad de sol ni de luna que
brillen en ella; porque la gloria de Dios la ilumina, y el
Cordero es su lumbrera.

Y las naciones que hubieren sido salvas andardn a la
luz de ella; y los reyes de la tierra traerdn su gloria y
honor a ella.

Sus puertas nunca serin cerradas de dia, pues alli no
habri noche.

Y llevarin la gloria y la honra de las naciones a ella.

No entrari en ella ninguna cosa inmunda, o que
hace abominacién y mentira, sino solamente los que
estin inscritos en el libro de la vida del Cordero.
(vv. 1-5, 22-27)
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El final conocimiento de la verdad depende de si
interpretamos la Escritura a la luz de tradiciones preferidas o si
seguimos el principio gramatical de la interpretacién biblica.
Interpretar la Escritura al estilo Clinton es hacer que la Escritura
se convierta en una nariz de cera que puede ser torcida de
cualquier forma que el intérprete quiera. Cuando Jests dijo «esta
generacién», no quiso decir ess. Cuando utilizé el pronombre
«ustedes», los que lo escuchaban sabian precisamente a quiénes
se referfa. Y cuando dijo «pronto», sus siervos no suponian que
se estaba refiriendo a un tiempo futuro del siglo XXI en el cual
dos terceras partes de los judios en Palestina perecerian por los
pecados de sus antepasados.
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Realidades bistoricas vs. revisionismo historico

El Apocalipsis fue escrito por Juan en el avio 95 A.D., lo que

significa que el libro del Apocalipsis describe eventos futuros

de los tiltimos dias antes de que Jesiis regrese a esta tierra.
—T1M LAHAYE, The End Times Controversy

Les aseguro que no pasard esta generacion hasta que todas
estas cosas sucedan.

—JESUCRISTO

ESTOY COMENZANDO ESTE CAPITULO EN LA SEMANA SANTA DEL
afio 2006, y el Evangelio de Judas es la noticia importante en los
medios de comunicacién. El Viernes Santo, el periddico US4
Today present6 un articulo titulado «Long-Lost Gospel of Judas
Casts “Traitor” in New Light» [«El extraviado por tanto tiempo
Evangelio de Judas arroja nueva luz acerca del “traidor”»].! Y el
Domingo de Ramos, el canal de National Geographic presenté
un especial de dos horas sobre trece piginas de papiro que
prometian retar nuestras convicciones espirituales més profundas
y producir una crisis genuina de la fe.? Segiin la gran mayoria de
eruditos entrevistados en periédicos como USA Today y en
programas de televisién como National Geographic, la historia
mids grande jamés «contada», podia en realidad ser la historia
mds grande jamds «vendida».

De modo que, en la Semana Santa del afio 2006, mientras
cristianos en todo el mundo celebraban la resurreccién corporal
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de Ciristo, la veracidad histérica del texto sagrado en el cual su fe
estd fundada fue puesta en duda. La mayoria de los eruditos que
escribieron en el articulo del periédico del Viernes Santo y en el
especial de television del Domingo de Ramos afirmaba tener la
idea de que Judas en realidad era mds bien el mayor benefactor
de Cristo en lugar del traidor. Segin Michael White, director
del Institute for the Study of Antiquity and Christian Origins de
la Universidad de Texas en Austin: «La Escritura, al igual que la
historia, fue codificada por los triunfadores, por aquellos que
emergieron con los mayores nimeros al final del siglo III del
cristianismo».> Manuscritos como el Evangelio de Judas no
fueron parte de la Biblia porque no estaban alineados con la
direccién que los «triunfadores» querian seguir en sus nuevas
ideas religiosas. Como resultado, decenas de Evangelios dignos
de crédito simplemente quedaron en el olvido.

La erudita religiosa de la Universidad de Princeton, Elaine
Pagels, dijo que el Evangelio de Judas era «un descubrimiento
asombroso que junto a docenas de textos similares encontrados
en afios recientes han transformado nuestra comprensién del
cristianismo primitivo».* Aun cuando fue declarado como una
herejia por parte de la jerarquia de la iglesia cristiana primitiva,
el Evangelio de Judas fue amado y reverenciado por los primeros
seguidores de Cristo. Bart Ehrman, quien preside el
departamento de estudios religiosos de la Universidad de
Carolina del Norte en Chapel Hill, estd tan enamorado del
Evangelio de Judas que desde su perspectiva, si nosotros
hubiéramos aceptado el concepto que se presenta allf de Judas,
habrfamos podido evitar el Holocausto.* Esto fue dicho por un
hombre que se convirtié a la fe de Jests por medio del ministerio
Juventud para Cristo, se diplomé en Biblia en el Instituto Biblico
Moody y se gradué del Wheaton College antes de estudiar bajo
el reconocido Bruce Metzger en Princeton.$

Asi también, el experto en lenguaje copto, Marvin Meyer,
quien recibié su maestria en divinidades del Calvin Theological
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Seminary y su doctorado en Claremont y que ahora preside el
departamento de estudios religiosos de la Universidad Chapman,
sostiene que aceptar la nueva perspectiva de Judas pudiera bien
apagar las llamas del antisemitismo.” En resumen, una nueva
generacién de eruditos esti diseminando la idea de que la Biblia
es simplemente producto de triunfadores histéricos que
prefirieron un oscuro trasfondo antisemita de manuscritos tales
como el Evangelio de Juan en vez de Evangelios més sensibles
desde el punto de vista racial como el Evangelio de Judas.

Las predilecciones de White, Pagels, Ehrman, Meyer y otros
no sélo se diseminan por medio de los periédicos y la televisién
sino también por autores tales como Dan Brown (E! cédigo Da
Vinci), Michael Baigent (E! enigma sagrado) y William Klassen
(Fudas: Betrayer or Friend of Fesus? [Judas: (Traidor o amigo de
Jests?]). Dan Brown presenta la idea de que mis de 80
Evangelios fueron considerados en el canon del Nuevo
‘Testamento, pero sélo cuatro fueron escogidos: Mateo, Marcos,
Lucas y Juan, en lugar de otros Evangelios como el de Judas,
porque la historia estaba codificada por triunfadores mis que por
testigos confiables.® Michael Baigent considera los Evangelios
canénicos como leyendas y caracteriza la crucifixién de Cristo
como un fraude elaborado.” Y Klassen se aprovecha de la
circunstancia al sugerir que Juan quiso «vilipendiar a Judas» y
por eso es que su Evangelio queda «atrapado entre la
propaganda antijudia».!¢

El fundador de Jesus Seminar, Robert Funk, va mais all4 al
sugerir que Judas fue reinventado como un racista antisemita.
Funk dijo que la historia de la traicién de Judas hacia Jests
«probablemente fue ficcién porque Judas para muchos de
nosotros es como la representacioén del judaismo o de los judios
responsables por la muerte de Jesus. Si es ficcién fue una de las
ficciones mis crueles que jamads se hayan inventado... a causa de
la hostilidad silenciosa que ha persistido entre cristianos y judios
durante siglos».!! El cofundador de Jesus Seminar, John
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Dominic Crossan, afirma que los eruditos ven a Judas como el
«tipico judio por antonomasia» porque «“Judas” significaba
“judio”».!?

¢Seri cierto que la historia fue codificada por «triunfadores»
que prefirieron un trasfondo antiserita de los manuscritos tales
como el Evangelio de Juan en lugar de textos racialmente mds
sensibles tales como el Evangelio de Judas? :Es la crucifixién de
Cristo y su resurreccién subsiguiente un fraude cruel en vez de
historia real? ;Son los Evangelios canénicos una leyenda, no son
legitimos? O ;registraron fielmente los escritores de los
Evangelios lo que sabfan que era cierto?

Para responder a estas preguntas debemos conocer el
principio histérico del [€3], que dice que para poder evaluar
correctamente manuscritos antiguos, debemos tomar en cuenta
su legado histérico. Las letras en LEGACY (en inglés) [legado]
son una forma apropiada para recordar los factores que los
historiadores consideran al determinar la viabilidad histérica y el
significado de los manuscritos antiguos.

Location (Lugar). Para comenzar, el historiador quiere saber de
dénde viene el manuscrito antiguo. La ubicacién donde el texto
fue escrito al igual que los lugares que se mencionan en el texto
proveen pistas vitales para obtener una confianza histérica y
significativa. En el caso del Evangelio de Juan, muchos detalles
internos demuestran que fue escrito por alguien que conocia
muy intimamente la topografia de la Palestina antigua.”’ Juan
hace referencia a un estanque en Betesda rodeado de 5 pérticos
(5.2) al igual que el estanque de Siloé utilizado por los que
estaban enfermos (9.7). La arqueologia ha verificado las
descripciones y las ubicaciones de ambos estanques. Juan
también denota correctamente cambios en la elevacién entre
Cani de Galilea, Capernatim y Jerusalén (2.11-13). Otros
ejemplos incluyen las dos Betanias, una a menos de cuatro
kilémetros de Jerusalén en el camino a Jericé6 donde Maria,
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Marta y Ldzaro vivian (11.18); la otra mis all4 del rio Jordin, la
cual s6lo un palestino antiguo pudiera haber identificado (1.28).

En el caso del Evangelio gnéstico de Judas, no existe
evidencia de que haya sido escrito por alguien que conocia el
ambiente geogrifico que habia en Palestina antes del holocausto
del afio 70 A.D. El mismo hecho de que el Evangelio de Judas es
un manuscrito copto descubierto en la parte superior de Egipto
puede explicar bien su completa falta de cualidades de
ubicacién. !4

Essence (Esencia). Al igual que con el lugar, es muy util
comprender la esencia del manuscrito. Por ejemplo, el apéstol
Juan comunica la esencia del amor describiendo a]esﬁé como el
Cordero de sacrificio que expfa los pecados de la humanidad
caida (1.29), define la vida como conocer el tnico y verdadero
Dios (17.3) y presenta a Jestis como la «luz del mundo» (1.4, 5,
9; 3.19; 8.12; 9.5; 12.46). «Esta es la causa de la condenacién», .
dice Juan, «que la luz vino al mundo, pero la humanidad prefiri6
las tinieblas a la luz, porque sus hechos eran perversos» (3.19).
Los temas centrales del amor, la vida y la luz estdn presentes por
todo el Evangelio de Juan, dando asi una cohesién y un contexto
anicos. -

Ya que las narraciones fueron registradas con mucha
proximidad a los eventos histéricos que mencionan, los
Evangelios canénicos son eminentemente comprensibles. Por el
contrario, los Evangelios gnésticos escritos mucho después de
los eventos son esotéricos y por lo tanto con frecuencia es dificil
descifrar su significado. Si existe una amenaza comin, esta seria
la nocién de que la materia es inherentemente malévola.
Mientras que los cristianos primitivos aceptaban la bondad del
mundo fisico (Génesis 1), los gnésticos rehuian lo fisico. Y esa es
precisamente la razén por la cual Judas es caracterizado como
un benefactor; ya que él participa intencionalmente en un plan
para la liberar el espiritu de Jesiis de la prisién de su cuerpo.!s Por
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esa razén, la cantidad de tiempo entre los eventos histéricos y el
registro de los eventos influyen grandemente en su contenido.

Genre (Género). Entender el género o la forma es vital para
comprender lo que un texto quiere dar a entender. En aquellos
pirrafos donde la imagen visionaria es el género gobernante,
serfa insensato interpretarlos de manera literal. En contraste,
donde la narracién histérica es preeminente, es imperativo no
espiritualizarla demasiado. Sin embargo, hasta las narraciones
histéricas pueden emplear una gran simbologia de imdgenes,
metiforas y juegos de palabras. De hecho, los escritores biblicos
con frecuencia usan objetos histéricos o eventos para ensefiar
realidades espirituales. Considere, por ejemplo, las palabras de
nuestro Sefior en el Evangelio de Juan: «Destruyan este templo,
respondi6 Jests, y lo levantaré de nuevo en tres dias» (2.19). Los
judios interpretaron lo que dijo Jesds de manera literal. Por lo
tanto, no entendieron las palabras de Jesiis y pensaron que ¢l se
referfa especificamente a la destruccién del templo fisico que
«tardaron cuarenta y seis afios en construir» (v. 20). Jesiis, no
obstante, utilizé la palabra «templo» para mostrarles a los judios
que su Dios de pacto no se reuniria mis con ellos por medio de
un templo terrenal construido con manos humanas. En lugar de
eso, Jehovi ahora hacia su taberniculo encarnado en medio de
ellos. Tal como el apéstol cuando lo explicé: «el templo al que se
referia era su propio cuerpo» (v. 21).16

Author (Autor). Saber quién escribi6 un texto es util para
establecer su confiabilidad histérica. Aunque no sabemos quién
escribi6 el Evangelio de Judas, sabemos que fue escrito
utilizando el seudénimo Judas.!” El uso de los seudénimos era
practicado ampliamente por escritores que no tenian
credibilidad.’® De modo que se apodaban a si mismos como
testigos auténticos de la vida y los tiempos de Cristo para crear
un aire de credibilidad. Por el contrario, los Evangelios
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canénicos tales como Juan proveen evidencia amplia interna de
que fueron escritos por judios que estaban intimamente
familiarizados con los lugares y los eventos que registraron.!?
Juan, por ejemplo, era un judio de Palestina y un testigo
presencial de los eventos registrados en su Evangelio. Asi que él
tenfa un conocimiento de primera mano de las motivaciones, las
meditaciones y descubrimientos de nuestro Sefior y de sus
apostoles.

Context (Contexto). Conocer el entorno histérico en el cual un
manuscrito fue escrito nos provee de una mayor perspectiva con
respecto a su confiabilidad y su significado. Los Evangelios
gndsticos fueron escritos para refutar los Evangelios canénicos
y por lo tanto se convirtieron en parisitos con respecto a ellos.20
Los gnésticos contrastaban su gnosis (conocimiento) secreto
recibido directamente del Padre supremo con lo que ellos crefan
era una fe interior de los cristianos, y mantenian que el mundo
fisico era la obra de un creador inferior y por tanto
inherentemente malo. Por ejemplo, los cristianos consideran el
uso adecuado del sexo como uno de los regalos més grandes que
Dios ha dado a la humanidad. Mientras que para los gnésticos,
el sexo se consideraba una prictica malévola. Y cuando el
cristianismo primitivo ret6 la cultura al poner a las mujeres en el
mismo nivel que los hombres, los gnésticos denigraban a la
mujer por medio de una manera patriarcal. Es mis, a diferencia
de los Evangelios canénicos, los Evangelios gnésticos le
atribuyen a Jesds declaraciones patentemente ignorantes y
politicamente incorrectas. El Evangelio de Tomds, registra la
siguiente conversacién entre Pedro y Jesds: «Simén Pedro les
dijo a ellos: “Que Maria Magdalena se vaya porque las mujeres
no merecen vivir”. Jesis le respondié: “Yo la guiaré para que se
convierta en hombre, y de esa forma pueda convertirse en un
espiritu vivo como el de los hombres. Porque cada mujer que se
convierta en hombre entrard en el dominio del cielo”».2!
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Years (Afios). Finalmente, el significado monumental del
principio histérico de la Escatologia exegética, es saber cuando
un texto fue registrado. Aunque la naturaleza esotérica del texto
de a entender la nocién de que el Evangelio de Judas surgi6 en
una era cuando el gnosticismo estaba en boga, las trece paginas
de papiros no ofrecen ninguna evidencia de que fueron escritos
por alguien que hubiera estado familiarizado intimamente con
los hitos y la topografia que existian antes del holocausto del afio
70 A.D. Si un Evangelio fue escrito cientos de afios después de los
eventos que registra, no es tan confiable como si fuera escrito
pocos afios después de esos eventos. De modo que Judas,
mediante la prueba del carbono catorce recibi6, una fecha de
alrededor del afio 280 A.D.22 y por eso tiene menos credibilidad
que el Evangelio de Juan, que con seguridad fue escrito antes del
holocausto de Jerusalén en el afio 70 A.D.?

.Lo que se dice con respecto a la fecha del Evangelio de Juan,
también puede ser utilizado con los Evangelios de Mateo,
Marcos y Lucas. El doctor Lucas registré los Hechos de los
apOstoles al igual que la narracién de su Evangelio, concluyendo
su serie de dos partes con el apéstol Pablo todavia bajo arresto
domiciliario en Roma. Ya que Pablo fue martirizado por Nerén
entre principios y mediados de los afios sesenta,?* el libro de los
Hechos debi6 haber sido escrito antes de esa fecha.?’ Y ya que los
Hechos es el segundo libro en el recuento de dos partes de Lucas
(vea Hechos 1.1), el Evangelio de Lucas fue escrito en una fecha
anterior. Ademds, una mayoria de eruditos del Nuevo
Testamento sostienen que Lucas y Mateo se apoyaron, en parte,
del libro de Marcos, cuyo Evangelio se considera haber sido
registrado en una fecha mds antigua.?

El principio histérico de la Escatologia exegética no sélo
afirma que los escritores de los Evangelios canénicos registraron
fielmente lo que sabian que era cierto, sino que también enfatiza
que ellos fueron escritos pocos afios después de los eventos
registrados y que las Escrituras del Nuevo Testamento tienen
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una confiabilidad absoluta. Por ejemplo, un consenso entre
eruditos liberales y conservadores fechan la primera carta del
apéstol Pablo a los cristianos en Corinto en los afios cincuenta
A.D.,”” menos de 25 afios después de la muerte de Jests. Pero eso
no es todo. En su primera carta a los cristianos en Corinto, el
apéstol Pablo recita un credo que se originé en las etapas
formativas de la iglesia cristiana primitiva.”® Increiblemente,
eruditos de todas clases concuerdan que este credo (1 Corintios
15.3-7) puede ser fechado entre tres y ocho afios después de la
crucifixién misma.” Ese breve periodo de tiempo entre la
crucifixién de Cristo y la composicién de ese credo cristiano
descarta la posibilidad de una corrupcién legendaria.?

En sintesis, la aplicacién fiel del principio histérico de [e7],
utilizando las letras en LEGACY, nos da una gran evidencia de
que los Evangelios no fueron prejuiciados por sentimientos
antisemitas y racistas. Mds bien, se puede notar que las
persecuciones de los eruditos fundamentalistas liberales se
apoyan ‘principalmente en un sofisma antihistérico.

Racismo antisemita o sofisma antibistérico

Si Erhman, Klassen, los seguidores de Jesus Seminar, y sus
colegas hubieran puesto atencién al principio histérico,
encapsulado en las letras de LEGACY, no habrian sido
arrastrados por su propio sofisma antihistérico. E] antisemitismo
no tenia nada que ver con la canonizacién de Mateo, Marcos,
Lucas y Juan. La canonizaci6n se dio debido a la autenticacién
de las fechas de los testigos presenciales y a la corroboracién
extrabiblica de esos Evangelios. Hasta una lectura superficial del
Evangelio de Judas es suficiente para convencer a un lector
imparcial de que ese Evangelio fue influenciado por conceptos
gnésticos que surgieron mucho después de la era
neotestamentaria. Por el contrario, los Evangelios canénicos
fueron registrados dentro del perfodo de una generacién de los
eventos que documentaban.
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Se nota que los sentimientos de esos eruditos representan
claramente su prejuicio vengativo. Hasta el mismo Crossan ve
el error: <El problema es, por supuesto, que las personas del
siglo I no lo entendieron asi, porque [Judas] era un nombre
comun. Existe mucha evidencia de que alguien, y
deliberadamente estoy menciondndolo asi, alguien cercano a
Jests lo traicioné».3! Crossan reconoce que Judas era un nombre
bastante comiin. En los Evangelios se habla de varios hombres
llamados Judas, uno de los cuales era un verdadero discipulo
devoto de Cristo (Lucas 6.16), otro escribid la epistola del Nuevo
Testamento de Judas (vea Mateo 13.55; Judas 1). Los lectores
del Evangelio del siglo I dificilmente hubieran considerado el
nombre de Judas como un simbolismo del judaismo.

Ademis, los escritores del Nuevo Testamento proclamaron
claramente que la salvacién por medio del Mesias judio fue dada
primeramente al pueblo judio y luego al resto del mundo (Mateo
15.24; Romanos 1.16). Adicionalmente, la visién de Pedro que
fue seguida por Cornelio recibiendo el Espiritu Santo (Hechos
10) y el concilio subsiguiente de Jerusalén (Hechos 15)
demuestran claramente la naturaleza incluyente de la iglesia al
igual que la resistencia inicial de los judios cristianos de incluir
a los gentiles (vea también Gilatas 2.11-14). Aunque los
primeros cristianos ciertamente no eran antisemitas, al menos
inicialmente algunos manifestaron un prejuicio hacia los gentiles.
Mis que ser antisemita, el Nuevo Testamento sencillamente
registra la obra de la historia de la redencién como fue predicha
por los profetas judios que profetizaron que uno de los
compafieros de Cristo le traicionarfa (Salmo 41.9; Juan 13.18).
No hay nada sutil en la narracién de la crucifixién. Los escritores
del Evangelio judio declaran explicitamente que fueron sus
lideres los que condenaron a Cristo llamidndole blasfemo. No
habfa ningtin motivo para fabricar un Judas que representara al
judio por antonomasia.

Cualquier persona imparcial, sea un erudito o un nifio,
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considera obvio que el Nuevo Testamento no es antisemita.
Jests, los doce apéstoles y el apéstol Pablo eran todos judios! De
hecho, los cristianos se refieren orgullosamente a su herencia
como una tradicién judeocristiana. En la carta a los hebreos, se
les recuerda a los cristianos acerca de los judios desde David
hasta Daniel que son miembros del Salén de la fama de la fe. Es
mis, los nifios cristianos crecen considerando a los judios como
sus héroes. Desde los regazos de sus madres hasta las clases de
escuela dominical, los nifios escuchan historias del Antiguo
Testamento sobre grandes hombres y mujeres judios de la fe,
desde Moisés hasta Marfa y de Ezequiel hasta Ester.

La Biblia enfatiza el hecho de que cuando nos referimos a la
fe en Cristo, no hay distincién entre judios y gentiles (Galatas
3.28) y que el pueblo judio no tiene mds culpabilidad que
cualquier otra persona por la muerte de Cristo. Tal como lo dice
Ezequiel: «ningiin hijo cargard con la culpa de su padre, ni
ningin padre con la del hijo» (Ezequiel 18.20). La «ficcién
cruel» a la que se refiere Funk no es que Judas haya sido
antisemita, sino que el cristianismo lo era. Tales eruditos le
deben al mundo una disculpa por ese fundamentalismo
idiosincrasico que fomenta la intolerancia y el odio al aceptar la
nocién absurda de que el recuento biblico de Judas fue fabricado
porque «Judas significaba judaismo».

jApocalipsis abora!

Aun cuando los fundamentalistas liberales se sienten
obligados a aceptar la confiabilidad histérica de los registros del
Nuevo Testamento, ellos tienen la tendencia a malinterpretar su
significado histérico. El profesor Ehrman no sélo le atribuye a
Juan motivos antisemitas, sino que le atribuye a Jesds un sofisma
apocaliptico. Erhman afirma que el Jesis histérico era un profeta
apocaliptico que no sélo estaba errado sino que también predijo
incorrectamente que su generacién experimentaria el fin del
mundo. ¢Por qué? Porque segiin Ehrman, el Jestis apocaliptico
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«exhortaba a sus seguidores para que abandonaran sus hogares
y olvidaran a sus familias por causa del reino que pronto iba a
llegar. El no estimulaba a las personas para que buscaran carreras
satisfactorias, vivieran bien, y trabajaran en una sociedad justa a
largo plazo; para él, no iba a haber un largo plazo. El fin del
mundo como lo conocemos estaba a la vuelta de la esquina».2
De hecho, Jestis no predijo el fin del mundo. Mis bien, Jests
estaba prediciendo un Apocalipsis ahora, en un periodo de una
generacién los judios experimentarian la destruccién de su
ciudad y de su templo. Tal como fue demostrado previamente,
cuando Jests le decia a sus seguidores que dentro de una
«generacién» lo verfan «viniendo en las nubes del cielo», estaba
utilizando una metifora de juicio del Antiguo Testamento.
Mientras que Ehrman parece no entender la trascendencia de
las palabras de Jests, Caifis y el concilio que conden6 a Cristo
la entendieron muy bien. Mis que decir que el fin del mundo
estaba a la vuelta de la esquina, Jesiis empleaba el simbolismo
del Antiguo Testamento de las nubes para advertirle al concilio
que asi como el juicio habia caido en Egipto, también el juicio
caerfa en Jerusalén (vea Mateo 24.34; 26.64; comp. Isaias 19.1).33
El contexto histérico deberia ser suficiente para afirmar que
Jests no le estaba dando a Caifés una disertacién acerca del fin
del concepto tiempo y espacio. Mds bien, Jesis estaba
profetizando que aquellos que no doblaran su rodilla ante el
templo viviente que se encontraba en medio de ellos,
experimentarian la demolicién de un templo fisico que se habifa
convertido en el objeto de su idolatria. Caifds y el concilio
gobernante judio verian a Cristo viniendo en las nubes como
juez de la tierra y el cielo (comp. Apocalipsis 1.7). Cristo no
estaba diciendo que Caifés 1o veria montado en un carruaje de
nubes, sino que comprenderian que Jestis era quien clamaba ser.
Con la destruccién de Jerusalén y el templo, ellos comprenderian
que Jests ciertamente habia ascendido a la mano derecha del
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poder como juez del cielo y de la tierra. De modo que «verlo»
es una metifora de comprensién obvia.

Malentender las figuras de lenguaje no sélo causa que
Ehrman mal interprete el significado de las palabras de Jesis ante
Caifis, sino en todas partes también. Irénicamente, una de las
razones que cita €l para pasar del cristianismo fundamentalista al
ateismo fundamentalista es la declaracién biblica de que «una
semilla de mostaza es la semilla mds pequefia de todas en la
tierra». 'Tal como lo menciona su libro Misquoting Fesus [Citas
equivocadas de Jesis]: «Quiz4 cuando Jesis dice mis tarde en
Marcos 4 que la semilla de mostaza es la semilla més pequefia de
la tierra quizéd no necesite buscar explicaciones fantasiosas de
cémo la semilla de mostaza es la mis pequefia de todas las
semillas cuando yo sé bien que no es asi. Y quizés esos “errores”
se apliquen también asuntos m4s trascendentes».*

El problema con la mala interpretacién de Ehrman es que al
igual que otros fundamentalistas liberales como Bill Maher,
intenta hacer que el lenguaje de la Escritura no tenga lenguaje
figurado. Tal como lo mencioné antes, el reino de Dios
obviamente no es como la semilla de mostaza siempre. Un reino
no se parece a una semilla de mostaza, ni tampoco la semilla de
mostaza es la semilla mis pequefia del reino. Mis bien el reino
de Dios es como la semilla de la mostaza en el sentido que
comienza pequeiia y se hace grande (comp. Daniel 2.31-45).

Al igual que el simil de la semilla del Salvador, el error de
Ehrman es interpretar la metéfora de la «nube» de Cristo de un
modo literal. Tal como Caifds, quien conocia la historia del
Antiguo Testamento, Ehrman pudo haber reconocido
inmediatamente las palabras de Cristo como una referencia clara
de su ascensién a la mano derecha (otra metifora) del «venerable
anciano» (vea Daniel 7.13-14; comp. Hechos 1.9).
Desdichadamente, el error engendra error. Por tanto, el error
de Ehrman con respecto a la metifora de las nubes le lleva a otro
error de que Lucas (quien desde su perspectiva estaba

105



EL CODIGO DEL APOCALIPSIS

escribiendo después de la muerte de Caifés y la destruccién del
templo en el afio 70 A.D.) modifica las palabras de Cristo para
absolverlo de una falsa profecia.’ En lugar de la metifora de las
nubes, Lucas escribe: «Pero de ahora en adelante el Hijo del
hombre estar4 sentado a la derecha del Dios Todopoderoso»
(Lucas 22.69).3 Si Ehrman hubiera tomado seriamente el
significado histérico de la metifora, él hubiera reconocido que
Lucas, escribiendo principalmente a una audiencia gentil, estaba
sencillamente comunicando la frase «viniendo en las nubes» en
la lengua verndcula de su época.’’

Apocalipsis después

Tal como hemos visto, Ehrman comprende correctamente
que Jests se estd refiriendo un Apocalipsis ahora, un Apocalipsis
en esta generacién. Sin embargo, €l acusa incorrectamente a
Jests de dar una falsa profecia aplicando su profecia del «fin del
mundo». La solucién de Ehrman es decirle al mundo que Jests
era un falso profeta y esconderse en el mundo filoséfico del
ateismo.

Tim LaHaye comete el mismo y opuesto error. El
concuerda con Ehrman que Jestis estd hablando del fin del
mundo pero absuelve a Cristo de falsa profecia al sugerir que
«esta generacién» no significa realmente «esta generacién»;
«esta» significa «esa» y «generacién» significa «raza».’® De
manera similar, cuando Jesis en el libro del Apocalipsis muestra
a sus siervos «lo que sin demora tiene que suceder» (Apocalipsis
1.1), LaHaye dice que el «énfasis» de nuestro Sefior se encuentra
en los «eventos futuros».’* Cuando el Apocalipsis declara:
«;Miren que viene en las nubes! Y todos lo verdn con sus propios
ojos, incluso quienes lo traspasaron» (Apocalipsis 1.7), LaHaye
(muy similar a Ehrman) afirma que Juan intenta comunicar que
«todos los hombres verdn al Sefior Jesucristo en su venida, todos
los que estdn en el cielo, en la terra y evidentemente, los que
estin debajo de la tierra “quienes lo traspasaron”. Nuevamente,
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esto no puede referirse a ninguna otra cosa mds que a una
Segunda Venida literal y fisica».%

Para LaHaye, todo se sostiene probando que el libro del
Apocalipsis fue escrito después de la destruccién del templo en
el afio 70 A.D. Si, al igual que el resto de la Escritura, el
Apocalipsis fue escrito antes del afio 70 A.D., la gigantesca serie
de Dejados Atrds queda muy mal parada. Por tanto, LaHaye es
dogmitico al declarar que «el Apocalipsis fue escrito por Juan
en el afio 95 A.D,, lo que significa que el libro del Apocalipsis
describe eventos futuros de los udltimos dias antes que Jests
vuelva a la tierra».#! Continda afirmando que la Bestia del
Apocalipsis es un personaje del siglo XXI. Para LaHaye la nocién
de que el Apocalipsis fue escrito anteriormente y de que Nerén
era la Bestia es algo «histéricamente ridiculo».# «Tal idea», dice
LaHaye, «estd fraguada con toda clase de distorsiones de la
historia; contradice las declaraciones conocidas de Ireneo y otros
padres de la iglesia que dicen que fue escrito por Juan durante el
reinado de Domiciano y aun asf ignora toda la evidencia interna
de la Escritura en un sentido contrario». LaHaye est4 tan seguro
de esa fecha tardia que rechaza una fecha mds temprana del
Apocalipsis diciendo que es «imposible» y «prepéstera».®

¢Pero lo es? La respuesta, una vez mds, yace en el principio
histérico de la Escatologia exegética. Al igual que las letras de
LEGACY revelan el sofisma de los eruditos que asignan un
prejuicio antisemita a Mateo, Marcos, Lucas y Juan, asi también
revelan la falsedad clara de la afirmacién de que los judios ahora
estdn viviendo en la sombra de un holocausto como ningin otro
en un futuro cercano, un holocausto que barrerd con dos terceras
partes de ellos. Y no sélo dos terceras partes de la poblacién judia
en el Oriente Medio, sino dos terceras partes de la poblacién
judia en la Madre Tierra.* Quiz4 la idea de que el Apocalipsis,
al igual que las narraciones de los Evangelios, fue escrito antes de
la destruccién de Jerusalén en el afio 70 A.D. es bistéricamente
razonable mis que bistoricamente ridicula. Quizis el César Nerén
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del siglo I, mds que Nicolds Carpatia en el siglo XXI, era la Bestia
del Apocalipsis. Analicémoslo mis de cerca.

UBICACION

En primer lugar, debemos notar que el Apocalipsis se identifica
como una carta enviada por parte de Juan a «las siete iglesias que
estdn en la provincia de Asia» (Apocalipsis 1.4). El hecho de que
el nimero siete sea biblicamente simbolizado con un sentido de
totalidad nos debe alertar inmediatamente de la realidad de que
el Apocalipsis es relevante a la Iglesia en general en toda la
historia.* Aunque el nimero siete se utiliza simbélicamente en
toda la Escritura, no se justifica la mitologia presentada por la
Biblia de estudio de Scofield que las siete iglesias en la provincia de
Asia son simbolos de las «siete fases de la historia espiritual de la
iglesia desde el afio 96 A,D. hasta el final... y en ese preciso
orden».*

En ningin lugar en el Apocalipsis hay una indicacién de que
Juan estd pensando en 2.000 afios de la historia de la Iglesia. Mis
bien, Juan aclara en el prélogo, que su carta tiene que ver con
cosas que «deben suceder pronto» (Apocalipsis 1.1, RVR 1960).
Ciertamente Juan dice: «porque el tiempo de su cumplimiento
estd cerca» (Apocalipsis 1.3). Sugerir, como lo hace Scofield, que
«Tiatira es el Papado» y «Sardis es la Reforma protestante»* es
una imposicién alegérica injustificada.

Asi como es un error sugerir que el Apocalipsis simboliza
siete eras consecutivamente histéricas de la iglesia apostélica en
Efeso hasta la iglesia ap6stata en Laodicea, también lo es sugerir
que Apocalipsis es principalmente un libro que describe lo que
ocurrird en el siglo XXI. Si asi lo fuera, el Apocalipsis habria sido
muy irrelevante para sus oyentes originales. Debemos recordar
que aunque el Apocalipsis, al igual que el resto de la Escritura,
fue escrita para nosotros y es por lo tanto, «itil para ensefiar,
para reprender, para corregir y para instruir en la justicia» (2
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Timoteo 3.16), no fue dirigida 2 nosotros. Aunque el Apocalipsis
sea tan relevante como Romanos para los lectores redimidos a
través de toda la historia, este libro principalmente fue dirigido
a siete iglesias histdricas en la provincia de Asia que estaban por
enfrentar toda la furia de una bestia romana antigua.

Las iglesias a las cuales el Apocalipsis de Jesucristo iba
dirigida, se localizaban en Asia Menor, el centro del culto al
César.*® Desde Jupiter Julio,* el padre del Imperio Romano
quien a votacién del senado pasé a formar parte de la jerarquia
de los dioses como el «divino Julio», hasta Nerén Claudio César
quien era adorado como «Dios Todopoderoso» y «Salvador»,
todos los Césares se consideraban dioses. Octavio, el sucesor de
Julio César, tomé el apodo de Augusto que significaba «digno
de reverencia y adoracién». Una moneda de dos caras que
llevaba la imagen de Julio en un lado y Augusto en el otro
representaba a Octavio como «el divino César y el Hijo de
Dios». Después de la muerte de Tiberio, el tercer César romano,
la ciudad de Esmirna obtuvo el privilegio de erigir un templo en
el cual podia adorirsele a él como un dios. Caligula, quien
sucedio a Tiberio, estaba tan convencido de su propia divinidad
que decidi6 tener una imagen colosal de él mismo erigida en el
templo judio de Jerusalén. Sélo la muerte previno que su
ambicién perversa tuviera un mausoleo en el lugar santisimo.
Para Claudio, el quinto César, la supremacia espiritual del estado
era muy importante. Su filosofia se resumia en la frase «César es
el Sefior».

La pretensién de que César era el Sefior era comiin entre
los césares y los ciudadanos la conocfan muy bien. No es dificil
imaginarse la burla de los judios de Jerusalén cuando Pilato les
present6 a Jestis como «Rey de los judios». Al unisono gritaron:
«Cualquiera que clama ser un rey se opone al César». Una vez
mds Pilato pregunt6: «iCrucificaré a su rey?» Ellos le
respondieron: «No tenemos otro rey que no sea el César».50
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Ciertamente, una generacién después, cuando Nerén sucedi6 a
Claudio, él fue adorado como Sefior y Salvador.

Es en este entorno que Juan amonesta a las siete iglesias de
la provincia de Asia para que mantengan la conviccién de que
Cristo, y no César, es el Sefior y Salvador. Ellos, como la novia
del Cordero, enfrentarian la melena sangrienta del ledn, el acero
del tirano y los fuegos de mil muertos.’! Pero al final, aunque
hayan sufrido persecucién por diez dias (Apocalipsis 2.10). Los
que no adoraron a la Bestia o a su imagen y no recibieron su
marca en sus frentes y sus manos, reinarian con Cristo por il
arios (Apocalipsis 20.4).

Ademds, Juan nos dice que la ubicacién histérica donde se
escribié el libro del Apocalipsis fue la isla de Patmos:

Yo, Juan, hermano de ustedes y compaiiero en el
sufrimiento, en el reino y la perseverancia que tenemos
en unién con Jesus, estaba en Iz isla de Patmos por causa
de la palabra de Dios y del testimonio de Jesis. En el dia
del Sefior vino sobre mi el Espiritu, y of detrds de mi
una voz fuerte, como de trompeta, que decia: «Escribe
en un libro lo que veas y envialo a las siete iglesias: a
Efeso, a Esmirna, a Pérgamo, a Tiatira, a Sardis, a
Filadelfia, y a la Odisea». (Apocalipsis 1.9-11)

Patmos es una isla en el mar Egeo localizada cerca de la costa
de Asia Menor a donde los enemigos del Imperio Romano con
frecuencia eran exiliados. Es comin que los comentaristas
describan a Patmos como una penitenciaria rocosa, algo asi como
Alcatraz.’? Sin embargo, esto no es cierto.”> Debido a la bahia
que bisecaba la isla, Patmos era un lugar de comercio para
aquellos subditos del imperio que viajaban de Roma, la capital
del imperio, a Efeso, el epicentro de la adoracién de César. La
evidencia arqueolégica documenta que siglos antes del
nacimiento de Cristo, Patmos se gloriaba de tener un centro
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civico y un gimnasio que servia de centro de entrenamiento para
atletas y un foro para la biisqueda intelectual. Ademds, Patmos
tenfa templos para dioses como Apolo y Artemisa, hijos de Zeus,
al igual que una estatua de Hermes, heraldo de los dioses de
Olimpia. En realidad, la nocién prevaleciente de que Patmos era
un Alcatraz probablemente se deba miés a la imposicién de los
prejuicios anacrénicos del siglo veinte con respecto a las
realidades del primer siglo. Aunque Juan fue desterrado a
Patmos por las autoridades de Asia Menor, probablemente no
estaba prisionero. De hecho, puede que haya tenido acceso a
toda la circunferencia de no 45 kilémetros de esa isla bien
desarrollada durante todo su exilio y puede que haya estado
«parado en la orilla» mientras veia la visién de la Bestia «que del
mar subfa» (Apocalipsis 13.1).

Finalmente, Juan describe la ubicacién histérica del
Apocalipsis como el dominio del Imperio Romano del siglo I'y
no como una confederacién de 10 naciones en el siglo XXT: «Las
siete cabezas son siete colinas sobre las que estd sentada esa
mujer. También son siete reyes: cinco han caido, uno estd
gobernando, el otro no ha llegado todavia; pero cuando llegue es
preciso que dure poco tiempo» (Apocalipsis 17.9-10).% Un
estudiante de historia sabe bien que Roma se representa
histéricamente como la ciudad de las siete colinas: Capitolina,
Palatina, Esquilina, Aventina, Caeliana, Vimina y Quirina. Por lo
tanto, no hay duda de que Juan tenia en mente al antiguo
Imperio Romano. ‘

De la misma forma, los siete reyes son siete césares romanos.
Los primeros cinco: Julio,”> Augusto, Tiberio, Caligula y
Claudio han caido. Ner6n estaba presentemente reinando y
Galba, el séptimo todavia no llegaba; pero cuando lo hizo sélo se
mantuvo en el trono por siete meses, o como Juan lo dijo por
«poco tiempo».*6 La evidencia interna sefiala el hecho de que
cuando Juan registré la revelacién de Jesucristo, el sexto rey,
César Ner6n, reinaba en el Imperio Romano. Sélo si
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comprendemos la realidad de que el Apocalipsis fue dirigido a
siete iglesias histéricas que estaban localizadas en el epicentro
de la adoracién al César y que fue escrita por Juan, quien fue
exiliado a Patmos durante la persecucién de Nerén, es que
podemos apreciar totalmente la gran tribulacién que se presenta
en sus paginas.

Debemos tener en mente el hecho de que los errores del
Apocalipsis denominados la «Gran Tribulacién» no es sélo
porque Jerusalén y su templo fueron destruidos, o por la gran
cantidad de pérdidas humanas, sino porque la Bestia del
Apocalipsis intent6 destruir a los ap6stoles y a los profetas que
formaron la fundacién de la iglesia cristiana de la cual Cristo
mismo era la piedra angular. La Gran Tribulacién inspirada por
Nerén, por lo tanto, es el arquetipo de cualquier tribulacién que
tengamos hasta que experimentemos la realidad de nuestra
propia resurreccién en la segunda aparicién de Cristo.

Deshagimonos de las tonterias condescendientes de
revisionistas histéricos como LaHaye que caracterizan a Nerén
como «una pobre excusa del anticristo» y un «emperador
cobarde que preferia actuar en el escenario de su época y recitar
poesias».’” Los que conocen la historia, saben que la Bestia del
Apocalipsis, determiné asesinar a la novia del Cordero, era un
megalomaniitico que edific6 una estatua de €l mismo de mds de
treinta metros de alto y la erigi6 en el templo romano de Marte.
Demandé que lo adorarin como «el Dios Todopoderoso y el
Salvador». Castr6 a un jovencito llamado Sporus y se cas6 con
él en una ceremonia pomposa. Se deleitaba en la violacién
homosexual y la sodomia. Mat6 a su mujer embarazada, Popea,
a patadas y se robé el tesoro imperial para utilizarlo en placeres
personales.’

Y eso es s6lo un vistazo pequefio de la personificacién de la
maldad. Técito amplificé la naturaleza nefasta de Nerén en sus
Anales. Nerén acusé falsamente a los primeros cristianos como
los causantes del gran incendio de Roma y los subyugé a las
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«torturas mds exquisitas». Los «cubrié con pieles de animales»,
«hizo que los perros los despedazaran», «los clavaba a las cruces»
y «los quemaba para que le sirvieran como iluminacién en la
noche».*

Apolonio de Tyana describi6 a Nerén como una bestia més
malévola, peor que cualquier otra que el haya encontrado en la
selva. Al igual que Lactanio, Sulpicio Severo y los Ordculos
Sibilinos, él describié a Nerén como una bestia destructiva y
daiiina: «Nunca hemos oido que las bestias salvajes se coman a
su propia madre, sin embargo Neré6n disfruta de esa dieta».®
Suetonio dice: «<Habia prostituido su propia castidad hasta el
extremo de profanar cada parte de su cuerpo, para después crear
una clase de juego macabro, donde se cubria con la piel de algin
animal salvaje, y saliendo de una jaula atacaba las partes privadas
de los hombres y las mujeres que estaban atados a las estacas».®!

ESENCIA

La esencia del Apocalipsis es la revelacion de una novia. Es un
pacto de bodas desde el principio hasta el final, desde el Alfaala
Omega, desde el primero hasta el dltimo. Comienza con siete
cartas de amor a una novia perseguida, la verdadera Israel.
Continda con la visién nociva de una novia prostituida, la Israel
apéstata. Con imdgenes del Antiguo Testamento, vemos el juicio
de Dios escrito en un rollo sellado con siete sellos, anunciado
por siete dngeles con siete trompetas y representado por medio
de siete plagas que caen sobre una prostituta que estd en una
cama con una bestia. Concluye al removerle el velo a una novia
purificada, 1a verdadera Israel. El novio la lieva en brazos por el
umbral del Jorddn a la Nueva Jerusalén «que bajaba del cielo,
procedente de Dios» (Apocalipsis 21.10). Primero, el Apocalipsis
revela a la novia perseguida. La verdadera Israel representada por
los fieles en las siete iglesias en la provincia de Asia enfrentan
toda la furia de una bestia feroz buscando su destruccién. Por
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tanto el novio exhorta y anima a su novia para que sea fiel y no
tenga miedo. Aquellos que no olviden su «primer amor» (2.4)
pueden «sufrir persecucién durante diez dias» (2.10), pero al
final ellos «reinardn con Cristo por mil afios» (20.4). Al igual
que Antipas, que muri6 en Pérgamo (2.13) ellos participardn del
«mand escondido» (2.17), recibirin un «nombre nuevo» (3.12)
y «andardn conmigo vestidos de blanco» (3.4-5).

El propésito de las siete cartas a la novia perseguida era
proclamar a Cristo como Sefior en un entorno histérico en el
cual César era aclamado como Sefior. El contenido de las cartas
es distintamente relevante a la novia perseguida del siglo I por
causa de una bestia del siglo 1. Aquellos que en la actualidad
insisten de manera narcisista que las siete cartas van dirigidas a
ellos no van a poder comprender su significado. Tim LaHaye le
quita el contexto histérico a la carta que Cristo escribe a la iglesia
de Filadelfia al suponer que tiene la «garantia especifica» que
aquellos que escuchan sus advertencias no experimentaran una
tribulacioén en el siglo XXI. En vez de eso, serdn raptados al estilo
Dejados Atrds mientras que todo en la tierra se vuelve un caos.*?
Esto a pesar del hecho de que no hay ninguna mencién de un
rapto pretribulacional en la carta de Cristo a la novia perseguida
en Filadelfia.

¢Se estaba Cristo burlando de la novia del siglo I al decirle
«te guardaré a i de de la hora de la tentacién» cuando ese
pronombre «ti» se referfa al piblico de Dejados Atrds de
LaHaye? (Es aceptable suponer que nuestro Sefior le estaba
informando a la iglesia sufrida del siglo I que a una iglesia del
siglo. XXI no pasaria persecucién gracias al rapto
pretribulacional? ;Es concebible que nuestro Sefior le hablara a
la novia perseguida del siglo I con acertijos sobre un futuro
lejano? {Por supuesto que no!

El Apocalipsis no es un libro de acertijos que se originan de
una mente post cristiana superficial; es un libro de simbolos
profundamente arraigados en la historia del Antiguo
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Testamento. No entendemos sus significados cuando hacemos a
un lado la misica de fondo del Antiguo Testamento.®* El drbol de
la vida del que se refiere la carta de Jesis a la iglesia en Efeso
aparece primero en Génesis; los diez dias de prueba de Esmirna
encuentran su referencia en Daniel; el mand celestial prometido
a la iglesia de Pérgamo cay6 del cielo primero en el Exodo; la
Jezabel que promovia la inmoralidad sexual en Tiatira es el reflejo
de la Jezabel iddlatra del libro de Reyes; los siete espiritus de la
carta a la iglesia de Sardis tiene su referencia en el Espiritu que
describi6 Zacarias; la Jlave de David de la que se habla en la carta
a Filadelfia, resuena las palabras de Isaifas; y la reprension de
Cristo a la iglesia de Laodicea alude a las palabras de los
Proverbios: «Hijo mio, no desprecies la disciplina del Sefior, ni
te ofendas por sus represiones» (3.11). Ademds, asi como las
cartas de Cristo a su novia perseguida utilizan imdigenes
profundamente fundadas en el lenguaje de la Biblia, también el
juicio de Cristo contra la novia prostituida, escritas en el rollo
sellado con los siete sellos, anunciado con las siete trompetas y
representado por las siete plagas, tiene su referencia en la historia
de las Escrituras del Antiguo Testamento. El patrén del juicio
séptuplo contra la infidelidad por parte de Israel se muestra
claramente en detalle en el libro de Levitico. Cuatro veces Dios
le dice a su pueblo del pacto: «Te castigaré por tus pecados hasta
siete veces».5* De igual manera, la imagen de un juicio séptuple
contra la Israel apéstata se muestra en cuatro ocasiones en el
libro del Apocalipsis. El pronunciamiento del juicio por la
infidelidad en las siete iglesias contintia con los juicios de los siete
sellos, las siete trompetas y las siete copas.

Después del juicio de las siete copas sigue el juicio de la novia
prostituida. Se describe como «la gran prostituta que estd
sentada sobre muchas aguas. Con ella cometieron adulterio los
reyes de la tierra» (Apocalipsis 17.1-2). En los versiculos 3 al 5,
Juan da mis detalles:
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Alli vi a una mujer montada en una bestia escarlata. La
bestia estaba cubierta de nombres blasfemos contra
Dios, y tenia siete cabezas y diez cuernos. La mujer
estaba vestida de purpura y escarlata, y adornada con
oro, piedras preciosas. Tenia en la mano una copa de oro
llena de abominaciones y de la inmundicia de sus
adulterios. En la frente llevaba escrito un nombre
misterioso: La gran Babilonia, madre de las prostitutas
y de las abominables idolatrias de la tierra.

La gran prostituta

A través de los afios lo que me confunde no es la identidad
de la «gran prostituta», sino cuanta gente puede equivocarse
acerca de su identidad histérica. Tim LaHaye, que ha estudiado
la profecia biblica por mds de cincuenta afios, estd totalmente
seguro de que la madre de las prostitutas y las abominaciones de
la Tierra cubierta con los nombres blasfemos no es nada més ni
nada menos que la Iglesia Catdlica Romana del siglo XXI. «<En
realidad», dice LaHaye, «la Iglesia de Roma, doctrinalmente
hablando, es una mezcla del paganismo de Babilonia y del
cristianismo... muy distinto a la fe que se les habia confiado una
vez y por todas a los santos» y eso sélo es el comienzo. Pigina
tras pagina, culpa a la Iglesia Catélica Romana utilizando los
términos mds peyorativos: «seudo cristiana», «religién falsa»,
«madre de la idolatria al estilo de Nimrod». Desde su
perspectiva, «<Roma no es sélo la dnica forma del misticismo
babilénico, sino sencillamente la dnica que ha infiltrado el
cristianismo. Y después del rapto, los lideres catélicos que queden
harin que todas las religiones basadas en Babilonia se unan en una
religién global e idélatra».5* Ni siquiera el libro E/ Cédigo Da
Vinci de Dan Brown utiliza los improperios que LaHaye usa
contra la iglesia catdlica.

Al igual que LaHaye, cientos de expertos en profecia
identifican mal a la gran prostituta diciendo que se refiere a la
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Iglesia Catélica Romana contempordnea. También, cientos de
comentaristas identifican al Imperio Romano antiguo (o
revivido) como la gran prostituta. The InterVarsity Press New
Testament Commentary Series [La serie Comentario del Nuevo
Testamento de InterVarsity Press] lo presenta como una verdad
evidente. La idea se presenta con tanta fuerza que cualquiera que
no entienda «la claridad de la identificacién» se queda pensando
c6mo pudo haber pasado por alto algo tan obvio.® El erudito
del Nuevo Testamento, Richard Bauckham, identifica a la gran
prostituta que monta sobre la bestia como la «civilizacién
romana» que «como una influencia corrupta, monta en el lomo
del poder militar romano».’

Sin embargo, la aplicacién del principio histérico de
demuestra que este es un caso claro de identidad errénea. En la
historia biblica sélo una nacién se vincula utilizando el apodo
«prostituta»,® iy esa es la nacion de Israel! Cualquiera que haya
leido la Biblia aunque sea una vez tiene recuerdos de las
imdgenes grificas de la Israel ap6stata cuando se encuentra por
primera vez con la gran prostituta del Apocalipsis. Desde el
Pentateuco hasta los profetas, la imagen se repite
interminablemente. Quizis la representacién mas impactante de
Israel como una prostituta se encuentra en el libro de Oseas.

El matrimonio de Oseas con la prostituta Gomer es un
paralelo patético del pacto de la boda de Dios con Israel. Aunque
Gomer muchas veces se acostaba con otros amantes, Oseas
buscaba la reconciliacién y la relacién con su esposa. El amor de
Oseas por Gomer era un simbolo del amor de Dios por su novia
prostituida. Versiculo tras versiculo, la imagen dolorosa de un
pueblo que se prostituye con las deidades paganas surge a la luz.
Culmina con el lamento de Oseas sobre un pueblo que prefiere
«la paga de prostituta que recibes en todos los trigales» (Oseas
9.1). La imagen estd llena de significado. Esos trigales no
solamente eran un lugar de intimidad en el cual el pariente
redentor colocaba la esquina de su traje sobre Rut, sino que el
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templo mismo fue construido en esa drea (2 Crénicas 3.1-2).9 A
diferencia de Rut, no obstante, la esposa prostituta no tenia
ningun interés en buscar la intimidad con Dios en su templo.
Por el contrario, ella buscaba intimidad con dioses extranjeros en
los umbrales de templos perversos.

Tal como con Oseas, la Israel apéstata toma el papel de una
prostituta en Jeremias. Una vez mis el lenguaje es muy explicito:

Sobre toda colina alta, y bajo todo 4rbol frondoso, te
entregaste a la prostitucién... {Camella ligera de cascos,
que no puedes quedarte quieta! jAsna salvaje que tiras
al monte! Cuando ardes en deseos, olfateas el viento;
cuando estds en celo, no hay quien te detenga. Ninguin
macho que te busqué tiene que platicarse: cuando estds
en celo, ficilmente te encuentra. (Jeremias 2.20-24)

Jeremias continda:

Has contaminado la terra con tus infames
prostituciones. Por eso se demoraron las lluvias, y no
llegaron los aguaceros de primavera. Tienes el descaro
de una prostituta; jno conoces la vergiienza! (3.2-3)

La representacion de Jerusalén como una prostituta es aun
mds clara en el libro de Ezequiel. Ciertamente, dice Ezequiel, la
prostitucién de Jerusalén hizo que el pecado de sus hermanas,
Samaria y Sodoma se viera insignificante en comparaci6n.
Jerusalén vio «en la pared figuras de caldeos pintadas de rojo,
con cinturones y amplios turbantes en la cabeza. Todos ellos
tenfan aspecto de oficiales, y se parecian a los babilonios
originarios de Caldea. Al verlos, se enamoré de ellos
perdidamente» (23.14-16). De modo que dice el Seiior:
«Entonces me hasti€ de ella, como antes me habia hastiado de su
hermana. Pero ella multiplicé sus prostituciones, recordando los
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dias de su juventud cuando en Egipto habia sido una prostituta.
Alli se habia enamorado perdidamente de sus amantes, cuyos
genitales eran como los de un asno y su semen como el de un
caballo» (vv. 18-20; vea los vv. 9-20).

La descripcién de Ezequiel de la Israel apéstata como una
prostituta insaciable es significativamente particular a la luz de
los paralelos evidentes con el Apocalipsis. Ciertamente, el
Apocalipsis es casi una recapitulacién de Ezequiel de las cuatro
criaturas vivientes (Ezequiel 1 con Apocalipsis 4), de la marca en
la frente de los santos (Ezequiel 9 con Apocalipsis 7); de comerse
el rollo (Ezequiel 3 con Apocalipsis 10) de la medida del templo
(Ezequiel 40 con Apocalipsis 11); de Gog y Magog (Ezequiel 38
con Apocalipsis 20) del rio de agua de vida (Ezequiel 47 con
Apocalipsis 22). Y eso apenas superficialmente. Un nifio de
escuela dominical puede encontrar en su Biblia mds de 100
paralelos sobre ambos libros. Quizis, ninguno de los paralelos es
més claro que el de Ezequiel 16 y Apocalipsis 17.

En Ezequiel 16 vemos a Jerusalén como una bebé desechada
revolcindose en su desnudez y su sangre. Si el Redentor no
hubiera pasado y no la hubiera cuidado, ella hubiera muerto con
seguridad. Pero al igual que Rut, ella se convirtié en el objeto
de su amor. Y al igual que Booz, cuando el Sefior vio que ella
habia crecido «en edad para el amor» el Redentor posé la
esquina de su manto, cubriendo su desnudez, y haciendo un
pacto de fidelidad con ella (v. 8). La baii6 con agua, la vistié con
piedras preciosas y tejidos bordados y la hizo su esposa. No
obstante ella le pag6 sacrificando sus hijos a los idolos y
prostituyendo su belleza para seducir a los reyes de la tierra para
que cometieran adulterio con ella. Se prostituyé con los egipcios.
Hasta los mismos filisteos estaban impresionados por su
conducta lasciva. Se prostituyé con los asirios también, porque
era insaciable. Luego aumenté su promiscuidad incluyendo a
Babilonia, una tierra de mercaderes, pero ni aun asi quedé
satisfecha (vv. 15-29).
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Las similitudes son asombrosas. En ambos libros, la
prostituta comete adulterio con los reyes de la tierra, es vestida
con un esplendor, bordados de oro y de joyas preciosas; y ella
estd embriagada con la sangre de los justos. Y ese es sélo un
vistazo de su relacién. A través del Antiguo Testamento, la
prostituta se acuesta con gobernadores imperiales, con reyes de
Egipto, de Asiria y de Babilona. De la misma forma, en el
Apocalipsis ella estd en la cama con la Roma imperial. Cuando
el redentor busca cubrirla con la esquina de su manto de justicia,
ella lo rechaza diciendo: «No tenemos mds rey que el emperador
romano» (Juan 19.15). «Intoxicada con el vino de su adulterio»,
no reconoce que el Mesias estd en medio de ella. Trdgicamente,
Israel, llamada a ser la luz a aquellos que estin en tinieblas, hace
alianza con el César para traspasar a Cristo y para perseguir a
los cristianos. La copa de oro en su mano esti llena con la
«sangre de profetas y de santos, y de todos los que han sido
asesinados en la tierra» (Apocalipsis 18.24). Envuelta en un
misterio, ella era gloriosa (Ezequiel 16.7). Revelada como la
Israel apéstata, ella es grotesca.

Surge entonces la pregunta del millén de délares. Si la
revelacién de la prostituta en el Apocalipsis como la misma
prostituta identificada por el Pentateuco y los profetas es tan
evidente ¢por qué tantos expertos de profecfa se equivocan al
identificarla? La respuesta, una vez mds, yace en la maxima
«error engendra error». De la misma forma en que un mal
cilculo en la fecha del Evangelio de Juan ha hecho que eruditos
liberales identifiquen incorrectamente a Judas como el mayor
benefactor de Cristo en lugar de un traidor, asi también el error
de colocar erréneamente una fecha al Apocalipsis de Juan ha
hecho que muchos eruditos eonservadores y otros muchos con
ellos, identifiquen erréneamente a la prostituta como Roma o la
Iglesia Catélica Romana.

Si el Apocalipsis fue escrito a mediados de los noventa
durante el reinado de Domiciano, la Israel apéstata ya habia sido
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destruida. Por otro lado, si el Apocalipsis fue escrito a mediados
de los sesenta, el caso de identidad equivocada por antonomasia
no hubiera ocurrido. El vinculo biblico entre Ezequiel 16 y
Apocalipsis 17 hubiera sido suficiente para evitar una mala
identificacién. Si LaHaye hubiera tomado en serio el principio
histérico de [€?], la Iglesia Catélica Romana no hubiera sufrido
una vez mis otro ataque. Dar falso testimonio es un asunto serio.

Finalmente, el Apocalipsis es la revelacién de la novia
purificada, vestida en vino fino brillante y limpio. Aunque ella
sufre por 10 dias, reinard con Cristo por mil afios. El contraste
entre la novia purificada y la novia prostituida no podria ser mds
claro. Mientras que la novia prostituida lleva la marca: «La gran
Babilonia madre de las prostitutas y de las abominables idolatrias
de la tierra» (17.5), la novia purificada lleva el nombre del Sefior
y del Cordero en su frente. A diferencia de la «sinagoga de
Satands» (2.9), los que dicen ser judios pero no lo son, ella no
necesita temer el juicio que va a caer sobre Jerusalén, porque ella
ha sido sellada por el «Cordero que fue sacrificado desde la
creacién del mundo» (13.8). De hecho, antes de que la Israel
apOstata sea juzgada, la verdadera Israel debe ser sellada. Juan
dice: «[Un dngel clamd] “;No hagan dafio ni a la terra, ni al mar
ni a los drboles, hasta que hayamos puesto un sello en la frente
de los siervos de nuestro Dios!” Y of el nimero de los que fueron
sellados: ciento cuarenta y cuatro mil de todas las tribus de Israel>
(Apocalipsis 7.3-4).

Los 144.000

No existe un nimero mis malentendido entre los mimeros
del Apocalipsis que el nimero de la novia purificada. Los
Testigos de Jehovid ensefian que 144.000 representa el nimero
total de los Testigos de Jehovd que logrardn ir al cielo. El resto
de los fieles vivirdn separados de Cristo en la tierra. De modo
que la Torre del Vigia dice que hay un «pequeiio rebafio» de
114.000 que irdn al cielo y una «gran multitud» que quedarin
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relegados en la tierra. A diferencia de la clase terrenal, la clase
celestial nace de nuevo, recibe el bautismo del Espiritu Santo y
participa de la comuni6n.”

Al igual que el fundador de la Torre del Vigia, Charles Taze
Russell, Tim LaHaye cree que Dios tiene dos pueblos distintos
con dos planes y dos destinos distintos. A diferencia de la Torre
del Vigia, él mantiene que los 144.000 son testigos judios, no
Testigos de Jehovi. No hay un gentil entre ellos, ni tampoco una
mujer. De hecho, segun LaHaye, 144.000 es un nimero que
representa exactamente 144.000 judios varones que no serdn
«mancillados con mujeres». Deben tener una marca visible en
sus frentes y deben ser virgenes.”!

La verdad es que el nimero 144.000 no excluye hombres
que no sean judios o mujeres. Mds que fijarse en la raza o el
género, el nimero 144.000 se enfoca en la relacién. Representa
a la verdadera Israel, no por nacionalidad sino por espiritualidad,
no por circuncisién de la carne sino por la circuncisién del
corazén. Ciertamente, los 144.000 son «una multitud tomada de
todas las naciones, tribus, pueblos y lenguas; era tan grande que
nadie podia contarla. Estaban de pie delante del trono y del
Cordero, vestidos de tinicas blancas y con ramas de palma en la
mano. Gritaban a gran voz: “La salvacién viene de nuestro Dios,
que estd sentado en el trono, y del Cordero”>» (Apocalipsis
7.9-10).

A diferencia de los Testigos de Jehovd y de LaHaye, los
144.000 y la gran multitud no son dos pueblos diferentes, sino
dos maneras diferentes de describir a la misma novia purificada.
Literalmente, los 144.000 y la gran multitud son una
comparacién al igual que el Le6n y el Cordero. De la misma
forma en que Juan oye a un'Leén y al volverse ve un Cordero
(Apocalipsis 5.5-6), también oye acerca de los 144.000 pero al
volverse ve una gran multitud (Apocalipsis 7). De modo que los
144.000 son a la gran multitud lo que el Leén es al Cordero, en
otras palabras, la misma entidad vista desde dos diferentes
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perspectivas. Desde una perspectiva, la novia purificada estd
numerada; desde otra perspectiva, ella es innumerable; una gran
multitud que nadie puede contar.

Sugerir, como lo hace LaHaye, que «12.000» de cada tribu
significa exactamente 12.000, no 11.999 o 12.001, claramente
tensa la credibilidad de la persona mds literal hasta el punto de
romperse. Para comenzar, diez de las doce tribus perdieron su
identidad nacional hace casi 3.000 afios durante el exilio asirio.
Las otras dos, Judd y Benjamin, fueron grandemente diezmados
hace 2.000 afios por las hordas romanas. Ademds, la prioridad
de Dios no es la raza sino la relacién. Los cristianos son
representados en la Escritura como la verdadera Israel debido a
su relacién con Jests, quien se describe como el Leén de la tribu
de Jud4. Finalmente, el patrén de la Escritura se refiere a la
comunidad de la fe, sean judios o gentiles, utilizando
designaciones judias. La nueva Jerusalén esti construida
figurativamente bajo la fundacién de los doce apéstoles. Se
puede entrar a ella por medio de doce puertas inscritas con los
nombres de las doce tribus de Israel. También sus muros son
doce veces doce, o 144.000 codos de grosor (Apocalipsis
21.12-17).

Es mds aceptable pensar que los 144.000 es un nimero que
representa a los doce apéstoles del cordero multiplicado por las
doce tribus de Israel, multiplicado por mil. El uso figurativo del
ntimero doce y sus multiplos estd muy bien establecido en la
historia biblica. Por ejemplo, se dice que el drbol de la vida en el
paraiso restaurado produce doce cosechas, dando su fruto cada
mes (Apocalipsis 22.2), el gran presbiterio del cielo es rodeado
por veinticuatro ancianos (Apocalipsis 4.4). De la misma forma,
el uso figurado del nimero mil se encuentra pricticamente por
todo el Antiguo Testamento. Por ejemplo, Dios aument6 mil
veces el nimero de los israelitas (Deuteronomio 1.11); Dios
mantiene su pacto hasta mil generaciones (Deuteronomio 7.9);
Dios es el duefio del ganado en mil colinas (Salmo 50.10); el mds
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débil se multiplicard por miles, y el menor llegard a ser una
nacién poderosa (Isaias 60.22); un dia en la casa de Dios es mejor
que mil fuera de ella (Salmo 84.10); Dios muestra su amor por
mil generaciones (Exodo 20.6). Un millar de ejemplos (hablando
de forma figurada) podrian agregarse ficilmente a la lista.”

Al igual que la mujer que monta la Bestia es un simbolo de
la Israel apéstata, asi también los 144.000 representa a la
verdadera Israel de la forma en que debia ser representada, en
perfecta simetria y sellada providencialmente. :Qué mas puede
uno hacer que pensar en la representacién épica de Ezequiel de
un hombre vestido de lino colocando marcas en la frente de
aquellos que gemian y se lamentaban por los actos detestables
hechos en Jerusalén antes de su destruccién por los babilonios
seis siglos antes de Cristo? (Ezequiel 9.4) O ;quién puede
equivocarse y no darse cuenta de que los que fueron marcados
son las arras de los 144.000 sellados antes de la destruccion de
Jerusalén en el afio 70 A.D.? Ella es la novia purificada de cada
nacion, tribu, pueblo y lenguaje que pasari el Jordan a la nueva
Jerusalén preparada para ella desde la fundacién del mundo.

En conclusién, el Apocalipsis es la revelacién de una novia.
Comienza con siete cartas a una novia perseguida. Continda con
un juicio séptuplo contra una novia prostituida, que esté escrito
en un rollo con siete sellos, anunciado por siete dngeles con siete
trompetas y representado por medio de siete plagas; y llegando
al climax de la revelacién de una novia purificada por un novio
que se describe como alguien que tiene siete cuernos y siete ojos.

GENERO

Al igual que con la ubicaci6n y la esencia, es vital considerar el
género al establecer el significado histérico incrustado en el texto
del Apocalipsis. Déjeme darle una ilustracién, al momento de
escribir esta parte, se esti celebrando el Dia del padre y acabé de
terminar de escribir unas cartas para cada uno de mis ocho hijos.
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Las cartas de Juan a las siete iglesias en la provincia de Asia,
comienzan con un saludo y terminan con una bendicién que
cualquiera que lea esas cartas puede comprender ficilmente en
la actualidad. Pero, con respecto a mis cartas, no sucede eso. Por
ejemplo, le escribi a Hank Jr acerca de lo orgulloso que estaba de
mirarlo «convertir un snowman en un tweeter en el nimero siete»
el dia anterior. A menos que usted esté familiarizado con los
dichos en el golf o particularmente con los «hanskismos»,
dificilmente comprenderfa lo que dije. Al igual que mis cartas, el
Apocalipsis contiene un sistema de lenguaje distintivo. Uno debe
estar familiarizado con la literatura profética, apocaliptica y
epistolar que era comin en el judaismo del segundo templo para
poder comprender su significado. Por tanto, la clave para leer el
Apocalipsis por su valor real es considerar cuidadosamente los
géneros inicos que emplea.

Para comenzar, el Apocalipsis es una carta. Comienza con
saludo que identifica a ambos, el autor de la carta y la audiencia
a quien se dirige («Yo, Juan, escribo a las siete iglesias en la
provincia de Asia» [1.4]) y concluye con una bendicién epistolar
antigua («La gracia de nuestro Sefior Jesucristo sea con todos
vosotros. Amén [22.21, RVR 1960]). Al igual que las cartas
(epistolas) del Nuevo Testamento que le preceden; el Apocalipsis
trata con la situacién histérica contemporinea de la novia de
Cristo, la Iglesia. G. K. Beale dice que los escritores del Nuevo
Testamento «apelan a la participacién presente y futura y a las
bendiciones de Cristo de los lectores como la base de su peticién
para la obediencia. Si la forma epistolar del Apocalipsis es la
misma que las otras cartas en el Nuevo Testamento, entonces su
proposito también es tratar los problemas contemporineos de
las siete iglesias apelando a las bendiciones presentes y futuras en
Cristo de los oyentes».”

Vale la pena repetir esta afirmacién. Como una carta, el
Apocalipsis trata con problemas contemporédneos entre las siete
iglesias de la provincia de Asia. Por tanto, es importante
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comprender la situacién histérica de la cual trata esta carta. Una
vez mds, Juan estd escribiendo a sus contemporaneos del siglo I,
no a la iglesia cristiana contemporéinea del siglo XXI. Antipas, el
testigo fiel, no murié en la ciudad de Izmir del siglo XXI, sino en
la ciudad de Esmirna en el siglo I. De igual forma, sugerir que
la hora de la prueba a la que Cristo se refiere en su carta a
Filadelfia es una preferencia simbélica al trato del siglo XXT pasa
por alto totalmente el verdadero significado. Al igual que todas
las cartas en el Nuevo Testamento, el Apocalipsis no es una carta
dirigida 4 nosotros sino mds bien una carta que tiene aplicacién
para nosotros en cualquier época.

Tal como he mencionado previamente, una de las razones
clave por las cnales LaHaye piensa que los aspectos de las cartas
a las siete iglesias en la provincia de Asia se relacionan
directamente a los eventos que ocurrirdn en el siglo es su manera
de leer connotaciones fordneas en comunicaciones directas.
«Pronto» no significa «pronto» y «cerca» no significa «cerca».
Sugerir, como lo hace LaHaye, que Jesis queria mostrarle a sus
siervos que lo que ocurriria «rdpidamente» realmente sucederia
en el siglo XXI deberia darle una advertencia de que estd
entrando en una zona de confusién. Una cosa es malinterpretar
lo que estd siendo comunicado en las porciones apocalipticas o
proféticas del Apocalipsis; otra muy diferente es malinterpretar
el sentido claro de los pérrafos introductorios de una carta.

Ademds, el Apocalipsis es una revelacién, no sélo en el
sentido de develar algo, sino en el sentido que puede ser descrito
como un sistema de lenguaje o matriz que estd incrustado
profundamente en el canon del Antiguo Testamento. Un
ejemplo muy claro es el de los dos testigos de Apocalipsis 11:
«Estos dos testigos», dice Juan, «son los dos olivos y los dos
candelabros que permanecen delante del Sefior de la tierra. Si
alguien quiere hacerles dafio, ellos lanzan fuego por la boca y
consumen a sus enemigos. Asi habri de morir cualquiera que
intente hacerles dafio» (vv. 4-5). «Estos testigos tienen poder
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para cerrar el cielo a fin de que no llueva mientras estén
profetizando; y tienen poder para convertir las aguas en sangre
y para azotar la tierra, cuantas veces quieran, con toda clase de
plagas» (v. 6).

Ahora bien, cuando hayan terminado de dar su testimonio,
la Bestia que sube del abismo les har4 la guerra, los venceri y los
matar. «Sus caddveres quedaran tendidos en la plaza de la gran
ciudad, llamada en sentido figurado Sodoma y Egipto, donde
también fue crucificado su Sefior» (vv. 8-9). Pasados los tres dias
y medio, entré en ellos un aliento de vida enviado por Dios, y se
pusieron de pie, y quienes los observaban quedaron sobrecogidos
de terror. Entonces los dos testigos oyeron una potente voz del
cielo que les decfa: «Suban ac4». Y subieron al cielo en una nube,
a la vista de sus enemigos (vv. 11-12).

Los dos testigos

Al igual que mi carta para Hank Jr., la identidad de los dos
testigos de Apocalipsis 11 no puede ser comprendida si no se
tiene una familiaridad con el sistema de lenguaje empleado en
el texto. S6lo un jugador de golf moderno comprende que un
snowman es una metifora del palo nimero ocho y un tweeter es
un birdie (quedar cerca de un hoyo) en este caso el hoyo nimero
siete. De la misma forma, solamente alguien con conocimiento
del Antiguo Testamento comprende que los dos testigos son una
referencia metaférica a Moisés y a Elias y un reflejo de la
jurisprudencia del Antiguo Testamento que decia que se
necesitaban al menos dos testigos para culpar a alguno de un
crimen (Deuteronomio 19.15).

Igualmente significativo es el hecho de que los dos estilos se
describen como dos olivos y dos candelabros. La imagen nos
lleva a un pasaje conocido en el Antiguo Testamento en el cual
Zacarias ve dos olivos a la derecha y a la izquierda de un
candelabro que simboliza a «los dos ungidos que estin al servicio
del Sefior de toda la tierra» (Zacarias 4.14). En los dias de
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Zacarias los dos testigos eran Zorobabel, €l gobernador de Jud4,
que regres6 a Jerusalén para colocar la fundacién de un segundo
templo, y Josué, el sumo sacerdote, comisionado para presidir
sobre el altar. En Apocalipsis, esta imagen se concentra en dos
testigos, que como personajes literarios en la narracién
apocaliptica, representan a toda la linea de profetas hebreos que
testifican en contra de la Israel apéstata y presiden el juicio
venidero en la destruccién de Jerusalén y del segundo templo. Al
igual que Moisés, los testigos tienen poder de convertir agua en
sangre y de dejar caer plagas sobre la tierra (Exodo 7.17ss; 1
Samuel 4.8; Apocalipsis 11.6). Y al igual que Elias tienen poder
de traer fuego del cielo de consumir a sus enemigos y de cerrar
los cielos para que no llueva por tres afios y medio (1 Reyes 18;
Lucas 4.25; Apocalipsis 11.6).

Es mis, al igual que Jesis, ellos se convirtieron en corderos
de sacrificio ante la furia de una bestia. Sus caddveres tirados en
las calles de la misma ciudad en la cual su Sefior fue crucificado.
La ciudad es llamada figurativamente Sodoma y es el epitome
de la maldad humana, de la ira celestial y de Egipto al simbolizar
una esclavitud que sélo Jesucristo puede emancipar. Su
resurreccién después de tres dfas y medio es un paralelo de Ia
resurreccién de Cristo muy similar a los tres afios y medio de
ministerio que se reflejan en el Mesias.

Hay dos cosas que nunca debemos hacer. Una es intentar
extraer paralelos exactos entre las imdgenes apocalipticas de Juan
y las referencias de la Escritura de donde son extraidas. Cuando
encontramos por primera vez a los dos testigos de Apocalipsis
11, nuestras mentes son dirigidas inexorablemente a la visién de
Zacarias de un candelabro de oro sélido que contiene siete
lsmparas y siete canales conectados a dos olivos que destilan
aceite de oro. Las imdigenes de Zacarias apuntan
inexorablemente al Espiritu séptuplo que llena a Zorobabel y a
Josué mientras dirigen al pueblo de Dios en la reconstruccion
de Jerusalén y de su templo: «No serd por la fuerza ni por ningin
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poder, sino por mi Espiritu dice el Sefior Todopoderoso»
(Zacarias 4.6). Eso no sucede asi en Apocalipsis 11. Aqui la visién
del candelabro y de los dos olivos se reconfiguran en un tapiz
lingiiistico intrincado, cuyos hilos se extraen de una gran
cantidad de pasajes del Antiguo Testamento. En conclusién,
forman una visién compuesta de la ley y de los profetas,
culminando con la vida, muerte, resurreccion y ascensién de un
profeta y sacerdote deseado por todos aquellos que son sus
testigos y que reinarén con €l en la nueva Jerusalén donde mora A
la justicia. Debemos conocer los peligros inherentes que ocurren
al buscar revelar la matriz lingiiistica del Apocalipsis sin haber
conocido profundamente las imagenes del Antiguo Testamento.

La segunda cosa que no debemos hacer nunca es intentar
empujar el sistema de lenguaje del Apocalipsis en un laberinto
literal. Ciertamente, la metodologia literal a toda costa de
personas como LaHaye es un suicidio interpretativo en lo que
respecta al género apocaliptico. En la misma forma en que Hank
Jr. no convirtié un hombre de nieve literalmente en un pajarito,
tampoco los dos testigos expulsan antorchas de fuego de sus
bocas en las calles de Jerusalén. Ni tampoco debemos suponer
que Moisés y Elias serdn transportados literalmente al siglo XXI
en una miquina del tiempo, o siguiendo la misma légica, que
CNN enfocari sus cimaras de televisién en los cadiveres de
Moisés -y Elias por tres dias y medio. No obstante, LaHaye
escribe:

La tinica forma en la que las personas de todo el mundo
puedan ver dos cuerpos en las calles de una ciudad por
un periodo de tiempo de tres dias es por medio de la
televisién; de hecho, en afios recientes, gracias a los
satélites de television, ha sido posible en muchas partes
del mundo ver las mismas imédgenes al mismo tiempo.
Los reportes internacionales de CNN se envian a mis de
200 paises del mundo. De hecho, nosotros somos la
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primera generacién que puede ver literalmente el
cumplimiento de [Apocalipsis] 11.9 al permitir a la gente
de todo el mundo ver un especticulo tan asombroso.™

Parece que LaHaye no puede concebir que €l esté viviendo
en otro tiempo que no sea la proximidad cercana «del fin del
mundo».

Finalmente, aunque el Apocalipsis estd hecho en forma de
carta y fue comunicado por medio del género del lenguaje de
juicio apocaliptico que incluye imdgenes de fantasia como las de
un enorme dragén rojo con siete cabezas, diez cuernos y siete
coronas en sus cabezas, es principalmente una palabra profética
a las iglesias perseguidas de la provincia de Asia Menor. Como
profecia, el Apocalipsis predice y predica. Predice un futuro
cercano ademis de eventos finales del futuro y predica en el
sentido de que exhorta y anima a la novia perseguida que estd
destinada a ser purificada.

Como prediccion profética, el Apocalipsis revela «lo que va a
suceder promto». Y a menos, que seamos seducidos a suponer que
hay un gran paréntesis de dos mil afios entre la visién
apocaliptica de Juan y los juicios que esa vision simboliza,
debemos notar la repeticién de las palabras «pronto» y «cerca».
Debemos tener en mente que el dngel de Apocalipsis 22 le dice
explicitamente 2 Juan: «No guardes en secreto las palabras del
mensaje profético de este libro, porque el tiempo de su
cumplimiento estd cerca» (Apocalipsis 22.10).

Por supuesto, ya que el libro del Apocalipsis se enfoca
predominantemente en eventos futuros cercanos no deberia
hacer que alguien suponga que las imdgenes del Apocalipsis se
acabaron con el holocausto del afio 70 A.D. De la misma forma
en que sucede con la revelacién de toda la Escritura, el libro del
Apocalipsis sefiala el futuro final cuando Jesis aparecerd una
segunda vez, cuando el problema del pecado se resuelva final y
completamente, cuando los muertos resuciten y el universo sea
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recreado sin mancha de enfermedad, destruccién, muerte y
descomposicién (Romanos 8.21). Juan, al igual que el resto de los
profetas, utiliza un lenguaje de consumacién final para describir
eventos de un futuro cercano.

El sol, la luna y las estrellas de Apocalipsis 6 son un ejemplo
apropiado. Cuando el Cordero abrié el sexto sello «se produjo
un gran terremoto. El sol se oscurecié como si se hubiera vestido
de luto, la luna entera se tornd roja como la sangre, y las estrellas
del firmamento cayeron sobre la tierra, como caen los higos
verdes de la higuera sacudida por el vendaval. El firmamento
desaparecié como cuando se enrolla un pergamino, y todas las
montafias y las islas fueron removidas de su lugar» (vv. 12-14).

Las palabras de Juan encuentran su referencia en las palabras
dichas por Jests cuando estaba sentado en el monte de los Olivos
rodeado de sus discipulos. Utilizando las mismas imdgenes,
describié el juicio venidero de Jerusalén. Jesis dijo:
«Inmediatamente después de la tribulacién de aquellos dias, “se
oscureceri el sol y no brillard mis la luna; las estrellas caerdn del
cielo y los cuerpos celestes seran sacudidos”» (Mateo 24.29). Asi
como las palabras de Juan hacian eco de las palabras de Jesis, las
palabras de Jesiis resonaban en la profecia épica de Isafas acerca
del juicio de Babilonia unos seis siglos antes: «;Miren! ;Ya viene
el dia del Seiior, dia cruel, de furor y ardiente ira; convertird en
desolacién la tierra y exterminard de ella a los pecadores! Las
estrellas y las constelaciones del cielo dejardn de irradiar su luz;
se oscurecerd el sol al salir y no brillard més la luna» (Isafas
13.9-10).

En los tres casos, los profetas utilizan un lenguaje
apocaliptico sefialando realidades futuras finales mientras
describen el juicio de su generacién. Aunque la catdstrofe del
futuro cercano (la demolicién de Babilonia y la destruccién de

Jerusalén) cumple con el lenguaje césmico, eso no acaba con su
significado. Ciertamente, la profecia apocaliptica de Pedro sobre
el juicio sobre Jerusalén sugiere, un dia del juicio final que se
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mira en el horizonte: «Pero el dia del Sefior vendrd como un
ladrén. En aquel dia los cielos desaparecerdn con un estruendo
espantoso, los elementos serin destruidos por el fuego, y la
tierra, con todo lo que hay en ella, serd quemada... Ese dfa los
cielos serdn destruidos por el fuego, y los elementos se derretirin
con el calor de las llamas. Pero, segin su promesa, esperamos
un cielo nuevo y una tierra nueva, en los que habite la justicia»
(2 Pedro 3.10-13).7 Mientras que la profecia de Pedro se
cumplié con la destruccién de Jerusalén, los eventos del afio 70
A.D. y el lenguaje césmico que Pedro utiliz6 describen un dia de
juicio aun mayor cuando el problema del pecado y Satands
acaben por completo. En el nuevo cielo y la nueva tierra,
ejemplificados por la novia purificada, ya no se necesitard mds
del sol, la luna o las estrellas porque ya «no habri noche; no
necesitardn luz de limpara ni de sol, porque el Sefior Dios los
alumbrari. Y reinarin por los siglos de los siglos» (Apocalipsis
22.5).

En conclusién, entonces, Juan, como Jesds y los profetas
antes de él, usaron las imigenes del sol, luna, y las estrellas para
referirse al juicio de un futuro cercano de Jerusalén. Y aunque el
lenguaje reciba su cumplimiento principal en la Segunda Venida
de Cristo, este fue inaugurado con €l holocausto judio del afio 70
A.D. Suponer que las estrellas literalmente van a caer del cielo es
una tonterfa. Una sola estrella acabaria con la tierra, imaginese
lo que harfan cien billones de estrellas. De la misma forma, decir
que las estrellas son «meteoros» que «caerdn a la tierra
golpeando fuertemente»,” como lo dice LaHaye, es un suicidio
interpretativo. No hay ninguna justificacién para interpretar
figurativamente a las estrellas como meteoros. Ni tampoco
nuestras interpretaciones deben estar desligadas de los pilares de
la Escritura. El c6digo del Apocalipsis no se descifra por medio
de una subjetividad desenfrenada, sino por medio de una
comprensién de la Escritura.

Debemos tener en mente que el Apocalipsis era relevante
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para sus lectores originales. No sélo predice eventos finales sino
que también predica en el sentido que exhorta y anima a los
creyentes del siglo primero en medio de sus pruebas y
tribulaciones. Aunque hordas romanas e hipécritas religiosos
ataquen y perviertan a Jerusalén, los cristianos deben vivir con la
visién de una nueva Jerusalén estampada a sus mentes. «Nunca
entrard en ella [la Nueva Jerusalén] nada impuro, ni los idélatras
ni los farsantes, sino sélo aquellos que tienen su nombre escrito
en el libro de la vida, el libro del Cordero» (Apocalipsis 21.27).

AUTOR

Actualmente estoy en el proceso de construir una casa. Mi
esposa, Kathy, y yo hemos tomado una gran cantidad de tiempo
mirando casas. Puedo decir que nos hemos vuelto bastante
buenos en identificar matices arquitect6nicos. Kathy se ha vuelto
tan buena en ello que con frecuencia puede ver un disefio en una
revista de arquitectura e identificar al arquitecto sin ni siquiera
leer la identificacién. Ella lo conoce todo, desde detalles en la
cornisa hasta disefios en las columnas. Lo que es verdadero para
una edificacion, lo es también para un libro. De la misma forma
en que un edificio contiene claves que revelan la identidad de su
arquitecto, un libro contiene pistas que revelan la identidad de su
autor. En el caso del Apocalipsis, tres posibilidades se han
presentado, pero s6lo una calza con el disefio.

Primero, existe una nocién que ripidamente puede ser
descartada y es la idea de que el Apocalipsis fue escrito por
alguien que utiliz6 un seudénimo. G. K. Beale menciona que
esto seria muy poco probable: «Si un autor desconocido
estuviera intentando identificarse asimismo como una figura
reconocida cristiana como el apéstol Pablo, probablemente no se
hubiera llamado s6lo “Juan” sino, “Juan el apéstol”. Sin
embargo, este autor no lo hace asi. Ciertamente, no hay mis
informacién acerca del autor que su propia identificacién como
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un siervo, un creyente, un testigo de Cristo y uno que esti
sufriendo el exilio a causa de ese testimonio (1.1, 9-10)». Beale
continda diciendo que el consenso de los eruditos es que el
Apocalipsis no fue escrito por alguien que utiliz6 un sinénimo
sino que es «una referencia personal al Juan verdadero».””

Tal como lo hemos mencionado antes, las personas que
utilizaban seudénimos lo hacian porque ellos no tenian
autoridad. Por lo tanto, utilizaban los nombres de testigos
auténticos en la vida y los tiempos de Cristo para crear un aire
de credibilidad. En contraste, el libro del Apocalipsis provee una
evidencia interna amplia de que fue escrita por un judio que
conocia intimamente los eventos histéricos y las ubicaciones de
las que escribi6. S6lo un pufiado de extremistas en la actualidad
mantiene la posibilidad de que el Apocalipsis hubiera sido escrito
por alguien que utilizé un seud6nimo. Quizis el mis reconocido
es Bart Ehrman. No obstante, él mismo permite la posibilidad
solo si una persona se suscribe a la nocién de que el apéstol Juan
declaraba que €l habia escrito el Apocalipsis. Segiin Ehrman, «el
libro probablemente se considerarfa de un autor con
seud6nimo».”

Ehrman continda afirmando dogmiticamente que ni el
Apocalipsis ni el Evangelio de Juan pudieron haber sido escritos
por el apéstol Juan. La evidencia que utiliza es que Juan nunca
se identifica asimismo como uno de los apéstoles sentados
alrededor del trono de Dios en Apocalipsis 4.7 Esto, sin
embargo, es un argumento muy dificil de defender. Puede
alguien imaginarse seriamente una «versién de Ehrman» de
Apocalipsis 4.4 en la cual Juan escribiria: «<Rodeaban al trono
otros veinticuatro tronos, en los que estaban sentados
veinticuatro ancianos vestidos de blanco y con una corona de oro
en la cabeza. Y yo, Juan, bijo de Zebedeo, era el tercero de derecha e
izquierda, el apdstol que estaba sentado junto a Samtiago». Tal
razonamiento no sé6lo seria insensato sino que representaria un
nivel mis bajo de conjetura idiosincrisica.
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Ademdis, como en el caso de Ehrman, también se argumenta
que el Apocalipsis fue escrito por alguien que no era Juan el
ap6stol. La alternativa mds frecuente es que era Juan el anciano.
Al igual que con la teoria del seudénimo, esta contencién no estd
bien fundamentada. Lo tnico que le ayudaria es que hubiera
certeza histérica de que existi6 un Juan el anciano.

Aquellos que apoyan esta teoria apelan universalmente a la
conjetura de Dionisio de Alejandria, un alumno de Origenes.
Dionisio especul6 que existian dos personas con el nombre de
Juan en Efeso. Donald Guthrie dice al respecto:

La sugerencia de Dionisio no inspira confianza, ya que
su «segundo Juan» tiene un testimonio muy endeble de
su existencia. Es extraiio que un erudito como Dionisio
hubiera aceptado la leyenda de dos tumbas de Juan en
Efeso sin pensar en la posibilidad que una de las tumbas
le pertenecia a algtn oportunista local, viendo el patrén
de leyendas que surgieron en la historia subsiguiente.®

Segtin R. C. H. Lenski, la razén detris de la teorfa los dos
juanes no era la evidencia histérica sino un desagrado por el
chiliasmo (mileniarismo). Lenski dice: «Eusebio (entre los afios
270 y 340) adopt6 la perspectiva de Dionisio y, por la misma
raz6n, el desagrado con el chiliasmo que buscaba apoyarse en el
Apocalipsis... Por tanto, la perspectiva de un “Juan presbitero”
Juan el anciano] fue presentada».’! En otras palabras, «el
reporte del viajero» de Dionisio se propuso como una tentativa.

Es mids creible que Juan el anciano es s6lo otra forma de
referirse a Juan el apéstol. Juan se describi6 asimismo como «el
anciano», no para distinguirse de su titulo como «el apéstol»,
sino para enfatizar su autoridad y longevidad. Uno de los padres
de la Iglesia, Papias, de hecho, se refiri6 a los apdstoles como
ancianos.®2 En conclusién, hay evidencia muy escasa de que
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existiera otro Juan el anciano, pero hay mucha evidencia de que
Juan el anciano y Juan el apéstol eran la misma persona.
Finalmente, aunque exista muy poca evidencia para aceptar
la nocién de que una figura llamada Juan el anciano escribié el
libro del Apocalipsis, hay una amplia evidencia de que fue escrita
por Juan el apéstol. El mismo hecho de que el autor del
Apocalipsis se llame a si mismo Fuan es una muestra muy clara
de que él era muy reconocido en las iglesias del Asia Menor. Tal
como lo explica William Hendriksen: «Habia un dnico Juan que
no necesitaba agregar el ttulo de “el apéstol” ya que el mismo
era conocido como el apéstol. Ademis, el autor no se llama a si
mismo apdstol por las sencilla razén de que €l escribié este libro
en su capacidad de vidente, uno a quien la visién le fue revelada
(comp. Juan 15.27; Hechos 1.22-23; 1 Corintios 9.1)».8 Guthrie
agrega que Justino, Clemente, Origenes, Tertuliano e Hipdlito

lo asumen sin discusién. Esta evidencia es tan sélida que
es dificil de creer que todos hayan cometido un error al
confundir a Juan del Apocalipsis con Juan el apéstol. El
tratamiento comun de esta evidencia por aquellos que
niegan la autoridad apostélica es suponer que estos
primeros padres de la iglesia no conocian el verdadero
origen del libro y por lo tanto asumieron que Juan debi6
haber sido el hijo reconocido de Zebedeo.

Guthrie continda explicando que esta suposicién con
frecuencia

se basa en la teoria de dos juanes en Efeso, que
facilmente pudieron haberse mezclado, o en la teoria de
que existia un Juan en Efeso que era el anciano y que
luego fue identificado erréneamente como el apéstol. Si
toda esta evidencia se debe a un error, serfa un caso
extraordinario de identidad equivocada. Lo mais
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aceptable es aceptar la probabilidad de que Juan el del
Apocalipsis, era de hecho Juan el apéstol.®

De hecho, las marcas del ap6stol se encuentran en todo el
Apocalipsis. Las pistas saltan claramente ante nuestros ojos y
nuestros oidos. Por ejemplo, Juan, y sélo €l, identifica a Jesiis
como el Verbo (Juan 1.1; Apocalipsis 19.13). De igual manera,
Juan identifica a Jesus como el testigo verdadero (Juan 5.31-47;
8.14-18; Apocalipsis 2.13; 3.14) y es Juan el que habla del
requisito mosaico de los dos testigos (Juan 8.12-30; Apocalipsis
11.1-12). Otros paralelos exclusivos entre el Evangelio de Juan
y el Apocalipsis incluyen la invitacién de Jesis para que todos
los sedientos vengan a él y beban (p.¢j., Juan 7.37; Apocalipsis
22.17) y la referencia de Jesis de haber recibido autoridad de su
Padre (p.ej., Juan 10.18; Apocalipsis 2.27).

Otras similitudes que no son exclusivas de Juan pero que son
claramente un paralelo entre el Evangelio y el Apocalipsis
incluyen los vestidos blancos que simbolizan la santidad (Juan
20.12; p.ej., Apocalipsis 3.4) y la referencia a Jesis como el
Cordero de Dios (Juan 1.29, 36; Apocalipsis 5.6, 8, 12, y otros).
Ademis, el Evangelio de Juan y el Apocalipsis presentan
explicitamente una elevada cristologia, usando frases como Jestis
es Dios encarnado y que es digno de adoracién. De hecho, es en
estos dos libros que encontramos los pasajes mds claros de la
deidad de Cristo en toda la Escritura (Juan 1.1-3, 14, 18; 20.28;
Apocalipsis caps. 4y 5).

Podemos agregar a esto que existe un factor comin
innegable en el uso simbélico del nimero siete. Guthrie dice:
«El Apocalipsis sigue este patrén y también el cuarto Evangelio
(por ejemplo sus siete “sefiales”, la inauguracion de siete dias del
ministerio de nuestro Sefior, el recuento de siete dias de la
historia de la pasién). Esta caracteristica no seria significativa
sino estuviera confinada al Nuevo Testamento y a los escritos de
Juan».%# David Chilton de la misma forma sefiala que «ambos
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libros estin dispuestos en series de “sietes” con respecto a la
estructura en términos de liturgia biblica celestial y de
calendarios festivos; y ambos libros utilizan nimeros en un
sentido simbélico que trasciende su significado literal».®

Es importante notar que al igual que el Evangelio de Juan,
el Apocalipsis es una obra maestra literaria. Bauckham dice: «El
Apocalipsis de Juan es una obra de aprendizaje inmenso, de arte
literario meticulosamente asombroso, de wuna notable
imaginacién creativa, de una critica politica radical y de una
teologia profunda».’” Hasta la asi llamada gramitica griega
defectuosa de Juan se debe a un arte literario, no a una
deficiencia lingiifstica. R. H. Charles lo dijo muy bien al decir
que tales anomalias «no son ejemplos de cémo Juan se tomé
varias libertades gramaticales o metidas de pata, como
erréneamente han sido descritas, sino construcciones
gramaticales deliberadamente escogidas» en muchos casos
reflejando formas idiomaticas del hebreo.®

Un apropiado ejemplo de una construccién gramdtica
deliberadamente escogida se encuentra en el siguiente saludo a
las siete iglesias de la provincia de Asia: «Gracia y paz a ustedes
de parte de aquel que es y que era'y que ha de venir» (Apocalipsis
1.4). Aunque técnicamente la frase «de aguel> deberfa escribirse
en caso genitivo en lugar del caso nominativo, Juan utiliza esta
construccién griega peculiar para enfatizar la unidad y naturaleza
de Dios. Tal como lo explica el doctor James Moffat esta es «una
violacién deliberada de la gramdtica... para poder preservar la
inmutabilidad y lo absoluto del nombre divino».®

Debemos tener cuidado de no creer lo que revisionistas
histéricos como Ehrman dicen al expresar que el apéstol Juan
era un analfabeto. El mismo Ehrman opina que «a Pedro y a
Juan se les llama explicitamente analfabetos en el libro de los
. Hechos (4.13)».% Esto, por supuesto, est4 lejos de la verdad. Tal
como ¢l doctor Craig Blomberg en su critica al libro de Ehrman,
Misquoting Jesus [Citas equivocadas de Jesus]: «Un error
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sorprendente ocurre cuando Ehrman insiste en que Hechos 4.13
quiere dar a entender que Pedro y Juan son analfabetos (el
término agramimatos, “sin educacion”, en este contexto significa
que no fueron educados mds alld de la educacién elemental
accesible a la mayoria de los varones judios del siglo I)».°! Las
declaraciones de Ehrman no sélo son una exageracién con el
propésito de considerar al apdstol Juan como un analfabeto
desde el punto de su educacién formal, sino que esta critica
ignora el contexto inmediato y general del libro de los Hechos.
Los apdéstoles «sin educacién» asombraban a los maestros de la
ley judios con su conocimiento y sabidurfa de la misma forma
en que Jestis mismo lo hizo (comp. Lucas 12; Marcos 1.22), y
recuerde que Jesis mismo no tenia el mismo prerrequisito de
entrenamiento rabinico demandado por Ehrman. Hechos 4.13
no dice que Juan era analfabeto. Es mids, después de la
resurreccién del Maestro, todo indica que los apéstoles se
dedicaron a estudiar y a ministrar la Palabra de Dios (Hechos
6.2).”2 Toda su vida adulta puede mostrar ficilmente la
experiencia literaria de Juan, esto sin mencionar la inspiracién
divina de los escritos de las epistolas de Juan, su Evangelio y el
Apocalipsis. :
Identificar a Juan como el autor del Apocalipsis ayuda a
cerrar la puerta de las especulaciones de que el Apocalipsis fue un
seudo epigrafe escrito a finales del primer siglo, el segundo o del
tercer siglo como el Evangelio de Judas. Ademds, entre mayor
fuera la fecha, menor serfa la posibilidad de que el Apocalipsis fue
escrito por un apéstol o un asociado de un apéstol de la iglesia
cristiana primitiva. La conclusi6én es que no hay evidencia de que
el Apocalipsis fuera escrito por alguien que utiliz6 un seud6énimo
o por un fuan el anciano imaginario. La evidencia apunta
convincentemente a que Juan el apéstol es el autor del
Apocalipsis. De la misma forma en que las marcas de un
arquitecto se encuentran en nuestra residencia, asf también las
marcas del apéstol se encuentran en todo el Apocalipsis.
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CONTEXTO

Al igual que con la ubicacion, la esencia, el género y el autor,
comprender el contexto en el cual el Apocalipsis fue escrito es
vital para afirmar su autoridad y para entender su significado.
Demostraremos mis adelante, que el Apocalipsis fue registrado
durante el reinado del sexto emperador romano, Claudio Nerén
César Augusto Germaénico, conocido hoy mds por su nimero
que por su nombre. Los creyentes del siglo XXI, al igual que sus
hermanos del siglo I, pueden tener la seguridad de que 666 es el
nimero del nombre de Nerdn y que Nerén es la bestia que
saqueé a la novia en un entorno histérico que incluye tres afios
y medio de persecucién, una época cuando el Imperio Romano
lleg6 a tambalearse en el precipicio de la extincién y una época
cuando Jerusalén y el templo fueron destruidos.

Seiscientos sesenta y seis: XES

En primer lugar, Juan identifica a la Bestia como el sexto de
siete reyes e identifica el nimero de su nombre como 666.
Informa a sus lectores que la bestia de siete cabezas representa al
reino y a los reyes de ese reino. Aclara después que con
«sabiduria» y «visién», los lectores del primer siglo podian
«calcular el ndmero de la bestia, porque es nimero de hombre».
Es obvio que ninguna cantidad de sabiduria le hubiera permitido
al auditorio del siglo I calcular el ndimero de una Bestia del siglo
XXI.

La gematria, la prictica de transformar nombres en
ndmeros, era algo comiin en la antigiiedad. Las primeras 10
letras del alfabeto correspondian a los nimeros 1 al 10; la
onceava letra representaba el nimero 20; la doceava letra al 30
y asi sucesivamente hasta llegar al nimero 100. La letra veinte
representaba el ndmero 200 y las letras subsiguientes iban de
cien en cien. En el libro Lives of the Twelve Cesars [Vida de los
doce Césares], el historiador romano Suetonio identifica a
Nerén con una designacién numérica equivalente a una obra

140

PRINCIPIO HISTORICO

inicua. Esta igualdad numérica (isopsefismo) se encapsula en la
frase: «Un nuevo cdlculo. Ner6n mat6 a su madre».” En griego
el valor numérico de la letras del nombre de Nerén (Nepwv)
sumaban 1.005, igual que lo hacia el valor numérico de las letras
en el resto de la frase. Este criptograma numérico inteligente
circulaba durante el reinado de Nerén y reflejaba el
conocimiento amplio por parte del pueblo de que Nerén
ciertamente habia matado a su madre, Agripina.®*

Otro ejemplo del uso de la gematria en la antigiiedad surge
del mismo Nuevo Testamento. Mateo, en el prélogo de su
Evangelio, traza el linaje de Jests. El concluye su recuento
genealégico explicando: «Asi que hubo en total catorce
generaciones desde Abraham hasta David, catorce desde David
hasta la deportacién a Babilonia, y catorce desde la deportacién
hasta el Cristo» (Mateo 1.17). Los escépticos han acusado a
Mateo diciendo que él era un mal matemitico al equivocarse en
la cuenta de las generaciones. Mateo no necesitaba lecciones de
contabilidad. Mateo era un ex recaudador de impuestos, que
mostraba un genio en la aritmética abreviando las genealogias.
Utilizé habilidosamente la gematria para organizar la genealogia
de Jests en tres grupos de catorce, el equivalente numérico de las
tres letras hebreas del nombre del rey David (4=71 + 6=) +4=7).%
De este modo, las genealogias destacan simultineamente los
nombres miés significativos en el linaje de Jesis y resaltan
artisticamente la identidad de nuestro Sefior como el gran
Mesias esperado que se sentaria en el trono del David para
siempre.

Este es precisamente la clase de genio gemitrico mostrado
por Juan al usar el triple 6. Tal como lo nota Chilton, Austin
Farrer explica que 666 es un tridngulo multiplicado por doce con
una periferia de treinta veces tres y medio:

La coincidencia entre este cdlculo y los factores del
tridngulo 666 no es un accidente. El calculo de Juan del
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periodo es artificial, disefiado a causa de la conformidad
con los factores del tridngulo 666. No hay ni habia
ningin calendario en que tres afios y medio son tres y
medio veces doce meses de treinta dias cada uno. El
propésito del cilculo artificial es exhibir el reino
fatalmente limitado como una funcién de su nimero.%

F. W. Farrar expresa la forma en que los primeros lectores
del Apocalipsis percibieron el misterioso 666 (xEg): «El solo
verlo era algo horrible. La primera letra era la letra inicial del
nombre de Cristo. La tltima letra era la primera letra doble (st)
de la cruz (stauros). Entre las dos la serpiente se par6 confesa
retorciéndose y siseando. Enteramente formé una repeticién
triple de 6, el nimero esencial del trabajo duro y de la
imperfeccién».”” Ese es el significado biblico del nimero seis:
Imperfeccién y algo incompleto, un nimero menos que el siete.

Tal como lo mencioné antes, el nimero del nombre de
Ner6n es un isopsefismo griego que sumaba 1.005. Sin embargo,
al traducirlo literalmente del griego, Népwv Koloap al hebreo,
0P 173, la suma total de «César Nerén» equivale exactamente
a 666. De derecha a izquierda: 1 = 50; 3 = 200; 1 = 6; ) = 50; P=
100, © = 60; 7 =200, dando un total de 666. Ademis, la presencia
en algunos escritos antiguos de una variacién en la cual 666 se
escribe como 616 da mayor credibilidad a la nocién de que la
referencia intencional era Neré6n. Entre tanto que la carta de
Juan aumentaba su circulacién entre las audiencias de habla
latina, los escribas biblicos pusieron de su parte al identificar la
Bestia al traducir literalmente en latin «César Nerén» al hebreo,
T0P 7). La suma de las letras en la transliteracién al hebreo
desde el latin para este nombre da un total de 616, de la misma
forma que lo hace la transliteracién al hebreo desde el griego
(Népwv Kaioop) que incluye una letra adicional, se lee 666. Si
sustrae la letra adicional en la transliteracién al hebreo de 666,
obtendrd como resultado el nimero 616, dos ndimeros que al
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parecer no se relacionan pero que asombrosamente lo llevan a
usted al mismo umbral, es decir, a la bestia llamada César
Nerén.”

El Apocalipsis registra el primer gran asalto de la Bestia
contra la Novia que dura aproximadamente tres afios y medio.
Antes del afio 64 A.D., la Iglesia fue perseguida por la mujer que
montaba sobre la bestia (la Israel apéstata), pero poco después
del gran incendio de Roma, la bestia desat6 toda su furia contra
la joven iglesia cristiana. Histéricamente es debatible que Neron
haya comenzado el gran incendio de Roma.” Pero de lo que no
hay duda es de que Nerén lo us6 como catalizador para el primer
gran ataque en contra de la iglesia cristiana emergente.

Para acallar los rumores de que él mismo fue el que causé el
incendio, este criminal matricida que habia inflamado el gran
incendio que transformé a Roma en un infierno ardiente, se
propuso hacer que los cristianos se convirtieran en chivos
expiatorios. Tal como la explica el historiador romano Ticito en
los Anales del Imperio Romano: «Para deshacerse del informe,
Nerén le echo la culpa e infligi6 las torturas mds grotescas a una
clase social odiada por sus abominaciones, a quienes el
populacho llamaba cristianos».!%

En el mes de noviembre del afio 64 A.D. comenzaron las
persecuciones. El doctor Paul Maier, profesor de historia antigua
de la Western Michigan University, comenta explicitamente este
matiz en una novela documental llamada The Flames of Rome [Las
llamas de Roma].!”! Grandes cantidades de cristianos fueron
arrestados, condenados y sentenciados a muerte. Técito registr6
lo siguiente: «Los cubrian con pieles de animales para luego
dejar que los perros salvajes los destrozaran, otros fueron
clavados en cruces, o quemados para que sirvieran como
jluminacién nocturna cuando la luz del dfa habfa expirado. Los
jardines de Nerén servian como plaza para el especticulo,
creando un ambiente de circo, donde él se mezclaba con la gente
vestido como auriga».!%?
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Aquellas personas, como LaHaye, que sugieren que Nerén
era «<un emperador enclenque» que «pasé a la historia como el
emperador debilucho mientras Roma era incendiada»!03
minimizan la memoria colectiva de aquellos que sufrieron
valientemente en la primera persecucién romana de la novia de
Cristo. En ningtn lugar en los anales de la historia crefble existe
alguna evidencia de la leyenda de que Nerén fuera debilucho.
Es cierto que tal vez su comportamiento podria reflejar una
locura manidtica, pero no era debilucho. De hecho, para
mantener a LaHaye dentro de sus propios pardmetros literales,
el violin ni siquiera fue inventado hasta varios siglos después del
Gran Fuego.!04

Lejos de ser el Ner6n debilucho que LaHaye inventd, el
Nerén de la historia era la misma personificacién de la maldad.
La masacre malévola de los cristianos que instituy6 continué por
aproximadamente tres afios y medio. Al final, Pedro y Pablo
fueron perseguidos y asesinados a manos de esta bestia.
Ciertamente, ésta fue la tinica época en la historia humana en la
cual la bestia pudo asaltar directamente la fundacién de la iglesia
cristiana de la cual Cristo era su piedra angular. No fue sino hasta
que César Nerén muri6 el 9 de junio del afio 68 A.D. que la
carnicerfa contra la novia de Cristo finalmente cesé. No sélo
existe una correspondencia directa entre el nombre Nerén y el
nimero de su nombre (666) sino también los «cuarenta y dos
meses» que le fueron dados para «hacer la guerra a los santos»
(Apocalipsis 13.5-7) son un simbolo del tiempo durante el cual
la bestia hizo estragos en la novia. Si LaHaye est4 buscando una
interpretacion literal para sus tres afios y medio, no tiene que
buscar mis.

Ademds, no es una coincidencia que un afio después del
suicidio de Nerén el 9 de junio del afio 68 A.D., el Imperio
Romano sufrié una herida casi fatal. En un momento, en un abrir
y cerrar de ojos, una dinastia que habia residido en la linea de

Julio Claudio con los Césares romanos por un siglo desaparecié
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de la faz de la tierra. De hecho, el afio 69 A.D. entraria a la
historia como el afio de los cuatro emperadores: Galba, Otho,
Vitelio y Vespasiano.

La muerte de Nerén no sélo dio fin a la dinastia de Julio
Claudio sino casi a la extincién de todo el Imperio Romano.
Desde la perspectiva de un historiador del siglo I, la muerte de
un emperador simbolizaba la muerte de un imperio. La guerra
civil surgié en varios territorios donde los cuatro Césares,
comenzando con Nerén, cayeron a espada. Galba, reiné por
siete meses, fue decapitado, atravesado y llevado por la ciudad
como un gesto de burla. Otho, de quien se decfa era uno de los
amantes de Nerén, se suicidé apufialindose él mismo. Vitelio
fue destrozado y arrastrado con un gancho hasta el Tiber.

Los simbolos mismos de la superioridad del Imperio
Romano, los mausoleos y los lugares sagrados colapsaron como
evidencia de la casi extincién del imperio. Ticito dice en su
escrito titulado Historias que este fue:

Un periodo de desastres, horrible por sus guerras,
inundado por sus guerras civiles y aun en tiempo de paz
un lugar lleno de horrores. Cuatro emperadores
perecieron a espada. Hubieron tres guerras civiles; otras
guerras con enemigos extranjeros; y también hubo
guerras internas y externas al mismo tiempo... Ciudades
en los valles de Campania fueron completamente
deshechas; Roma fue arrasada por las conflagraciones,
sus antiguos templos consumidos y el mismo capitolio
fue incendiado a manos de los ciudadanos. Rito sagrados
fueron profanados; en los rangos mds altos hubo
derroche; el mar estaba lleno de exiliados, y sus rocas
contaminadas con las obras sangrientas. En la capital los
horrores eran aun peores... Ademis de la gran cantidad
de vicisitudes de los problemas humanos, cosas sucedian
en el cielo y en la tierra, voces de advertencia del trueno
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y otras sefiales que auspiciaban un futuro oscuro. Nunca
se dio una evidencia mis concluyente de las terribles
calamidades del pueblo romano que la muestra clara de
que los dioses no pensaban en nuestra felicidad sino en
nuestro castigo.!%

Por tres afios y medio la bestia atacé a la novia perseguida y
buscé la ruina de la novia prostituida. Ahora el reino de los
Césares estaba conociendo la muerte. A todos parecia como si el
imperio hubiera sufrido una herida mortal. El inminente colapso
de Roma era tan claro que Vespasiano y su hijo Tito perdieron
el deseo de ir a Jerusalén durante las guerras judias. Pero cuando
todo parecia perdido, ese imperio que estaba al borde de la
extincién se levant6 de su funeral y renové su maldad. El general
Vespasiano fue proclamado emperador y no sélo logré resucitar
la soberanfa romana, sino que también rehabilit el senado
romano. Vespasiano «resucité» el imperio y comenz6 la dinastia
Flavia que gobernarfan Roma hasta el afio 96 A.D.

Finalmente, aunque el Apocalipsis se encontraba en medio
de tres afios y medio de tribulacién, llegé el afio que siempre
sera reconocido por su infamia. Con la resurreccién de la bestia
romana, Vespasiano y su hijo Tito volvieron a fijar su mirada en
Jerusalén. En la primavera del afio 70 A.D., Tito siti6 la ciudad.
Para la época del verano habian rodeado la ciudad con un muro,
haciendo que los judios que estaban dentro se murieran de
hambre o se rindieran. El historiador judio Josefo describe el

horror que sucedi6 después. Aquellos que no pudieron huir a

Pella «merodeaban la ciudad como perros salvajes, masticando
cualquier cosa, cinturones, zapatos y hasta el cuero de sus
escudos». Josefo cuenta con detalles gréficos historias como la de
Maria de Bethezuba. «Llena de demencia a causa del hambre,
tomo a su bebé y dijo: “Pobre de ti, ¢por qué voy a mantenerte
para que sufras guerra, hambre y rebelién? Ven, se mi comida, en
venganza contra los rebeldes y el climax de la tragedia judia del
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mundo”. Después de eso, mat6 al bebé, lo preparé y se comié la
mitad de su cuerpo, escondiendo el resto». Las palabras de
Josefo nos recuerdan inevitablemente la advertencia de Jesas a la
generacién anterior al decir: «;Qué terrible serd en aquellos dfas
para las que estén embarazadas o amamantando!» (Mateo 24.19).

Para agosto el altar del templo fue profanado con cadaveres
putrefactos y «corrientes de sangre flufan de las gradas del
santuario».!% El 30 de agosto sucedié lo inimaginable. «El
mismo dia en que el templo anterior habia sido destruido por el
rey de Babilonia»,'”” el segundo templo fue incendiado. Tal
como Juan lo habia profetizado: «Por eso, en un solo dia le
sobrevendran sus plagas: pestilencia, afliccion y hambre. Serd
consumida por el fuego, porque poderoso es el Sefior Dios que
la juzga» (Apocalipsis 18.8). «Mientras que el templo estaba en
llamas, los victimarios se robaron todo lo que pudieron y
masacraron a cualquiera que encontraban en su camino. No
tuvieron misericordia de edad o rango, ancianos o nifios, laicos
o sacerdotes, todos fueron brutalmente asesinados».'% El 26 de
septiembre toda Jerusalén estaba en llamas. «El nimero total de
los prisioneros durante la guerra fue de 97.000 y los que
murieron durante el ataque fueron 1.100.000».1%°

Tan grande fue la devastacién de Jerusalén y de su templo
«que no quedé nada y hasta los que vinieron después creyeron
que no se podia vivir en ella».!"® Mientras los sobrevivientes
salfan de las ruinas ardientes, no hay duda de que algunos
recordaron las palabras de Jesus: «jJerusalén, Jerusalén, que
matas a los profetas y apedreas a los que se te envian! {Cudntas
veces quise reunir a tus hijos, como retne la gallina a sus pollitos
debajo de sus alas, pero no quisiste! Pues bien, la casa de ustedes
va a quedar abandonada» (Mateo 23.37-38). Tal vez algunos
recordaron la escena. Mientras las palabras todavia resonaban en
el aire, Jests volvié su espalda al lugar donde la gloria shekinab
del Todopoderoso habia habitado. Viendo la gravedad del
momento, sus discipulos llamaron la atencién de la majestad del
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templo y de sus edificios. Pero Jests respondié: «¢Ven todo esto?
Les asegur6 que no quedari piedra sobre piedra, pues todo serd
derribado» (Mateo 24.2). Una profecia con pocas probabilidades
se habia vuelto una pesadilla real.

ANOS

Asi como es comin describir a Patmos como un Alcatraz estéril,
identificar erréneamente a la gran prostituta como la Iglesia
Catdlica Romana, o identificar los 144.000 exclusivamente como
varones judios virgenes, también es comtn la interpretacién de
que Juan estaba en prisién durante el reinado de Domiciano a
mediados de los noventa en vez de mediados de los sesenta
durante el reinado de Nerén. Por tanto, segin LaHaye, el
Apocalipsis describe eventos que ocurririn en el siglo XXI en
vez de en el siglo 1. En sus propias palabras: «El Apocalipsis fue
escrito por Juan en el afio 95 A.D., lo que indica que el libro del
Apocalipsis describe eventos futuros de los ltimos dias antes
que Cristo venga a esta tierra».!!!

La fecha tardia de LaHaye se apoya principalmente en una
oracién ambigua en los escritos de Ireneo, obispo de Lyons.!!2
Debido a la complejidad de la gramitica griega, la oracién puede
ser traducida como si fuan o la visidn apocaliptica de Juan, una de
las dos cosas, fue vista a finales del reino de Domiciano.!!3
Irénicamente, LaHaye no apela a la «credibilidad» de Ireneo,
cuando éste dice en el mismo volumen que Jesus fue crucificado
cuando tenia alrededor de cincuenta afios.!"* LaHaye est4 tan
seguro de que esta fecha tardia es correcta que desecha la nocién
de que el Apocalipsis fuera escrito antes del afio 70 A.D. diciendo
que es algo «histéricamente ridiculo».!’S Un anilisis mds
profundo de la evidencia, sin embargo, revela no sélo que el
lenguaje de LaHaye es palpablemente injustificable sino que
también su posicién es patentemente insostenible.

En primer lugar, si el ap6stol Juan estuviera escribiendo en
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el afio 95 A.D., serfa increfble que no mencionara nada sobre el
evento mis apocaliptico de la historia judfa: La destruccién de
Jerusalén y del templo 2 manos de Tito. En momentos mis
reflexivos, esto harfa que LaHaye se estremeciera al pensarlo.
Imaginese usted escribir acerca de Nueva York en la actualidad
y no mencionar la destruccién de las torres gemelas del World
Trade Center a manos de los terroristas el 11 de septiembre de
2001. O hablando en términos mis directos, imagine usted a
alguien escribiendo una tesis sobre el futuro del terrorismo en
Estados Unidos que no mencione la masacre de Manhattan.!¢

Considere otro paralelo. Suponga usted que estd leyendo
una historia sobre la lucha judia en la Alemania nazi y que no
encuentre ninguna mencién sobre el Holocausto. ¢No seria mas
bien «histéricamente razonable» en lugar de <«histéricamente
ridiculo» suponer que esa historia fue escrita antes del inicio de
la Segunda Guerra Mundial? La respuesta es evidente. Asi como
la credibilidad es forzada al sugerir que el Apocalipsis fue escrito
25 afios después de la destrucci6n de Jerusalén sin hacer ninguna
mencién de ese evento en la historia judia, asi tampoco es
razonable pensar que la historia de los judios en Alemania podria
ser escrita después de la Segunda Guerra Mundial sin hacer
ninguna mencién del Holocausto. Esto seria suficiente para que
una persona razonable templara su dogmatismo.

Ademds, aquellas personas que dicen que el libro del
Apocalipsis fue escrito en el afio 95 A.D. enfrentan un obsticulo
aun mds formidable. Considere uno de las profecias mis
asombrosas de la Escritura. Jesus esté saliendo del templo cuando
sus discipulos le refieren los edificios. Al mirar las piedras y los
edificios magnificentes, Jesds expresa lo inimaginable: «¢Ven
todo esto? Les aseguro que no quedari piedra sobre piedra, pues
todo sera derribado» (Mateo 24.2; Marcos 13.2; Lucas 21.6).
Una generacién después de haber sido dicha esta profecfa, se
cumpli6 vivida y horriblemente quedando marcada en la
conciencia de los oyentes. El templo fue destruido el 30 de
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agosto del afio 70 A.D. y Josefo mismo dijo: «El mismo dia en
que el templo anterior habfa sido destruido por el rey de
Babilonia».!"7

Tan asombrosa como la profecia de Cristo y su
cumplimiento son, igualmente asombroso es suponer que el
ap6stol Juan no hiciera mencién de ella. Norman Geisler, un
dispensacionalista comprometido, discute el punto de la
siguiente forma:

PRINCIPIO HISTORICO

blasfemia por parte de los sacerdotes del templo y muere
crucificado en la vispera de la Pascua, uno de los dias
festivos mds sagrados. Lo entierran en una tumba judia,
pero tres dias después, usted y otros seguidores de Jests
lo ven vivo tal como ¢l lo anuncié6. Usted lo toca, come
con EL El continia realizando milagros, el dltimo de
ellos cuando asciende al cielo. Cuarenta afios mds tarde,
el templo queda destruido junto con la ciudad y miles

Imaginese esto. Usted es un devoto judio del siglo I. El
centro de su vida religiosa econémica y nacional es
Jerusalén, especialmente el templo. Por més de mil afios
esa ha sido la norma para su nacién, su familia y para
casi cualquier familia judfa desde que Salomén
construyé el primer templo. La mayor parte del nuevo
templo, fue construido por el rey Herodes, cuando usted
era un nifio. No obstante algunas partes del edificio
todavia estin bajo construccién desde el afio 19 A.D.
Toda su vida ha asistido a los servicios y ha hecho
sacrificios para expiar los pecados que ha cometido
contra Dios. ¢Por qué? Porque usted y sus compatriotas
consideran que ese templo es el lugar terrenal de la
morada del Dios del universo; el creador del cielo y la
tierra, la misma deidad cuyo nombre es tan santo que
nadie se atreve a expresarlo.

Siendo un hombre joven, usted comienza a seguir a
un judio lamado Jesiis que dice ser el Mesias esperado
predicho por la Escritura. El realiza milagros, ensefia
verdades profundas, y amonesta a los sacerdotes que
estin a cargo del templo. Predice, increiblemente, su
propia muerte y resurreccién. Y también predice que el
templo mismo serd destruido antes de que pase su
generacién (Marcos 13.2-3).

iEsto es algo escandaloso! Jesis es culpado de
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de sus compatriotas, tal como Jests lo habia predicho.

Una pregunta: Si usted y los otros seguidores de
Cristo escriben acerca de Jestis después de que el templo
y la ciudad fueron destruidos en el afio 70 A.D., ¢usted va
a omitir esa tragedia religiosa nacional econémica y
humana, sin precedente, en sus escritos, especialmente
cuando el Cristo resucitado lo habia predicho? jPor
supuesto que no! Este es un problema para esas personas
que dicen que el Nuevo Testamento fue escrito después
del afio 70 A.D. ya que no hay ninguna mencién del
cumplimiento de esta tragedia predicha en ningiin lugar
del Nuevo Testamento. Eso significa que la mayoria,
sino es que todos los documentos debieron haber sido
escritos antes del afio 70 A.D.!*®

Un estudiante de la Escritura sabe bien que los escritores
del Nuevo Testamento resaltaban las profecias cumplidas. La
frase «eso sucedi6 para que se cumpliera lo que fue dicho por el
profeta» se encuentra en muchas piginas de la Escritura y
demuestra concluyentemente que la Biblia tiene un origen
divino en vez de humano. Por tanto es inconcebible que Jests
expresara una profecia apocaliptica concerniente a la destruccién
de Jerusalén y del templo judio y que Juan no mencionara que
esa profecia se cumpli6 una generacién después de que Jests la
pronunciara. Recapitulando las palabras del doctor Geisler: «Si
usted y los otros seguidores de Cristo escriben acerca de Jests
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despueés de que el templo y la ciudad fueron destruidos en el afio
70 A.D. ¢usted va a omitir esa tragedia religiosa nacional
econémica y humana, sin precedente, en sus escritos,
especialmente cuando el Cristo resucitado lo habia predicho?
iPor supuesto que no!»

Finalmente, permitame agregar una evidencia interna mis
que podia detener a aquellos que dogmiticamente se aferran a
una fecha tardfa del Apocalipsis. En Apocalipsis 11, Juan dice:
«Se me dio una cafia que servia para medir, y se me ordené:
“Levéntate y mide el templo de Dios y el altar, y calcula cuintos
pueden adorar alli. Pero no incluyas el atrio exterior del templo;
no lo midas, porque ha sido entregado a las naciones paganas,
las cuales pisotearin la ciudad santa durante 42 meses»
(Apocalipsis 11.1-2). En contexto, Jesds ha enviado a su dngel
«para mostrar a sus siervos lo que ocurrird pronto». De modo
que esta profecia habla de un evento futuro, no de un evento que
sucedi6 25 afios antes. Nuevamente, el doctor Geisler, un
dispensacionalista, reconoce la fortaleza de este argumento y por
lo tanto usa Apocalipsis 11 para demostrar que «los documentos
del Nuevo Testamento hablan de Jerusalén y del templo, o de
actividades asociadas con ellos, como si estuvieran intactos al
momento de escribir de ellos».!1?

En resumen, entre las razones que nos aseguran que el libro
del Apocalipsis no fue escrito veinticinco afios después de la
destruccién de Jerusalén, tres razones se presentan por encima
de las demis. Primero, de la misma forma que es irrazonable
suponer que alguien escribiera una historia del World Trade
Center después del 11 de septiembre de 2001 y no mencionara
la destruccién de las torres gemelas, asi también lo seria sugerir
que el Apocalipsis fue escrito después de la devastacién de
Jerusalén y del templo judio sin hacer mencién de ello. Ademis,
si Juan escribi6 en el afio 95 A.D. serfa increible suponer que no
mencionara el cumplimiento de la visién apocaliptica mds
improbable de Cristo. Finalmente, los documentos del Antiguo
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Testamento, incluyendo el libro del Apocalipsis, se refieren al
templo judio y Jerusalén de manera intacta en el momento en
que fueron escritos.

Si el Apocalipsis fue escrito anmtes del afio 70 A.D., es
razonable suponer que la visién que le fue dada a Juan sirvié para
revelarle los eventos apocalipticos que rodeaban la destruccién
de Jerusalén y que se encontraban el futuro de Juan pero que
ahora estin en nuestro pasado. Esto por supuesto, no quiere
decir que todas las profecias del Apocalipsis ya han sido
cumplidas. Un cristiano consciente deberfa distanciarse de las
falacias totalmente futuristas y también de una perspectiva
predominantemente preterista. '

s Qué es lo que estd en juego?

Tal como ha sido documentado en este capitulo, una
aplicacién fiel del principio histérico demuestra mis alld de
cualquier duda que el Evangelio de Judas es un impostor
gnéstico registrado cientos de afios después de los eventos que
presenta. No tiene la credibilidad de los Evangelios canénicos,
que fueron escritos antes del holocausto de Jerusalén en el aiio
70 A.D. La noci6n de que el Evangelio de Judas no fue parte de
la Biblia s6lo porque no iba en la direccién de los «triunfadores
histéricos» es sencillamente falsa.

La sugerencia incendiaria de que Juan fue canonizado
porque la iglesia cristiana primitiva preferia su oscuro trasfondo
antisemita mds que los Evangelios racialmente sensibles tales
como el de Judas se basa en un sofisma antihistérico. Si el
profesor Ehrman y compaiifa pusieron atencién al principio
histérico codificado en las letras de LEGACY no hubiera
sucumbido a un prejuicio tan vengativo. El antisemitismo no
tiene nada que ver con la canonizacién de Juan. Al contrario,
fueron las declaraciones de los testigos oculares, una fecha mds
temprana y la corroboracién extra biblica las razones de peso.

Los eruditos mencionados antes no sélo demuestran un
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sofisma antihistérico con respecto 4/ porqué los Evangelios fueron
canonizados, sino también respecto # cudndo fueron registrados.
Desde sus puntos de vista, los Evangelios fueron escritos después
de la destruccién de Jerusalén y del templo. De la misma forma,
fechan los escritos del Apocalipsis décadas después del
holocausto judio del afio 70 A.D. Trégicamente no estin solos.
LaHaye se siente tan seguro de esta fecha tardia que de manera
dogmitica descarta la noci6n de que el Apocalipsis fuera escrito
durante el reinado de Nerén diciendo que es algo histéricamente
ridiculo.

Nada mis lejos de la verdad. Tal como lo revela el principio
codificado en las letras de LEGACY, los fundamentalistas
liberales asignan un prejuicio antisemita al Evangelio de Juan.
Del mismo modo, los fundamentalistas conservadores que
suponen que los judios estin esperando un holocausto que
exterminard dos terceras partes de ellos, revelan afirmaciones
sensacionalistas. Las letras de LEGACY proveen una prueba
positiva de que es histéricamente razonable més que ridiculo
suponer que el Apocalipsis fuera escrito antes del holocausto
judio del primer siglo después de Cristo.

Si el Apocalipsis principalmente es un libro que describe lo
que va a suceder en el siglo XXI, hubiera sido irrelevante en su
mayor parte para los cristianos del siglo I. Aunque el Apocalipsis
es tan relevante como lo son los romanos para los lectores
modernos, este fue escrito a siete iglesias histéricas que vivian
en la sombra de la persecucién de Nerén. Es en este entorno que
Juan amonesta a las iglesias de Asia para qué mantengan su
conviccion en Cristo de que el era su Sefior y Salvador, no el
César. Los terrores del Apocalipsis no fueron llamados «la gran
tribulacién» (Apocalipsis 7.14) sélo porque la fundacién del
templo fue destruida, sino porque la Bestia del Apocalipsis habia
diezmado la fundacién de la iglesia cristiana en la cual Cristo
mismo era su piedra angular. La gran tribulacién inspirada por
la Bestia romana es el arquetipo de cada tribulacién que tenemos
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hasta que experimentemos la realidad de Ia resurreccién en la
segunda aparicién de Jesucristo.

Aquellos que insisten que las siete cartas de la novia
perseguida fueron escritas a los creyentes de la era actual
enredardn su significado. Cristo no hubiera engafiado a los
creyentes del siglo primero diciendo: «7e guardaré de la hora de
tentacién» (Apocalipsis 3.10) si la palabra ze se referia a los
creyentes del siglo XXT. Es inconcebible que nuestro Sefior le
estuviera informando a la iglesia perseguida del siglo I que veinte
siglos después la iglesia no sufrirfa persecuci6n gracias a un rapto
pretribulacional inventado por creyentes del siglo XIX.

Si no queremos ser seducidos y poner un gran paréntesis de
dos mil afios entre la visién apocaliptica de Juan y los juicios que
la visién simboliza, debemos volver a leer el Apocalipsis
poniendo atenci6n a las palabras «pronto» y «cerca». Debemos
darnos cuenta de que a diferencia del 4ngel que habla a Daniel,
el 4ngel del Apocalipsis advierte a Juan: «No guardes en secreto
las palabras del mensaje profético de este libro, porque el tiempo
de su cumplimiento estd cerca» (Apocalipsis 22.10). Milton Terry
dice: «Cuando un escritor dice que un evento ocurrir en breve,
serfa incorrecto declarar que esas declaraciones deben hacernos
creer que el evento ocurrird en un futuro lejano. Es un abuso
reprensible en el idioma decir que las palabras inmediatamente o
cerca significan edades futuras o después de un largo tiempo».1°

Del mismo modo, no debemos suponer que las imigenes del
Apocalipsis se acabaron en el entorno del primer siglo histérico.
Un dia, el Sefior mismo vendra del cielo y hard su morada para
siempre con los hombres (Apocalipsis 21.3); cada persona
resucitari y serd juzgada segiin lo que hizo (20.13); y el problema
del pecado ser4 resuelto una vez por todas (21.27).
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La llave de oro

Soy un cristiano palestino que vive bajo la ocupacion israel.
Mi captor busca diariamente formas de bacer que mi vida sea
mds dificil. Encierra a mi pueblo con alambre de piias,
construye muros a nuestro alrededor y su ejército pone limites
alrededor de nosotros. Puede mantener miles de nosotros en
campos y prisiones. No obstante, no ba podido quitarme los
suefios. Suefio que un dia despertaré con dos pueblos viviendo
equitativamente el uno con el otro, coexistiendo en la tierra de
Palestina, desde el Mediterrineo hasta el Fordin.
—PASTOR DE BELEN MITRI RAHEB,
EN GARY M. BURGE, Whose Land? Whose Promise?
[¢De quién es la tierra? ;De quién es la promesa?]

La Palabra de Dios es muy clara. Habrd consecuencias graves

para la nacion o las naciones que intenten dividir la tierva de

Israel. El amor de Dios por Israel se expresa en las palabras

de Zacarias: «Aquel que te toca [Israel], toca la nifia de mis
070s».

—PASTOR JOHN HAGEE, SIONISTA CRISTIANO

Cuenta regresiva a Jerusalén

EL ANTISEMITISMO ES UN MAL HORROROSO, ESPECIALMENTE
cuando es justificado por la religién. Hitler, sin embargo, no
necesitaba tal pretexto. El crefa que los judios eran sub humanos
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y que los arios eran siper hombres y por eso, su locura se inflamé
tratando de obtener una limpieza étnica. Mientras el humo de los
crematorios se olia por los campos alemanes, otra maldad
aparecia: Pastores y feligreses alemanes se mantuvieron
silenciosos. Para algunos de ellos era cuestién de supervivencia.
Otros buscaron justificar su apatia culpando a los judios por la
gran guerra. Otros crefan que los judios estaban destinados
fatalmente a enfrentar la ira del Anticristo y por lo tanto, no
hicieron nada.

Dietrich Bonhoeffer no era uno de ellos. El dijo: «Si
decimos ser cristianos, no hay lugar para el interés personal».!
No sélo denunci6 al régimen nazi que habia convertido a su
fithrer en un idolo y un dios, sino también a la iglesia profesante
que se preocupaba mds por la supervivencia que por los pecados
del antisemitismo y la esclavitud. Bonhoeffer dijo: «Cuando
Cristo llama a una persona, le pide que venga y muera».2 E19 de
abril de 1945, a la edad de treinta y nueve afios, Bonhoeffer
experiment6 el mayor «costo del discipulado». Por érdenes
especiales del Reichsfiihrer Heinrich Himmler, fue colgado en el
campo de concentracion en Flossenberg.

El 9 de abril de 1948, tres afios después de que Bonhoeffer
fue martirizado en su lucha contra el antisemitismo, otro horror
semita apareci6 en las faldas occidentales de Jerusalén en Deir
Yassin. En un libro titulado The Birth of The Palestinian Refugee
Problem, 1947-1949 [El nacimiento del problema de los
refugiados palestinos, 1947-1949], Benny Morris, profesor judio
de historia de la universidad Ben Gurion de Negev en Be’er
Sheva, describe la matanza sionista de civiles y nifios drabes por
los paramilitares israelies. Antes de que el dia acabara
«aproximadamente 250 rabes, la mayoria de ellos civiles, fueron
asesinados; también hubo casos de mutilacién y violacién. Los
habitantes supervivientes fueron expulsados al drea drabe oriental
de Jerusalén». Morris desenmascara en su libro «los asesinatos
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sionistas, el terrorismo y la limpieza étnica que expulsé entre
600.000 y 700.000 palestinos de sus hogares en 1948».3

Morris presenta evidencia de los archivos de la fuerza de
defensa de Israel para documentar los «actos de masacre israeli».
El dice: «Para sorpresa mia, habia muchos casos de violacién.
En los meses de abril y mayo de 1948, las unidades de Haganah
recibieron 6rdenes de desalojar y expulsar a los aldeanos y de
destruir las ciudades». Morris recuenta episodios grificos de
violaci6n y asesinato: «En Acre, cuatro soldados violaron a una

. muchacha asesindndola después junto con su padre. En Jaffa,

soldados de la brigada Kiryati violaron una joven e intentaron
violar a otras mds. En Hunin, en Galilea, dos muchachas fueron
violadas y luego asesinadas». Morris sigue describiendo el horror
de cuatro prisioneras que fueron violadas en la ciudad de Abu
Shusha, una de ellas fue violada varias veces. «Por lo general era
una o dos chicas palestinas. En muchos de los casos el suceso
terminaba en un asesinato» y dice Morris: «Eso era sélo la punta
del iceberg».*

Aunque Morris condena los actos de violacién y masacre
como crimenes de guerra, €l no expresa molestia moral alguna
contra la expulsién de cientos de miles de palestinos. «Existen
circunstancias en la historia que justifican la limpieza étnica»,
opina €l. «Un estado judio no habria surgido si no se hubieran
expulsado 700.000 palestinos». Morris utiliza a Estados Unidos
como un ejemplo. «La gran democracia estadounidense no
hubiera sido creada sin la aniquilacién de los indios. Existen
casos en que un buen final justifica los actos crueles que se
cometieron en el curso de la historia». Segin Morris, si se
cometi6 un serio error histérico en 1948 fue cuando David Ben-
Gaurion, primer ministro del estado de Israel, «tuvo miedo» yno
termind el trabajo de sacar a los palestinos de la tierra de Israel.
Morris concluye: <El debi6 haber completado el trabajo».

En el libro Light Force [Fuerza de luz], el hermano Andrés
provee detalles grificos sobre cémo ha continuado el «trabajo»
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de la limpieza étnica desde 1948. El recuerda un dia fatidico en
diciembre de 1992 cuando «un total de 415 palestinos, muchos
de ellos doctores, abogados, profesores de universidad, hombres
de negocios y otros profesionales, fueron sacados de sus hogares
y lugares de trabajo en la Franja Occidental y Gaza, y junto con
otros prisioneros fueron transportados al limite de Libano donde
fueron depositados al lado de una montafia».’ Aunque
ciertamente Hamas era una amenaza para la seguridad de Israel,
el hermano Andrés explica que «estos hombres en particular no
habian sido acusados de nada; los mismos oficiales israelitas
admitieron que los deportados no tenian complicidad en las
matanzas. No habian cometido ningn crimen ni habfan
enfrentado a ningin juez y no obstante fueron desalojados a una
montafia en un pais extranjero que no los queria, y alli tuvieron
que luchar en medio de condiciones espantosas».$

Aunque «la comunidad mundial present6 una queja sobre
esas deportaciones, diciendo que eran una violacién a la
Convencién de Ginebra» no se hizo justicia. Los 415 palestinos
«se tuvieron que quedar en una montafia del Libano».” Una vez
cuando el hermano Andrés oraba por esos palestinos desplazados
en una conferencia cristiana de misiones, varios estudiantes
pidieron perdén. El concepto de orar por un palestino nunca
habia pasado por sus mentes. Otros estaban furiosos. «¢Por qué
quieren a los palestinos?», decian ellos, «gno saben que Israel le
pertenece a los judios?»

Aunque los palestinos forman el mayor grupo étnico de
desplazados del mundo,® ya no son una masa humana sin nombre
y sin rostro. Al igual que el hermano Andrés, Gary Burge,
profesor de Nuevo Testamento del Wheaton College and
Graduate School y presidente de Evangelicals for Middle East
Understanding, ha definido la situacién de numerosos palestinos
desplazados como por ejemplo el de Nora Kort.? Nora y su
familia eran nativos de Jerusalén, viviendo a la sombra de la
famosa puerta de Jaffa desde el siglo XIX. Su abuelo era un
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cristiano palestino comprometido que utilizé sus ahorros
personales para construir la Iglesia de Saint George dentro de
sus cuarenta y ocho acres de tierra. Burge escribe: «<En 1948, la
guerra estallé y algunos de los luchadores més crueles de Israel
(el Grupo Stern y los Haganah) atacaron desde la colina. La
lucha fue atroz y los padres de Nora huyeron a la parte interna
de Jerusalén». A diferencia de muchos de sus amigos, ellos
sobrevivieron, pero su propiedad pasé a manos de los judios.
«Cuando Israel ocup6 la ciudad de Jerusalén en 1967 y los
limites cambiaron, el padre de Nora hizo su primer viaje
abriendo la vieja puerta de su casa con su propia llave. Alli se
encontré con una familia judfa de Yemén que no le permitié
entrar... Cuando murié en el afio 1994, las tltimas palabras para
su hija fueron: “Nora, no te olvides”». Aunque Nora nacié
después de la guerra, ella no visit6 esa casa hasta el afio 1995. En
ese entonces, la casa se habia convertido en la casa de la
confederaci6n sionista. Mientras estaba sentada en lo que una
vez fue la sala de su casa, ella podia oir €l eco de la voz de su
padre y querfa desesperadamente decirle que ella no se habia
olvidado.

Cuando el profesor Burge visit6 la casa de la confederacién
sionista, descubrié un documento de propaganda israelita que
decia que esa casa «una vez habia sido la base de terroristas
drabes. Por supuesto, nada de eso era cierto». Descubrié algo
igualmente asombroso. A diferencia de muchos otros que habian
perdido su familia y posesiones, Nora no se habfa vuelto
amargada. Mids bien, ella aconseja a los desvalidos, recolecta
dinero para las familias pobres drabes y aconseja a los palestinos
que han perdido toda esperanza de justicia. «Dios es el Padre y
Defensor de los oprimidos y de los que son tratados
injustamente», dice Nora, «esta es y ha sido mi misién y mi
compromiso». Asi como la hermana de Corrie ten Boom, Betsie,
que murié en el campo de concentracién Ravensbruck, ella es
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una prueba viviente de que «no hay un hoyo tan profundo donde
Dios no sea aun mds profundo».

Mientras que los sionistas tratan de descartar tales historias,
la realidad histérica es innegable. Los historiadores israelitas
tales como Benny Morris han abierto una caja de Pandora y el
mundo ha visto su oscuro contenido. Existe una ironfa extraiia,
dice Burge, porque uno puede ver el sitio de la masacre de Deir
Yassin desde el Memorial de Yad Vashem.

Siempre me ha parecido irénico que si uno se para en el
lugar correcto en el Memorial del Holocausto judio de
Jerusalén (Yad Vashem), uno puede ver la ciudad de Deir
Yassin. Hasta la casa de Menachem Begin (el lider de Ia
masacre) queda al lado opuesto del valle. Pero Deir
Yassin no es una excepcién a la limpieza étnica israeli.
Innumerables aldeas recibieron un tratamiento severo.
Al final, més de 350 aldeas fueron destrozadas. Desde la
perspectiva Palestina, estos sucesos fueron el primer
caso de terrorismo en el pais.!

Sionismo

Para sionistas culturales como Benny Morris, la limpieza
étnica de los palestinos es una crueldad aceptable. En sus propias
palabras: «Un buen final justifica los actos crueles que se
cometieron en el curso de la historia». La expulsién de los
palestinos se apoya en la base de consideraciones pragmaticas.
«Debemos expulsar a los drabes y tomar su lugar», dijo David
Ben-Gurion, «y si tenemos que utilizar la fuerza, no para
desalojar a los drabes del Neguev y de Transjordania, sino para
garantizar nuestro propio derecho de acomodarnos en esos
lugares, entonces pondremos a nuestra disposicién la fuerza que
tenemos».!! Nadie resume las ramificaciones de la limpieza
étnica del pueblo palestino de la tierra mejor que Moshe Dayan,
jefe de personal de las fuerzas de defensa israelitas desde 1955
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hasta 1958. Hablando en un funeral de un israelita que fue
asesinado por los drabes, dijo lo siguiente: «iQué sabemos del
odio feroz que tienen contra nosotros? Por ocho afios los
palestinos han estado viviendo en campos de refugiados en Gaza
mientras que, ante sus 0jos, hemos convertido sus tierras y sus
aldeas en nuestra propia tierra. La sangre de Roi’i’s no debe ser
demandada de los drabes de Gaza sino de nosotros mismos, por
cerrar nuestros ojos al cruel destino y a la actuacién de nuestra
generacién».!2

En contraste con los sionistas culturales que consideran que
la limpieza étnica es una crueldad aceptable, los sionistas
cristianos defienden la limpieza étnica como un mandamiento
divino. Desde Darby en el pasado hasta la LaHaye en la
actualidad, militan con la nocién de que Dios le ha dado Eretz
Israel, desde el rio de Egipto hasta el rio Eufrates,
exclusivamente a los judios. «El Sefior purificard su tierra de
todos los impios», escribi6 Darby, «desde el Nilo hasta el
Eufrates».* John Hagee es igualmente claro: «Dios le ha dado
la ciudad de Jerusalén « los judios solamente».* El desplazamiento
de los drabes para poder tener espacio para los judios se
racionaliza como cumplimiento de los propésitos de Dios.

Aquellas personas como el pastor de Belén Mitri Raheb que
defienden la solucién de dos estados y oran para que un dia los
judios y los palestinos vivan juntos en paz, son consideradas que
tocan la nifia de los ojos de Dios. De hecho, cuando el primer
ministro israelita, Ariel Sharon, comenzé a desmantelar los
asentamientos judios en Gaza, como parte del proceso de paz, €l
denuncié despiadadamente a los sionistas cristianos. Pat
Robertson fue al extremo de indicar que el establecimiento de un
estado palestino era una violacién directa del «plan de Dios». Su
reaccién inmediata fue decir que el ataque al corazén que sufri6
Sharon el 4 de enero de 2006 era un juicio divino por dividir la
tierra de Dios. Robertson advirti6: «Ay de cualquier primer
ministro de Israel que siga un rumbo similar para apaciguar a las
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Naciones Unidas o Estados Unidos de América»."> Robertson
vincul6 el ataque al corazén de Sharon con el asesinato en 1995
del lider israeli Yitzhak Rabin diciendo que fue un castigo de
Dios por firmar los Acuerdos de Paz de Oslo que garantizaban
un gobierno auténomo a los palestinos.!¢

Uno de los lideres del movimiento cristiano sionista,
Michael Evans, que considera los palestinos «un pueblo
contaminado al que le han lavado el cerebro»!” es ignalmente
categérico al decir que Palestina le pertenece exclusivamente a
los que son judios por religién o por sangre. Cuando el
presidente George W. Bush demandé que «Israel detuviera la
construccién de asentamientos, desmantelara los puestos
ilegales, terminara con la humillacién diaria del pueblo palestino
y que no afectara las negociaciones finales de los muros y las
cercas»,’® €l declar6 que Bush se encontraba bajo una
maldicién.!? Segin Evans: «Si Estados Unidos divide a Jerusalén,
no habr4 perdén. Estados Unidos terminaré trigicamente en las
cenizas de la historia».20 John Hagee estd de acuerdo: «Cualquier
nacién, hasta Estados Unidos, que obligue a Israel a ceder su
tierra por la paz va a experimentar la ira y el juicio de Dios... Les
digo a ustedes que estin dirigiendo esta nacién desde
Washington, DC: Si estdn obligando a Israel para que ceda su
tierra a través de nuestro Departamento de Estado, jdejen de
hacerlo! Ustedes estin atrayendo la ira y el juicio de Dios sobre
Estados Unidos de América».?!

Tales incendiarias insinuaciones por parte de los sionistas
cristianos crean preguntas muy importantes. ;La promesa a
Abraham: «A tus descendientes les daré esta tierra, desde el rio
de Egipto hasta el gran rio, el Eufrates. Me refiero a la tierra de
los quenitas, los quenizitas, los cadmoneos, los hititas, los
ferezeos, los refaitas, los amorreos, los cananeos, los gergeseos y
los jebuseos» (Génesis 15.18-21), es un buen razonamiento para
la limpieza étnica? :Dice la Biblia que Jerusalén es la capital
eterna del pueblo judio? ;Verdaderamente existe la necesidad de
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reconstruir un templo y de prender la hoguera del Armagedén
en el siglo XXT a la luz del recordatorio de nuestro Mesias en el
siglo I de que el tiempo habia llegado cuando los verdaderos
adoradores no necesitarian adorarle mis en una montafia de
Samaria o en el templo de Jerusalén (Juan 4.21-22)? La pregunta
por antonomasia es esta: ¢Era la tierra el enfoque de nuestro
Sefior o era el Seiior el enfoque de la tierra?

Estas y muchas otras preguntas se responden con facilidad
cuando comprendemos el principio biblico de tipologia.

Tipologia

Un tipo (viene del griego typos) es una persona, evento o
institucion en la historia de la redencién del Antiguo Testamento
que sirve como figura de una mayor realidad correspondiente en
el Nuevo Testamento. Se refiere literalmente a una marca o
cicatriz. Juan utiliza el término «tipo» cuando se refiere a la duda
de Tomds con respecto a la realidad de la resurreccién:
«Mientras no vea yo la marca [typos] de los clavos en sus manos
y meta mi dedo en las marcas y mis manos en su costado, no lo
creeré» (Juan 20.25). Por lo tanto, un tipo es una copia, un
patrén o un modelo (por ejemplo, las cicatrices en las manos de
Cristo) que representan una realidad aun mayor (los verdaderos
clavos que traspasaron las manos de Cristo).

La realidad mds grande a la cual un tipo se refiere y en la
que encuentra su cumplimiento se conoce como un antitipo
(viene del griego antitypos). El escritor de los Hebreos emplea
especificamente la palabra #ntitipo cuando se refiere a la grandeza
del santuario celestial de la cual la Tierra Santa, la Ciudad Santa
y el santo templo son solamente tipos o sombras: «Asi que era
necesario que las copias de las realidades celestiales [antitipos]
fueran purificadas con esos sacrificios, pero que las realidades
mismas lo fueran con sacrificios superiores a aquéllos. En efecto,
Cristo no entré en un santuario hecho por manos humanas,
simple copia del verdadero santuario, sino en el cielo mismo,
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para presentarse ahora ante Dios en favor nuestro» (Hebreos
9.23-24). El antitipo de la tierra se encuentra en el Sefior, el
antitipo de Jerusalén se encuentra en Jests, y el antitipo del
templo majestuoso se encuentra en el Maestro.

En Hebreos, al igual que en el resto del Nuevo Testamento,
la historia de Israel del Antiguo Testamento se interpreta como
una consecucién de tipos que encuentran su cumplimiento
mayor en la vida, muerte y resurreccién de nuestro Sefior. Mis
que ser algo periférico, la tipologia es algo medular en la
interpretacién correcta de la Palabra infalible de Dios. Uno no
puede comprender el significado del Nuevo Testamento sin
familiarizarse con la historia de la redencién y las formas
literarias del Antiguo Testamento. Del mismo modo, el Nuevo
Testamento irradia su luz en el Antiguo Testamento y revela el
significado mds completo de la obra redentora de Dios en la
nacién de Israel y a través de ella. Esta relacién entre ambos
Testamentos es esencialmente tipolégica.?2 Por tanto, asi como
la escatologia es el hilo que se entrelaza en el matiz de la
Escritura haciendo un mosaico glorioso, la tipologia es el
material de dénde sale ese hilo.

La interpretacién tipolégica de los escritores del Nuevo
Testamento sobre el Antiguo Testamento, que con frecuencia
implican alusiones a las escrituras hebreas, se hace explicita en las
epistolas de Pablo. El apéstol explica a la iglesia de Corinto que
las experiencias de Israel eran figuras de las experiencias de los
creyentes bajo el nuevo pacto siendo «ejemplo [tipo], y quedé
escrito para advertencia nuestra, pues a nosotros nos ha llegado
el fin de los tiempos» (1 Corintios 10.11; comp. v. 6). En su carta
a los romanos, Pablo se refiere 2 Adén como una «figura»
(literalmente, tipo) de Jesucristo (Romanos 5.14). De manera
similar, el escritor de los Hebreos explica que el templo terrenal
es simplemente «copia y sombra del que estd en el cielo» (8.5) y
«La ley es sélo una sombra de los bienes venideros, y no la
presencia misma de estas realidades» (10.1). Pablo, igualmente,
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le ensefiaba a los creyentes de Colosas que las leyes dietéticas,
los festivales religiosos y el dia de reposo del Antiguo Testamento
eran «una sombra de las cosas que estdn por venir, la realidad se
halla en Cristo» (Colosenses 2.17).

El principio interpretativo de la tipologia se encuentra
ampliamente en los Evangelios. La resistencia exitosa de Jests a
la tentacién en el desierto después de 40 dias de ayuno es un
contraste directo tipolégico de la desobediencia de los israelitas
que result6 en 40 afios vagando en el desierto (vea Mateo 4.1-11;
Marcos 1.12-13; Lucas 4.1-13). Al mantenerse fiel a su Padre,
Jestis hizo lo que Israel no pudo hacer. Jests, por tanto, es el
verdadero Israel y los que se encuentran en El son herederos
segin las promesas que Dios le hizo a Abraham. Ademds, Jesis
se revela como el antitipo de los profetas hebreos por medio de
su predicacion del arrepentimiento, su ministerio de sanidad, su
preocupacién por los pobres y por los desvalidos, y por su muerte
cerca de Jerusalén (vea Lucas 13.33). Aunque semejante a los
profetas en estos aspectos, Jesis demostré ser mayor que
cualquier profeta previo debido a su ministerio de milagros, sus
reclamos de ser Dios y su vindicacién de estos reclamos a causa
de su resurreccién.?

Esto, por supuesto, no debe confundir el principio biblico de
tipologia con un método alegérico de interpretacién de la
narracion biblica que ignora o rechaza la naturaleza histérica del
Antiguo Testamento. Por el contrario, la tipologia se arraiga
firmemente en el hecho histérico y siempre involucra la
correspondencia histérica. Tal como lo explica Stephen Sizer,
autor de Christian Zionism: Road-map to Armageddon [Sionismo
cristiano: ;Camino marcado o Armagedén?]: «La diferencia
entre estos dos métodos de interpretacion es importante ya que
la primera [tipologia] coloca un énfasis particular en el contexto
histérico de los pasajes al igual que en la forma en que la
Escritura interpreta la Escritura, mientras que el enfoque
alegérico encuentra verdades eternas sin ninguna referencia a
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un ambiente histérico». El sigue explicando: «Un enfoque
tipolégico también realza la forma en que los escritores del
Nuevo Testamento ven a Jesucristo como el cumplimiento de la
mayoria de los simbolos y tipos del Antiguo Testamento».>* Su
colega de Oxford, K. J. Woollcombe, lo sefiala correctamente:
«La exégesis tipoldgica es la bisqueda de vinculos entre los
eventos, las personas o las cosas dentro de un marco historico de
revelacidn, mientras que la alegoria es la bisqueda de un
significado secundario y escondido que se encuentra bajo del
significado obvio y principal de una narracién».? O como lo
presenta el doctor Leonhard Goppelt: «La historicidad de lo que
se reporta como el significado literal del texto no tiene ninguna
consecuencia en la interpretacién alegérica, no obstante, es
fundamental en la interpretacién tipolégica».26 Un tipo debe ser
por lo tanto una persona, un evento o una institucién histérica
que representa otra realidad en la historia de la redencién en un
tiempo futuro. El enfoque tipolégico de la interpretacién biblica
estd firmemente comprometido con la verdad teolégica de que
Dios es soberano en la historia. Goppelt dice: «La tipologia del
Nuevo Testamento es la expresién de una perspectiva de la
historia y del mundo que no es mistica y que se basa en la fe y la
esperanza de la aparicién y la venida de Cristo y eso nunca
glorifica o destruye la historia».?’

Ademis, la tipologia biblica, tal como se presenta en los
escritos del Nuevo Testamento, siempre involucra un énfasis del
tipo en el antitipo. No es que Jestis reemplace el templo como un
sustituto nuevo pero igual de ese templo. No, Jests es mis
grande que el templo! No es que Jesis es otro profeta en la
alineacién de profetas como Moisés, Elias, Isafas y Jeremias. No,
Jesis es mucho mis grande que los profetas! A diferencia de
popularistas tales como LaHaye, el nuevo pacto no es
simplemente un «plan B» que Dios instituy6é como un paréntesis
entre dos fases de su obra redentora con Israel. El nuevo pacto
es mucho mayor que el antiguo pacto, «superior» (Hebreos
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7.22), interpretando al antiguo como «obsoleto» (Hebreos 8.13).
«El tipo no es en esencia una versién en miniatura del antitipo,
sino maés bien una figura de un estado diferente de la historia de
la redencién que indica un bosquejo o caracteristicas esenciales...
de la realidad futura y que pierde su propio significado cuando
esa realidad aparece».?®

Por dltimo, es importante sefialar que los antitipos pueden
también funcionar como tipos de realidades futuras. Por
ejemplo, la Comunién es el antitipo de la Cena de la Pascua.
Cada afio los judios celebraban la Pascua recordando como Dios
protegi6 a los hijos primogénitos en los hogares de las familias
israelitas que fueron marcados por la sangre del cordero de la
Pascua (vea Lucas 22 comp. Exodo 11 al 12). La celebracién de
Jesis de la Cena de la Pascua con sus discipulos la noche de su
arresto sefiala simbGlicamente el hecho de que El es el verdadero
Cordero de la Pascua «que quita el pecado del mundo» (Juan
1.29). Aunque la Ultima Cena y el sacramento correspondiente
de la comunién son un antitipo de la Cena de la Pascua, también
sefialan el cumplimiento final y pleno en «la cena de las bodas del
Cordero» (Apocalipsis 19.9; comp. Lucas 22.15-18). En ese dia
glorioso la novia purificada, la verdadera Israel, se uniri con su
Novio en el nuevo cielo y la nueva tierra (vea Apocalipsis 21.1-
2). Por lo tanto, el cumplimiento de la promesa es en si mismo
una garantia de la consumacién final del reino de Dios. Goppelt
dice que este cumplimiento tipolégico paradéjico es indicativo
de «una tensién escatolégica en la tipologia del Nuevo
Testamento. La salvacién ha venido por medio de Cristo; por
tanto, la Iglesia posee lo que los padres deseaban. Esa salvacién
estd escondida con Cristo y estd por llegar; por lo tanto, la

Iglesia, junto con los padres, espera que los antitipos perfectos

sean revelados».??

No es necesario decir que el principio de tipologia es anatema
para los sionistas cristianos como Tim LaHaye. Desde su
perspectiva, abandonar la interpretacion estrictamente literal hace
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que los estudiantes de la Biblia «caigan en toda clase de
confusiones y a veces hasta herejias». La realidad es que el debate
no tiene que ver con si uno lee la Biblia literal o metaféricamente,
sino en entender que las sombras del antiguo pacto encuentran su
consumacion final en la persona y obra de Jesucristo.

Un ejemplo claro de esto son las palabras de Jests:
«Destruyan este templo, respondié Jesds, y lo levantaré de nuevo
en tres dias» (Juan 2.19). Los judios pensaban que Jests estaba
hablando del templo de Herodes. Por esto, con sarcasmo,
dijeron: « Tardaron cuarenta y seis afios en construir ese templo,
¢y th vas a levantarlo en tres dias?» (v. 20). Sin embargo, Juan
dice que Jestis hablaba del templo de «su propio cuerpo» (v. 21).
«Asi, pues, cuando se levant6 de entre los muertos, sus discipulos
se acordaron de lo que habia dicho, y creyeron en la Escritura y en
las palabras de Fesiis» (v. 22)

Sizer resume inteligentemente el problema diciendo que la
esencia del asunto no es si la persona interpreta la Biblia literal
o espiritualmente, sino si se comprende la Biblia en términos de
tipos del antiguo pacto (sombras) o de realidades de nuevo pacto.
«No reconocer este principio es el error bisico de hermenéutica
que los sionistas cristianos cometen y de dénde fluyen las otras
doctrinas peculiares que caracterizan el movimiento».>° En
ninguna parte podemos ver mds claramente un ejemplo de esta
mala interpretacién sionistas que con respecto a la promesa que
Dios le hizo Abraham acerca de la tierra: «A tus descendientes
les daré esta tierra, desde el rio de Egipto hasta el gran rio, el
Eufrates. Me refiero a la tierra de los quenitas, quenizitas, los
cadmoneos, los hititas, los ferezeos, los refaitas, los amorreos,
los cananeos, los gergeseos y los jebuseos» (Génesis 15.18-21).

LA TIERRA SANTA

Dos mil afios antes que Jesis naciera en Belén, Dios le dijo a
Abram que dejara su parentela en Basra (al sur de Irak) y «fuera
a la tierra que te mostraré». Dios le prometi6 a Abram:
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Haré de ti una nacién grande, y te bendeciré; haré
famoso tu nombre, y serss una bendicién. Bendeciré a
los que te bendigan y maldeciré a los que te maldigan;
ipor medio de ti serin bendecidas todas las familias de la
tierra! (Génesis 12.2-3)

Cuando Abram tenia 99 afios, Dios le reiter6 su promesa:

Ya no te llamaris Abram, sino que de ahora en adelante
tu nombre serd Abraham, porque te he confirmado
como padre de una multitud de naciones. Te haré tan
fecundo que de ti saldran reyes y naciones. Estableceré
mi pacto contigo y con tu descendencia, como pacto
perpetuo, por todas las generaciones. Yo seré tu Dios, y
el Dios de tus descendientes. A ti y a tu descendencia les
daré, en posesién perpetua, toda la tierra de Canain,
donde ahora andan peregrinando. Y yo seré su Dios.
(Génesis 17.5-8)

Ir6nicamente, la tinica porcién de la Tierra Prometida que
Abraham posey6 fue una cueva en Hebrén donde enterré a su
esposa Sara. Y ni siquiera esta la tomé en virtud de la promesa,
sino que la compr6. Cuando Efrén, el hitita, le ofrecié la tierra
a Abraham como regalo, €l le respondi6: «Esciicheme, por favor.
Yo insisto en pagarle el precio justo del campo. Acéptelo usted,
y asi yo podré enterrar alli a mi esposa» (Génesis 23.13). Al final,
por cuatrocientas monedas de plata, <el campo y la cueva que
estaba en €l dejo de ser de los hititas y pas6 a ser propiedad de
Abraham para sepultura» (v. 20).

La promesa de Dios acerca de la tierra no fue relegada a
Abraham. Durante una época de gran hambre, Dios reiter6 la
promesa al hijo de Abraham, Isaac.

...porque a ti y a tu descendencia les daré todas esas
tierras. Asi confirmaré el juramento que le hice a tu
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padre Abraham. Multiplicaré a tus descendientes como
las estrellas del cielo, y les daré todas esas tierras. Por
medio de tu descendencia todas la naciones de la tierra
serin bendecidas, porque Abraham me obedeci6 y
cumplié mis preceptos y mis mandamientos, mis normas
y mis ensefianzas. (Génesis 26.3-5)

De igual manera, Dios confirmé la promesa a Jacob durante
un suefio en Betel. Jacob, cuyo nombre Dios cambiari después
a Israel (Génesis 32.28; comp. 35.10), vio una escalera que se
extendia desde la tierra hacia cielo y oy6 la voz de Dios diciendo:

Yo soy el Sefior, el Dios de tu abuelo Abraham y de tu
padre Isaac. A ti y a tu descendencia les daré la tierra
sobre la que estds acostado. Tu descendencia serd tan
numerosa como el polvo de la tierra. Te extenderis de
norte a sur, y de oriente a occidente, y todas las familias
de la tierra seran bendecidas por medio de ti y de tu
descendencia. (Génesis 28.13-14)

Los sionistas cristianos estdn convencidos de que estas
promesas que Dios hizo a Abraham, Isaac y Jacob con respecto
a la tierra son promesas incondicionales y que todavia no se han
cumplido. LaHaye dice: «Creemos que Dios debe cumplirle a
Israel como entidad nacional esas promesas hechas por medio
de pactos incondicionales, pactos como el abrahdmico, el davidico
y la tierra de Israel. Si esto es cierto, deben ser cumplidos de
manera literal y eso significa que muchos aspectos son todavia
futuros».>* Uno de los lideres sionistas cristianos, Arnold
Fruchtenbaum, concuerda con esa declaracién. Israel debe
apropiarse de toda la tierra desde el rio de Egipto en el norte
hasta el rio Eufrates en el sur. «Ya que Dios no puede mentir,
estas cosas tendrdn que suceder».””

Estos sionistas estin convencidos que Israel pronto
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controlard no solamente la Franja Occidental, Gaza y el Golén,
sino también Irak, Jordania y el Libano. John Hagee dice: «La
propiedad real que Dios, el duefio original, le dio a Abraham,
Isaac y Jacob y a sus descendencia para siempre, incluye el
siguiente territorio que estd actualmente ocupado por Israel, la
Franja Occidental, todo el pais del Libano, la mitad de Siria, las
dos terceras partes de Jordania, todo Irak y la porcién norte de
Arabia Saudita».’* Hasta los eruditos dispensacionalistas mis
populares dicen que la Biblia presupone que Israel debe
controlar un 4rea de tierra aproximadamente treinta veces mayor
a su tamafio actual 3

Sin embargo, esto no es cierto. Tal como lo veremos, a
Abraham no se le prometié un pais treinta veces mayor a su
tamafio actual. A él se le prometi6 el cosmos. Pablo, el apéstol a
los gentiles, lo dice de la siguiente forma: «Abraham y su
descendencia recibieron la promesa de que él seria beredero del
mundo» (Romanos 4.13). Por lo tanto, aunque los sionistas
cristianos se emocionan hablando de pequefias dreas de tierra
como el Goldn o Gaza, Dios les promete el globo entero. En el
futuro cercano, Dios cumplié su promesa cuando el pueblo de
Israel entr6 en la Tierra Prometida. En el futuro lejano, Dios
cumpli6 su promesa con la verdadera Israel mediante Cristo,
quien se sienta para siempre en el trono de David. Y en el futuro
final, las promesas de Dios alcanzarin su cenit cuando el Paraiso
perdido de paso al Paraiso restaurado.

Priméro, las promesas de la tierra fueron cumplidas en el
futuro cercano cuando Josué llevé a los descendientes de
Abraham a Palestina. Tal como lo registra el libro de Josué: «...el
Sefior les entregé a los israelitas todo el territorio que habia
prometido darles a sus antepasados; y el pueblo de Israel se
establecié alli». Ciertamente dice Josué: «Y ni una sola de las
buenas promesas del Sefior a favor de Israel dej6 de cumplirse,
sino que cada una se cumpli6 al pie de la letra» (Josué 21.43, 45).
Aun al momento de la muerte, Josué le recordé al pueblo de
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Israel que el Sefior habia sido fiel a sus promesas: «Ustedes bien
saben que ninguna de las buenas promesas del Sefior su Dios ha
dejado de cumplirse al pie de la letra. Todas se han hecho
realidad, pues él no ba faltado a ninguna de ellas> (Josué 23.14).

Salomén, en cuyo reinado el templo glorioso fue construido,
también fue muy claro en sus comentarios: «No ha dejado de
cumplir ni una sola de las gratas promesas que [el Sefior] hizo
por medio de su siervo Moisés» (1 Reyes 8.56). De hecho, en el
climax del reino saloménico, «Los pueblos de Judéd y de Israel
eran tan numerosos como la arena que estd a la orilla del mar; 'y
abundaban la comida, la bebida y la alegria. Salomén gobernaba
sobre todos los reinos desde el rio Eufrates hasta la tierra de los
filisteos y la frontera con Egipto» (4.20-21).

Aun después del exilio de Israel a Babilonia, Nehemias
exaltaba la fidelidad de Dios en cumplir las promesas sobre la
tierra que habia hecho a los patriarcas. Mientras el templo era
construido, Nehemias le pedia al Todopoderoso que bendijera a
Judé y que le devolviera su gloria anterior. Si hubo un momento
en el que se debiera implorarle a Dios que cumpliera una
promesa no cumplida todavia, ese era el momento. Pero en vez
de apelar al pacto abrahdmico para que Dios le restaurara la
tierra a Jud4, Nehemias reconoci6 humildemente que la pérdida
de la tierra se debia al pecado del pueblo de Israel, no a una falsa
fidelidad o una distribucién retardada de parte de Dios. En su
oracién apasionada, Nehemias alaba al Sefior por su fidelidad al
pacto abrahdmico:

Descubriste en él [Abraham] un corazén fiel; por eso
hiciste con él un pacto. Le prometiste que a sus
descendientes les darfas la tierra de los cananeos, de los
hititas, amorreos, ferezeos, jebuseos y gergeseos. Y
cumpliste tu palabra porque eres justo... Les entregaste
reinos y pueblos, y asignaste a cada cual su territorio...
Multiplicaste sus hijos como las estrellas del cielo; los biciste
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entrar en la tierva que bajo juramento les prometiste a sus
padres. (Nehemias 9.8, 22-23)%

Ademds, las promesas de la tierra se cumplen en un futuro
lejano por medio de Jesis que provee a la verdadera Israel
descanso permanente de sus andanzas en el pecado. Es una ironfa
que los sionistas cristianos vean el retorno de los judios a la tierra
como algo més importante que el retorno de los judios al Seiior.
El doctor John Gerstner realzé la ironfa cuando dijo: «Esto es
algo dificil para los judios. Cuando desean tener un terreno
glorioso en el mediterrineo, lo tnico que obtienen de esta
interpretacién es a Cristo».> ‘

Es en realidad trigico que lideres sionistas como John Hagee
pongan mids énfasis en que los peregrinos judios regresen a la
tierra, en vez de hacer que los judios se vuelvan al Sefior. Hagee
dice: «;Acabemos con este parloteo cristiano de que “todos los
judios estin perdidos y no pueden estar en la voluntad de Dios
a menos que se conviertan al cristianismo”!»*’ Increiblemente,
Hagee le quita la responsabilidad a la comunidad judia y
responsabiliza al Cristo judio: «Si Jests rehusé por sus propias
palabras y acciones ser el Mesfas de los judios» afirma Hagee,
«entonces :COMO PUEDEN LOS JUDIOS SER
CULPADOS DE RECHAZAR LO QUE NUNCA SE LES
OFRECIO?»* Segtin Hagee «el pueblo judio queria que Jests
fuera su Mesias, pero El lo rechaz6 absolutamente... Los judios
no estaban rechazando a Jesds como su Mesias, Jests fue el que
rehuso ser el Mesias de los judios».*

Cualquiera que haya leido los Evangelios sabe bien que Jesis
contradijo enfiticamente esas declaraciones. Quién puede
olvidar las palabras llenas de emocién cuando El salia del templo:
«jJerusalén, Jerusalén, que matas a los profetas y apedreas a los
que se te envian! jCudntas veces quise reunir a tus hijos, como
retine la gallina a sus pollitos debajo de sus alas, pero no
quisiste'» (Mateo 23.37). O como Juan lo explica: «Vino a lo que
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era suyo, pero los suyos no lo recibieron» (Juan 1.11). Fueron los
judios los que rechazaron a Jesus, no al revés (Marcos 12.1-12).

Indicar, como lo hace Hagee, que los judios de alguna forma
tienen el derecho de construir asentamientos en Gaza y que no
obstante, estin excluidos de la salvacién bendita del evangelio
puede considerarse como el colmo del antisemitismo. Peor aun
es la preocupacién sionista de llevar a los judios a la tierra, ya
que desde su perspectiva, dos terceras partes de la poblacién
judia en Palestina (algunos dicen que del mundo), moririn
pronto en un holocausto horrible de la Tierra Santa.* Tal como
fue demostrado anteriormente, la idea de que los judios del siglo
XXI enfrentarin un holocausto por los pecados de sus
antepasados del siglo I y la ideologia de que los judios tienen el
derecho divino a la tierra basado en su raza, son aseveraciones
totalmente antibiblicas.

Al igual que la ley levitica, las promesas con respecto a la
tierra encuentran su cumplimiento final en el Sefior. No existe
un precedente biblico para suponer que Dios favorece a los
judios por encima de los palestinos o viceversa. En conclusién,
nuestro Padre celestial no es pro judio, El es pro justicia; no es
pro palestinos, El es pro paz. De hecho, el material invaluable
sobre el cual nuestros pies estdn preparados para una batalla
«contra autoridades, contra potestades que dominan este mundo
de tinieblas, contra fuerzas espirituales malignas en las regiones
celestiales» (Efesios 6.12) no es nada menos que un evangelio de
paz que busca inexorablemente la justicia y la equidad. S6lo un
evangelio de paz y justicia por medio de la fe en Jesucristo es lo
bastante potente para romper el dominio del antisemitismo y del
racismo impulsados en parte por una mala teologia.

Esto se hizo explicito por medio de una visién de alimentos
impuros que Pedro experimenté en Jope. No fue hasta después
que se encontré con el centurién Cornelio que Pedro
comprendié por completo la importancia de la visién. Pedro
dijo: «Ahora comprendo que en realidad para Dios no hay

176

PRINCIPIO DE TIPOLOGIA

favoritismos, sino que en toda nacién él ve con agrado a los que
temen y actiian con justicia. Dios envi6 su mensaje al pueblo de
Israel, anunciando las buenas nuevas de la paz por medio de
Jesucristo, que es el Sefior de todos» (Hechos 10.34-36).

De la misma forma que Jesucristo no se fija en la raza, asi
también las propiedades no son su consideracién principal.
Cuando los discipulos le preguntaron: «Sefior, ¢es ahora cuando
vas a reestablecer el reino a Israel?» (Hechos 1.6), Jests les
cambié el enfoque que tenfan de un estado judio restaurado a un
reino que no conoce limites. «Mi reino», reiteré ante Pilato, «no
es de este mundo» (Juan 18.36). Asi como el Sefior cumpli6 de
manera tipolégica y super6 asf la realidad de la ley, también
cumplié y superdé la realidad de la tierra. El escritor de Hebreos
aclara que el descanso que los descendientes de Abraham
experimentaron al entrar la tierra es un tipo del descanso que
experimentaremos cuando entremos en una relacién eterna con
el Sefior. La tierra proveia un descanso temporal a los
descendientes fisicos de Abraham, pero el Sefior provee una
descanso eterno para los descendientes espirituales de Abraham
(vea Hebreos 3 y 4). La tierra nunca fue el enfoque de nuestro
Sefior; mis bien, nuestro Sefior es el enfoque eterno de la tierra.

Por tltimo, las promesas de la tierra se camplen totalmente
en el futuro final por medio de Jests al dirigir a los descendientes
espirituales de Abraham al Paraiso restaurado. En el futuro
cercano, las promesas de la tierra se cumplieron cuando el
pueblo de Israel entr6 a la Tierra Prometida. En un futuro
lejano, la promesa es llenada tipolégicamente en el Sefior quien
es la langosta de la tierra. En el futuro final, la promesa de la
tierra se cumplird totalmente cuando el Paraiso perdido se
reconstituya en Parafso restaurado. Canain, por lo tanto, es un
simbolo de un cosmos renovado. Por consiguiente, Abraham no
era un sionista. Al igual que Isaac y Jacob, vefa la vida en la Tierra
Prometida de la misma forma que un extranjero ve la vida en un
pais que no es el suyo. ;Por qué? Porque como lo especifica el
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escritor de Hebreos: «porque esperaba la ciudad de cimientos
s6lidos, de la cual Dios es arquitecto y constructor» (Hebreos
11.10). Abraham miraba més alld de los limites y las fronteras al
dia cuando los mansos «recibirdn la tierra como herencia»
(Mateo 5.5; comp. Salmo 37.11, 22).

LA CIUDAD SANTA

La medianoche del 14 de mayo de 1948 fue un hito en las
aspiraciones sionistas. Lo que Theodor Herzl (1860-1904), la
persona que tuvo la mayor responsabilidad de unir al sionismo en
un movimiento cultural coherente, y John Nelson Darby, el
sacerdote que tuvo la mayor responsabilidad de hacer que el
sionismo se convirtiera en un movimiento cristiano coherente, se
hicieron realidad. Al final de la Primera Guerra Mundial, el
estadista britinico Arthur James Balfour escribi6 una carta al
Barén britdnico Lord Rothschild comprometiendo a Inglaterra
con una tierra judia en Palestina. Si la Declaracion Balfour
(1917) era la llave dorada que abri6 las puertas de Palestina, el
pacto abrahdmico era el material con el que se hizo la llave.
Balfour, quien fue criado bajo el dispensacionalismo, crefa que la
formacién de una patria judia, que a la vez coincidfa con los
mejores intereses de la politica extranjera de Inglaterra, seria la
llave que abriria la puerta del marco de referencia biblico de la
profecia.®

No todos estaban convencidos. Cuando la puerta de la
profecia premilenial se abrié en 1948, las publicaciones
dispensacionalistas como el Weekly Evangel denunciaron
enfiticamente el sionismo cultural: «Los sionistas nunca llegarin
a la Tierra Prometida utilizando su propio esquema politico y
su propio poder armamentista. Ellos podrin obtenerla cuando le
den la bienvenida a Jesis de Nazaret a la tierra como su
Mesias».# Los profetas del Antiguo Testamento habian
proclamado que la entrada a la tierra se basaba en la fe y la
obediencia, de la misma forma en que el exilio de la tierra se
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debia a la infidelidad y a la desobediencia.* En palabras del
experto dispensacionalista Stanley Ellisen, profesor de literatura
biblica del Western Seminary: «Juzgada con bases biblicas, la
naci6n de Israel de la actualidad no pasarfa el escrutinio divino
como una nacién que vive en un pacto de obediencia a Dios. La
promesa para poseer la tierra estd ligada directamente a la
respuesta que la nacién tiene hacia el Mesias. Aunque su derecho
internacional a la tierra pueda ser bien sustanciado, el derecho
divino de Israel por medio del pacto para poseer la tierra hoy
s6lo tiene el sentimiento como su apoyo».#

Expertos en profecia, no obstante, utilizan la Escritura para
que vaya en direccién a realidades politicas. LaHaye, utilizando
un estilo revisionista notable, piensa que Dios habia removido a
Israel de la tierra debido a su rebeldia pero que los unird de
nuevo aun en medio de su desobediencia.* Hagee llegé al
extremo de afirmar que antes del establecimiento del estado
secular de Israel, los escépticos tenfan razén para dudar de la
veracidad de la Escritura:

Si Israel como nacién no hubiera vuelto a nacer, si los
judios no hubieran regresado a la tierra, si las ciudades
de Israel no hubieran sido reconstruidas, si Judea y
Samaria (Franja Occidental) no hubieran sido ocupadas,
si los drboles que los turcos cortaron no hubieran sido
plantados nuevamente, si los logros en la agricultura de
Israel no hubieran sido milagrosos, entonces habria
razén valida para dudar que la Palabra de Dios es
verdadera. Sin embargo, a la luz de los milagros ya
mencionados, nadie puede dudar la exactitud absoluta
de las escrituras proféticas concernientes al nuevo
nacimiento y restauracién del estado judio.¥

En la mentalidad dispensacionalista, el retorno de los judios
a la tierra en desafio e incredulidad no sélo reivindica la Escritura
sino que provee la base para determinar el tiempo exacto de un
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regreso de dos fases de Cristo. Como expresa Lindsey en su libro
La agonia del gran planeta tierva: «Cuando el pueblo judio,
después de casi 2.000 afios de exilio, bajo una persecucién
despiadada, se formé en una nacién nuevamente el 14 de mayo
de 1948 “la higuera” florecié. Jests dijo que eso indicaria que El
estaba “a la puerta”, listo para regresar. Y después dijo:
“Verdaderamente les digo, esta generacion no pasari hasta que
estas cosas sucedan”». Lindsey concluye que «esta generacién»
se refiere obviamente «a la generacién que veria estas sefiales,
entre ellas el nuevo nacimiento de Israel. Una generacién de la
Biblia es de aproximadamente cuarenta afios. Si esta deduccién
es correcta, entonces en un periodo de cuarenta afios después de
1948, todas estas cosas sucederian. Muchos eruditos que han
estudiado la profecia de la Biblia todas sus vidas creen que esto
es asi».*8

El fundador del movimiento Calvary Chapel, Chuck Smith,
estd de acuerdo con esto. En un folleto llamado End Times
[Tiempos del fin], Smith predijo el momento preciso del rapto
y de la Segunda Venida de Cristo:

Si entiendo la Escritura correctamente, Jestis nos ensefié
que la generacién que veria «el florecimiento de la
higuera», el nacimiento de la nacién de Israel, seri la
generacién que vea el regreso del Sefior. Yo creo que la
generaci6n de 1948 es la iiltima generacién. Ya que una
generacién de juicio es de cuarenta afios y el periodo de
la Tribulacién dura siete afios, yo creo que el Sefior
podria venir por su iglesia en cualquier momento antes
de que comience la Tribulacién, que pudiera ser
cualquier momento antes de 1981 (1948 + 40 - 7=
1981).#

Cuando el tiempo del rapto y el regreso de Cristo llegaron
y se fue, ese dia de 1948 cuando el estado secular de Israel fue
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fundado comenzé a perder su esplendor. Como lo dice el
historiador Timothy Weber, los dispensacionalistas estaban
emocionados de que los judios regresaran a la tierra pero se
quedaron perplejos con respecto a sus fronteras: «La nueva
nacién que habia sido declarada en mayo de 1948 no se parecia
en nada a los mapas del antiguo Israel que se encontraba en las
péginas finales de la Biblia o colgada en las paredes de los salones
de la escuela dominical».5® Aun mds asombroso era el hecho de
que los judios no controlaban la Ciudad Santa y no habian
podido restaurar los simbolos del sacrificio del Antiguo
Testamento en un templo reconstruido en el lugar donde se
encontraba el Domo musulmén de la Roca.

Sin embargo, todo eso cambié cuando la fecha del 10 de
junio de 1967 reemplaz6 la del 14 de mayo de 1948, como el dia
por antonomasia de los escenarios de especulacién de los
tiempos finales. El estado de Israel lanz6 ataques preventivos
contra Egipto, Siria, Irak y Jordania, y en seis dias ocuparon las
colinas del Golén, Gaza, el Sinaf, la Franja Occidental y lo més
importante: Jerusalén. Weber documenta la captura de Jerusalén
como el logro principal de la guerra de seis dias:

El 7 de junio, un miércoles por la mafiana, el tercer dia
de la guerra, 1a IDF (Fuerza de Defensa Israeli) rode6 la
antigua ciudad de Jerusalén, luego entraron por el drea
noreste a través de la puerta de San Esteban (o de Leén).
Habia una corta distancia de alli al monte del templo.
Las tropas jordanas lucharon contra ellos pero la IDF
los conquisté. Pronto cientos de soldados israelitas se
amontonaban en el sitio sagrado. Algunos de elios
pusieron una bandera israeli en el Domo de la Roca,
pero su objetivo real era el Muro de los lamentos... El
rabino en jefe de la IDF, general Shlomo Goren, llegé
con un rollo de la Tor4 en una mano y con un cuerno
(shofar) en la otra...
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Segun el general Uzi Narkis, quien habfa dirigido
al ataque a la ciudad antigua, la reaccién inicial del
rabino Goren no era muy benévola. Después de pararse
donde €l creia que eran los limites del segundo templo,
el rabino le dijo al general Narkis que volara en pedazos
el Domo de la Roca y se deshiciera del lugar de una vez
y por todas, pero el general se negé. De hecho, los
israelitas se movieron rapidamente para asegurarles a los
musulmanes que sus lugares sagrados se mantendrian
seguros dentro de una Jerusalén controlada por los
israelitas. Moshe Dayan, ministro de defensa israeli, fue
al monte del templo el dia de su captura y ordené que
bajaran la bandera israeli del Domo. Luego tuvo
conferencias con los lideres musulmanes. Dayan
prometi6 que aunque oficialmente el monte del templo
se mantendria en manos israelitas, los musulmanes
tendrian control completo de sus lugares sagrados alli.
Dayan insistié que la prohibicién en contra de los judios
para que visitaran el monte debia ser derogada, acordé
que los judios no colocarfan ningin lugar de adoracién
alli. Su sitio sagrado seria el Muro de los lamentos, el
cual los musulmanes ya no podrian controlar mis...

Aunque los musulmanes se sentfan aliviados de
volver a tener el control sobre el Domo de la Roca y la
mezquita Al-Agsa, se enfurecieron por lo que los
israelitas hicieron al lugar frente al Muro de los
lamentos. La guerra terminé el sibado 10 de junio. A
medianoche, decenas de tractores entraron en la ciudad
antigua y comenzaron a trabajar en el vecindario drabe
Mughrabi, que se encontraba frente al Muro. En la
mafiana todas las casas habian desaparecido y cientos de
arabes se habfan quedado sin hogar. La destruccién era
necesaria, segun los oficiales israelitas, para acomodar a
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todos los israelitas que querfan tener acceso a su lugar
mis sagrado.’!

El afio 1967 no sélo le dio un nuevo impetu a la fe de los
sionistas cristianos, sino también renové su fascinacién con el
regreso de Cristo en dos partes. Esta vez la matemitica que
utilizaron era mégica. Si se afiaden 40 a 1967, y luego se sustraen
7, el nimero de la nueva fecha del destino es el afio 2000. Chuck
Smith consideraba que esto era algo mis que un accidente:
«Creo que es mds que una coincidencia que apenas hace 6.000
afios Addn y Eva desobedecieron a Dios e hicieron que el mundo
cayera en esclavitud. Segin la cronologia biblica, fue
aproximadamente en el afio 4.000 A.C. cuando Adin primero
comi6 del fruto prohibido. Eso significa que el mundo se estd
acercando al “séptimo afio” de su cautividad».’? Smith
subsecuentemente cambi6 la fecha diciendo que el afio 2014
serfa «el mdximo»* tiempo para que esto sucediera.

Aunque los dispensacionalistas han surgido con una variedad
de férmulas para explicar el hecho de que Cristo no ha regresado
todavia, 1967 (el afio en que «los judios tomaron Jerusalén») ha
mantenido su importancia. Jack Van Impe, por ejemplo, dijo que
una generacién es de alrededor de 50 afios, 51,4 afios para ser
exacto. «Si usted afiade 51,4 a 1967 cuando los judios tomaron
Jerusalén, el resultado seria 2018», dice Van Impe. «Si afiade seis
meses mis por qué eso sucedié en junio de 1967 el resultado
seria 2019 afios. Reste siete y el resultado es 2012. ;Pudiera ser
que Jesucristo venga en la Navidad de ese afio?»5

Entre més fechas vienen y van, s6lo una cosa se mantiene
inmutable. Para los sionistas cristianos, 1967 es la fecha definitiva
del destino. Como lo dijo Nelson Bell hace una generacién: <El
hecho de que por primera vez en mds de 2.000 afios Jerusalén se
encuentre completamente en manos de los judios le da al
estudiante de la Biblia una emocién y una fe renovada en la
exactitud y la validez de la Biblia».*> Asi también lo dice John
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Hagee en nuestra generacion: «Jerusalén fue reunida bajo el
liderazgo judio por primera vez en 2.000 afios con la victoria de
Israel en la guerra de los seis dias de 1967... Si escucha con
atencién, usted puede oir los pasos del Mesias caminando hacia
Israel».5

Hagee continida diciendo:

El hilo dorado que cruza el matiz histérico enjuagado
en sangre es la asociacién inmovible del pueblo judio
con la ciudad sagrada. Jerusalén es sagrada para los
cristianos, musulmanes y judios, pero Dios ha dado
Jerusalén solamente a los judivs... Jerusalén es la ciudad
donde la presencia de Dios mora en la tierra. He viajado
alrededor del mundo varias veces y he visitado muchas
ciudades, pero he encontrado que en Jerusalén existe
una presencia muy especial y poderosa. Es literalmente

la presencia del Dios viviente de Abraham, Isaac y
Jacob.57

Esa retérica crea una gran cantidad de preguntas. ;En
realidad Dios les ha dado Jerusalén solamente a los judios? ¢Es
la limpieza étnica de los palestinos de Jerusalén un axioma
biblico? ¢Tener dos estados es una abominacién blasfema?
¢Reside la presencia de Dios en Jerusalén de una manera
poderosa y especial? ;Se considera Jerusalén todavia la Ciudad
Santa? Si es asi, ¢por qué el Antiguo y e] Nuevo Testamento
clasifican a Jerusalén como la ciudad prostituta? ;Y qué hay de
la Ciudad Celestial de Jerusalén? ;Por qué dijo el apéstol Pablo:
«Pero la Jerusalén celestial es libre, y ésa es nuestra madre»
(Gélatas 4.26)?

Para comenzar, Jerusalén era considerada en la tradicién
judeocristiana como la Ciudad Santa porque era el lugar donde
la presencia gloriosa de Dios moraba entre el pueblo. La ciudad
de Jerusalén es un simbolo que sefialaba la venida de Jests, quien
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habité entre nosotros en forma humana. No fue hasta que David
capturd la ciudad de los jebuseos mil afios antes de Cristo, que
Jerusalén empez6 a tener una parte significativa en la historia
del pueblo de Israel 2 Samuel 5). David la llamé Jerusalén la
ciudad de David, mudé el arca del pacto a Jerusalén y utilizé a
Jerusalén para promover la unidad entre las tribus israelitas del
norte y del sur.

Después de la conquista de la ciudad por parte de David, «se
fortalecié més y més, porque el Sefior Dios Todopoderoso estaba
con él» (2 Samuel 5.10). A pesar de sus pecados, David es
conocido en la historia hebrea como él rey justo por antonomasia
de Israel, un tipo de Cristo, el «hijo de David» (comp. Mateo
1.1; 12.23; 21.15; Lucas 1.32). Por lo tanto, como asiento del
trono de David y el lugar donde seria construido el templo por
Salomén, el hijo de David, Jerusalén simbolizaba todo le que
Israel debia ser. La ciudad y su templo eran santos y estaban
separados de las naciones paganas que rodeaban los limites de
Israel. Localizada en la parte alta del pais, Jerusalén era un
recordatorio apropiado a los hijos de Israel para que fueran luz
a las naciones, una «ciudad en lo alto de una colina» que no
puede ser escondida (Mateo 5.14). Jerusalén es un simbolo de
los propésitos mds grandes de Dios al desear concederle
«descanso a su pueblo» y morar con ellos «para siempre» (1
Crénicas 23.25).

Con estas caracteristicas en mente los salmos hebreos loaban
a Jerusalén como el «monte del Sefior... su lugar santo» y «la
ciudad del Sefior Todopoderoso» (Salmo 24.3; 48.8). El salmista
dice: «El Sefior ha escogido a Sién; su deseo es hacer de este
monte su morada: “Este serd para siempre mi lugar de reposo;
aqui pondré mi trono, porque asi lo deseo» (132.13-14).58 De la
misma forma en que Dios habfa hecho un pacto con Abraham
para traer a sus descendientes a la Tierra Prometida, asi también
hizo un pacto con David para establecer su trono en esa tierra
para siempre: «Cuando tu vida llegue a su fin y vayas a reunirte
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con tus antepasados, yo pondré en el trono a uno de tus
descendientes, a uno de tus hijos, y afirmaré su reino. Seri él
quien construya una casa en mi honor, y yo afirmaré su trono
para siempre» (1 Crénicas 17.11-12).

Ademas, tanto como los salmistas celebran a Jerusalén como
la Ciudad Santa, también los profetas la condenan como la
ciudad prostituta. Tanto el pacto abrahdmico como el davidico
eran pactos condicionales.

El Sefior le ha hecho a David un firme juramento que no
revocari: «A uno de tus propios descendientes lo pondré
en tu trono. Si tus hijos cumplen con mi pacto y con los
estatutos que les ensefiaré, también sus descendientes te
sucederin en el trono para siempre». (Salmo 132.11-12;
comp. 2 Crénicas 6.16)

Dios reiteré la naturaleza condicional de sus pactos con
Israel por medio del profeta Jeremias al hacerles la siguiente
advertencia: «Si no me obedecen ni se cifien a la ley que yo les
he entregado, y si no escuchan las palabras de mis siervos los
profetas, a quienes una y otra vez he enviado y ustedes han
desobedecido, entonces haré con esta casa... una maldicién para
todas las naciones de la tierra» (Jeremias 26.4-6).

Tristemente, los descendientes de David, comenzando con
su propio hijo Salomén, se rebelaron contra Dios y llevaron a
Israel a la idolatria. La Jerusalén que iba a ser una ciudad en lo
alto, una luz a las naciones, se convirtié en un microcosmos
rodeado de culturas paganas. Aunque por un tiempo breve se
mantuvo como un lugar sagrado, Jerusalén lleg6 a convertirse
después en un simbolo de prostitucién espiritual, la prostituta
de la cual los profetas pronunciaban grandes ayes. Los reyes de
Israel hicieron alianzas impias con los gobernantes de las
naciones paganas desde Egipto hasta Babilonia y en el tiempo
de Cristo, con la Roma imperial. Adoptaron las religiones de
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tierras extranjeras y edificaron altares y mausoleos a dioses
paganos. Por lo tanto, en vez de ser un lugar santo para la
presencia de Dios entre su pueblo, Jerusalén se convirti6é en un
lecho de abominacién.

...t te has prostituido con muchos amantes, y ya no
podris volver a mi, afirma el Sefior. Fijate bien en esas
lomas estériles: {Dénde no se han acostado contigo!
Como un beduino en el desierto, te sentabas junto al
camino, 2 la espera de tus amantes. Has contaminado la
tierra con tus infames prostituciones. Por eso se
demoraron las lluvias, y no llegaron los aguaceros de
primavera. Tienes el descaro de una prostituta; jno
conoces la vergiienza! (Jeremias 3.1-3)

Tal como ha sido demostrado por medio del principio
histérico de la Escatologia exegética; el apéstol Juan llega al
extremo de referirse a Jerusalén como «LLA GRAN BABILONIA
MADRE DE LAS PROSTITUTAS Y DE LAS ABOMINABLES IDOLATRIAS
DE LA TIERRA» (Apocalipsis 17.5).

La prostitucién de Jerusalén causé una guerra civil, una
divisién del reino, y finalmente el exilio asirio del reino del norte
de Israel en el afio 722 A.C., al igual que el exilio babilénico del
reino del sur de Jud4 en el afio 597 A.C. A mediados del siglo VI
antes de Cristo, durante la cautividad babil6nica, Dios revel6 por
medio de Daniel su prop6sito presente y eterno para Israel y para
el mundo. Daniel predijo con exactitud el progreso de los reinos
desde Babilonia hasta los imperios medo-persa, la persecuciéon y
el sufrimiento de los judios bajo Antioco IV Epifanes, incluyendo
la profanacién del templo de Jerusalén, hasta la libertad de los
judios bajo Judas Macabeo en el afio 165 A.C.

Es importante destacar la visién de Daniel de las setenta
semanas; que se refiere simbélicamente al largo perfodo del gran
exilio que comenz6 con el decreto del rey Ciro de Persia (Isafas
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44.28; Daniel 9.25). Como Jeremias profetiz6, Jerusalén
experimentarfa una restauracién parcial después de 70 afios de
exilio (Jeremias 29.10; comp. Daniel 9.2); no obstante, tal como
fue revelado por medio del dngel Gabriel, el regreso del exilio
fue simplemente un tipo de la libertad que experimentarian a
través de Judas Macabeo, lo que era tipolégico de la restauracién
final por medio de Jests el Mesias. El decreto de Ciro permiti6
que los judios regresaran a Jerusalén y que se reconstruyera el
templo (vea Esdras 1.1), sin embargo, ¢l pueblo de Jud4 continué
siendo dominado por poderes extranjeros. El simbolismo de los
setenta sietes, un nimero que Jesis repiti6 cuando se refirié a la
cantidad de veces que tenemos que perdonar a los demis (Mateo
18.21-22, comp. Génesis 4.24), se basa en el afio de redencién
hebrea del Jubileo, donde todas las deudas se cancelaban al final
de cada 49 afios (o siete periodos de siete afios; vea Levitico 25.8-
17). Por lo tanto, los setenta sietes de Daniel cubren diez eras
del Jubileo y representan el exilio extendido de los judios que
acabarfa finalmente con el Jubileo por antonomasia, cuando el
pueblo de Dios experimentaria la redencién final y la
restauracion, no dentro de la ciudad prostituta, sino en el Cristo
sagrado.

Cristo se hizo eco a los juicios de los profetas hebreos
cuando identificé a Jerusalén como una ciudad impia. Su amor
incondicional se expresa profundamente en el lamento:
«iJerusalén, Jerusalén, que matas a los profetas y apedreas a los
que se te envian! Cudntas veces quise reunir a tus hijos, como
retne la gallina a sus pollitos debajo de sus alas, pero no quisiste!
Pues bien, la casa de ustedes va a quedar abandonada» (Mateo
23.37-38). Utilizando las imdgenes apocalipticas de los profetas
del Antiguo Testamento, Jestis predijo la devastacién de
Jerusalén en una generacién. Colin Chapman en su libro Whose
Holy City? [;De quién es la Santa Ciudad?] comenta:
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La caida de Jerusalén es un acto de juicio divino, cuando
se compara con la forma impresionante del juicio sobre
Babilonia descrito por Isafas. Lo que parece ser mds
importante es que mientras que los profetas del Antiguo
Testamento predijeron el juicio, el exilio y el retorno a la
tierra, Jests predice la destruccién y el exilio, pero 1o dice
nada acerca de un regreso a la tierra. En vez de predecir la
restauracion de Israel, habla acerca de la venida del reino
de Dios por medio de la venida del Hijo del hombre.®

Al igual que su Maestro, el apéstol Juan reflejé un cambio
radical con respecto a Jerusalén. En el libro del Apocalipsis, €l
iguala a Jerusalén con Sodoma, Egipto y Babilonia (Apocalipsis
11.8; 17.5). Ciertamente, al final de la era apostélica, el enfoque
del evangelismo habia cambiado de Jerusalén a lugares lejanos
como Roma.® Stephen Sizer dice:

No hay evidencia de que los apéstoles creian que el
pueblo judio todavia tenia un derecho divino a la tierra
o que la posesion judia de la tierra serfa algo importante
y mucho menos que Jerusalén se mantendria como el
aspecto central de los propésitos de Dios para el mundo.
Por el contrario, en la légica cristolégica de Pablo,
Jerusalén, al igual que la tierra, habia sido reemplazada.

Se volvieron irrelevantes en los propésitos redentores
de Dios.!

Desde el tiempo de la destruccién de Jerusalén en el afio 70
A.D. hasta el tiempo en que Constantino hizo que el cristianismo

“se convirtiera en la religién oficial del Imperio Romano,

Jerusalén era considerada s6lo «el hazmerreir de las naciones».
Jerusalén no tuvo un lugar significativo en la historia del mundo
sino hasta el siglo IV cuando la madre de Constantino, la reina
Helena, volvié a enfocar la atencién del mundo romano en
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Jerusalén como el sitio «sagrado» de la crucifixién, sepultura y
resurreccién de Jests.

En el siglo VII, Jerusalén fue capturada por el califa Omar
Ibn al-Khatab y se convirtié en un lugar central del mundo
islamico. El control musulmén de Jerusalén continué hasta el
siglo XX y fue interrumpido en breves periodos de tiempo
durante las Cruzadas. «Cuando los cruzados capturaron a
Jerusalén el 15 de julio de 1099», dice Chapman, «asesinaron a
casi todo el mundo: musulmanes, judios y hasta cristianos».52 A
la luz de las cruzadas, «es dificil creer que la participacién de
Gran Bretafia y de otros poderes occidentales en el Oriente
Medio en los siglos XX y XXI y su gran participacién al crear el
Oriente Medio tal como lo conocemos hoy, sea visto por la
mayoria de drabes y musulmanes como una continuacién de las
Cruzadas, en el cual el occidente cristiano intenta vencer y
controlar al oriente drabe y musulmén».®

El gobierno musulmén sobre Jerusalén terminé en 1917
cuando los turcos otomanos fueron vencidos por los ingleses.
Gran Bretafia cedi6 el control de Jerusalén en 1947 cuando las
Naciones Unidas presentaron un plan de divisién para establecer
los estados judios y palestino haciendo que Jerusalén se
convirtiera en una ciudad internacional. El rechazo palestino al
plan de las Naciones Unidas causé una saga militar de Jerusalén
por parte de los jordanos, los egipcios y las fuerzas britdnicas.
Después de una divisién de diecinueve afios de control entre los
judios y los jordanos, Jerusalén fue conquistada por la milicia
israeli en 1967 en la Guerra de los seis dias. Y asi, después de
trescientos afios de gobierno cristiano posterior a Constantino,
trece siglos de control musulmén y treinta afios de dominio
britdnico, Jerusalén volvié a quedar bajo el control de un estado
judio secular.

Mientras que los sionistas cristianos ven el hecho de que
Jerusalén se encuentra ahora en manos de los judios como una
prueba de la validez de la Biblia, la posicién es totaimente
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errénea. Aunque uno ignore el cumplimiento simbélico de
Jerusalén en Jests, la promesa del antiguo pacto de regresar a la
tierra estaba condicionada a la fe y a la fidelidad. El Israel
moderno no cumple con los requisitos biblicos pararegresarala
tierra. Tal como Moisés le advirti6 a los hijos de Israel con
claridad, la desobediencia en contra del Sefior resultaria en
dispersién (Deuteronomio 28.58-64; 29.23-2 8), y para regresar
a la tierra se necesitaba el arrepentimiento: «y cuando ti y tus
hijos se vuelvan al Sefior tu Dios y le obedezcan con todo el
corazon... entonces €l Sefior tu Dios restaurars tu buena fortuna
y se compadeceri de ti. ;Volvers a reunirte de todas las naciones
por donde te haya dispersado!» (Deuteronomio 30.2-3).

Por lo tanto, no existe ninguna justificacién en las
declaraciones de los sionistas cristianos de que la recaptura de
Jerusalén por la Israel moderna significa el cumplimiento
preliminar de las promesas de Dios a Abraham.6+ Aunque alguien
defienda el derecho a existir del estado secular de Israel, el
argumento de que el estado moderno de Israel es un
cumplimiento de la profecia biblica es algo indefendible. La
verdad es que desde que Jerusalén se encuentra en control
exclusivo de la Israel moderna, ella se parece mis a la ciudad
prostituta de la cual hablan los profetas que a la Ciudad Santa
de la cual hablan los salmistas.®

Por lo tanto, mds que la culminacién del cumplimiento
supuesto de la promesa de Dios a Abraham, la historia profana
de lo que una vez era una ciudad santa muestra la realidad de las
palabras de Jests a la mujer samaritana: «se acerca la hora en que
ni en este monte #7 en Ferusalén... Pero se acerca la hora, y ha
llegado ya, en que los verdaderos adoradores rendirén culto al
Padre en espiritu y en verdad» (Juan 4.21-23). La historia, al
igual que el Nuevo Testamento, revela que la Cjudad Santa, que
se ha convertido en la ciudad prostituta, queda reemplazada por
el santo Cristo. Jests es el antitipo que cumple toda la simbologia
investida en Jerusalén. Por lo tanto, aunque Jerusalén se
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mantenga como un sitio histérico importante como la simbélica
Ciudad de David y el lugar del «santo» nacimiento del
cristianismo, no hay ninguna justificacién biblica ni histérica
para considerarla el objeto de nuestra esperanza escatolégica.
Mis bien, es en Jesiis y no en Jerusalén donde nos enfrentamos
cara a cara con la gloria y la presencia del Dios viviente.

Finalmente, el Nuevo Testamento revela que la Ciudad
Santa, que se ha convertido en la ciudad prostituta, es un tipo
que sefiala a la Ciudad celestial, «la nueva Jerusalén, que bajaba
del cielo, procedente de Dios, preparada como una novia
hermosamente vestida para su prometido» (Apocalipsis 21.2). El
cristianismo biblico no tiene sus ojos en una Jerusalén terrenal
sino en una ciudad celestial «de cimientos s6lidos, de la cual Dios
es arquitecto y constructor» (Hebreos 11.10). El apéstol Juan
tuvo un atisbo del antitipo de esta Ciudad Santa cuando el
Espiritu le mostré «la ciudad santa, Jerusalén, que bajaba del
cielo, procedente de Dios. Resplandecia con la gloria de Dios, y
su brillo era como el de una piedra preciosa, semejante a una
piedra de jaspe transparente» (Apocalipsis 21.10-11). Mientras
Juan miraba el esplendor de esta Jerusalén celestial, con
seguridad su mente record6 las palabras del rey Jesis cuando
estaba frente a Pilato. Jests dijo: «Mi reino no es de este mundo,
contest6 Jesus. Si lo fuera, mis propios guardias pelearian para
impedir que los judios me arrestaran. Pero mi reino no es de este
mundo» (Juan 18.36).

El momento de comprensién por antonomasia de Juan al
igual que del resto de los discipulos comenz6 a hacerse claro en las
apariciones de Cristo después de su resurreccion. Previamente,
los discipulos tenfan los mismos malos entendidos que los sionistas
cristianos de la actualidad. Ellos esperaban que Jesis estableciera
a Jerusalén como la capital de un imperio judio soberano. Esa
noci6n estaba tan arraigada en ellos que aun al momento en que
Jests ascendia al cielo, ellos le preguntaron: «Sefior, ¢es ahora
cuando vas a restablecer el reino a Israel?>» (Hechos 1.6).
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Jesiis no sélo corrige sus erréneos pensamientos, sino que
les abre el horizonte. Ya no tienen que pensar mis en una
pequeiia franja de tierra en la costa este del Mediterraneo, sino
que ahora su mirada alcanza los confines de la tierra. Jesds les
dijo: «Pero cuando venga el Espiritu Santo sobre ustedes,
recibirdn poder y serdn mis testigos tanto en Jerusalén como en
toda Judea y Samaria, y hasta los confines de la tierra» (Hechos
1.8). En efecto, Jests les dejé a sus discipulos instrucciones de
salir de Jerusalén, de abarcar la tierra y de nunca més volver a
pensar en establecer una Jerusalén terrenal.

Los discipulos ya no podian ver a Israel en categorias
provincianas exclusivas; en vez de eso, su mirada debia ser
elevada a un Israel inclusiva. Tal como lo dijo Pablo en el libro
de los romanos: «...no todos los que descienden de Israel son
Israel. Tampoco por ser descendientes de Abraham son todos
hijos suyos» (Romanos 9.6-7). La verdadera Israel consiste en
personas de «toda raza, lengua, pueblo y nacién» (Apocalipsis
5.9).

En el Concilio de Jerusalén, Santiago identifica la realidad
de este nuevo pacto como el cumplimiento antitipo de la profecia
bien conocida que decia que Dios levantaria «la choza caida de
David» (Amés 9.11). Aunque la profecia de Amés se cumplié en
un futuro cercano cuando un remanente de Israel fue restaurado
a la tierra, Santiago interpreta este cumplimiento como un tipo
que encuentra su cumplimiento total no s6lo en una restauracién
futura del Israel nacional a la tierra, sino en la inclusién de judios
y gentiles en la Iglesia. Santiago lo explica:

Simén nos ha expuesto c6mo Dios desde el principio
tuvo a bien escoger de entre los gentiles un pueblo para
honra de su nombre. Con esto concuerdan las palabras
de los profetas, tal como esti escrito:

Después de esto volveré y reedificaré la choza caida
de David. Reedificaré sus ruinas, y la restauraré, para
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que busque al Sefior el resto de la humanidad, todas las
naciones que llevan mi nombre... Por lo tanto, yo
considero que debemos dejar de ponerles trabas a los
gentiles que se convierten a Dios. (Hechos 15.14-19)

Santiago enfatiza la realidad de que Abraham no era el padre
de una nacién sino el padre de muchas naciones y por medio de
él todo el mundo serfa bendecido (comp. Génesis 17.5). Cuando
Dios le promete a Abraham: «Bendeciré a los que te bendigany
maldeciré a los que te maldigan; jpor medio de ti serin
bendecidas todas las familias de la tierral» (Génesis 12.3), esas
bendiciones y maldiciones no pertenecian simplemente al
remanente fiel de la Israel étnica, sino a la verdadera Israel, que
consiste en toda persona que por fe ha sido adoptada en la familia
de Dios.

De la misma forma en que la promesa de Dios a Abraham se
cumplié cuando el evangelio salié de Jerusalén hacia toda la
tierra, también la promesa de Dios a David de que sus
descendientes se sentarian en el trono para siempre (vea 2
Samuel 7.11-16; comp. Isafas 9.7) se cumplié cuando Ciristo, el
«hijo de David» (comp. Mateo 1.1; 12.23; 21.15; Lucas 1.32),
ascendi6 al trono de la Jerusalén celestial y estableci6 su reinado
sobre toda la tierra. El apéstol Pedro aplicé este principio el dia
del Pentecostés cuando proclamé a los judios:

[David] Era profeta y sabia que Dios le habia prometido
bajo juramento poner en el trono a uno de sus
descendientes. Fue asf como previé lo que iba a suceder.
Refiriéndose a la resurreccién del Mesias, afirmé que
Dios no dejarfa que su vida terminara en el sepulcro, ni
que su fin fuera la corrupcién. A este Jests, Dios lo
resucitd, y de ello todos nosotros somos testigos.
Exaltado por el poder de Dios, y habiendo recibido del
Padre el Espiritu Santo prometido, ha derramado esto
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que ustedes ahora ven y oyen. David no subi6 al cielo, y
sin embargo declaré:
Dijo el Sefior a mi Sefior: Siéntate a mi derecha,
hasta que ponga a tus enemigos por estrado de tus pies.
Por tanto, sépalo bien todo Israel que a este Jests, a
quien ustedes crucificaron, Dios lo ha hecho Sefior y
Mestas. (Hechos 2.30-36)

Asi como Josué es un tipo del Jests que dirige a los
verdaderos hijos de Israel a la eterna Tierra Prometida, también
el rey David es un tipo del «Rey de reyes y Sefior de sefiores»
que reina para siempre desde la nueva Jerusalén en fidelidad y en
verdad (Apocalipsis 19.16; comp. 19.11). En cada caso, el menor
simbolo se cumpli6 y se hizo obsoleto cuando el mayor simbolo
se cumplié.

Ademis, como Pedro aclara, el reinado de Jests ya ha sido
inaugurado por medio de su resurreccién y ascensién al trono
de Dios. El ap6stol Pablo afirmé el mismo mensaje a los judios:

Nosotros les anunciamos a ustedes las buenas nuevas
respecto a la promesa hecha a nuestros antepasados.
Dios nos la ha cumplido plenamente a nosotros, los
descendientes de ellos, al resucitar a Jestis. Como estd
escrito en el segundo salmo:

T eres mi hijo; hoy mismo te he engendrado. Dios
lo resucité para que no volviera jamis a la corrupcién.
Asi se cumplieron estas palabras:

Yo les daré las bendiciones santas y seguras
prometidas a David. (Hechos 13.32-34)

En vez de enfocarse en una Jerusalén exclusivamente juda,

Pablo se regocija de que el reinado de Cristo se extiende a los
gentiles fieles en toda la tierra quienes, gracias a Cristo, «ya no
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son extrafios ni extranjeros, sino conciudadanos de los santos y
miembros de la familia de Dios» (Efesios 2.19).

A la luz de esta realidad cristolégica, requerir ahora que Dios
debe proveer un trono literal en Jerusalén donde Jesis se sentard
fisicamente a reinar sobre la Israel nacional en una época
milenial semidorada, mis bien es dar un paso hacia atrés; es un
insulto a la gloria y grandeza del trono de Dios. :Qué es mds

“importante, reinar sobre los cielos y la tierra desde el mismo
trono de Dios o reinar sobre Israel en el trono de David? La
respuesta deberia ser obvia. Peter Walker dijo que como
resultado de la encarnacién: «Jests, no Jerusalén, se convierte
en el “lugar” principal de los propésitos de Dios, el lugar donde
el verdadero pueblo de Dios se reunird».5” La Jerusalén terrenal
es, por lo tanto, un tipo que ha sido elevado a la realidad mds
importante de la ciudad celestial donde Cristo se sienta en el
trono. Debemos dirigir nuestra mirada escatolégica hacia el
antitipo de la Jerusalén celestial con Jesds en su trono.

Pablo ilustra este camplimiento simbélico destacado cuando
contrasta, de manera figurada, a Sara con Agar. Pablo dice: «Ese
relato puede interpretarse en sentido figurado: estas mujeres
representan dos pactos. Uno, que es Agar, procede del monte
Sinai y tiene hijos que nacen para ser esclavos. Agar representa
el monte Sinaf en Arabia, y corresponde a la actual ciudad de
Jerusalén, porque junto con sus hijos vive en esclavitud. Pero
FJerusalén celestial es libre, y ésa es nuestra madre»> (Gilatas 4.24-26).
Al decir esto, Pablo enfatiza que todos los que fijan su mirada en
una Jerusalén terrenal con el templo reconstruido y con
sacrificios reinstituidos se encuentran en esclavitud de simbolos
y sombras. Por el contrario, todos los que reconocen que la
sombra de Jerusalén ha encontrado su cumplimiento en la
sustancia de Cristo quedan libres para heredar la tierra (comp.
Salmo 37.11; Mateo 5.5; Romanos 4.13).
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EL SANTO TEMPLO

Una de las historias mds fascinantes en toda la Escritura es la que
tiene que ver con la construccién del taberndculo ambulante.
Poco después de la liberacién de la esclavitud en Egipto, el
Todopoderoso instruyé a Moisés para que construyera un
taberniculo de inmenso esplendor y belleza. Y con el
mandamiento también habia una capacitacién soberana:

«Toma en cuenta que he escogido a Bezalel, hijo de Uri
y nieto de Jur, de la tribu de Jud4, y lo he llenado del
Espiritu de Dios, de sabiduria, inteligencia y capacidad
creativa para hacer trabajos artisticos en oro, plata y
bronce, para cortar y engastar piedras preciosas, para
hacer tallados en madera y para realizar toda clase de
artesanias. Ademds, he designado como su ayudante a
Aholiab hijo de Ajisamac, de la tribu de Dan, y he
dotado de habilidad a todos los artesanos para que hagan
todo lo que te he mandado hacers». (Exodo 31.2-6)

Después que los artesanos divinamente capacitados habfan
completado su arte arquitecténico y Moisés habia consagrado el
taberniculo y su mobiliario, la gloria shekinabh del Sefior
descendié al taberniculo en una nube. Desde ese dia en adelante,
los hijos de Israel no continuaban su viaje hasta que la presencia
de Dios manifestada en la nube se movia: «la nube del Sefior
reposaba sobre el santuario durante el dia, pero durante la noche
habfa fuego en la nube, a la vista de todo el pueblo de Israel»
(Exodo 40.38).

Podemos encontrar en toda la Biblia pasajes que se refieren
al taberniculo en el desierto como el mismisimo lugar de la
presencia de Dios en la tierra. El apéstol Juan utilizé una
representacion verbal del término taberndculo cuando escribié:
«Y el Verbo se hizo hombre y habité [hizo su taberniculo] entre
nosotros» (fuan 1.14). De manera similar, Esteban en su discurso
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ante el Sanedrin, acusé a los judios de convertir el taberniculo en
un objeto de idolatria al no reconocerlo como un tipo que
sefialaba «al justo» que habia venido a hacer su taberniculo entre
ellos (Hechos 7.38-53). De la misma forma, el Apocalipsis se
refiere al mobiliario del taberniculo en el desierto: los
candelabros dorados (1.12), el incienso (5.8), el altar (6.9), el arca
del pacto (11.19), entre varios ejemplos, como tipos que
sefialaban al momento en que Dios haria para siempre su
taberniculo entre su pueblo en un Paraiso restaurado.

El tabernaculo, sin embargo, era un simbolo temporal de la
morada de Dios en la tierra. Durante la época dorada de
Salomoén, el taberniculo dio paso a un templo de belleza
esplendorosa. Tal como el taberndculo antes de €él, el templo
simbolizaba la morada de Dios entre su pueblo. De hecho, una
vez que el arca del pacto que contenia los Diez Mandamientos
habfa sido colocado en el lugar santisimo, «la gloria del Sefior
habia llenado el templo» (1 Reyes 8.11), asi como antes habia
llenado el taberniculo. A pesar de su grandeza, el templo
palidecia en comparacién con la grandeza y la gloria de Dios.
Salomén reconoce esto en su oracién de dedicacién: «Pero ¢serd
posible, Dios mio, que ti habites en la tierra? Si los cielos, por
altos que sean, no pueden contenerte, jmucho menos este templo
que he construido!» (1 Reyes 8.27).

Después de la finalizacién del templo, el Sefior le apareci6 a
Salomén por segunda vez. En la primera ocasién le habia
concedido a Salomén un «corazén sabio y prudente» (1 Reyes
3.12). En esta, Dios le dio a Salomén una advertencia de desastre
futuro: «Pero si ustedes o sus hijos dejan de cumplir los
mandamientos y decretos que les he dado, y se apartan de mi
para servir y adorar 2 otros dioses, yo arrancaré a Israel de la
tierra que le he dado y repudiaré el templo que he consagrado en
mi honor. Entonces Israel serd el hazmerreir de todos los
pueblos» (1 Reyes 9.6-7).

A pesar de su sabiduria extraordinaria, Salomén no escuché
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esta advertencia. Como consecuencia, su reinado pacifico y
prospero terminé en un escindalo idélatra y en una guerra civil.
«En efecto, cuando Salomén llegé a viejo, sus mujeres le
pervirtieron el corazén de modo que él sigui6 a otros dioses...
sigui6 a Astarté, diosa de los sidonios, y a Moloc, el detestable
dios de los amonitas. Asi que Salomén hizo lo que ofende al
Sefior y no permaneci6 fiel a él como su padre David» (1 Reyes
11.4-6).

Dios le apareci6 a Salomén una vez mds, esta vez con tono
de juicio. Salomén no se apegé a los pactos y decretos del
"Todopoderoso. Por o tanto, el Sefior le dijo a Salomén: «Ya que
procedes de este modo, y no has cumplido con mi pacto ni con
los decretos que te he ordenado, puedes estar seguro de que te
quitaré el reino y se lo daré a uno de tus siervos» (1 Reyes 11.11).
Las palabras se volvieron realidad cuando el profeta Ahfas de
Silé «tom6 el manto nuevo que llevaba puesto y, rasgandolo en
doce pedazos, le dijo a Jerobodn: Toma diez pedazos para ti,
porque asi dice el Sefior, Dios de Israel: Ahora voy a arrancarle
de la mano a Salomén el reino, y a ti te voy a dar diez tribus. A
él le dejaré una sola tribu, y esto por consideracién a mi siervo
David y a Jerusalén, la ciudad que he escogido entre todas las
tribus de Israel» (1 Reyes 11.30-32).

Por tanto, después de un siglo (1031-931 A.c.) de relativa
paz y prosperidad en Palestina, el reino unido fue dividido en
dos. De acuerdo con la profecia de Ahias, una nacién que habia
florecido bajo el reinado de Sail, David y Salomén se convirtié
en un reino dividido: Israel (las 10 tribus del norte) fueron
gobernadas por Jerobodn, el subordinado de Salomén y Judi fue
gobernada por el hijo de Salomén, Roboan. En el afio 722 a.C.
Asiria conquist6 el reino del norte e integré las 10 tribus en la
cultura asiria. Poco después, Babilonia esclavizé el reino de Jud
(comenzando en el afio 606 A.C.) y demoli6 el templo de
Salomoén (586 A.c.).

No fue sino hasta el afio 539 a.c. que Ciro, el rey de Persia,
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conquist6 Babilonia y decreté que los judios podian ir «a
Jerusalén a construir el templo del Sefior, Dios de Israel» (Esdras
1.3). Setenta afios después de su destruccién, el templo fue
reconstruido bajo el liderazgo de Esdras y Nehemias y mis
adelante fue ampliado bajo el romano Herodes en el tiempo de
Cristo. No obstante, poco después de diez afios de haber
terminado la restauracién, el segundo templo fue totalmente
destruido por Tito y el ejército romano (70 A.D.) Sucedié tal
como Jests lo habfa profetizado: «Les aseguro que no quedars
piedra sobre piedra, pues todo seri derribado» (Mateo 24.2).

La destrucci6n del templo acabé con la época del sacrificio
por parte de los judios. No obstante, para los cristianos la época
del templo, al igual que la ley y la tierra, acabaron con el
sacrificio por parte de Jests.

Nos convenia tener un sumo sacerdote asi: santo,
irreprochable, puro, apartado de los pecadores y
exaltado sobre los cielos. A diferencia de los otros sumos
sacerdotes, €l no tiene que ofrecer sacrificios dia tras dfa,
primero por sus propios pecados y luego por los del
pueblo; porque €l ofreci6 el sacrificio una sola vez y para
siempre cuando se ofreci6 a si mismo. De hecho, la ley
designa como sumos sacerdotes a hombres débiles; pero
el juramento, posterior a la ley, designa al Hijo, quien
ha sido hecho perfecto para siempre. (Hebreos 7.26-28)

Hebreos continiia explicando que el tabernculo y el templo
s6lo eran tipos. El sacerdote ofrecia sacrificios «en un santuario
que €s copia y sombra del que estd en el cielo, tal como se le
advirti6 a Moisés cuando estaba a punto de construir el
taberndculo: Asegirate de hacerlo todo segun el modelo que se
te ha mostrado en la montaiia. Pero el servicio sacerdotal que
Jests ha recibido es superior al de ellos, asi como el pacto del
cual es mediador es superior al antiguo, puesto que se basa en

200

PRINCIPIO DE TIPOLOGIA

mejores promesas» (8.5-6). Hebreos declara lo imitil que es el
sistema de sacrificios a la luz del sacrificio del Salvador. «Todo
sacerdote celebra el culto dia tras dia ofreciendo repetidas veces
los mismos sacrificios, que nunca pueden quitar los pecados»
(10.11). Jestds, no obstante, ofrecié «por los pecados un solo
sacrificio para siempre» (10.12). Jesus se deshizo para siempre
de la necesidad de los sacrificios, haciendo asi que el templo se
volviera obsoleto.

A pesar de que Jests se deshizo de la necesidad de un templo,
de sacerdotes y de sacrificios hace dos mil afios, los sionistas
cristianos siguen echando lefia al fuego del Armaged6n
maquinando la construccién de otro templo en el mismo lugar
donde se encuentra ahora el Domo de la Roca. Tal como se
mencioné antes, LaHaye llama al monte Moriah, sitio del
antiguo templo judio, «el terreno més codiciado del mundo».
En sus propias palabras: «El significado profundo de la Guerra
de los seis dias en 1967 se observa en el prospecto de que al fin
Israel puede reconstruir su templo. Esto no sélo es un deseo
nacional, sino un requisito profético de la Palabra de Dios».8

LaHaye continda enfatizando el mayor obsticulo: «El
multimillonario Domo de la Roca de los musulmanes que se
localiza en el lugar donde el templo deberia estar».% El no est4
de acuerdo con otros colegas dispensacionalistas que sugieren
que el templo judio puede coexistir con la mezquita musulmana.
«Algunos han intentado sugerir que quizds esta ubicacién no es
el dnico lugar en Jerusalén donde se pudiera construir el templo,
y por lo tanto la mezquita musulmana y el templo judio podrian
coexistir. Un estudiante cuidadoso de la Biblia no aceptaria ese
razonamiento... No hay sustituto en la faz de la tierra para ese
lugar».” LaHaye dice: «No hay otro factor que pueda unir a los
drabes para comenzar una guerra santa en contra de Israel que la
destruccién del Domo de la Roca»."

La destruccion de la mezquita musulmana se acomoda muy
bien al escenario del fin del mundo de LaHaye. Segtn su punto
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de vista, un tercer templo serd construido donde ahora se
encuentra el Domo de la Roca. E] Anticristo profanari el templo
cuando se pare en el lugar santisimo y se declare a si mismo Dios
(2 Tesalonicenses 2.3-4), convirtiéndose asi en «el horrible
sacrilegio» (Mateo 24.15). La resistencia judia entonces llevard
a cabo el holocausto mds grande de la historia judia. No
obstante, remover la mezquita y reconstruir el templo apenas
son una pieza del rompecabezas. Los mobiliarios del templo, los
vestuarios sagrados y las herramientas que se necesitan para
preparar millones de animales segin la ley levitica. Ademds de
esto, se debe establecer y educar a una nueva orden de sacerdotes
leviticos. Y por encima de todo, antes de que la primera piedra
del templo sea puesta en su lugar, es vital purificar a los albafiiles
y al monte con cenizas de una novilla roja.

Hasta ahora, las cenizas de una novilla roja han sido una
pildora amarga para los sionistas cristianos. Thomas Ice, director
ejecutivo del Pre-Trib Research Center, de LaHaye, explicé el
doble dilema: «Primero, actualmente no existen cenizas de
novilla roja disponibles en la actualidad y segundo, sélo una
persona que sea ceremonialmente pura puede conducir esta
ceremonia, y tal persona no existe».”? Antes de que la mecha del
Armagedén se encienda, una novilla perfecta (llamada por el
columnista David Landau del periédico israeli Ha’aretz, «una
bomba de cuatro patas»”) y un ser humano perfecto deben ser
encontrados o formados. El significado de esta novilla virgen ha
sido comparado con las virgenes en el cielo. Rod Dreher dice:
«Usted no tiene que creer que una vaca roja traiga el fin del
mundo o que 72 virgenes de cejas negras esperan a los suicidas
islamicos en el Paraiso, pero existen muchas personas que si lo
creen y estdn preparadas para actuar sobre la base de esa
creencia».’

Clyde Lott, «un ganadero pentecostal de Canton,
Mississippi», se encuentra entre esas personas preparadas para
actuar sobre la base de la creencia de que «una vaca colorada»
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debe ser producida en Palestina antes de que el tercer templo
pueda ser reconstruido. El historiador Timothy Weber informé
que Lott viaj6 a Jerusalén en 1990 para reunirse con los rabinos
Chaim Richman y Yisreal Ariel. Aunque el ranchero pentecostal
y los rabinos judios tenian muchas diferencias, se unieron con el
objetivo de crear una novilla que cumpliera con los requisitos
leviticos presentados en Nimeros 19.2. «El plan original era
transportar 200 vacas prefiadas a Israel por medio de barcos
transatlanticos con un costo de dos mil délares por cabeza.
Utilizando los métodos de la ciencia genética, ellos tenfan la
confianza de que una nueva manada produciria la vaca roja
perfecta».”

Después de fundar la organizacién sin fines de lucro Canaan
Land Restoration of Israel Inc., Lott comenzé a recolectar
fondos de otros cristianos para financiar el proyecto novilla roja.
Un problema a causa del manejo de las finanzas, junto con el
descubrimiento por el rabino Richman de que Lott intentaba
comunicar convicciones cristianas mientras creaba la vaca
colorada, detuvo el proyecto. Lott, sin embargo, no era el Gnico
que intentaba producir una novilla perfecta. Gershon Salomon
de la organizacién The Temple Faithful se uni6 a otro ganadero
para buscar producir una novilla roja. Al hacerlo, descubrié que
las dificultades que conllevaba crear y cuidar la vaca eran mds
dificiles de lo que se habia imaginado previamente. «Una novilla
roja necesita ser criada y cuidada de una manera muy especial, de
la misma forma en que se cuida algo sagrado que estd dedicado
completamente a Dios. Tiene que ser criada en un lugar especial,
limpio, donde pueda ser alimentada con comida especial, y hasta
mimada. Esa vaca no puede ser criada con otras vacas y
especialmente debe estar alejada de los toros».’6

Al final, los rabinos le ganaron a los rancheros en la carrera
por la novilla roja. En 1996 «una vaca toda roja nacié de una
vaca blanco y negro Holstein que habia sido inseminada con el
semen de un toro Switzerland»’” en el Orthodox Kfar Hasidim
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Agricultural Center cerca de Haifa. La declaracién de los rabinos
de que la vaca era pura creé el alboroto en los medios de
comunicacién. Ademis de la prensa, predicadores y expertos en
profecia descendieron en masa a Kfar Hasidim. Jack Van Impe,
uno de ellos, noté que ya que la Escritura requiere que la vaca,
llamada Melody, fuera sacrificada cuando ella tuviera tres afios,
las cenizas bien pudieran «ser usadas para las ceremonias de la
purificacién del templo tan pronto como en el aiio 2000».78
Desdichadamente, el deleite euférico se volvié un fracaso cuando
las cejas de Melody se volvieron negras y le sali6 pelo blanco en
su colay en la ubre. En el afio 2002 otra vaca roja fue anunciada
pero poco después fue descalificada. Y asi sigue la busqueda para
encontrar la vaca roja.

Producir una vaca ceremonial pura es una cosa, producir un
nifio ceremonialmente puro que pueda crecer para realizar el
proceso de purificacién es otra muy diferente. Thomas Ice, sin
embargo, presenta una solucién posible:

Hay rumores de que existen casas especiales en Israel
que han sido construidas sobre arcos dobles de tal forma
que la casa no toque la tierra de Israel. Y la razén es
porque si la tierra misma estd mancillada, el contacto
con la tierra causaria que sus moradores también
incurran en impureza ritual. Se dice que hay nifios que
nacen de familias sacerdotales que son criados alli en un
estado de cuarentena y capacitados para realizar la
ceremonia de la purificacién.”

Lo que me parece mis dificil de aceptar es que todo lo que
se ha mencionado hasta ahora, desde el vestuario sagrado hasta
el mobiliario del templo, y desde nifios ceremonialmente limpios
hasta la vacas correctamente coloreadas, son un mal necesario
para la construccién del tercer templo que el Anticristo
profanari entre la primera y la segunda fase de la Segunda
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Venida de Cristo. Igualmente dificil de aceptar es el hecho de
que el escenario de la reconstruccién del templo, al igual que
una casa hecha de naipes, se base en apenas un poco mds que una
inferencia. Tal inferencia surge de la suposicién que Jesis,
cuando daba el discurso del Monte de los olivos, no predice
solamente la destruccion del segundo templo, sino la
profanacién de un tercer templo también. De acuerdo con la
Biblia de estudio de profecia de Tim LaHaye, Jesiis predice la
destruccién del segundo templo en Mateo 24.2 y luego, sin
ninguna advertencia, comienza a describir una tribulacién en el
siglo XXI en la cual un tercer templo seria profanado. LaHaye
junto con otros sionistas cristianos, y en conflicto con su propio
compromiso a una posicién literal estricta, inventa e introduce
una brecha de dos mil afios entre Mateo 24.2 y Mateo 24.4.%°
De la misma forma, LaHaye infiere un tercer templo en la
advertencia del ap6stol Pablo a los tesalonicenses de que «el dia
del Sefior» no vendr4 sino hasta que se manifieste «el hombre de
maldad, el destructor por naturaleza. Este se opone y se levanta
contra todo lo que lleva el nombre de Dios o es objeto de
adoracién, hasta el punto de adueiiarse del templo de Dios y
pretender ser Dios» (2 Tesalonicenses 2.3-4). Al proyectar la
advertencia de Pablo al siglo XXI, LaHaye omite la alusi6n obvia
de Pablo sobre César Caligula. Tal como lo explica N. T.
Wright: «El emperador romano Gayo Caligula, convencido de
su propia divinidad, y enojado con los judios por varios asuntos,
ordené que se hiciera una estatua gigantesca de él y fuera puesta
en el templo de Jerusalén. Protestas masivas judias y el consejo
de sus propios oficiales, no lo persuadieron para que abandonara
este proyecto provocador. Sélo el asesinato repentino de Gayo
en enero del afio 41 A.D. previno un desastre mucho mayor».
Wright continia explicando que los eventos de la dltima
parte de la década de los sesenta del siglo I A.D., fueron el
cumplimiento en el futuro cercano de la profecia de Pablo:
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Es como si Pablo, consciente de lo que casi habia
sucedido, visualizé que tarde o temprano algin otro
maniético tendrfa la misma idea. El habla del «hombre
de maldad» que se eleva asimismo a la posicién de la
divinidad, tal como los emperadores romanos estaban
comenzando a actuar. Pablo vio el peligro en el
horizonte y sabia que tal idolatria entraria en conflicto
de manera desastrosa con el verdadero Dios y su templo
de Jerusalén. Si Pablo hubiera vivido hasta el afio 70
A.D., habrfa reconocido el cumplimiento inicial de sus
palabras en este pasaje. La maldad debe alcanzar su
climax y luego enfrentar su condena repentina. El
Imperio Romano pasaria por convulsiones
inimaginables: La muerte de cuatro emperadores en
répida sucesion durante el afio 68 y 69, seguida por la
destruccion del templo de Jerusalén, ciertamente podria
ser catalogado, en términos del Antiguo Testamento,
como «el dia del Sefior».8!

Asf como LaHaye malinterpreta las palabras de Jests y de
Pablo, también malinterpreta las palabras de Juan en Apocalipsis
11: «Se me dio una cafia que servia para medir, y se me ordené:
“Levéntate y mide el templo de Dios y el altar, y calcula cudntos
pueden adorar alli. Pero no incluyas el atrio exterior del templo;
no lo midas, porque ha sido entregado a las naciones paganas,
las cuales pisotearin la ciudad santa durante cuarenta y dos
meses» (vv. 1-2). Una vez mds LaHaye no ve lo que es obvio. Al
escribir antes de la destruccién de Jerusalén, el dnico templo que
Juan tenia en mente es el que habia conocido toda su vida, el que
se mantenia en Jerusalén y que pronto seria pisoteado por los
gentiles.

No solamente la nocién de un tercer templo es una
inferencia impuesta a la Escritura, sino que también el Nuevo
Testamento advierte que regresar a los tipos y sombras del
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antiguo pacto es pura apostasia (vea Gilatas capitulos 3 al 5;
Hebreos 5.11 2 6.12; 10; 12.14-29).8? En lugar de sacrificar vacas
sagradas, debemos celebrar la Santa Comunién en memoria del
sacrificio del santo Cristo. La Escritura prohibe que los
cristianos participen o estimulen la construccién del tercer
templo, ya que esto causarfa que se pisoteara la obra del santo
Hijo de Dios al considerar la sangre del pacto algo comin por
medio del ofrecimiento de sacrificios de animales no santos
(comp. Hebreos 10.29).

A pesar de la clara prohibicién de la Escritura, LaHaye
ensefia no sé6lo que la mezquita musulmana ser4 reemplazada por
un tercer templo durante la Tribulacién, sino que mantiene que
durante el Milenio, el Mesias regird los sacrificios de los animales
en otro templo. Pero lo mis dificil de aceptar es el hecho de que
la posicién literal de LaHaye lo obliga a concluir que los
sacrificios del templo no son s6lo actos conmemorativos sino
que son necesarios para la expiacién de pecados, tales como la
impureza ceremonial.?

La Biblia habla de cuatro templos Jerusalén. Los
primeros dos, el de Salomén y el de Herodes, ya fueron
construidos y destruidos. Los dos tltimos, el templo de
la Tribulacién y el templo milenial, todavia no han sido
construidos y se describen en gran detalle en la profecia
biblica. En el estado eterno no habri necesidad de otro
templo porque los cielos nuevos y la nueva tierra no
estarin contaminados con el pecado y Dios, quien es
santo, podrd morar abiertamente con el hombre.%

LaHaye cita a Jerry Hullinger para recalcar el punto:
«Debido a la promesa de Dios de morar en la tierra durante el
Milenio (tal como se declara en el nuevo pacto), es necesario que
El proteja su presencia por medio del sacrificio... Durante el
estado eterno todos los habitantes de la nueva Jerusalén serdn
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glorificados y por lo tanto no habrd impurezas contagiosas que
mancillen la santidad de Jehovi» .8

El escritor de Hebreos refuta esas declaraciones diciendo
que en Cristo el antiguo pacto, incluso los sacrificios en el
templo, son «obsoletos» y «ya estd por desaparecer» (Hebreos
8.13). La logica es simple: Si los sacrificios del templo del
Milenio son eficaces para la impureza ceremonial, la expiacién de
Cristo en la cruz no fue suficiente para pagar todo el pecado de
todas las épocas. La ensefianza de LaHaye de que el templo debe
ser reedificado y que los sacrificios del templo deben ser
instituidos nuevamente estd en oposicién clara con la ensefianza
de Hebreos y mina la esperanza central de la fe cristiana: El
sacrificio expiatorio de Cristo por los pecados pasados, presentes
y futuros (comp. Hebreos 7.26-27; 9.12, 26, 28; 10.10-14).86

Debido al celo sionista de reconstruir el templo donde el
Domo de la Roca se encuentra en la actualidad, inflamando asi
las pasiones religiosas, amenazando encender la mecha del
Armagedo6n y considerando la sangre preciosa de Jesucristo
como algo impuro, creo que es bueno concluir este capitulo
analizando miés de cerca lo que la Escritura realmente ensefia
con respecto al templo de Salomén, el segundo templo y el
templo espiritual en el cual los dos templos encuentran su
cumplimiento.

En primer lugar, es vital reconocer que en el contexto de la
antigua Israel, el templo de Salomén se ergufa como un simbolo
glorioso de la presencia inmanente de Dios sobre la tierra. De
manera adecuada, el templo de Salomén se describe en la
Escritura como un monumento de magnificencia insuperable:
«Salomén recubrié de oro puro el interior del templo, y tendié
cadenas de oro a lo largo del frente del Lugar Santisimo, el cual
estaba recubierto de oro. En efecto, recubrié de oro todo el
santuario interior, y asi mismo el altar que estaba delante de éste»
(I Reyes 6.21-22). Fue en esta magnifica estructura en el corazén
de Jerulasén, hecha de las maderas y los metales mds preciosos,
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que el santo y trascendente Dios del universo condescendi6 vivir
entre su gente de Israel (comp. 1 Reyes 6.11-13). De hecho, el
templo representaba en realidad la unidad del cielo y la tierra. El
salmista expres6 esta realidad utilizando un paralelismo que
compara el santo templo de Dios con el trono celestial de Dios:
«El Sefior est4 en su santo templo, en los cielos tiene el Sefior su
trono» (Salmo 11.4). Como N. T. Wright explica: «El
simbolismo del templo fue disefiado para expresar el concepto de
que él formaba el centro no sélo del mundo fisico sino también
del cosmos, y por ser la morada de Jehovi, entonces se convertia
en el lugar donde el cielo y la tierra se reunian».*” Asi como la
gloria shekinah de Dios habia viajado con los israelitas en el
taberniculo sagrado, ahora su gloria yacia con los israelitas en el
santo templo, en el corazén politico y religioso de la tierra de
reposo que Dios le habia dado su pueblo.

El templo de Salomon, siendo el lugar de la santa presencia
de Dios, servia como la ubicacién principal de comunicacién
entre Dios y su pueblo. Durante la jornada de los israelitas en el
desierto, Dios le mand6 a Moisés que nombrara a Aarén y a sus
hijos, de la tribu de Levi, para que sirvieran como sumo
sacerdotes que fueran intermediarios de tal comunicacién (vea
Exodo 28.1). A diferencia de una sinagoga o una iglesia moderna,
el taberniculo y por ende, el templo, no eran lugares piblicos de
adoracién. Los israelitas no podian entrar en el santuario del
templo excepto en ocasiones especiales y les era prohibido
expresamente entrar al Lugar Santisimo excepto un dfa al afio
cuando el sumo sacerdote, después de una gran pureza
ceremonial, entraba para expiar los pecados suyos y del pueblo
(comp. Hebreos 9.6-7). Por lo tanto, cuando Salomén construyé
el templo, fueron los sacerdotes aarénicos los que ofrecieron los
sacrificios en el altar en expiacién por los pecados del pueblo,
los que ofrecieron oraciones en favor del pueblo y los que
cuidaban la Palabra de Dios y guardaban su pacto (comp.
Deuteronomio 33.8-9). Los sumos sacerdotes aarénicos, junto
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con el resto del sacerdocio levitico, eran no sélo los mediadores
de la comunicacién de los israelitas con Dios, sino también los
mediadores de la comunicacién de Dios con el pueblo al
enseiiarles a guardar la ley (i.e.: La Tor3).

Debido a su participacién principal en la adoracién de Israel,
cada aspecto del oficio sacerdotal, incluso el color del hilo
utilizado para crear el vestuario del sumo sacerdote, fue disefiado
por Dios para inculcar reverencia en los corazones y las mentes
de los israelitas. Al llevar una vida sin reproche, los sumos
sacerdotes se convertian en un ejemplo santo de pureza moral.
Ciertamente, «para los sumos sacerdotes y los levitas, la santidad
(separacion) era la caracteristica principal que los distingufa».®
El mandamiento de Dios era: «<Deben ser santos para su Dios, y
no profanar su nombre. Son ellos los que presentan al Sefior las
ofrendas por fuego, que son como el pan de su Dios. Por eso
deben ser santos» (Levitico 21.6).

Una de las funciones principales de los sacerdotes era
preparar y ofrecer sacrificios en nombre del pueblo. Dios le dio
a los israelitas el sistema de sacrificios como una forma de crear
un puente entre el gran abismo que separa a un Dios santo de la
humanidad pecadora. Para inculcar en los israelitas la conciencia
de la severidad del pecado, era apropiado que Dios requiriera la
sustitucién de una vida con la expiaci6n de otra: «Porque la vida
de toda criatura estd en la sangre. Yo mismo se la he dado a
ustedes sobre el altar, para que hagan propiciacién por ustedes
mismos, ya que la propiciacién se hace por medio de la sangre»
(Levitico 17.11). Tal como lo explica Hebreos: «la ley exige que
casi todo sea purificado con sangre, pues sin derramamiento de
sangre no hay perdén» (9.22).

Al igual que Dios puso requisitos estrictos en la pureza moral
y fisica de los sacerdotes, también puso requisitos estrictos en la
pureza de los animales que los sacerdotes aceptaban como
sacrificios. Sabiendo que los israelitas podrian ser tentados a
observar el sistema de sacrificios sin ninguna reverencia, Dios
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les prohibi6 ofrecer en sacrificio un animal que tuviera algin
defecto o mancha: «Si alguno de ustedes, sea israelita o
extranjero residente en Israel, presenta un holocausto al Sefior
para cumplir un voto, o como ofrenda voluntaria... No presenten
ningdn animal que tenga algin defecto, porque no se les
aceptara» (Levitico 22.18, 20). Dios concluy6 su advertencia
amonestando a los sacerdotes para que rechazaran tales
sacrificios indignos: «No profanen mi santo nombre sino
reconézcanme como santo en medio de los israelitas. Yo soy el
Sefior, que los santifica. Yo los saqué de Egipto para ser su Dios.
Yo soy el Sefior» (vv. 32-33). Ni siquiera el rey estaba exento de
estos requisitos. Y es por eso que, con gran cuidado y reverencia,
después que Salomén se habia arrodillado ante el altar del Sefior
dedicando el templo, «el rey, con todo Israel, ofrecié sacrificios
en presencia del Sefior» (1 Reyes 8.62).

Salomén ejemplificé que el templo no estaba simplemente
conectado con el oficio del sacerdote; también era algo integral
con la oficina del rey. En la economia politica de la antigua Israel,
el templo era tanto un simbolo politico como religioso. El
templo y el arca del pacto simbelizaban la presencia manifiesta
de Dios entre su pueblo escogido, una presencia que significaba
una existencia pacifica y una victoria en la batalla del pueblo si se
mantenia fiel a Dios. Es por eso que hubo un significado politico
cuando David reubicé el arca del pacto en Jerusalén y Salomén
construyé el templo en la misma ciudad donde estaba su palacio
(vea 2 Samuel 6 al 7; 1 Crénicas 21 al 22; 28 al 29). El templo era
«un simbolo poderoso de la victoria de Dios sobre sus
enemigos».*® Hasta los enemigos de Israel se vieron obligados a
reconocer que Dios, no el rey, era el principal gobernante de
Israel y que era el Gnico lo bastante poderoso para traer pazala
tierra. De hecho, ya que el templo significaba paz para los
israelitas, David, un guerrero, no fue seleccionado por Dios para
que fuera su constructor (comp. 1 Crénicas 28.3). Debido a la
relacién entre el liderazgo politico del rey y la soberania total de
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Dios sobre toda la tierra, el templo, méis que el palacio, se
convirtié en el simbolo principal de la realeza. Wright sefiala que
«cuando Salomén construyé el templo, establecié el patrén que
se mantendrfa en las generaciones siguientes hasta el siglo I: El
constructor del templo era el verdadero rey y viceversa».

El templo de Salomén, por lo tanto, era la morada de la
gloria shekinah de Dios y el simbolo para los israelitas de todos
los beneficios politicos y espirituales que traia consigo. Es por
eso que cuando los babilonios destruyeron el templo en el afio
586 A.C., los israelitas recibieron un golpe devastador a su
identidad social y espiritual. Wright dice: «La destruccién del
templo por parte de los babilonios fue una catistrofe en el
dmbito teolégico tanto como politico. Esto sélo podia explicarse
en términos de que Jehovd habia abandonado el templo a su
suerte. La gloria shekinah se habia ido; la monarquia davidica
habfa quedado a un lado; el cielo y la tierra se habfan separado,
y por tanto la adoracién se volvié imposible».!

Del mismo modo como la gloria shekinah habia abandonado
el templo de Salomén, rompiendo la relacién entre el cielo y la
tierra, también la gloria shekinab se irfa del segundo templo. El
templo que fue reconstruido bajo el liderazgo de Esdras y
Nehemfas dejé de ser un lugar disefiado como simbolo divino y
se convirti6 rdpidamente en una cueva degenerada de puras
tradiciones. De hecho, cuando Jesis volcaba las mesas de los
comerciantes y de los que vendian palomas, clamé a viva voz:
«Mi casa serd llamada casa de oracién; pero ustedes la estin
convirtiendo en cueva de ladrones» (Mateo 21.12-13). Asi como
los ladrones corren a sus cuevas para evitar que los capturen, los
hipécritas corrian al templo esperando que el sacrificio de una
paloma los protegiera de sus enemigos y del juicio de Dios. Las
palabras de Jesis repetian los sentimientos expresados por

Jeremias antes de que el templo de Salomén fuera destruido:
«Roban, matan, cometen adulterio, juran en falso, queman
incienso a Baal, siguen a otros dioses que jamds conocieron, jy
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vienen y se presentan ante mi en esta casa que lleva mi nombre,
y dicen: Estamos a salvo, para luego seguir cometiendo todas
estas abominaciones! ;Creen acaso que esta casa que lleva mi
nombre es una cueva de ladrones? ;Pero si yo mismo lo he visto!,
afirma el Sefior» (Jeremias 7.9-11).

Asi como Jeremias habfa sefialado proféticamente la
destruccién del primer templo, Jesis también profetizé la
destruccion del segundo templo. Los judios habfan prostituido
el templo de la misma forma en que la habian hecho en los dias
de Jeremias. Como sus antepasados, ellos tampoco habfan puesto
atencién a la advertencia de Dios: «<Enmienden su conducta y
sus acciones, y yo los dejaré seguir viviendo en este pais. No
confien en esas palabras engafiosas que repiten: Este es el
templo del Sefior, el templo del Sefior, el templo del Sefior!»
(Jeremias 7.3-4). No habian reconocido que el templo, el
sacerdote y el sacrificio eran sélo tipos que apuntaban a alguien
mds importante, alguien que se encontraba en medio de ellos.
Increiblemente, «cuando los jefes de los sacerdotes y los
maestros de la ley vieron que hacia cosas maravillosas, y que los
nifios gritaban en el templo: “;Hosanna al Hijo de David!”, se
indignaron» (Mateo 21.15).

Por tanto, aunque Jestis nunca pronuncié ninguna palabra
acerca de un tercer templo, si pronuncié enfiticamente la ruina
del segundo templo. Después de pronunciar siete ayes sobre los
maestros de la ley y los fariseos, llamdndoles «hip6critas», «guias
de ciegos», «tumbas blanqueadas», «serpientes» y «nido de
viboras» se fue del templo diciendo: «{Jerusalén, Jerusalén, que
matas a los profetas y apedreas a los que se te envian! {Cudntas
veces quise reunir a tus hijos, como retine la gallina a sus pollitos
debajo de sus alas, pero no quisiste! Pues bien, la casa de ustedes va
a quedar abandonada» (Mateo 23.37-38).

Finalmente, la gloria shekinah de Dios que habfa abandonado
el segundo templo, dejéndolo desolado, mora para siempre en
el templo espiritual. La gloria shekinab de Dios nunca descenderd
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de nuevo a un templo construido por piedras inanimadas, porque
mora para siempre dentro de «la piedra viva, rechazada por los
seres humanos pero escogida y preciosa ante Dios» (1 Pedro
2.4). El apéstol Pedro contintda explicando: «también ustedes
son como piedras vivas, con las cuales se esti edificando una casa
espiritual. De este modo llegan a ser un sacerdocio santo, para
ofrecer sacrificios espirituales que Dios acepta por medio de
Jesucristo» (v. 5).

De manera increible, Pedro utiliza el mismo lenguaje que
una vez fue reservado para el Israel nacional y lo aplica al Israel
espiritual. Pedro dice: «Pero wustedes son linaje escogido, real
sacerdocio, naci6n santa, pueblo que pertenece a Dios, para que
proclamen las obras maravillosas de aquel que los llamé de las
tinieblas a su luz admirable. Ustedes antes ni siquiera eran
pueblo, pero ahora son pueblo de Dios» (1 Pedro 2.9-10). El
tipo y la sombra de los templos del primer siglo encuentran su
sustancia no en el templo de la Tribulacién seguido por un
templo milenial, sino en una iglesia formada de piedras vivas
compuesta de judios y gentiles con Jesucristo como su piedra
angular.

Asi dice la Escritura: Miren que pongo en Sién una
piedra principal escogida y preciosa, y el que confie en
ella no serd jamids defraudado. Para ustedes los
creyentes, esta piedra es preciosa; pero para los
incrédulos, la piedra que desecharon los constructores
ha llegado a ser la piedra angular. (vv. 6-7)

Sizer dice: «El Nuevo Testamento presenta el templo como
un edificio temporal, una sombra y un tipo que anticipaba el dia
cuando Dios morard con las personas de todas las naciones
gracias a la obra expiatoria del verdadero templo, Jesucristo. El
proposito del templo, por lo tanto, haya su significado principal
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y su cumplimiento no en ningin otro santuario hecho por los
hombres sino en Jesucristo y su iglesia» .

Jestis demostré su relacién tipolégica con el santuario
terrenal de manera explicita cuando afirmé: «aqui estd uno mds
grande que el templo» (Mateo 12.6). Esta realidad se muestra
en la conversacién entre nuestro Sefior y una mujer en el pozo
de Jacob en Samaria. La mujer samaritana le dijo: «Nuestros
antepasados adoraron en este monte, pero ustedes los judios
dicen que el lugar donde debemos adorar estd en Jerusalén».
Jestis corrigi6 sus suposiciones falsas declarindole una verdad
liberadora: «Créeme, mujer, que se acerca la hora en que ni en
este monte ni en Jerusalén adorarin ustedes al Padre... Pero se
acerca la hora, y ha llegado ya, en que los verdaderos adoradores
rendirin culto al Padre en espiritu y en verdad» (Juan 4.20-21,
23). Dicho de otra manera, el tiempo de la adoracién en el
templo habia terminado. Goppelt explica que la ensefianza de
Jestis y los apéstoles es que «Cristo en su propia persona ocupa
el lugar del templo y del sacrificio y de cualquier otro medio de
salvacién del Antiguo Testamento. El no es sélo el mediador del
nuevo pacto de Dios, El es la encarnacién de ese pacto. Su lugar
en el simbolismo se hace claro cuando nos damos cuenta de que
no hay ninguna simbologia que sobrepase a Cristo; El es el
antitipo de todo el Antiguo Testamento».%

No existe ninguna otra parte donde el cumplimiento
simbélico del templo y del resto del antiguo pacto se enfaticen
miés directa y dramdticamente que en la carta a los hebreos:
«Cristo, por el contrario, al presentarse como sumo sacerdote
de los bienes definitivos en el taberndculo més excelente y
perfecto, no hecho por manos humanas (es decir, que no es de
esta creacién), entr6 una sola vez y para siempre en el Lugar
Santisimo. No lo hizo con sangre de machos cabrios y becerros,
sino con su propia sangre, logrando asf un rescate eterno»
(9.11-12).

Hebreos enfatiza que Jests no es s6lo el antitipo del templo
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y del sumo sacerdote, sino también del sacrificio antitipico: «La
sangre de machos cabrios y de toros, y las cenizas de una novilla
rociadas sobre personas impuras, las santifican de modo que
quedan limpias por fuera. Si esto es asi, jcudnto mis la sangre de
Cristo, quien por medio del Espiritu eterno se ofrecié sin
mancha a Dios, purificard nuestra conciencia de las obras que
conducen a la muerte, a fin de que sirvamos al Dios viviente!»
(Hebreos 9.13-14). Ciertamente, las cenizas sagradas de la
novilla roja, al igual que la sangre de los machos cabrios y de los
toros, hayan su cumplimiento de antitipo principal en la sangre
de Jesucristo. Por esa razén el escritor de los Hebreos explica
que regresar a un sistemna de sacrificios es pisotear al Hijo de
Dios, es tratar la sangre del pacto como algo impuro e insultar
al Espiritu de gracia (Hebreos 10.29; comp. Gilatas 3 al 5;
Hebreos 5.11 al 6.12).

La interpretacién simbdlica del Nuevo Testamento acerca
del Antiguo Testamento se mantiene entonces como el principal
instrumento de correcci6n para el celo sionista. Sizer dice:

El movimiento de la revelacién progresiva de la
Escritura siempre va de menor a mayor. Nunca al revés.
El Nuevo Testamento ve repetidamente conceptos del
Antiguo Testamento tales como el templo, el sumo
sacerdote y los sacrificios como «tipos» que apuntan a
Jesucristo y se cumplen en El. La tipologia de la
Escritura nunca se simboliza a s{ misma y tampoco es
mayor que lo que simboliza. Por lo tanto, se puede
alegar que aquellos cristianos que defienden la
reconstruccién del templo estin regresando a un sistema
de sacrificios precristianos, ya superado y anulado por
la obra consumada de Jesucristo.%*

Lavenida de Cristo ha hecho para siempre que la nocién de
un templo terrenal sea algo obsoleto. El Salvador y los salvados
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son los que forman el santuario en el cual el Espiritu del Dios
viviente mora actualmente. Sizer dice:

Sugerir, por tanto, que la shekinab debe regresar a un
santuario local en Jerusalén donde los judios y los
cristianos deban ir a adorar es regresar de la realidad a la
sombra, es volver a erigir una cortina en el templo y
cometer apostasia, ya que impugna la obra consumada
de Cristo. La preocupacién, entonces, entre los sionistas
cristianos de localizar el sitio del templo, de capacitar
sacerdotes para el templo, de criar novillas rojas y de
recolectar fondos para el tesoro del templo es una
distraccién y en el peor de los casos una herejia.

La conclusién del asunto es esta: Todos los tipos y sombras
del antiguo pacto, incluso la Tierra Santa de Israel, la Ciudad
Santa de Jerusalén y el Santo Templo de Dios se han cumplido
en el Santo Cristo. Es el Paraiso (un nuevo cielo y una nueva
tierra), no Palestina, lo que nuestros corazones anhelan. Es «la
ciudad santa, la nueva Jerusalén, que bajaba del cielo, procedente
de Dios, preparada como una novia hermosamente vestida para
su prometido» (Apocalipsis 21.2) en la que se fijan nuestros ojos.
Y es el Maestro, no un templo majestuoso, el que satisface para
siempre nuestros deseos mds profundos. Aunque Juan vio la
nueva Jerusalén bajando del cielo, él dice:

No vi ningtin templo en la ciudad, porque el Sefior Dios
Todopoderoso y el Cordero son su templo. La ciudad
no necesita ni sol ni luna que la alumbren, porque la
gloria de Dios la ilumina, y el Cordero es su lumbrera.
Las naciones caminarin a la luz de la ciudad, y los reyes
de la tierra le entregarin sus espléndidas riquezas. Sus
puertas estardn abiertas todo el dia, pues alli no habri
noche. Y llevaran a ella todas las riquezas y el honor de
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las naciones. Nunca entrari en ella nada impuro, ni los
idélatras ni los farsantes, sino sélo aquellos que tienen su
nombre escrito en el libro de la vida, el libro del
Cordero. (Apocalipsis 21.22-27)

Verdaderamente, el Cristo resucitado es la piedra principal
del templo espiritual y su arquitecto celestial, quien se sienta en
el trono de David como Rey de reyes y Sefior de sefiores (comp.
Hechos 2.30; Apocalipsis 19.16). A la luz de la encarnacién, la
propuesta sionista de que la moderna tierra de Palestina, junto
con su capital Jerusalén, debe ser reservada exclusivamente para
una etnia especifica o que el templo debe ser reconstruido y su
sistema de sacrificios nuevamente instituido, llegan al borde de
la blasfemia. Ademds, aunque el estado moderno de Israel tiene
un derecho definitivo de existir, proponer que los palestinos
nativos, muchos de los cuales son nuestros hermanos y hermanas
en Cristo, deben ser expulsados de la tierra no es sélo antibiblico
y sino también antiético. Al pararse en las gradas del Capitolio y
protestar la solucién de dos estados en el Oriente Medio, los
sionistas cristianos estin creando un obsticulo en el camino a la
paz.

Asf como es un gran pecado mantenerse ciego ante la maldad
del antisemitismo, también lo es mantenerse ciego a una teologia
que divide a los pueblos sobre la base de su raza mis que unirlos
sobre la base de la justicia y a la equidad. Los que apelan de
manera presuntuosa a las palabras de Moisés: «Bendeciré a los
que te bendigan y maldeciré a los que te maldigan» (Génesis
12.3), como un pretexto para apoyar de forma incondicional a
un estado secular que prohibe el avance del evangelio mientras
que desecha de manera simultinea el ruego de los palestinos,
deberian bajo su propio parimetro hermenéutico, escuchar las
palabras del profeta Jeremias:
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Asi dice el Sefior Todopoderoso, el Dios de Israel:
Enmienden su conducta y sus acciones, y yo los dejaré
seguir viviendo en este pais. No confien en esas palabras
engafiosas que repiten: {Este es el templo del Sefior, el
templo del Sefior, el templo del Sefior! Si en verdad
enmiendan su conducta y sus acciones, si en verdad
practican la justicia los unos con los otros, si no oprimen
al extranjero ni al huérfano ni a la viuda, si no derraman
sangre inocente en este lugar, ni siguen a otros dioses
para su propio mal, entonces los dejaré seguir viviendo
en este pais, en la tierra que di a sus antepasados para
siempre. ;Pero ustedes confian en palabras engafiosas,
que no tienen validez alguna! (Jeremias 7.3-8)
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SINERGIA DE LA ESCRITURA
El descifrador del cidigo

No sé cudl libro de ciencia ficcién esté leyendo; creemos que el
rapto va a ocurriv, no las tonterias de Hank Hanegraaff de
que Cristo regresd en el afio 68 A.D.

—TM LAHAYE!

No s usted, pero mientras mds pienso acerca del nuevo cielo y
la nueva tierra, me emociono mds. Es increible pensar que un
dia, muy pronto, no sélo experimentaremos la resurreccion de
nuestros huesos, sino también la renovacion del cosmos y el
regreso del Creador. Literalmente, el cielo estard en la tierra.
El Edén perdido se convertird en el Edén restaurado y mucho
mids. No sdlo experimentarentos la comunién que Dios tenia
con Addn, sino que veremos al Salvador cara a cara. El Dios
encarnado vivird entre nosotros. Y nunca podremos terminar
de explorar el infinito, el inagotable Yo Soy 0 la grandeza y la
gloria de su creacion incomparable.

—Hank Hanegraaff, Resurrection [Resurreccion]

EN NOVIEMBRE DE 2004 APARECIO UN ARTICULO EN EL
periédico Dallas Morning News titulado: <El Ultimo Discipulo
vs. Dejados Atras: Una nueva perspectiva sobre el rapto hace que
dos autores entren en un duelo apocaliptico». En el articulo,
Tim LaHaye supone que yo me suscribo a la «tonteria de que
Cristo regresé en el afio 68 A.D.»2 Cuando la declaracién circulé
por medio de los periédicos y la Internet, se me etiqueté como
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un «preterista».’ Peor aun, la declaracién de LaHaye cre6 un
espectro de autocontradiccién. El dltimo discipulo presentaba
supuestamente la idea de que «Cristo habia regresado en el afio
68 A.D.», mientras que mi libro Resurrection [Resurreccién)
afirmaba que la Segunda Venida de Cristo era un evento futuro.*

R. C. Sproul ha dicho: «Los simples cinones de la decencia
comun debieran proteger a cualquier autor de declaraciones
injustificadas de autocontradiccién. Si tengo la opcién de
interpretar los comentarios de una persona de dos maneras, una
de forma coherente y otra de manera contradictoria, creo que
debo darle a la persona el beneficio de la duda».’ Esta regla es
particularmente pertinente en la Escritura. De hecho, deberia
ser vista como el imperativo principal en el arte y la ciencia de la

interpretacién  biblica. Sproul dice: «Esto significa,

sencillamente, que ninguna parte de la Escritura se puede
interpretar de tal forma que parezca contradecir lo que
claramente se ensefia en otros lugares de la Escritura. Por
ejemplo, si un versiculo dado puede tener dos interpretaciones
variables y una de sus interpretaciones va en contra del resto de
la Escritura mientras que la otra se encuentra en armonia con
ella, se debe utilizar esta dltima interpretacion».S

En pocas palabras, de esto se trata el principio de la sinergia
de la Escritura. Significa que toda la Escritura es mayor que la
suma de sus partes individuales. No podemos comprender la
Biblia en su totalidad sin comprender los pasajes individuales y
no podemos comprender los pasajes individuales sino
comprendemos la Biblia en su totalidad. Los pasajes individuales
de la Escritura actian en sinergia en vez de actuar en deflexién
con respecto a la totalidad de la Escritura. Ciertamente, la
sinergia de la Escritura exige que los pasajes biblicos individuales
nunca sean interpretados de tal forma que entren en conflicto
con la totalidad de la Escritura. Tampoco debemos asignar
significados arbitrarios a palabras o frases que tiene su referencia
en la historia biblica. El intérprete biblico debe recordar que
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toda la Escritura, aun cuando fue comunicada por medio de
varios instrumentos humanos, tiene sélo un Autor. Y ese Autor
no se contradice asimismo ni tampoco confunde a sus siervos.

Una aplicacién correcta del principio biblico de la sinergia
de la Escritura pudo haber evitado que Bart Ehrman haya dejado
de ser un cristiano fundamentalista y se haya convertido en un
ateo fundamentalista. Cuando Ehrman ley6 que Jesis le dijo a
Caifés y al tribunal que lo condenaba a muerte: «De ahora en
adelante verin ustedes al Hijo del hombre sentado a la derecha
del Todopoderoso, y viniendo en las nubes del cielo» (Mateo
26.64), en ningiin momento debié haber pensado que Jesis
estaba prediciendo que su generacién experimentaria el fin del
mundo. Hasta la comparacién mis bisica de la Escritura con la
Escritura revela que las nubes son un simbolo comin en el
Antiguo Testamento que sefiala a Dios como el Juez soberano
de las naciones. En palabras de Isaias: «;Miren al Sefior! Llegz a
Egipto montado sobre una nube ligera. Los idolos de Egipto
tiemblan en su presencia; el corazén de los egipcios desfallece
en su interior» (Isafas 19.1). Jests, al igual que los profetas del
Antiguo Testamento, utiliz6 el simbolismo de las «<nubes» para
advertir a sus oyentes del juicio que caerfa sobre Egipto, y que
también caeria pronto sobre Jerusalén y su templo. En la
destruccién de Jerusalén, el tribunal que condend a Jests a la
muerte comprenderia que Cristo era el Juez sobre la tierra y el
cielo.

De la misma forma en que el principio de la sinergia de la
Escritura hubiera hecho que Ehrman no llamara a Jests un falso
profeta, también hubiera hecho que LaHaye no pensara que la
metifora de Cristo de «viniendo en las nubes» iba dirigida a un
piiblico del siglo XXI. Jests dijo: «Pero yo /es digo a todos: De
ahora en adelante verdn ustedes al Hijo del hombre sentado a la
derecha del Todopoderoso, y viniendo en las nubes del cielo»
(Mateo 26.64). La generacidn que crucificé a Cristo veria el dia
cuando El fuera exaltado y entronado «a la derecha del
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Todopoderoso». Juan hace que este punto sea explicito en
Apocalipsis 1.7: «;Miren que viene en las nubes! Y todos lo verdn con
sus propios ofos, incluso quienes lo traspasaron; y por €l harin
lamentacién todos los pueblos de la tierra. jAsi serd! Amén».
«Los que lo crucificaron lo verian venir en juicio, o sea,
experimentarian 'y comprenderian que su venida significaba la ira
sobre la tierra... En la destruccién de su ciudad, su civilizacién,
su templo, su orden mundial, ellos comprenderian que Cristo
habia ascendido a su trono como Sefior del cielo y de la tierra».”

La regla suprema

Recordando las letras de la sigla LIGHTS, es claro que la
sinergia de la Escritura es vital para leer las Escrituras por su
valor real. Ciertamente, la sinergia de la Escritura o lo que los

reformadores llamaron «la analogia de la fe» puede denominarse -

como «la regla principal de la hermenéutica».? El descifrador
del cédigo de los pasajes apocalipticos no reside en vuelos
subjetivos de fantasfa sino en examinar la Escritura a la luz de la
Escritura. Ciertamente, si existe un cédigo en los pasajes
apocalipticos del Nuevo Testamento, con frecuencia el
descifrador del c6digo se encuentra en sus pasajes de referencia
en el Antiguo Testamento.

Tal como lo mencioné en el capitulo 2, el principio literal
de la Escatologia exegética demanda que interpretemos la Biblia
como literatura. En otras palabras, significa que debemos
interpretar la Escritura de la misma forma en que interpretamos
otras formas de comunicacién: En su sentido mis obvio y
natural. Por lo tanto, cuando un escritor biblico utiliza un
simbolo o una alegorfa, dafiamos sus intenciones si
interpretamos su simbolismo de una manera estrictamente
literal. Por ejemplo, cuando Juan describe a Satands como un
«dragén» y una «serpiente antigua», estarfamos cometiendo un
serio error si suponemos que el escritor intentaba comunicar que
Satands literalmente era una serpiente que escupia fuego.
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Ciertamente, el simbolismo de un dragén y una serpiente no fue
disefiado para decirnos una descripeion fisica de Satands sino para
ensefiarnos cémo es él.

Por el contrario, serfa peculiarmente perjudicial argumentar
que el doctor Lucas estaba tratando de presentar una pardbola
cuando comenz6 la narracién de su Evangelio con estas palabras:
«Muchos ban intentado hacer un relato de las cosas que se han
cumplido entre nosotros, tal y como nos las transmitieron los
que desde el principio fueron testigos presenciales y servidores de
la palabra. Por lo tanto, yo también, excelentisimo Teéfilo,
habiendo investigado todo esto con esmero desde su origen, be decidido
escribirtelo ordenadamente, para que llegues a tener plena
seguridad de lo que te ensefiaron» (Lucas 1.1-4).

Las consecuencias de leer la Biblia de manera literal en lugar
de utilizar la sinergia de la Escritura es algo desastroso. Cuando
Jests dijo: «Destruyan este templo... y lo levantaré de nuevo en
tres dias» (Juan 2.19), los judios interpretaron sus palabras de
una manera literal. Pensaron que las palabras de Jests se referfan
directa y especificamente a la destruccién del templo que
tardaron «cuarenta y seis afios en construir» (Juan 2.20). Jests,
sin embargo, espiritualizé su profecia. Tal como lo explica el
apéstol Juan: «Pero el templo al que se referia era su propio
cuerpo» (v. 21).

El capitulo 3, el principio de iluminacién de (€2, contiene un
ejemplo grifico similar de lo que ocurre cuando el principio de
la sinergia de la Escritura se ignora en el curso de la
interpretaci6n biblica. Por ejemplo, cuando Jesds profetizé en
el discurso del Monte de los olivos una tribulacién «como no la
ha habido desde el principio del mundo hasta ahora, ni la habr
jamds» (Mateo 24.21), claramente estaba utilizando una
hipérbole profética. Si esta realidad literaria no es comprendida,
la Escritura se convierte en una contradiccién sin remedio.

Daniel dijo: «jJamis ha ocurrido bajo el cielo nada semejante
a lo que sucedié con Jerusalén!» (Daniel 9.12). En la misma
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forma, Dios el Padre dijo: «haré contigo lo que jamds he hecho
ni volveré a hacer» (Ezequiel 5.9). Si Israel hubiera enfrentado
su mds grande tribulacién durante el exilio babilénico, Cristo
habria cometido un gran error al predecir una tribulacién mayor
en el futuro. Ademds, es dificil imaginar una mayor tribulacién
en el futuro que la tribulacién del Diluvio en el pasado. Insistir
en las palabras de Jesds como literales es un laberinto que lleva
a la autocontradiccién.

Los dispensacionalistas, al no aplicar correctamente el
principio de la sinergia de la Escritura, hacen que pase por alto
el hecho de que Cristo utiliza las palabras sol, luna y estrellas
precisamente de la misma forma que lo hicieron los profetas del
Antiguo Testamento. Tal como fue documentado en el principio
gramatical del capitulo 4, cuando Jests declaré «se oscurecerd
el sol y no brillar4 més la luna; las estrellas caerdn del cielo y los
cuerpos celestes serdn sacudidos» (Mateo 24.29; comp. Marcos
13.24-25; Lucas 21.25), El estaba citando al profeta Isafas:

iMiren! ;Ya viene el dia del Sefior, dia cruel, de furor y
ardiente ira; convertiri en desolacién la tierra y
exterminari de ella a los pecadores! Las estrellas y las
constelaciones del cielo dejardn de irradiar su luz; se
oscurecerd el sol al saliv 'y mo brillavd mds la luna.
(Isafas 13.9-10)

Con seguridad nadie cree que las estrellas formaron una
supernova cuando Isaias pronuncié el juicio sobre Babilonia en
el afio 539 A.C. Nuestro Sefior, en vez de usar el sol, la luna y las
estrellas como metiforas de juicio que Isafas us6é contra
Babilonia, las usé como iméigenes de juicio en contra de
Jerusalén. Solamente cuando interpretamos la Escritura a la luz
de la Escritura mejor que la Escritura a la luz del periédico,
percibimos su significado evidente.

Si hay algtin lugar donde la importancia de la sinergia de la
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Escritura se enfatiza mis es en el libro del Apocalipsis. En el
capitulo 5 donde hablamos del principio histérico de [€?], recalco
que el Apocalipsis contiene simbolos profundamente arraigados
en la historia del Antiguo Testamento. Erramos su significado
cuando no escuchamos la misica de fondo del Antiguo
Testamento.’® El drbol de vida que se menciona en la carta de Jests
a la iglesia de Efeso aparece primero en el Génesis; los diez dias
de prueba en Esmirna tienen su referencia en Daniel; el mand
celestial prometido a la iglesia de Pérgamo cae del cielo en
Exodo; la Fezabel que promueve la inmoralidad sexual en Tiatira
es el reflejo de la Jezabel idolatra del libro de Reyes; los siete
espiritus de la carta a la iglesia en Sardis reflejan el Espiritu
descrito por Zacarias; la llave de David de la que se habla en la
carta a Filadelfia es el eco de las palabras de Isaias; y la reprensién
de Cristo a la iglesia de Laodicea alude a las palabras de
Proverbios: «Hijo mio, no desprecies la disciplina del Sefior, ni
te ofendas por sus reprensiones» (3.11).

Asi como las cartas de Cristo a la novia perseguida utilizan
imédgenes profundamente arraigadas en el lenguaje de la Biblia,
también el juicio de Cristo en contra de la novia prostituida,
escrito en un rollo de siete sellos, anunciado con siete trompetas
y representado por siete plagas, halla su referencia en la historia
de los escritos del Antiguo Testamento. El patrén del juicio
séptuplo contra la infidelidad de Israel se muestra bien detallado
en Levitico. Cuatro veces Dios le dice a su pueblo del pacto: «Te
castigaré por tus pecados siete veces».” De igual forma, la imagen
de un juicio séptuple contra la Israel apGstata se presenta cuatro
veces en el Apocalipsis. El pronunciamiento del juicio por la
infidelidad de las siete iglesias es seguido por los juicios de los
siete sellos, las siete trompetas y las siete copas.

Al final del juicio de las siete copas se encuentra el juicio de
la novia prostituida. Se dice que ella es «la gran prostituta que estd
sentada sobre muchas aguas. Con ella cometieron adulterio los
reyes de la tierra, y los habitantes de la tierra se embriagaron con
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el vino de su inmoralidad» (Apocalipsis 17.1-2). Juan continda su
descripcién en los versiculos tres al cinco:

Luego el dngel me llevé en el Espiritu a un desierto. Alli
vi a una mujer montada en una bestia escarlata. La bestia
estaba cubierta de nombres blasfemos contra Dios, y
tenia siete cabezas y diez cuernos. La mujer estaba
vestida de pirpura y escarlata, y adornada con oro,
piedras preciosas y perlas. Tenia en la mano una copa de
oro llena de abominaciones y de la inmundicia de sus
adulterios. En la frente llevaba escrito un nombre
misterioso: La gran Babilonia madre de las prostitutas y
de las abominables idolatrias de la tierra.

Ignorar el principio de la sinergia de la Escritura
inevitablemente lleva a la interpretacién de un caso de identidad
equivocada. LaHaye, por ejemplo, estd totalmente seguro de que
la madre de las prostitutas y las abominaciones de la tierra
cubierta con nombres blasfemos no es otra que la Iglesia Catélica
Romana. Ni siquiera E/ Codigo Da Vinci de Dan Brown utiliza
los improperios lanzados por LaHaye en contra de esa iglesia
que ya, de por si, es vulnerable. En la historia biblica, no
obstante, s6lo una nacién estd vinculada intrinsecamente al
sobrenombre «prostituta».'! ¥ esz nacién es la antigua Isvael.

Cualquiera que haya leido la Biblia aunque sea una vez, con
seguridad recuerda las imdgenes grificas de Israel apéstata
cuando lee acerca de la gran prostituta del Apocalipsis. Desde el
Pentateuco hasta los profetas, la imagen se repite
interminablemente. El vinculo biblico entre Ezequiel 16 y
Apocalipsis 17 es suficiente para descartar cualquier
identificacion falsa. Si LaHaye hubiera interpretado la Escritura

a la luz de la Escritura, la Iglesia Catélica Romana no habria
sufrido otro ataque mis.
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Sustancia o sombra

Quizds el error mds atroz que cometen los
dispensacionalistas al no considerar apropiadamente la
importancia de la sinergia de la Escritura es volver a los tipos del
Antiguo Testamento que han sido gloriosamente cumplidos en
Jesucristo. A pesar de la clara prohibicién de la Escritura,
LaHaye no sélo ensefia que el Domo musulmén de la Roca serd
reemplazado por un tercer templo, sino también dice que
durante el Milenio, el Mesfas regiri los sacrificios de los animales
en otro templo mds. Un factor mds preocupante es el hecho de
que las fuerzas del literalismo de LaHaye lo obligan a concluir
que esos sacrificios del templo no son sélo algo conmemorativo,
sino realmente necesarios para la expiacién de los pecados como
la impureza ceremonial.

El escritor de Hebreos refuta esas declaraciones diciendo
que en Cristo el antiguo pacto, incluso los sacrificios en el
templo, es «obsoleto» y «ya estd por desaparecer» (Hebreos
8.13). El tipo y la sombra de los templos primero y segundo no
encuentran su sustancia en el templo de la Tribulacién seguido
por un templo milenial, sino en una iglesia formada de piedras
vivas de judios y gentiles, con Jesucristo como su piedra angular.
Jests demostré su relacién tipoldgica con el santuario de la tierra
de manera explicita cuando afirmé: «...aqui estd uno mds grande
que el templo» (Mateo 12.6). Todos los tipos y sombras del
antiguo pacto, incluso la Tierra Santa de Israel, la Ciudad Santa
de Jerusalén y el santo templo de Dios, se han cumplido en el
Cristo Santo. No hay necesidad de reconstruir un templo ni de
volver a instituir sacrificios en el templo.

Cuando no se interpreta la Escritura a la luz de la Escritura
se crea un verdadero acertijo para los sionistas cristianos. Si los
sacrificios del templo del Milenio son eficaces para la impureza
ceremonial, la expiacién de Ciristo en la cruz no fue suficiente
para pagar todo el pecado de todas las épocas. La ensefianza de
LaHaye de que el templo debe ser reedificado y que los

229



EL CODIGO DEL APOCALIPSIS

sacrificios del templo deben ser instituidos nuevamente estd en
oposicion clara con la ensefianza de Hebreos y mina la esperanza
central de la fe cristiana: El sacrificio expiatorio de Cristo por
los pecados pasados, presentes y futuros (comp. Hebreos 7.26-
27,9.12, 26, 28; 10.10-14).

Sacrificando tradiciones

Si la marcha mortal evangélica hacia el fin del Armagedén se
detiene, serd porque los creyentes vuelven a comprometerse a
una exégesis fiel, atesorando lo que el Espiritu ha inspirado en la
Escritura en lugar de imponer nuestros modelos en ella.
Debemos orar fervientemente que el Santo Espiritu nos conceda
mentes claras y corazones abiertos al extraer diariamente poder
de la sinergia de la Escritura para interpretar la Escritura a la luz
de la Escritura. La pregunta que debemos hacernos es: ;Estamos
dispuestos a sacrificar nuestras tradiciones atesoradas ante el altar
de la fidelidad biblica, o la tradicién se ha vuelto nuestro dios?

Comencé El cédigo del Apocalipsis enfatizando el principio de
que la Biblia en su totalidad es escatolégica. Desde Génesis hasta
Apocalipsis, es la crénica de la redencién de Dios de una
humanidad caida. La escatologia es el hilo que hilvana el tapiz de
todo el texto de la Escritura. Cuando los modelos escatolégicos
se imponen en el texto, el tapiz se echa a perder y los cabos
sueltos se ven por todas partes. Cuando la sinergia de la Escritura
tiene precedencia, la majestad de la Escritura culmina con «la
nueva Jerusalén, que bajaba del cielo, procedente de Dios,
preparada como una novia hermosamente vestida para su
prometido. Of una potente voz que provenia del trono y decia:
iAqui, entre los seres humanos, estd la morada de Dios! El
acampari en medio de ellos, y ellos serdn su pueblo; Dios mismo
estard con ellos y sera su Dios» Apocalipsis 21.2-3).
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Vea Bruce M. Metzger, Breaking the Code: Understanding the Book of Revelation
(Nashville, TN: Abingdon, 1993), p. 13.

Lindsey, Apocalypse Code, p. 32.

Tim LaHaye, “Introduction”, del libro de Mark Hitchcock y Thomas Ice,
The Truth Behind Left Bebind: A Biblical View of the End Times (Sisters, OR:
Multnomah, 2004), p. 7.

La serie Dejados Atris, escrita por el equipo formado por el teélogo Tim
LaHaye y el novelista Jerry B. Jenkins, es una serie de ficcién del futuro
cercano que presenta un invisible rapto de los cristanos de la Tierra seguido
por un periodo de siete afios de tribulacién dirigidos por el Anticristo, asi
como otros acontecimientos proféticos inferidos por la corriente popular
dispensacionalista premilenial que se originG con John Nelson Darby.

Vea Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, The Indwelling: Tbe Beast Takes Possession
(Wheaton, IL: ‘Tyndale, 2000), pp. 363-368 [El Poseido: La Bestia toma posesiin
(Miami, FL: Spanish House, 2000)). A menos que esta perspectiva aberrante
sea racionalizada como una licencia literaria en ficcién, LaHaye defiende su
punto de vista de que «el Anticristo morird y resucitard» en su comentario
del Apocalipsis, Apocalipsis sin velo, escribié en su contraportada que «esto era
el fundamento biblico de la serie Dejados Atrds». Al comentar sobre
Apocalipsis 17.11, LaHaye escribe: «El [el Anticristo] morira a la mitad del
periodo de la Tribulacién, y duplicari la resurreccién de Jesucristo al regresar
a la vida, pero al final de la Tribulacién seré destruido (19.20)» (Tim LaHaye,
Revelation Unveiled [Grand Rapids, ML: Zondervan, 1999], p. 262; vea
también pp. 211-212 [Apocaiipsis sin velo (Miami, FL: Editorial Vida, 2000)]).
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Thomas Ice defiende el punto de vista de LaHaye en “The Death and
Resurrection of the Beast”, http://www.pre-trib.org/article-view.php?id=239
(acceso obtenido 26 diciembre 2006).

Pirrafo adaptado del libro de Hank Hanegraaff y Sigmund Brouwer, The Last
Disciple (Wheaton, IL: Tyndale, 2004), p. 394.

LaHaye no podria negar que tiene una cosmovision dualista en la cual
Satanis es igual a Dios. Puede decir que Dios es soberano permitiéndole a
Satands este milagro de milagros. No obstante, esa concesién mina su
profesién al monotefsmo.

Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times (Eugene, OR: Harvest
House, 2001), p. 46 (énfasis afiadido). LaHaye cree que hay esencialmente
tres clases: Israel y la iglesia, donde la iglesia estd subdividida en verdaderos
creyentes y la «cristiandad». En sus propias palabras: «La Escritura habla de
tres clases de pueblos a través de la profecia y la historia. Encontramos las
tres en 1 Corintios 10.32». La segunda clase se compone de «dos aspectos de
la iglesia: Los verdaderos creyentes y la cristiandad». Desde la perspectiva de
LaHaye, los verdaderos creyentes son «el cuerpo de Cristo que comenz el
dia de Pentecostés e irdn al cielo en el rapto». «En contraste, la cristiandad
ser4 dejada atrés en un periodo de tribulacién y esti siendo preparada para
servir como prostituta de Satands» (LaHaye y Ice, Charting the End Times,
pp- 46-50).

Tim LaHaye, The Beginning of the End (Wheaton, IL: Tyndale, 1972), p. 45.
Arnold G. Fruchtenbaum, “The Little Apocalypse of Zechariah,” en Tim
LaHaye y Thomas Ice, eds., The End Times Controversy (Eugene, OR:
Harvest House, 2003), p. 262. Es importante mencionar que Fruchtenbaum
ensefia aqui que el juicio de Dios contra dos terceras partes de judios
involucra una masacre de no sélo los que estdn en la tierra de Israel, sino de
judios en todo el mundo.

LaHaye, Beginning of the End, pp. 38-39, énfasis en el original. LaHaye
sostiene que la Primera Guerra Mundial cumpli6é de manera singular Ia
profecia de Mateo 24.7, que para él significa «el principio del fin».

Vea por ejemplo, ibid., capftulo 3, “The First Sign of the End,” y capitulo 15,
“Is This the Last Generation?”

Ibid., p. 165.

Ibid., p. 164.

Vea Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, ;Estamos viviendo los siltimos tiempos?
(Miami, FL: Editorial Unilit, 2000). LaHaye explica que sus dos objetivos
principales al escribir este libro eran: «1. Proveer un bosquejo basico para los
eventos del fin del mundo y la verificacién de la Escritura de los personajes
presentados en la serie Dejados Atrds; 2. Demostrar que tenemos mds razén
que cualquier otra generacion antes que la nuestra de creer que Cristo
regresard en nuestra generacién» (p. xi). Ademds, hasta el afio 1999, LaHaye
no habia descartado la posibilidad de que la generacién que habia visto la
Primera Guerra Mundial fuera la generacién profetizada que no pasaria hasta
el regreso del Sefior, diciendo que ese escenario «no deberia ser descartado
completamente por otros cinco afios o més» (p. 59).

Vea por ejemplo LaHaye y Ice, Charting the End Times, pp. 84-87; también el
capitulo 6, n. 43, abajo.

Geary Burge escribe: «Segiin el registro de las Naciones Unidas de junio de
1999, aproximadamente 3,6 millones de palestinos refugiados son victimas de
nacionalismo de Israel» (Gary M. Burge, Whose Land? Whose Promise? What
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Cbristians Are Not Being Told about Israel and the Palestinians [Cleveland, OH:
Pilgrim, 2003}, p. x). Human Rights Watch dice: <Los palestinos son la
poblacién de refugiados ms antigua y mds grande, y componen la cuarta
parte de todos los refugiados del mundo» (http://hrw.org/spanish/ [acceso
obtenido 26 diciembre 2006)). Comp. Jimmy Carter, Palestine Peace not
Apartheid (Nueva York, NY: Simon & Schuster, 2006).

Burge, Whose Land?, p. 109.

Thid,, p. 141.

Ibid.

Citado en ibid., p. 39.

Citado en ibid.

Hermano Andrés y Al Janssen, Light Force: A Stirring Account of the Church
Caught in the Middle East Crossfire (Grand Rapids, MI: Revell, 2004), p. 110.
Andrés y Janssen reportan que el niimero de palestinos asesinados en Deir
Yassin es de 250, citando a Benny Morris, The Birth of the Palestinian Refugee
Problem, 1947-1949 (Cambridge: Cambridge University Press, 1987), pp.
113-115. Morris ha corregido este niimero y ahora es entre 100 y 110 (Ari
Shavit, “Survival of the Fittest> An Interview with Benny Morris”, Haaretz, 9
enero 2004,
http://www.haaretz.com/hasen/pages/ShArt.jhtml?itemNo=380986& contras
sID=2 [acceso obtenido 2 diciembre 2006]; también disponible en linea en
formato PDF en http://www.logosjournal.com/morris.pdf {acceso obtenido
29 noviembre 2006]); pero vea el capitulo 6, n. 3, abajo.

Burge, Whose Land?, p. 81.

Ibid,, p. 92.

«Discurso del primer ministro Benjamin Netanyahu», conferencia de la
Fiesta de los taberndculos, 5 octubre 1998, National Christian Leadership
Conference for Israel Web site, http://www.nclci.org/NETANYAHU-
Tabernacles.htm (acceso obtenido 26 diciembre 2006); también citado en el
libro de Timothy P. Weber, On the Road to Armageddon: How Evangelicals
Became Israel's Best Friend (Grand Rapids, MI: Baker, 2004), p. 217.

LaHaye, Beginning of the End, p. 50.

Ibid., p. 51.

Ibid., p. 58.

Ibid., pp. 55-56.

LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 95 (énfasis en el original).

Capitulo 1: Escatologia exegética

1.

Louis Berkhof escribe ademds: «No es suficiente que comprendamos el
significado de autores secundarios (Moisés, Isaias, Pablo, Juan y otros);
debemos aprender a conocer la mente del Espiritu» (Louis Berkhof,
Principles of Biblical Interpretation [Grand Rapids, MI: Baker, 1950], pp. 11-12
[Principios de interpretaciin biblica (Miami, FL: Editorial Unilit, 1989)]). Por
tanto, es vital en la tarea de interpretar la Biblia reconocer que ella es
divinamente inspirada.

. Estudiar la Escritura es estudiar escatologfa, porque toda la obra de Dios de

Ia redencién del pasado, presente y futuro sefiala una redencién eterna. Asi
que, estudiar la escatologfa es estudiar el pasado, presente y futuro (la
Escritura en su totalidad),
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. Los principios bésicos que componen el método que yo llamo Escatologia

exegética y que estén codificados por las letras de LIGHTS no son nuevos, ha
sido el alimento basico de la dieta hermenéutica de la iglesia cristiana
histérica desde el dempo de los apéstoles.

. Vea Tim LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible (Chattanooga, TN:

AMG Publishers, 2000), p. 1389 [Bibiia de estudio de profecia, Nashville, TN:
Lifeway, 2002)).

. Tal es la extensi6n 16gica de la perspectiva de LaHaye (vea el capitulo 4:

Principio gramatical, pp. 69-92).

. Vea Apocalipsis 1.1, 3; 2.16; 3.11; 11.14; 22.6, 7, 10, 12, 20.
. Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times (Eugene, OR: Harvest

House, 2001), p. 35.

. Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, Are We Living in the End Times? (Wheaton,

IL: Tyndale, 1999), pp. 95-96 [; Estantos viviendo los vltimos tiempos? (Miami,
FL: Editorial Unilit, 2000)].

. En el griego original, la segunda persona y el vocativo se utilizan a través de

Mateo 23.13-39.

Carson continta: «Aun si “generacién” por si misma puede tener un grado
de semintica ligeramente mayor, hacer que “est¢ generacién” se refieraa
todos los creyentes en todas las épocas, o a la generacién de creyentes que
estardn vivos cuando los eventos escatolégicos comiencen a suceder, es
demasiado artificial» (D. A. Carson, “Matthew”, en Frank E. Gaebelein, ed.,
The Expositor’s Bible Commentary, vol. 8 [Grand Rapids, MI: Zondervan,
1984], p. 507, énfasis en el original; y en Gary DeMar, “Letting the Bible
Speak for Itself The Literal Meaning of ‘This Generation’: A Response to Ed
Hindson’s “The New Last Days Scoffers’, pt. 6, American Vision Web site,
http://www.americanvision.org/articlearchive/06-17- 05.asp# [acceso
obtenido 2 enero 2007)).

LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible [Biblia de estudio de profecia), p.
1040 (énfasis afiadido).

Tim LaHaye, “Introduction: Has Jesus Already Come?” en Tim LaHaye y
Thomas Ice, eds., The End Times Controversy (Eugene, OR: Harvest House,
2003), p. 13.

Las declaraciones de burla de LaHaye no son sélo con la nocién de que el
Apocalipsis fue escrito antes del afio 70 A.D., sino que son un ataque directo a
la afirmaci6n de que Nerén era el Anticristo (Vea LaHaye, “Introduction”,
en el libro de Mark Hitchcock y Thomas Ice, The Ti-uth Bebind Left Bebind: A
Biblical View of the End Times (Sisters, OR: Multnomah, 2004), p. 13.

Vea el capitulo 6: Principio de tipologfa.

LaHaye presenta esa version de la marca de la bestia en la serie Dejados
Atrés. Vea el libro de Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, The Mark: The Beast

Rules the World (Wheaton, IL: Tyndale, 2000), p. 85 [Ls Marca (Miami, FL:
Editorial Unilit, 2000)].

Capitulo 2: Principio literal

1.

2.

Citado en Cathleen Falsani, “The God Factor”, Chicago Sun-Times, 24
octubre 2004, noticias 16. :
Tim LaHaye, “Introduction” en el libro de Mark Hitchcock y Thomas Ice,

The Truth Bebind Left Bebind: A Biblical View of the End Times (Sisters, OR:
Multnomah, 2004), p. 7.
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R. C. Sproul, Knowing Scripture (Downers Grove, IL: InterVarsity Press,
1977), p. 48 [Cémeo estudiar ¢ interpretar la Biblia (Miami, FL: Editorial Unilit,
1996)]. Sproul contintia diciendo: «O sea, el significado natural de un pasaje
debe ser interpretado segtin las reglas normales de la gramitica, la diccién, la
sintaxis y el contexto ... y por sobre todo debemos ser muy cuidadosos en
utilizar lo que llamarmos el “anlisis de género™». Yo comento acerca del
género o la forma, a continuacién en las paginas 14-23.

. Algunas veces, sin embargo, el sentido més natural para el creyente judio del

siglo I no es obvio para el creyente occidental en el siglo XXI. Por lo tanto,
he aqui la necesidad de comprender no sélo el género sino todo el espectro
de los principios hermenéutico codificados en las letras de LIGHTS.

. 'Tim LaHaye, No Fear of the Storm (Sisters, OR: Multnomah, 1992), p. 240.

6. Ibid.

10.
11.

12.
13.
14.

15.

16.
17.

18.

19.
20.

21.

22.

23.

. Tim LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible (Chattanooga: AMG

Publishers, 2000), p. 1151 [Bsblia de estudio de profeciz (Nashville, TN:
Lifeway, 2002)].

. LaHaye, “Introduction”, p. 8 (énfasis afiadido).
. Vea Timothy P. Weber, On the Road to Armageddon: How Evangelicals Becamne

Isvael’s Best Friend (Grand Rapids, MIL: Baker, 2004), p. 24.

Ibid., p. 25.

Enfasis afiadido. Vea un comentario mis completo bajo el capitulo 4:
Principio gramatical, pp- 69-92.

LaHaye, “Introduction”, p. 7.

Ibid (énfasis afiadido).

Mientras que Jesis tiene el propésito de ser ambiguo con la palabra
«templo», El no permite que la palabra sea simplemente algo abstracto o
vacio de significado objetivo. Mas bien, siendo un maestro sabio, ofrece el
verdadero significado espiritual de la palabra «templo»: El templo terrenal
de Jerusalén simplemente era un tipo del verdadero templo que es el cuerpo
de Cristo y que, de hecho, es El mismo. Vea el capitulo 6: «Principio de
tipologia».

G. B. Caird, The Language and Imagery of the Bible (Grand Rapids, ML:
Eerdmans, 1980, 1997 ed.), p. 157.

LaHaye y Ice, Charting the End Times, pp. 94-95.

Vea un comentario mis amplio sobre este punto en la seccién del santo
templo del capitulo 6: «Principio de tipologia» (pp. 203-226).

LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible [Biblia de estudio de profecial, p.
1389.

Vea Apocalipsis 17.9-10'y 1.20, respectivamente.

David Chilton, The Days of Vengeance: An Exposition of the Book of Revelation
(Tyler, TX: Dominion, 1987), p. 376.

Dennis E. Johnson, Triumph of the Lamb: A Commentary on Revelation
(Phillipsburg, NJ: P & R, 2001), p. 11.

Ibid., p. 12. Si desea un comentario mds amplio sobre el anilisis de género,
lea el libro de Grant R. Osborne, The Hermeneutical Spiral: A Comprebensive
Introduction to Biblical Interpretation (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1991),
pp- 149ss.

Gene Edward Veith hijo, Reading Between the Lines: A Christian Guide to
Literature (Wheaton, IL: Crossway, 1990), p. 84.
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. N. T. Wright, Jesus and the Victory of God, vol. 2, Christian Origins and the
Question of God (Minneapolis, MN: Fortress, 1996), p. 321.

Comentario adaptado en parte del libro de Hank Hanegraaff, The Bible
Answer Book (Nashville, TN: Nelson, 2004), pp. 186-187.

Gary DeMar, Last Days Madness: Obsession of the Modern Church (Atlanta, GA:
American Vision, 1994), p. 159 (énfasis afiadido); comp. cuarta edicién
revisada y publicada en 1999, p. 165.

Chilton, Days of Vengeance, p. 66, énfasis en el original.

Sproul, Knowing Scripture [Como estudiar e interpretar la Biblia], p. 55.

Caird, Language and Imagery of the Bible, p. 165.

Ibid (énfasis afiadido).

Ibid (énfasis afiadido).

Vea Génesis capitulos 6 al 9; comp. Mateo 24.38-39; 1 Pedro 3.20; 2 Pedro
2.5.

Comp. Norman L. Geisler, Systematic Theology, vol. 4, “Church, Last
Things” (Minneapolis, MN: Bethany House, 2005), p. 639. Geisler indica
que Jesis estd profetizando aqui que las estrellas en realidad caerin del cielo.
George B. Caird, Fesus and the Jewish Nation (Londres: Athlone, 1965), p. 22,
citado en el libro de Wright, Fesus and the Victory of God, p. 341

Apocalipsis 12.3.

Apocalipsis 9.7.

Apocalipsis 13.2.

Gene Edward Veith hijo, “Good Fantasy and Bad Fantasy”, Christian
Research Fournal 23, no. 1:16, disponible en linea en www.equip.org.

Gordon D. Fee y Douglas Stuart, How to Read the Bible for All Its Worth: A
Guide to Understanding the Bible, segunda ed. (Grand Rapids, MI: Zondervan,
1993), p. 233 [La lectura eficaz de la Biblia, revisada (Miami, FL: Editorial
Vida, 2007)].

William Gurnall, The Christian in Complete Armour, vol. 2, revisado y
resumido por Ruthanne Garlock, Kay King, Karen Sloan y Candy Coan
(Edimburgo: Banner of Truth Trust, 1988 [publicado originalmente en
1658]), p. 150 (énfasis aiiadido).

Johnson, Triumph of the Lamb, p. 181.

Tbid., p. 190.

Capitulo 3: Principio de ituminaciin

1

. Charles Darwin, The Descent of Man, capitulo 6, “On the Affinities and
Genealogy of Man”, en el libro de Robert Maynard Hutchins, ed., Great
Books of the Western World, vol. 49, Darwin (Chicago, IL: Encyclopedia
Britannica, 1952), p. 336.

- Arthur Keith, Evolution and Ethics Nueva York, NY: Putnam, 1947), p. 230,
gl(t)tg_;;/reactor-core.org/evolution-and-ethics.html (acceso obtenido 25 enero

- Daniel Goleman, “Lost Paper Shows Freud’s Effort to Link Analysis and
Evolutjon”, New York Times, 10 febrero 1987, C1. Goleman explica: «La idea
evolucionista en la que se apoyaba Freud era principalmente la mixima del
manuscrito “la ontogenia recapitula la filogenia”, o sea, que el desarrollo del
individuo repite la evolucién de la especie total». Comp. Henry M. Morris,
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The Long War Against God: The History and Impact of the Creation/Evolution
Conflict (Grand Rapids, MI: Baker, 1989), p. 33.

. Henry M. Morris y Gary E. Parker, What Is Creation Science? ed. revisada (El

Cajon, CA: Master Books, 1987), p. 67; vea también Stephen Jay Gould, “Dr.
Down’s Syndrome”, Natural History (abril 1980): pp. 142-148.

. Marvin L. Lubenow, Bones of Contention: A Creationist Assessment of Human

Fossils, ed. revisada (Grand Rapids, MI: Baker, 2004), p. 62.

. Una perspectiva concisa de la historia de la eugenesia es la seccion del

apéndice 1 de la novela State of Fear de Michael Crichton, “Why Politicized
Science is Dangerous” (Nueva York, NY: HarperCollins, 2004), pp. 575-580.

. Ibid,, p. 576.
. Vea Jeremias 30.7; Mateo 24.21.
. Timothy P. Weber, On the Road to Armageddon: How Evangelicals Became

Lrael's Best Friend (Grand Rapids, MI: Baker, 2004), pp. 136, 146; vea pp.
129ss.

Arno Clemens Gaebelein, The Conflict of the Ages: The Mystery of Lawlessness,
Its Origin, Historic Development, and Coming Defeat (Vienna, VA: The
Exhorters, s.f., ed. reimpr. sin censura), p. 147.

Weber, On the Road to Armageddon, pp. 135-136.

Vea ibid., pp. 130ss.

James M. Gray, “The Jewish Protocols”, Moody Bible Institute Monthly 22
(octubre 1921): p. 598, citado en el libro de Weber, Or the Road to
Armageddon, p. 132.

Gaebelein, Conflict of the Ages, p. 99; vea también el comentario en el libro de
Weber, On the Road to Armageddon, p. 134.

Weber, Or the Road to Armageddon, p. 142.

Charles C. Cook, “The International Jew”, King's Business 12 (noviembre
1921): p. 1087, citado en el libro de Weber, On the Road to Armageddon, p.
132.

Harry A. Ironside, “Are the Jews as a People Responsible for the So-Called
Protocols of the Elders of Zion?” Choser People 39 (marzo 1934): pp. 5-7,
citado en el libro de Weber, On the Road to Armageddon, p. 138.

John Walvoord, Israel in Propbecy (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1968), pp.
107, 113-114, citado en el libro de Weber, Or the Road to Armageddon, p. 149
(énfasis afiadido).

Ha! Lindsey con C. C. Carlson, The Late Great Planet Earth (Grand Rapids,
MI: Zondervan, 1970 [edicién nimero 40, mayo 1974]), p. 110; y en libro de
Weber, O the Road to Armageddon, p. 151.

Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times (Eugene, OR: Harvest
House, 2001), p. 63.

Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, Are We Living in the End Times? (Wheaton,
IL: Tyndale, 1999), p. 146 [; Estamos viviendo los ditimos tiempos? (Miami, FL:
Editorial Unilit, 2000)].

LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 58.

Refiriéndose a su estado mental después de salir de Inglaterra a bordo del
HMS Beagle, Darwin escribié: «<En ese entonces no dudaba en lo mis
minimo la verdad literal y estricta de cada palabra de la Biblia» (F. Darwin,
ed., The Life and Letters of Charles Darwin, vol. 1 [Londres: John Murray,
1888], p. 45, citado en el libro de Michael Denton, Evelution: A Theory in
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Crisis [Bethesda, MD: Adler & Adler, 1986], p. 25). La nocién de que Darwin
fue alguna vez un creacionista creyente en la Biblia es ampliamente debatida.
De hecho, su abuelo, Erasmus, el verdadero inventor de [a teoria de la
evolucién, era un racionalista del siglo XVIIL.

Timothy P. Weber, Living in the Shadow of the Second Coming: American
Premillennialism, 1875-1982 (Chicago, IL: University of Chicago Press, 1983
ed.), p. 6. Weber cita a Winthrop S. Hudson, Martin E. Marty, William
‘Warren Sweet y Sydney Ahlstrom.

Mis principales fuentes para el siguiente comentario son los libros de Weber,
Living in the Shadow of the Second Coming; On the Road to Armageddon, y de
Ernest R. Sandeen, The Roots of Fundamentalism: British and American
Millenavianism 1800-1930 (Chicago, IL: University of Chicago Press, 1970);
y de George Eldon Ladd, The Blessed Hope (Grand Rapids, MI: Eerdmans,
1956).

Sandeen, Roots of Fundamentalism, pp. 42, 47-48.

Vea Tim LaHaye, The Beginning of the End (Wheaton, IL: Tyndale, 1972),
pp- 38-39; ademds vea todo el capitulo 3: “The First Sign of the End” y el
capitulo 15: “Is This the Last Generation?” LaHaye argumentaba que la
Primera Guerra Mundial campli6 de manera singular la profecia de Mateo
24.7, que indica para él que es «el comienzo del fin». En 1999, LaHaye
escribi6 junto con Jerry B. Jenkins Are We Living in the End Times?
(Wheaton, IL: Tyndale, 1999), luego traducido al castellano en el afio 2000
(s Estamos viviendo los dltimos tiempos? (Miami, FL: Editorial Unilit, 2000)],
donde todavia no habfa descartado la posibilidad de que la generacién que
vio la Primera Guerra Mundial no pasaria hasta que el Sefior regresara,
diciendo que ese escenario «no deberfa ser descartado por otros cinco afios
més» (p. 59).

Ladd, The Blessed Hope, p. 41.

S. P. Tregelles, The Hope of Christ’s Second Coming: How Is It Taught in
Scripture? and Why? (Chelmsford, Inglaterra: The Sovereign Grace Advent
Testimony, sexta ed., s.f. [primera ed. 1864]), p. 35; y en el libro de Ladd,
Blessed Hope, p. 41.

Segtin el historiador Timothy Weber, Darby mismo explicé que «la doctrina
del rapto pretribulacional pricticamente salté de las piginas de la Biblia una
vez que comprendié y mantuvo de manera consecuente la distincién absoluta
entre Israel y la iglesia en los planes proféticos de Dios» (On the Road to
Armageddon, p. 25).

Ladd, Blessed Hope, p. 130.

Thid, p. 41.

Weber, On the Road to Armageddon, p. 39.

LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 81.

Weber, On the Road to Armageddon, p. 15.

Ir6nicamente, el sionista cristiano John Hagee sostiene que la alusién biblica
a las estrellas y al polvo es la prueba de que Dios tiene dos pueblos distintos,
uno celestial (las estrellas) y otro terrenal (el polvo). Hagee dice: «Dios
menciona dos elementos separados y distintos: Las estrellas del cielo y la
arena de Ia costa... las estrellas son celestiales, no terrenales. Representan a la
iglesia, al Israel espiritual. La arena de la costa, por otro lado, es terrenal y
representa un reino terrenal con una Jerusalén literal como capital. Ambas
cosas, las estrellas y la arena existen al mismo tiempo y ninguna reemplaza a
la otra. De la misma forma, la nacién de Israel y la Israel espiritual coexisten
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- LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 87.
41.
42.
43.
. Ibid,, p. 46.
45.
. H. A. Tronside, The Mysteries of God (Nueva York, NY: Loizeaux, 1946), pp.
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al mismo tiempo y ng se reemplazan la una a la otra» (John Hagee, Final
Dawn over Jerusalem [Nashville, TN: Nelson, 1998], pp. 108~109 [E} sitimo
amanecer en Jerusalén (Nashville, TN: Caribe Betania, 1998)]). Interpretar la
Escritura a la luz de g Escritura, sin embargo, mina totalmente la afirmacién
de Hagee. El profety Nehemias, por ejemplo, exaltaba la fidelidad de Dios en
cumplir sus promesas a] hacer que los descendientes de Abraham fueran tan
numerosos como las estrellas en el cielo (Nehemias 9.23; comp. Génesis
15.5; 22.17).

LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 48.

Keith A. Mathison, Dispensationalism: Rightly Dividing the People of God?
(Phillipsburg, NJ: P & R, 1995), p. 29 (énfasis en el original).

Vea Apocalipsis 5.9; 7.9,

Ibid., p. 90.
Ibid., p. 48 (énfasis afiadido).
Ibid, p. 27.

Weber, O the Road tp Armugeddon, p. 24 (s6lo es afiadido el primer énfasis).

50-51, citado en el libro de Gary DeMar, End Times Fiction: A Biblical
Consideration of the Left Bebind Theology Nashville, TN: Nelson, 2001), p. 20.
Como aparece en €l libro de Tim LaHaye, “Introduction: Has Jesus Already
Come?” y en el libra de Tim LaHaye y Thomas Ice, eds., The End Times
Controversy (Eugene, OR: Harvest House, 2003), p. 11 (énfasis afadido).
Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, Are We Living in the End Times? (Wheaton,
IL: Tyndale, 1999), b. 114 [;Estamos viviendo los tiltimos tiempos? (Miami, FL:
Editorial Unilit, 2000)).

Grant R. Jeffrey, “A Pretrib Rapture Statement in the Early Medieval
Church”, citado en ¢l libro de Thomas Ice y Timothy Demy, eds. generales,
When the Trumpet Sounds (Eugene, OR: Harvest House, 1995), pp. 108, 109.
Norman L. Geisler, “A Friendly Response to Hank Hanegraaff’s Book, The
Last Disciple”, http:/fwww.ses.edu/NormGeisler/lastdisciple.htm (acceso
obtenido 25 enero 2007).

Norman L. Geisler, Systematic Theology, vol. 4, Church, Last Things
(Minneapolis, MN: Bethany House, 2005), p. 658.

Geisler, “Friendly Response”.

LaHaye y Jenkins, Are We Living in the End Times?, p. 114 (énfasis afiadido)
(s Estamos viviendo los giltimos tiempos? (Miami, FL: Editorial Unilit, 2000)].
Para un comentario m4s profundo, vea “Postscript: Pseudo-Efrain on Pretrib
Preparation for a Posttrib Meeting with the Lord”, en el libro de Robert
Gundry, First the Antichrist (Grand Rapids, MI: Baker, 1997), pp. 161-188.
LaHaye y Jenkins, Aye We Living in the End Times?, pp. 95-96 (énfasis
afiadido) (3 Estamos viviends los tiltimos tiempos? (Miami, FL: Editorial Unilit,
2000)].

Vea 1 Corintios 15.51-52; 1 Tesalonicenses 4.14-17.

N. T. Wright, “Farewell to the Rapture”, Bible Review, agosto 2001,
http://www.ntwrightpage.com/Wright_BR_Farewell_Rapture.pdf (acceso
obtenido 26 enero 2007).
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La Biblia de estudio de profecia es explicita al decir que Jesds en Juan 14.1-3 no
se refiere a su segunda venida sino a su venida secreta. Vea Tim LaHaye, ed.,
Tim LaHaye Prophecy Study Bible [Biblia de estudio de profecial, p. 1151.
LaHaye, No Fear of the Storm (Sisters, OR: Multnomah, 1992), p. 188.

Thomas D. Ice, “The Origin of the Pretrib Rapture: Part II”, Biblical
Perspectives, marzo-abril 1989, p. §, citado en el libro de Gary DeMar, End
Times Fiction: A Biblical Consideration of the Lefi Bebind Theology (Nashville,
'TN: Nelson, 2001), p. 20. En otra parte Thomas Ice escribe: «Ningtn
versiculo en la Biblia dice precisamente cuando ocurrirs el rapto en relacién
con la Tribulacién o la Segunda Venida de tal forma que asf se resolviera el
asunto a satisfaccién de todo el mundo». Ice continta diciendo que la
ensefianza de la Escritura sobre el rapto pretribulacional es igual que Ia de Ia
encarnacién o de la Trinidad, que son el «producto de armonizar muchos
pasajes que relacionan estos asuntos». Mientras que él piensa que la Escritura
ensefia «una posicidn clara» sobre el rapto pretribulacional, reconoce que
esta doctrina depende de «cuatro afirmaciones», que son controversiales. Ice
dice: «Cuatro afirmaciones proveen el marco de referencia biblico del rapto
pretribulacional: (1) La interpretacién literal coberente, (2) el premilenialismo,
(3) el futurismo y (4) una distincién entre Israel y la Iglesia. Esto no son
simples suposiciones sino més bien doctrinas biblicas importantes sobre las
cuales la doctrina del rapto se construye» (Thomas Ice, “Why I Believe the
Bible Teaches Rapture Before Tribulation”, http://www.pre-trib.org/pdf/Ice-
WhylIBelieve TheBibleTe.pdf [acceso obtenido 30 diciembre 2006]). Ademis
Gary DeMar refuta cuidadosamente el tratar de asemejar el rapto
pretribulacional con las doctrinas de la encarnacién y la Trinidad: «La
naturaleza encargada de Cristo puede probarse utilizando solamente dos
versiculos: En el principio ya existia el Verbo, y el Verbo estaba con Dios, y el
Verbo era Dios... y el Verbo se hizo hombre y habit6 entre nosotros y hemos
contemplado su gloria, la gloria que corresponde al hijo unigénito del padre,
lleno de gracia y de verdad (Juan 1.1, 14). La Trinidad también se puede
probar ficilmente: El Padre es Dios (1 Corintios 8.6); Jests es Dios (Juan
1.1); el Espiritu Santo es Dios (Hechos 5.3-4); y hay un sélo Dios (1 Timoteo
2.5). A diferencia del rapto pretribulacional, estas dos doctrinas han sido
parte de la historia eclesidstica por siglos» (DeMar, End Times Fiction, p-
21904).

La ilustracién de nuestro Sefior del diluvio aclara que el injusto sers llevado
en juicio mientras que el justo serd dejado atrés. La fuerza de este argumento
es tan grande que aun el mismo Tim LaHaye reconoce que Lucas 17.34-36
«no es una referencia del rapto» y que los que son «llevados» son incrédulos
que estdn experimentando juicio y no los creyentes raptados (vea LaHaye,
ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible [Biblia de estudio de profecial, p. 1113).
LaHaye, “The Tribulation”, en LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible
(Biblia de estudio de profecia), p. 1374,

La tnica frase que LaHaye utiliza para apoyarse es Daniel 9.27: «El
confirmar un pacto con muchos por una semana». The Popular Encyclopedia
of Bible Prophecy mantiene que «la profecia de Daniel de las 70 semanas
(hebreo: shavuah, “sietes”) en Daniel 9.24-27 provee la clave indispensable
cronoldgica a la profecia biblica» (Randall Price y Thomas Ice, “Seventy
Weeks of Daniel”, en Tim LaHaye y Ed Hindson, eds. gen., The Popular
Encyclopedia of Bible Prophecy [Eugene, OR: Harvest House, 2004], p. 356). La
profecia de las setenta semanas es tan dificil de interpretar que no hay
ninguna interpretacién que deba mantenerse con dogmatismo. Ademds, la
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interpretacién dispensacionalista es la menos aceptable de las otras
interpretaciones que eruditos que honran a Cristo han ofrecido con respecto
a este pasaje. Por lo tanto, este pasaje no puede servir como el ﬁlnf{amento
firme que el dispensacionalismo requiere. Para tener una apreciacién de lo
dificil que es la profecia de las setenta semanas, espeaalmentg a 1a luz del
libro de Daniel en su totalidad, compare y contraste las exposiciones
relevantes presentadas por los siguientes autores: Kim Riddlebarger, 4 Case
for Amillennialism: Understanding the End-Times (Grand Rapids, MI Baker
Books, 2003), pp. 149-156; Edward J. Young, The Prophecy of Daniel: A
Commentary (Eugene, OR: Wipf and Stock, 1998, publicado originalmente
en 1949); Milton S. Terry, Biblical Hermeneutics: A Treatise on the Interpretatmn
of the Old and New Testaments (Grand Rapids, MI: Zondervan, [s.f.] reimpreso
1974); Milton S. Terry, Biblical Apocalyptics: A Study of the Most Notable
Revelations of God and of Christ in the Canonical Scriptures (Eugene, OR: Wipf
and Stock Publishers, 2001), pp. 181-212, esp. pp. 200-207; Gary DeMar,
Last Days Madness: Obsession of the Modern Church, cuarta ed (Atlanta, GA:
American Vision, 1999), pp. 323-335; Richard L. Prat, hijo, “Hypgr—
Preterism and Unfolding Biblical Eschatology”, en Keith A. Mathison, ed.,
When Shall These Things Be: A Reformed Response to Hyper-Preterism )
(Phillipsburg, NJ: P & R, 2004), pp. 121-154, esp. pp. 144-146; ]. Dwight
Pentecost, Things to Come: A Study in Biblical Eschatology (Grand Rapids, MI:
Zondervan, 1958), pp. 239-250.

LaHaye, “The Tribulation”, en LaHaye, ed., Biblia de estudio de profecia,

p- 1374.

Es aceptado ampliamente que el siete simboliza totalidad o plenitud (vea
Richard Bauckham, The Climax of Prophecy: Studies on the Book of Revelation
[Edimburgo: T. & T. Clark, 1993, pp. 30-31, 405; Dennis E. Johnson,
Tisumph of the Lamb: A Commentary on Revelation [Phillipsburg, NJ: P & R,
2001], p. 14). \

Vea también comentario en el capitulo 2: Principio literal, pp. 29-31.

Para una lista extensa de titulos, que incluyen “The Time of Jacob’s
Trouble”, “The Great Tribulation”, “The Day of Israel’s Calamity”, “The
Day of Clouds”, “The Hour of Judgment”, los cuales LaHaye utiliza para
apoyar esta tribulacién futura de siete afios, vea LaHaye y Ice, Charting the
End Times, p. 56.

Paul Benware, “The Marriage of the Lamb”, en LaHaye, ed., Biblia de estudio
de profecia, p. 1395.

Comp. Stephen Sizer, Christian Zionism: Road-map to Armageddon? (Leicester:
Inter-Varsity, 2004), p. 138.

LaHaye y Jenkins, Are We Living in the End Times?, p. 231 [;Estamos viviendo
los diltimos tiempos? (Miami, FL: Editorial Unilit, 2000)].

Ibid.
Ibid., pp. 231-232.
Ibid., p. 231.

Este fue un escenario increible representado en la pelicula Dejados Atrds
(Cloud Ten Pictures, 2000).

LaHaye y Jenkins, Are We Living in the End Times?, pp. 185-186 [;Estamos
viviendo los wltimos tiempos? (Miami, FL: Editorial Unilit, 2000)]. LaHaye y
Jenkins citan Apocalipsis 6.14 y lo interpretan de manera literal.

Ibid., p. 186.
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Ibid., p. 187.

Ibid., énfasis afiadido.
Ibid., p. 188.

Ibid., p. 189.

Ibid., pp. 191, 192.
Ibid,, p. 191.

Ibid., p. 192.

Ibid., p. 193 (énfasis anadido).
Ibid., p. 195.

Ibid., pp. 138-142.
Ibid., p. 198.

Ibid., p. 201.

Vea ibid., pp. 198-203.
Ibid., p. 206.

Ibid., p. 207.

Ibid., p. 208.

Ibid, p. 218.

Ibid,, p. 219.

Ibid., pp. 226-227.
Ibid., p. 229.

Ibid., p. 231.

Citando Isafas 65.20, LaHaye y Jenkins escriben: «Creemos que esto
significa que los creyentes viviran durante todo el periodo pero que los
incrédulos tendrdn 100 afios més para arrepentirse y aceptar a Cristo como
su Sefior; si rechazan hacerlo, morirén. Esto causars una poblacién enorme al
final del Milenio, la vasta mayoria de ella sers salva. De hecho, creemos que
debido al Milenio, habri mis personas en el cielo que en el infierno» (Ibid

p. 240). ’
Ibid.

John Hagee, Should Christians Support Israel? (San Antonio, TX: Dominion
1987), pp. 1, 73. ’

Ibid., p. 132 (énfasis afiadido).

Capitulo 4: Principio gramatical

1.

«Testimonio grabado de William Jefferson Clinton, presidente de Estados
Unidos, ante el gran jurado representado por el consejero independiente
Kenneth Starr», 17 agosto 1998, transcripcién de la oficina del consejo
independiente puesta al piblico, 21 septiembre 1998, en linea JURIST: The
Law Professors’ Network, http://jurist.law.pitt.edu/transcr.htm (acceso
obtenido 31 diciembre 2006).

- Informe del consejo independiente al Congreso, 9 septiembre 1998, en linea

http://www.gooddocuments.com/icreport/jan1 71998.h i
31 diciembre 2006). pore) i (aceeso obeenido

. Steven Pinker, The Language Instinct: How the Mind Creates Language (Nueva

York, NY: HarperPerennial, 1994), p. 276, vea pp. 39-45, 262-276.

- Mientras que las reglas especificas del inglés (igualmente las de espafiol)

difieren de aquéllas en los lenguajes originales en los cuales la Biblia fue
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escrita, nos sentimos en deuda con una gran cantidad de lingiistas
habilidosos cuyos esfuerzos durante cientos de afios han producido muchas
traducciones precisas de los textos biblicos. Aun cuando la familiaridad con
los lenguajes originales es un talento invaluable para cualquier intérprete de
la Biblia, la disponibilidad de esas grandes traducciones de la Biblia, junto
con la accesibilidad de una variedad de herramientas de estudio, tales como
diccionarios biblicos, concordancias y léxicos han hecho posible que el
estudiante de la Escritura pueda profundizar en el significado de los textos
biblicos sin un gran conocimiento de los lenguajes originales. Por lo tanto, el
verdadero significado de los pasajes escatoldgicos bajo consideraci6n en este
libro es obtenido por medio de una aplicacion de las reglas de la gramitica en
los textos de cualquier traduccién reconocida de la Biblia.

. Mateo 24.6-34.
6. El corpus total de los escritos escatolégicos de LaHaye dan a entender esta

conclusién, pero si desea encontrar un reconocimiento explicito, vea la nota
22 de este capitulo; comp. también la nota 24 de este capitulo.

. Vea capitulo 6: Principio de tipologia, pp. 157-220.
. Bertrand Russell, en el libro de Paul Edwards Why I Am Not a Christian: And

Other Essays on Religion and Related Subjects Nueva York, NY: Simon &
Schuster, 1957), p. 16. Russell también escribi6 que «<hay muchos textos [en
los Evangelios] que prueban» que Jestis crefa que volveria en el periodo de
vida de sus oyentes originales, pero cita solamente dos: «Les aseguro que no
terminarin de recorrer las ciudades de Israel antes que venga el Hijo del
hombre» (Mateo 10.23), y «Les aseguro que algunos de los aqui presentes no
sufrirdn la muerte sin antes haber visto al Hijo del hombre llegar en su
reino» (Mateo 16.28; comp. Lucas 9.27). Otros textos que quizé Russell tenia
en mente inclufan: «Asi recaers sobre ustedes la culpa de toda la sangre justa
que ha sido derramada sobre la tierra, desde la sangre del justo Abel hasta la
de Zacarias, hijo de Berequias, a quien ustedes asesinaron entre el santuario y
el altar de los sacrificios. Les aseguro que todo esto vendrd sobre esta
generacién» (Mateo 23.35-36); «Les aseguro que no pasard esta generacién
hasta que todas estas cosas sucedan» (Mateo 24.34); y «Pero yo les digo a
todos: De ahora en adelante veran ustedes al Hijo del hombre sentado a la
derecha del Todopoderoso y viniendo en las nubes del cielo» (Mateo 26.64).
No hay duda de que el Sefior Jests indica en estos pasajes que algunos de sus
discipulos al igual que sus enemigos estarian vivos hasta que estos eventos
profetizados ocurrieran. Lo que Russell pasé por alto al descartar la Escritura
fue una comprensién correcta de lo que Jesis realmente habia predicho que
pasaria en un futuro cercano: No estaba hablando de su retorno corporal ala
Tierra en la Segunda Venida, sino de su coronacién como el Rey verdadero
por medio de su muerte, resurreccion y ascensién 2 la diestra del Padre, la
manifestacion de su reino por medio del poder del Santo Espiritu, y su
vindicacién en el juicio de la Israel incrédula. Russell y otros como C. S.
Lewis, que habian tenido dificultades con las implicaciones de tales pasajes de
la Escritura, también son citados en el libro de Gary DeMar, Last Days
Madness: Obsession of the Modern Church (Atlanta, GA: American Vision, 1999,
cuarta ed. rev), pp. 46-49; y en R. C. Sproul, The Last Days According to Fesus:
When Did Jesus Say He Would Return? (Grand Rapids, MI: Baker, 1998), pp.
12-13.

. Albert Schweitzer, Out of My Life and Thought: An Autobiography (Nueva

York, NY: Henry Holt, 1933), p. 7. El ex ministro evangélico y activista ateo,
Dan Barker, dice que Cristo no es confiable porque «Jests les dijo a sus
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discipulos que ellos no morirfan antes de su Segunda Venida: “Les aseguro
que algunos de los aqui presentes no sufririn la muerte sin antes haber visto
al Hijo del hombre Hegar en su reino” (Mateo 16.28). “He aqui que vengo
pronto” (Apocalipsis 3.11). Han pasado dos mil afios y los creyentes estin
todavia esperando su “pronto” retorno» (Dan Barker, “Why Jesus?”
Nontract #12, Freedom from Religion Foundation, Inc.
http://ffrf.org/nontracts/jesus.php [acceso obtenido 31 diciembre 2006]).
Gerald Sigal, “Pregunta: ;Qué significa la frase ‘esta generacién’ significa en
el versiculo, ‘Les aseguro que no pasari esta generacion hasta que estas cosas
sucedan’ (Mateo 24.34; Marcos 13.30; Lucas 21.32)?” Jews for Judaism Web
site, http://www.jewsforjudaism.org/web/fag/faq114.html (acceso obtenido
31 diciembre 2006) (énfasis afiadido).

Gerald Sigal, “Pregunta: ;De qué manera el paso del tiempo afecta la
declaracion cristiana de una Segunda Venida?” Jews for Judaism Web site,
http://www.jewsforjudaism.org/web/faq/faq116.html (acceso obtenido 31
diciembre 2006) (énfasis afiadido).

Un léxico griego del Nuevo Testamento define la palabra griega «esta» en
Mateo 24.34 de la siguiente manera: «[boutos, haute, touto] pronombre
demostrativo, usado como adjetivo y sustantivo: esta, refiriéndose a algo
cercano, ekeinos [“eso”] se refiere a algo lejano; comp. Lucas 18.14; Santiago
4.15; Mandate 3.5». W. Bauer, W. F. Arndty F. W. Gingrich, 4 Greek-
English Lexicon of the New Testament and Otber Early Christian Literature
(Chicago, IL: University of Chicago Press, 1957), p. 600 (abreviaturas
ampliadas).

Thomas Ice y Kenneth L. Gentry hijo, The Great Tribulation: Past or Future?
Two Evangelicals Debate the Question (Grand Rapids, MI: Kregel, 1999), p. 28.
C. L Scofield, ed., The Scofield Study Bible, ed. corregida (Nueva York, NY:
Oxford University Press, 1996, publicada originalmente en 1917), p. 1034,
nota sobre Mateo 24.34.

Scofield, ed., The Scofield Study Bible, p. 1034, nota sobre Mateo 24.34.
DeMar, Last Days Madness, p. 186.

Thid.

En el original griego, la segunda persona y el vocativo (con el significado de
dirigirse a) se usan en todo Mateo 23.13-39.

George B. Caird, Fesus and the Jewish Nation (Londres: Athlone, 1965), p. 22,
citado en N. T. Wright, Fesus and the Victory of God, vol. 2, Christian Origins
and the Question of God (Minneapolis, MN: Fortress, 1996), p. 341.

Vea DeMar, Last Days Madness, pp. 69-71.

N. T. Wright, Fesus and the Victory of God, p. 342.

LaHaye escribe respecto a Apocalipsis 1.1: «<M4s adelante en el versiculo
encontramos que esta es la revelacién de Jesucristo “para mostrar a sus
siervos lo que pronto ocurrirfa”. Una vez més, vemos que el énfasis del libro
es sobre eventos futuros» (Tim LaHaye, Revelation Unveiled [Grand Rapids,
;V(l){): Zondervan, 1999], p. 25 [Apocalipsis sin velo (Miami, FL: Editorial Vida,
0))).
Tim LaHaye y Jerry B. Jenkins, Are We Living in the End Times? (Wheaton,
IL: Tyndale, 1999), p. 59 [; Estamos viviendo los tiltimos tiempos? (Miami, FL:
Editorial Unilit, 2000)].
Respecto a Apocalipsis 22.7: «He aqui yo vengo pronto», LaHaye escribe:
«Tres veces encontramos esta expresion en los dltimos versiculos de este
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libro. Algunos se sienten confundidos acerca del significado literal de la.
expresion porque fue pronunciada hace casi dos mil afios. Se traduce més
precisamente como: “He aqui, yo vengo de repente”. Esta frase no se reﬁf:r:s
a un tiempo asignado cercano si no a la referencia de que su venida ocurrird
de pronto y sin advertencia» (LaHaye, Revelation Unveiled, p. 371 [Apocalipsis
sin velo (Miami, FL: Editorial Vida, 2000)]. Comp. Tim LaHaye, ed., Tim
LaHaye Propbecy Study Bible [Chattanooga, TN: AMG Publishers, 2000], pp.
1404, 1405 [Biblia de estudio de profecia (Nashville, TN: Lifeway, 2002)), notas
sobre Apocalipsis 22.7 y 22.20). Sin embargo la realidad es que las palabras
«cerca», «pronto», «el tiempo se ha acercado» que se encuentran en
Apocalipsis 1.1, 3; 2.16; 3.11; 11.14; 22.6, 7, 10, 12,.20, profetizan eventos
que ocurririan dentro del futuro cercano de Juan. Si desea un mayor
comentario vea DeMar, Last Days Madness, pp. 379-395.

Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times (Eugene, OR: Harvest
House, 2001), p. 45.

LaHaye cree que cada una de las siete iglesias de Apocalipsis 2 y 3 representa
un perfodo particular en la historia de la iglesia. La época de la historia
eclesidstica de Filadelfia se dice cubre el periodo desde el afio 1750 hasta el
momento del rapto. Es a la iglesia de Filadelfia a la que Jestis prometi6 librar
de la tribulacién venidera, y por lo tanto LaHaye interpreta que esuna
promesa de llevarse a la iglesia universal antes de la prueba que abrumara al
mundo. Vea LaHaye, Revelation Unveiled, pp. 78-83; y LaHaye y Ice,
Charting the End Times, p. 107.

Si desea un mayor comentario, vea DeMar, Last Days Madness, pp. 379-395.

Richard Bauckham, The Climax of Propbecy: Studies on the Book of Revelation
(Edimburgo: T. & T. Clark, 1993), p. 263. Debo agregar que Bauckham no
comparte mi perspectiva general sobre el Apocalipsis.

Capituls 5: Principio histdrico

1.

~3

(= - I

Vea Dan Vergano y Cathy Lynn Grossman, “Long-Lost Gospel of Judas
Recasts “Traitor’”, USA Today, 6 abril 2006, .
http://www.usatodaycom/news/religion/Z006-04—06—iudas_x.htm?rss (acceso
obtenido 7 julio 2006).

. The Gospel of Judas, National Geographic Channel, difundié 16 abril 2006,

vea ]
http://channel.nationalgeographic.com/ channel/gospelofjudas/index.html
(acceso obtenido 7 julio 2006).

. Vergano y Grossman, “Long-Lost Gospel of Judas”.

Ibid.

. 'Vea Gospel of Judas, National Geographic Channel. '
. Vea Bart Ehrman, Misquoting Jesus: The Story Bebind Who Changed the Bible

and Why (San Francisco, CA: HarperSanFrancisco, 2005), pp- 1-8.

. 'Vea Gospel of Judas, National Geographic Channel.
. Dan Brown, The Da Vind Code (Nueva York, NY: Doubleday, 2003), pp.

231ss.

. Michael Baigent, Richard Leigh y Henry Lincoln, Holy Blood, Holy Grail

(Nueva York, NY: Delacorte, 1982); Michael Baigent, The Fesus Papers:
Exposing the Greatest Cover-Up in History (San Francisco, CA:
HarperSanFrancisco, 2006).
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Citado en Stacy Meichtry, “New Views of Judas Reflect New Views on Evil”,
Religion News Service, 6 abril 2006,

http://religionnews.com/Articleof Week040606.html (acceso obtenido 18
diciembre 2006).

Funk fue entrevistado en el programa Peter Fennings Reporting, The Search for
Fesus, ABC, difundido 26 junio 2000.

Crossan fue entrevistado en el programa Peter Jennings Reporting, The Search
Sor Fesus, ABC, difundido 26 junio 2000.

Daniel B. Wallace, “The Gospel of John: Introduction, Argument, Outline”,
http://www.bible.org/page.asp?page_id=1328 (acceso obtenido 7 julio 2006);
vea también John A. T. Robinson, Redating the New Testament (Eugene, OR:

Wipf and Stock, 2000, publicado originalmente por SCM Press, 1976), pp.
277-278.

El dnico manuscrito existente del Evangelio de Judas esti escrito en copto y
estd fechado aproximadamente en el afio 280 A.D. Las circunstancias que
rodean su aparicién son sospechosas, pero probablemente fue descubierto en
la zona alta de Egipto. Vea Gospel of Fudas, National Geographic Channel.

Si desea leer el Evangelio de Judas por usted mismo vaya a
http://www.earlychristianwritings.com/gospeljudas.html (acceso obtenido 7
julio 2006).

Si desea obtener un mayor comentario sobre el anlisis del género, vea Grant
R. Osborne, The Hermeneutical Spiral: A Comprebensive Introduction to Biblical
Interpretation (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1991), pp. 149ss.

Vea Gospel of Fudas, National Geographic Channel.

Bart Ehrman explica: «Quiz4 la razén més comiin de falsificar un escrito en
la antigitedad era poder dar a conocer las perspectivas personales de un
individuo... Si escribfa utilizando su propio nombre, probablemente nadie se
sentiria intrigado o impulsado a leer lo que usted tenia que decir, pero si
firmaba su obra como Platén, probablemente tendria la oportunidad de ser
leido» (Bart D. Ehrman, The New Testament: A Historical Introduction to the
Early Christian Writings, tercera ed. [Nueva York, NY: Oxford University
Press, 2004}, p. 373).

Para mayor informacién, vea Craig Blomberg, “The Historical Reliability of
the New Testament”, en William Lane Craig, Reasonable Faith: Christian
Truth and Apologetics, ed. rev. (Wheaton, IL: Crossway, 1994), pp. 193-231.

Para mayor informacién sobre los Evangelios gnésticos, vea Gregory A.
Boyd, Cynic Sage or Son of God? (Wheaton, IL: BridgePoint, 1995).

Gospel of Thomas, p. 114, en Robert W. Funk, Roy W. Hoover y el
Seminario Jesds en The Five Gospels (Nueva York, NY: Macmillan, 1993), p.
332. Para mayor informacién sobre los Evangelios gnésticos, lea Douglas
Groothuis, “Gnosticism and the Gnostic Jesus”, Christian Research Fournal,
otofio 1990, http://www.equip.org/free/DG040-1.pdf; y el articulo de
Douglas Groothuis, “The Gnostic Gospels: Are They Authentic?”, Christian
Research Journal, invierno 1991, http://www.equip.org/free/DG040-2.htm;
ademds también el articulo de James Patrick Holding, “Mary Magdalene’s
Modern Makeover”, Christian Research Journal 29, no. 2:6-8.

Vea Gospel of Fudas, National Geographic Channel.

Si Juan hubiera escrito su Evangelio después de la destruccién de Jerusalény
d(: su templo, él hubiera escrito acerca del suceso mis apocaliptico en la
historia judfa. Tal omisi6n serfa tan monumental como escribir una historia
acerca de la ciudad de Nueva York después del 11 de septiembre de 2001, y
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no mencionar la destruccién del edificio del World Trade Center. Ng s6lo
eso, pero si Juan hubiera escrito su Evangelio después de la destruccion del )
templo, con seguridad hubiera enfatizado el cumplimiento de la profecia mds
audaz de su Maestro: «Les aseguro que no quedar piedra so.lgre piedra, pues
todo serd derribado... les aseguro que no pasard esta generacion hasta que
todas estas cosas sucedan. El cielo y la tierra pasardn, pero mis palabras jamds
pasardn» (Mateo 24.2, 34-35). Comp. Daniel B. Wallace, "The Gospel of
ohn. Introduction, Argument, Outline”, ) o
{mp://www.bible.org/pi%e.asp?page_id:1328 (acceso obtenido 7 ]ull? 2006).
Los padres de la iglesia primitiva dicen que Pablo fue martirizado bajo el
reino de Nerén. Eusebio, quien escribié a principios del siglo IV, cita a
Dionisio de Corinto (aproximadamente 170 A.D.), Tert.u!lano (escribiendo
aproximadamente en el afio 200 A.D.) y Origenes (escribiendo )
aproximadamente entre 230 y 250 A.D.) Vea Gary R. Hgbermas y Michael R.
Licona, The Case for the Resurrection of Jesus (Grand Rapids, MI: Kregel,
2004), pp. 56-59, 224; comp. Ben Witherington, The Paul‘ Quest: The Renewed
Search for the Jew of Tarsus (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1998), pp. 324-
327.
Hechos acaba cuando Pablo estd bajo arresto domiciliario en Roma. Conel
énfasis que Lucas pone en el ministerio de Pablo en el libro de los I:Iecbos, es
inexplicable que no haya registrado la ejecucién de Pablo bajo Nerén si el
libro de los Hechos fue escrito después de la muerte de Pablo.

Vea Craig Blomberg, The Historical Reliability of the Gospels (Downers Grove,
IL: InterVarsity, 1987), pp. 12-18. El periodista Lee Strobel entrevista al
erudito del Nuevo Testamento, Craig Blomberg, quien presenta este
argumento bisico de fechas tempranas en estos libros del Nuevo Testamento
en Lee Strobel, Tbe Case for Christ: A Journalist’s Personal Investigation of the
Evidence for Jesus (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1998), pp. 32-34. .
Vea Leon Morris, The First Epistle of Paul to the Corinthians: An Introduction
and Commentary (Leicester: Inter-Varsity, 1985), p. 31; John A. T. Rok?lnson,
Redating the New Testament (Eugene, OR: Wipf and Stock, 2000, publicado
previamente por SCM Press, 1976), p. 54; Bart D.. thrman., Tbe New
Testament: A Historical Introduction to the Early Christian Writings, tercera ed.
(Nueva York, NY: Oxford University Press, 2004), p. 288.
William Lane Craig, “Did Jesus Rise from the Dead?”, en Mi.chaelj. Wilkins
y]. P. Moreland, eds., Jesus Under Fire: Modern Scholarship Reinvents the
Historical Jesus (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1995), pp. 147, 153; William
Lane Craig, Reasonable Faith: Christian Truth and Apologetics (Wheaton, IL:
Crossway, 1994), p. 273. .
Gary R. Habermas, The Historical Jesus: Ancient Evidence for the Life of Christ
(Joplin, MO: College Press, 1996), p. 154; comp. Craig L. Blomberg,
“Where Do We Start Studying Jesus?”, en Wilkins y Moreland, ]mfs Under
Fire, pp. 42-43. Tal como el historiador del Nuevo Testamento y filésofo
Gary Habermas sefiala, las evidencias que hacen que los qmdltos llcfgu.en atal
consenso poco comtn son muchas. Pablo emplea la terminologia técnica
judia para trasmitir la tradicién oral cuando utiliza tales palabras como
entregado y recibido. E1uso de Pablo de la palabra aramea Cefas para Pedro
apunta a un origen semitico extremadamente temprano. (Estos detalles y
muchos més se encuentran en Habermas, The Historical Jesus, pp. 15 2-157)
Ademis, el erudito y filésofo de Oxford, Terry Miethe, explica que «la
mayoria de los eruditos del Nuevo Testamento sefiala que una de las maneras
en que sabemos que [1 Corintios 15.3-7] es un credo es porque parece haber
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estado en una forma aramea mis primitiva, y también en forma de himno.
Eso significa que eran palabras griegas estilizadas diferentes a las de Pablo, lo
que indica que eran anteriores a él y... que eran universalmente reconocidas»
(Gary R. Habermas y Antony G. N. Flew, Did JFesus Rise from the Dead? [San
Francisco: Harper & Row, 1987], p. 86). No sélo eso, sino que Pedro, Pablo
y el resto de los apéstoles afirmaron que cientos de personas que estaban
vivas, estaban disponibles para ser interrogadas. Pablo recibi6 este credo de la
comunidad creyente (1 Corintios 15.3), quizd de Pedro y Santiago en
Jerusalén el afio 36 A.D. (vea Gélatas 1.18-19), o tal vez antes (vea Habermas,
Historical Jesus, p. 155; Craig, Reasonable Faith, p. 273). Una cosa era atribuir
estas experiencias sobrenaturales a personas que ya habian muerto, otra muy
diferente era atribuirla a personas que todavia estaban vivas. ‘Tal como lo
sefiala el afamado erudito del Nuevo Testamento de la Universidad de
Cambridge, C. H. Dodd: «No habia ninguna necesidad de mencionar el
hecho de que habfa més de 500 personas que todavia estaban vivas, a2 menos
que Pablo estuviera diciendo, en efecto, que habia testigos oculares que
podian ser interrogados». En contraste directo con los Evangelios gnésticos
apécrifos de la Biblioteca de Nag Hammadi tales como Judas, Felipe y
"omas, los Evangelios canénicos estén exentos de corrupciones legendarias y
de dudas debido al testimonio de testigos oculares (vea C. H. Dodd, “The
Appearances of the Risen Christ: A Study in the Form Criticism of the
Gospels”, en More New Testament Studies [Manchester: University of
Manchester, 1968], p. 128, citado en William Lane Craig, Reasonable Faith:
Christian Truth and Apologetics [Wheaton, IL: Crossway, 1994], p. 282).
Craig escribe: «Los escritos de Herodoto nos permiten determinar con qué
velocidad se acumula la leyenda, y las pruebas nos muestran que dos
generaciones son muy pocas para permitir que cualquier tendencia
legendaria se deshaga de los hechos histéricos principales. Julius Miiller ret6
a los eruditos de mediados del siglo XIX para que le mostraran algin lugar
de la historia que en treinta afios una gran serie de leyendas se hubiera
acumulado alrededor de un individuo histérico y que se hubiera fijado
firmemente en la creencia general. Nadie pudo vencer el reto de Miiller»
(Craig, Reasonable Faith, p. 285; vea pp. 284-285). Es por eso que, tres a ocho
afios es un perfodo demasiado corto para que exista la posibilidad de
corrupcién legendaria.
Crossan fue entrevistado en el programa Peter Jennings Reporting, The Search
Jor Fesus, ABC, difundido 26 junio 2000.
Bart D. Ehrman, Jesus: Apocalyptic Propbet of the New Millennium (Nueva
York, NY: Oxford University Press, 1999), p. 244.
Vea pp. 81-82.
Ehrman, Misquoting JFesus, pp. 9-10.
Bart D. Ehrman, Fesus: Apocalyptic Prophet of the New Millennium (Nueva
York, NY: Oxford University Press, 1999), pp. 130-131; y Bart D. Ehrman,
The New Testament: A Histortcal Introduction to the Early Christian Writings,
tercera ed. (Nueva York, NY: Oxford University Press, 2004), pp. 128-129.

La frase «desde ahora el Hijo del hombre estari sentado a la diestra del
Padre» alude al salmo mesinico 110.1, al igual que a los pasajes paralelos de
Mateo 26.64 y Marcos 14.62. Ehrman no se da cuenta, sin embargo, que su
Interpretacion literal de la metdfora judfa de las nubes es precisamente una
mala interpretacién. Lucas estaba intentando explicar el paralelismo sin
utilizar la metéfora para los gentiles. Lucas no esperaba que los lectores
gentiles supieran que «venir en las nubes» significa tener autoridad soberana
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de Jehové en si mismo y por eso no tiene nada que ver con que alguien
fisicamente venga montado en una nube. Por tanto, Lucas simplemente
omite la frase, reconociendo que su significado ya ha sido entendido por la
alusién al salmo 110.1.

Lucas con frecuencia interpreta las alusiones judias a causa de su audiencia
gentil. Por ejemplo, en lugar de la alusién judfa: «Asf que cuando vean en el
lugar santo “el horrible sacrilegio”, de la que hablé el profeta Daniel (el que
lee, que lo entienda), los que estén en Judea huyan a las montafias» (Mateo
24.15-16), Lucas escribe lo siguiente: «Ahora bien, cuando vean a Jerusalén
rodeada de ejércitos, sepan que su desolacion ya estd cerca. Entonces los que
estén en Judea huyan a las montafias...» (Lucas 21.20-21). El.hlstonador del
Nuevo Testamento N. T. Wright explica: «Lucas (21.20) ha interpretado la
visién apocaliptica de Mateo (24.15) y de Marcos (13.14) utilizando la frase
que Jerusalén estaba rodeada de ejércitos. Esto tenfa mds sentido para los
lectores gentiles: Si hubieran sido confrontados con la alusién codificada
acerca del libro de Daniel, no habrfan podido estar en posicién de obedecer
el mandato de Marcos 13.14b: «el que lee, que lo entienda». La version de
Lucas acerca de Marcos es muy clara: Todo este lenguaje se refiere a la caida
de Jerusalén, en términos del trasfondo de la Escritura de la destruccién
predicha de Babilonia» (N. T. Wright, Fesus and the Victory of God
[Minneapolis, MN: Fortress Press, 1996), p. 359).

Vea arriba pp. 73-81.

Tim LaHaye, Revelation Unveiled (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1999),
p- 25 [Apocalipsis sin velo (Miami, FL: Editorial Vida, 2000)].

. Tim LaHaye, “Introduction: Has Jesus Already Come?” en Tim LaHaye y

Thomas Ice, eds., The End Times Controversy (Eugene, OR: Harvest House,
2003), p. 9 (énfasis afiadido).

Ibid,, p. 13.

Ibid.

LaHaye, Revelation Unveiled, p. 27 [Apocalipsis sin velo). LaHaye razona que
«Nerén es una mala excusa del Anticristo» y descarta una fecha temprana del
Apocalipsis, concluyendo que ambas cosas son nociones «histéricamente
ridiculas» (LaHaye, “Introduction”, en LaHaye y Ice, End Times Controversy,
p- 13).

. Vea Arnold G. Fruchtenbaum, “The Little Apocalypse of Zechariah”, en

LaHaye y Ice, eds., The End Times Controversy (Eugene, OR: Harvest House,
2003), p. 262. Comp. Tim LaHaye Prophecy Study Bible (Chattanooga, TN:
AMG Publishers, 2000), p. 991 [Biblia de estudio de profecia, Nashville, TN:
Lifeway, 2002)], nota sobre Zacarias 13.7-9. Ademds, con respecto a
Apocalipsis 12, LaHaye escribe: «El capitulo doce presenta el hecho de que a
la mitad del periodo de la Tribulacién, Israel seri confrontada con la peor ola
de antisemitismo que el mundo alguna vez ha visto. No obstante, “Dios es
fiel” como siempre» (LaHaye, Revelation Unveiled, p. 197 [Apocalipsis sin
velo]).

Segiin el Dictionary of Biblical Imagery, «de los mimeros que llevan un
significado simbélico en el uso biblico, el mimero siete es el mds importante.
Se utiliza para dar un significado de totalidad. Subyacente a tal uso, el
nijmero siete yace en la semana de siete dias, la cual segtin Génesis 1.1 al 2.3
y Exodo 20.11, pertenecen a la estructura dada por Dios de la creacién»
(Leland Ryken, James C. Wilhot, Tremper Longman III, eds., Dictionary ’of
Biblical Imagery [Downers Grove, IL: InterVarsity, 1998], p. 774). Si es asi,
dada la importancia que el niimero siete tiene en el libro del Apocalipsis, es
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muy probable que las siete Iglesias representen la totalidad de la Iglesia
cristiana.

C. I Scofteld, ed., The Scofield Study Bible, ed. corregida (Nueva York, NY:
Oxtford University Press, 1917, reimpresa en 1996), pp. 1331-1332, nota
sobre Apocalipsis 1.20.

Ibid., p. 1332, nota sobre Apocalipsis 1.20.

Los siguientes detalles con respecto a los Césares y la adoracién del
emperador se encuentran en David Chilton, Days of Vengeance: An Exposition
of the Book of Revelation (Tyler, TX: Dominion, 1987), pp. 6-10, 218; y en
Kenneth L. Gentry, Before Ferusalem Fell: Dating the Book of Revelation
(Atlanta, GA: American Vision, 1998), pp- 261-284.

Julio Cesar fue llamado Jdpiter Julio por el senado romano como una manera
de identificarlo con Jupiter, dios en jefe de los romanos.

Vea Juan 18.28 al 19.16.

Me refiero al himno de Reginald Heber, “The Son of God Goes Forth to
War”,

Vea por ejemplo, Robert H. Mounce, The Book of Revelation (Grand Rapids,
MLI: Eerdmans, 1977), p. 75; Dennis E. Johnson, Trtumph of the Lamb
(Phillipsburg, NJ: P & R, 2001), p. 56; John F. Walvoord, The Revelation of
Jesus Christ (Chicago, IL: Moody, 1966), p- 41.

Los siguientes detalles con respecto a Patmos se encuentran en Gordon
Franz, “The King and I: The Historical Setting of Revelation 1.9 and the
Apostle John on Patmos”, http://www.pre-trib.org/pdf/Franz-
TheKingAnsITheHistor.pdf (acceso obtenido 11 julio 2006).

En Tim LaHaye Prophecy Study Bible [Biblia de estudio de profecia), John C.
Whitcomb escribe: «El séptimo y tiltimo de estos reyes “no ha venido, y
cuando el vengs, estari por un corto tiempo” ([Apocalipsis] 17.10). Esto se
refiere al Imperio Romano revivido, la fase final de la gran imagen de Danie}
2 (los diez dedos) y a la Bestia en Daniel 7 (los diez cuernos y el “cuerno
Pequefio” nimero once que se levantars entre ellos [7.8])» (p- 898). Y Tim
LaHaye y Thomas Ice escriben: «En los dltimos dfas, habri un gobierno
mundial dirigido por diez reyes o lideres regionales (Daniel 2.40-43; 7.23-
24)» (Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times [Eugene, OR:
Harvest House, 2001], p. 120).

Los historiadores romanos inevitablemente comenzaron su registro con
Julio, padre de su pais. Por ejemplo, el biégrafo romano, Gayo Suetonio
Tranquilus, en su Lives of the Twelve Caesars, comienza con Julio y registra a
Nerén como el sexto en sucesion.

‘También Gentry, Beast of Revelation, pp. 138-139.

LaHaye, “Introduction”, en LaHaye y lce, End Times Controversy, p. 13.
Para entender mejor [o terrible que era Cesar Nerén, lea la novela
documental de Paul L. Maier, The Flames of Rome (Grand Rapids, MI:
Kregel, 1981); y también la serie histérica de ficcién que escribf junto con
Sigmund Brouwer comenzando con The Last Disciple (Wheaton, IL: Tyndale,
2004), y The Last Sacrifice (Wheaton, IL: Tyndale, 2005).

Ticito, The Annals, 15:44. Vea la traduccién en linea de Alfred John Church
¥ William Jackson Brodribb en

%tp:;/classics.mit.edu/facitus/annals.1 Lxv.html (acceso obtenido 11 julio
06).
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Vea Filéstrato, Life of Apollonius, 4:38, citado en Gentry, Beast of Revelation, p.
53. Apolonio de Tyana fue un escritor pagano del siglo I. Gentry cita muchos
otros escritores antiguos quienes testifican de «la naturaleza bestial» de
Nerén, incluyendo a Lactancio (240-320 A.D.), On the Death of the Persecutors,
2:2; Sulpicio Severo (360-420 A.D.), Sacred Histary 2:28; y judio Sibylline
Oracles, 5:343 (aproximadamente entre los afios 80-130 A.D.)

C. Suetonio Tranquillus, The Lives of the Tiwelve Caesars: The Life of Nero, p.
39 (Loeb Classical Library, 1914), http://penelope.uchicago.edu/Thayer/E/
Roman/Texts/Suetonius/12Caesars/Nero*.html.

Con respecto a Apocalipsis 3.10, la Biblia de estudio de profecia dice: «Esta es la
garantia mis especifica de parte del Sefior mismo de que los cristianos no
pasaran por la Tribulacién de siete afios que estd por revelar (Apocalipsis 6 gl
18)» (LaHaye, ed., Tim LaHaye Prophecy Study Bible, p. 1370 [Bibltfl de estudio
de profecia); comp. LaHaye, Revelation Unveiled, p. 81 [Apocalipsis sin velo]).
Supe de esta metdfora por medio del erudito del Nuevo Testamento, N. T.
Wright. S8i no estamos conscientes de la misica que el Antiguo Testamento
esti tocando de fondo cuando tocamos la miisica del Nuevo Testamento,
tenemos el peligro de producir un ruido discordante y no musica armoniosa.
«El que tenga oidos para ofr...»

Levitico 26.18, 21, 24, 28.

Vea LaHaye, Revelation Unveiled, pp. 266-277 (énfasis afiadido) [Apocalipsis sin
velp).

J. Ramsey Michaels, Revelation (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1997), pp.
191-201, especialmente p. 200.

Richard Bauckham, The Climax of Prophecy: Studies on the Book of Revelation
(Edimburgo: T. & T. Clark, 1993), p. 343.

Aun las dos excepciones adoraron al dnico y verdadero Dios de Israel. Ninive
fue transformada por medio de la predicacién de Jonis (Jonds 3) y Tiro
ayud6 a Salomén en la construccién del templo judio (1 Reyes 5). Por lo
tanto, su apostasia se asocia con la prostitucién. Vea Chilton, Days of
Vengeance, p. 424; comp. J. Massyngberde Ford, Revelation (Garden City, NY:
Doubleday, 1975), pp. 283-284.

Comp. Chilton, Days of Vengeance, pp. 425-428.

Para mayor estudio y refutacién de las ensefianzas de los Testigos de Jehovd,
vea los muchos recursos disponibles en el sitio en fa red del Christian
Research Institute: www.equip.org. Vea también las anotaciones relevantes en
mis dos libros, The Bible Answer Book (Nashville, TN: J. Countryman, 2004) y
The Bible Answer Book, vol. 2 (Nashville, TN: J. Countryman, 2006).

Vea ¢l libro de LaHaye, Revelation Unveiled, pp. 148-150 {Apocalipsis sin velo}.
Por supuesto, el uso mds reconocido del mimero simbélico «mil» en la
Escritura se encuentra en Ia alentadora promesa de Juan a la iglesia o
perseguida del siglo I donde menciona que aquellos que mueran por resistir
la marca de la Bestia reinardn en gloria con Cristo «mil afios» (Apocalipsis
20.1-7). Al no leerse el Apocalipsis en su contexto histérico y literal
correctos, muchos malentienden las palabras de Juan en Apocalipsis 20 como
una cronologia profética literal donde Satanis de forma literal serd atado por
mil afios mientras que los mirtires resucitados reinarén con Cristo hasta el
final del «milenio», después el resto de los muertos se levantarin y Satands
seré soltado para que haga guerra contra Cristo y los santos. Mejor que
permitir que un pasaje lleno de metéforas en la carta apocaliptica conu-ole. el
resto de los otros pasajes claros de la Escritura que ensefian una resurreccién
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tinica y general de los muertos (por ejemplo Juan 5.28-29; 1 Corintios 15.51-
52; 1 "Tesalonicenses 4.14-17), debemos estar dispuestos a interpretar este
pasaje claramente simbdlico a la luz del resto de la Escritura. Cuando
hacemos esto, se hace claro que al mantener el uso tradicional de «mil» como
un simbolo numérico de finalizacién total, Juan sencillamente ests
prometiendo a los lectores que Dios le permitira a la Bestia ejecutar su reino
de terror por «diez dias», un periodo relativamente corto, y que Dios
reivindicarfa a los creyentes martirizados al permitirles reinar con Cristo por
«mil aflos», comparativamente un tiempo ilimitado. Al indicar que Satands
estarfa atado durante este periodo y que el resto de los muertos no resucitaria
hasta después de que hayan acabado los mil afios (vv. 2-3, 5, 7), Juan
sencillamente estd utilizando cronologfa simbélica para enfatizar la
reivindicacién tnica cualitativa (a diferencia de cuantitativa) que los mirtires
de esta gran persecuci6n experimentaran en la resurreccién general de los
muertos. La visién de Juan de la reivindicacién de «las almas de los que
habfan sido decapitados por causa del testimonio de Jesiis y por la palabra de
Dios» (20.4) es por tanto la respuesta méxima a la oracién de la
reivindicacion: «¢Hasta cudndo, soberano Sefior, santo y verds, seguiris sin
juzgar a los habitantes de la tierra y sin vengar nuestra muerte?», eso fue lo
que dijeron en el capitulo seis «las almas de los que habian sufrido el martirio
por causa de la palabra de Dios y por mantenerse fieles en su testimonio»
(6.9-10).

G. K. Beale, The Book of Revelation: A Commentary on the Greek Text, New
International Greek Testament Commentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans,
1999), p. 39.

LaHaye, Revelation Unveiled, p. 188 [Apocalipsis sin velo).

Pedro, al igual que Juan, est4 escribiendo antes de la destruccién de
Jerusalén. Como tal, la referencia principal al lenguaje apocaliptico de los
profetas es la grande y terrible destruccién de Jerusalén que Jestis habia
prometido que sucederia antes de que la generacién de sus contemporineos
pasara. Sin embargo, tal como sers aclarado en el comentario de la tipologia
en el capitulo 6, la destruccién de Jerusalén en el afio 70 A.D. y sus profecias
sirven como simbolos que algtin dia en el futuro habr4 un juicio final cuando
Cristo aparezca por segunda vez a juzgar a los vivos y a los muertos.
LaHaye, Revelation Unveiled, p. 147 [Apocalipsis sin velo).

Beale, Book of Revelation, p. 34.

Ehrman, New Téstament, p. 468.

Thid., p. 469.

R. C. H. Lenski, Commentary on the New Testament: The Interpretation of St.
Jokn’s Revelation (Peabody, MA: Hendrickson, 2001, publicado originalmente
por Augsburg, 1943), p. 9.

Donald Guthrie, New Testament Introduction (Downers Grove, IL:
InterVarsity, 1970), p. 936.

Papfas escribe: «Si... alguien que haya servido a los ancianos, viniera yyole
preguntara sobre sus ensefianzas: Lo que Pedro dijo, o lo que dijo Felipe, o
‘Tomis, o Santiago, o Juan, o cualquier otro de los discipulos del Sefior, Las
cuales son las cosas que Aristion, el presbitero Juan y los discipulos del Sefior
dicen. Porque pensaba que lo que habia obtenido de los libros no era tan
importante para mi como lo que vino de voces vivas y resonantes»
(fragmento citado por Eusebio, Church History, 1i.39.4; vea también el
comentario de Guthrie, New Testament Introduction, pp- 886-887).
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Chilton, Days of Vengeance, p. 2. Chilton mantiene que el uso de «nvimeros en
un sentido simbélico que trasciende su significado literal» es «obvio en el
Apocalipsis»; luego cita las signientes referencias en el Evangelio de Juan
como comparacion: Juan 2.6, 19-20; 5.2, 5; 6.7, 9, 13; 8.57; 13.38; 19.14, 23;
21.11, 14, 15-17. Vea también Austin Farrer, The Revelation of St. Jobn The
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1964), pp. 41ss.

Bauckham, Climax of Propbecy, p. ix.
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1976), p. 337.

Ehrman, Misquoting Fesus, p. 39. En otra parte Ehrman escribe: «El libro de
los Hechos indica que Juan, el hijo de Zebedeo, era una persona sin
educacién y que no podia leer o escribir (el significado literal de [a frase
griega “sin educacién y comin”, Hechos 4.13)» (The New Testament, p. 174).
Craig L. Blomberg, anotacién de critica # 0206, Bart D. Ebrman. Misquoting
Jesus: The Story Bebind Who Changed the Bible and Why, Richard S. Hess, ed.,
Denver Journal: An Online Review of Current Biblical and Theological Studies,
vol. 9, 2006, http://www.denverseminary.edu/dj/articles2006/0200/0206
(acceso obtenido 29 noviembre 2006).

Comp. 2 Timoteo 2.15, si Pablo le dijo a Timoteo que estudiara las
Escrituras, por ende de los ap6stoles originales también hubieran sido
devotos a ellas.

Suetonio, Lives of the Twelve Caesars: The Life of Nero, p. 39.

Bauckham, Climazx of Prophecy, p. 386; Gentry, Beast of Revelation, p. 40. El
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dnéxveive, el cual Richard Bauckham traduce como «Un nuevo cilculo:
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isopsefismo» (Bauckham, Climax of Prophecy, p. 386). «Nerén» en griego
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y=3=2 r=30=5 t=300=0
d=4=" u.=40=m v=400=D
gE=5=1 v=50=%01 lp=500=Pn
g=6=" E=60=0 X = 600
C=7=T 0=70=Y 'lp=700
N=8=n n=80=5 w =800
0=9=0 Q=90= X
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Tbid., p. 372.
Ibid., p. 376.

Josefo escribe: «Tan pronto como el ejército no tenia més gente que matar o
degollar, porque ya no quedaba ningin otro con quien descargar su furia,
(porque ellos no dejaron a nadie con vida), Cesar dio érdenes que ellos
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valor romano al vencerla; pero el resto del muro fue destruido, y aquellos que
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buscaban la innovacién; una ciudad que de otra forma era de gran
magnificencia y de gran fama entre la humanidad». Josefo, War of the Jews
7.1.1, traducido por William Whiston, http://www.ccel.org/ccel/josephus/
works/files/war-7.htm (acceso obtenido 1 diciembre 2006).

LaHaye, “Introduction”, p- 13.
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LaHaye escribe: «Es dificil comprender por qué alguien pondria en duda la
fecha del afio 95 A.D. para la escritura del Apocalipsis cuando fue
ampliamente aceptada por la iglesia primitiva. Por mis de cuatro siglos
ninguna otra fecha fue presentada, ni siquiera tomada en cuenta. Ireneo, un
discipulo de Policarpo (quien fue un discipulo del apéstol Juan) escribié el
libro Agasnst Heresies aproximadamente en el afio 180 A.D. El es aceptado por
todos los ernditos como unz autoridad confiable en los primeros 150 afios del
cristianismo. Escribié que Juan recibié el libro del Apocalipsis en la isla de
Patmos “al final del reino de Domiciano”. Y es un hecho conocido de la
historia que Domiciano fue asesinado en el afio 96 A.D.... La declaracién de
Ireneo fue aceptada por los padres de la iglesia primitiva como Clemente,
Victorino, Tertuliano, Jerénimo, Eusebio y otros mis. El hecho de que sélo
lo separaba una generacién entre €l y Juan, le da mucho peso entre los
historiadores... Para la mayoria de los estudiantes del Apocalipsis, es mds facil
aceptar la declaracién del notable Ireneo, apoyada por varios otros padres de
la iglesia primitiva que apoyaban la fecha del afio 95 A.D. como fecha cuando
se escribio el libro, en lugar de una fecha anterior sugerida por aquellos que
vivieron 1.800 afios después los sucesos» (LaHaye, Revelation Unveiled, p. 28
[Apocalipsis sin velo]).

En otro lugar LaHaye dice que €l estd «mis inclinado a aceptar la fecha
aceptada por la iglesia primitiva diciendo que el apéstol Juan escribié
ciertamente el libro del Apocalipsis en el afio 95 A.D.» (LaHaye,
“Introduction”, p. 16; comp. Mark Hitchcock, “The Stake in the Heart: The
A.D. 95 Date of Revelation”, en Tim LaHaye y Thomas Ice, eds., The End
Times Controversy (Eugene, OR: Harvest House, 2003), pp. 123-150).

El talén de Aquiles de esta perspectiva es que la supuesta afirmacién de
«la fecha aceptada por la iglesia primitiva» depende del testimonio de Ireneo.
Ireneo es «la fuente de la tradicién», dice Gentry. «Varios eruditos
argumentan que los testigos externos de la fecha tardia del Apocalipsis en
realidad son mds importantes que el tinico testimonio de Irenco» (Gentry,
Before Ferusalem Fell, p. 64, vea pp. 64-66; vea también Gentry, Beast of
Revelation, pp. 203-204, 220, donde Gentry presenta una lista formidable de
eruditos contemporineos que citan solamente a Ireneo o se apoyan en él para
impedir una fecha tardia al Apocalipsis basada en la evidencia histérica.

Es mejor que tomemos en serio la fecha del afio 70 A.D. apoyada por
eruditos que han sido confrontados por las evidencias internas del libro del
Apocalipsis. Gentry cita muchas docenas de eruditos que apoya la fecha
temprana del Apocalipsis, incluso F. F. Bruce, New Testament History (Garden
City, NY: Doubleday, 1969), p. 411; John A. T. Robinson, Redating the New
Testament (Filadelfia, PA: Westminster, 1976); Philip Schaff, History of the
Christian Church, tercera ed., vol. 1: Apostolic Christianity (Grand Rapids, MI:
Eerdmans, {1910] 1950), p. 834; Milton S. Terry, Biblical Hermeneutics (Grand
Rapids, MI: Zondervan, [s.f.] reimpr. 1974), p. 467; Brooke Foss Westcott,
The Gospel According to St. Jobn (Grand Rapids, MI: Eerdmans, [1882] 1954);
y R. C. Sproul, The Last Days According to Jesus: When Did Fesus Say He Would
Return? (Grand Rapids, MI: Baker, 1998), pp. 140-149; vea Gentry, Before
Jerusalem Fell, pp. 29-38.

La oraci6n en cuestién se encuentra en Ireneo, Against Heresies, 5.30.3. Vea
un comentario ttil en Gentry, Beast of Revelation, pp. 204-209; y para una més
profunda consideracién, Gentry, Before Ferusalem Fell, pp. 45-67.

Vea Ireneo, Against Heresies, 2.22.5. Vea el comentario de Gentry en Beast of
Revelation, pp. 208-209.
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115. Las declaraciones de LaHaye no afectan la noci6n de que el Apocalipsis fue 5.

escrito antes del afio 70 A.D., sino que atacan directamente la afirmacién de
que Nerén es el Anticristo (vea LaHaye, “Introduction”, p. 13).

116. Esto no son ejemplos de la falacia légica informal conocida como un 6.
. Thid., pp. 141, 143.
. Gary Burge escribe: «Segin el registro de las Naciones Unidas en junio de

argumento de silencio. Mis bien, el elemento desconocido en cada caso es
tan significativo como para garantizar la expectativa de su mencién. Por lo 8
tanto, estos ejemplos son un argumento convincente de silencio significativo.

117. Paul L. Maier, trad. y ed., Josepbus: The Essential Works (Grand Rapids, MI:
Kregel, 1988), p. 371.

118. Norman L. Geisler y Frank Turek, I Don’t Have Enough Faith to Be an Atheist
(Wheaton, IL: Crossway, 2004), pp. 237-238.

119. Ibid., pp. 238, 425n20.

120. Milton S. Terry, Biblical Hermeneutics: A Treatise on the Interpretation of the Old
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and New Testaments (reimpr., Grand Rapids, MI: Zondervan, 1985), pp. 495- 9.
496.
10.
Capitulo 6: Principio de tipologia 11.
1. Dietrich Bonhoeffer, The Cost of Discipleship (Nueva York, NY: Simon & 12.
Schuster, 1995 ed.; publicado primeramente en alemén en 1937), p. 25.
2. Thid,, p. 89. 13.
3. Benny Morris, The Birth of the Palestinian Refugee Problem, 1947-1949
(Cambridge: Cambridge University Press, 1987). Después que el gobierno
israelf presenté mas documentos, Morris revis6 su estimado de los que
fueron asesinados en Deir Yassin entre 100 y 110. En una entrevista
reveladora le preguntaron a Morris: «;Cudntos actos de masacre fueron
perpetrados por los israelitas en 1948?» El respondié: «Veinticuatro. En 14.
algunos casos cuatro o cinco personas fueron ejecutadas, en otros casos los
nimeros fueron 70, 80, 100... Los peores casos sucedieron en Saliha (70 a 80 15.

asesinados), Deir Yassin (100 a110), Lod (250), Dawayima (cientos) y quizds
Abu Shusha (70). No hay una prueba clara de una masacre a gran escala en
Tantura, pero hubo crimenes de guerra perpetrados alli. En Jaffa hubo una
masacre como nunca habia habido antes. Lo mismo en Arab al Muwassi, al
norte. Alrededor de la mitad de los actos de masacre por parte de la
Operacién Hiram [en el norte, en octubre de 1948]: En Safsaf, Saliha, Jish,
Eilaboun, Arab, al Muwasi, Deir al Asad, Majdal Krum, Sasa. En la 16
Operacién Hiram hubo una alta concentracién poco comiin de ejecuciones

de personas contra un muro o junto a un pozo de manera ordenada. Eso no 17.
puede ser casualidad. Es un patrén. Al parecer varios oficiales que tomaron

parte en la operaci6n comprendieron que las 6rdenes de expulsién que 18.
habian recibido les permitia hacer esas cosas y asi hacer que la poblacién se

fuera. El hecho es que nadie fue castigado por esos actos de asesinato. Ben-

Gurion mantuvo el asunto en silencio. Encubri6 a los oficiales que realizaron

las masacres» (Ari Shavit, “Survival of the Fittest? An Interview with Benny 19.
Morris”, Haaretz, 9 enero 2004, 20
http://www.haaretz.com/hasen/pages/ShArt.jhtmI?itemNo=380986&contras 21
sID=2 [acceso obtenido 2 diciembre 2006); también disponible en formato 22

PDF en http://www.logosjournal.com/morris.pdf [acceso obtenido 9
noviembre 2006)).

4. Shavit, “Survival of the Fittest?”
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Hermano Andrés y Al Janssen, Light Force: A Stirring Account of the Church
Caught in the Middle East Crossfire (Grand Rapids, M1I: Revell, 2004),
pp. 140-141.

Ibid., pp. 142-143.

1999, aproximadamente 3,6 millones de refugiados palestinos eran victimas
del nacionalismo de Israel» (Gary M. Burge, Whose Land? Whose Promise?
What Christians Are Not Being Told about Israel and the Palestinians (Cleveland,
OH: Pilgrim Press, 2003), p. x). Human Rights Watch dice: «Los palestinos
son la poblacién del mundo mis antigua y més grande de refugiados y
forman una cuarta parte de todos los refugiados de mundo»
(http://hrw.org/spanish/ [acceso obtenido 26 diciembre 2006]).

Los siguientes detalles y descripciones del recuento de Nora Kort se
encuentran en Burge, Whose Land? Whose Promise?, pp. 208-210.

Burge, Whose Land? Whose Promise?, p. 41.
Morris, Birth of the Palestinian Refugee Problem, p. 25.

Colin Chapman, Whose Promised Land? (Grand Rapids, MI: Baker Books,
2002), p. 84.

John Nelson Darby, “The Hopes of the Church of God in Connection with
the Destiny of the Jews and the Nations as Revealed in Prophecy”, en
William Kelly, ed., The Collected Writings of 7. N. Darby, vol. 2, Prophetic 1
(Kingston on Thames: Stow Hill Bible and Trust Depot, 1962), p. 380,
citado en Stephen Sizer, Christian Zionism: Road-map to Armageddon?
(Leicester: Inter-Varsity, 2004), p. 162.

John Hagee, Jerusalem Countdown: A Warning to the World (Lake Mary, FL:
Frontline, 2006), p. 47.

CNN.com, “Robertson Suggests God Smote Sharon”, 6 enero 2006,
http://www.cnn.com/2006/US/01/05/robertson.sharon (acceso obtenido 4
diciembre 2006). Aunque Robertson se opone totalmente a la solucién de dos
estados en el Oriente Medio, €l se disculp6 ante los miembros de la familia
de Sharon por sus comentarios sin sensibilidad (vea Julie Stahl, “Robertson
Asks Forgiveness From Sharon’s Family, Israel”, CNSNews.com, 12 enero
2006).

. CNN.com, “Robertson Suggests God Smote Sharon.”

Michael D. Evans, The American Prophecies: Ancient Scriptures Reveal Our
Nation’s Future Nueva York, NY: Warner Faith, 2004), p. 193.

“President Bush Discusses Iraq Policy at Whitehall Palace in London”, The
White House, Office of the Press Secretary, 19 noviembre 2003,
http://www.whitehouse.gov/news/releases/2003/11/20031119-1.es.htnl
(acceso obtenido 4 diciembre 2006).

Vea Evans, American Propbecies, pp. 230ss.

. Ibid., p. 27.
. Jobn Hagee Today, Trinity Broadcasting Network, 26 septiembre 2006.

El erudito biblico alemén del siglo XX Leonhard Goppelt ha mencionado al
respecto de esto: «Para nuestra comprensién del Antiguo Testamento, la
tipologia provee un marco de referencia que estd determinado no sélo por el
Nuevo Testamento sino también por el Antiguo Testamento también, uno
que une los dos testamentos entre si y otro que facilita la comprensién del
anterior al apuntarse mutuamente» (Leonhard Goppelt, Donald H. Madvid,
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wrads., Typos: The Typological Interpretation of the Old Testament in the New
[Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1982], p. 237). Y tal como lo explica Earl
Ellis: «La comprensién del Nuevo Testamento y la exposicién del Antiguo
‘Testamento estd en el corazén de su teologia, y se expresa principalmente
dentro del marco de referencia de una interpretacion simbélica» (idem,
prélogo, p. xx).

La importancia de comprender la tipologia nunca puede ser exagerada. Esto
es particularmente cierto con respecto a la profecia mesidnica. Por ejemplo,
la interrelaci6n de la tipologfa y de la profecfa mesiénica se nota claramente
en la profecia del «nacimiento virginal» de Isafas. La profecia en Isaias 7: «La
joven concebird y dari luz un hijo y lo Hamari Emanuel» se camplié en Isaias

Tal como lo aclara Isafas, esta profecia se cumplié cuando €l tuvo
relaciones con «la profetiza y ella concibié y dio a luz un hijo» llamado
Maher-Shalal- Hash-Baz (v. 3). En el contexto, Jud4 «se estremecié» cuando
dos poderosos reinos buscaron la destruccién de la nacién (vea 7.1-2). Dios,
sin embargo, prometié que el nacimiento de Maher-Shalal-Hash-Baz era una
sefial de que Judé serfa protegida. En las palabras de Isafas: «Porque antes de
que el nifio sepa elegir lo bueno y rechazar lo malo, la terra de los dos reyes
que ti temes quedard abandonada» (7.16; comp. 8.4).

Aunque la esposa de Isaias, a diferencia de Maria, no era virgen cuando
dio a luz, ella era el cumplimiento de un futuro cercano de la profecia de
Isafas. «Virgen» (almab) era sencillamente un término utilizado para referirse
a la profetiza antes de su unién con Isafas, sin indicar que ella darfa a luz a un
nifio siendo virgen. Utilizando una analogia, hubiera sido cierto decir en
1999 que «el gobernador de Texas algtin dia dirigiria este pais», pero
obviamente esto no significa que George W, Bush dirigirfa Estados Unidos
de América siendo gobernador de Texas. Por tanto, aunque el Santo Espiritu
habia revelado esta profecfa con miras a Jestds (vea Juan 12.41), no fue sino
hasta después de la concepcién milagrosa virginal y el nacimiento de Jestis
mis de seiscientos afios después que se hizo totalmente claro que el
cumplimiento de un futuro cercano de la profecia de Isafas era un tipo, y su
antitipo era Jests, el Mesfas (Mateo 1.22-23). Aunque Maher-Shalal-Hash-
Baz significaba una salvacién temporal para Juds, Jesucristo, el «<Emanuel»
literall («Dios con nosotros») encarnaba la salvacién eterna de la verdadera
Israel.

Ademis, la profecia de Moisés de que Dios levantaria a un profeta como
él entre los israelitas apuntaba de manera simbélica 4/ profeta, Jesucristo
(Deuteronomio 18.15-19). Dentro del contexto del Antiguo Testamento, sin
embargo, la profecia de que Dios levantaria otro profeta como Moisés se
cumpli6 en un futuro cercano por medio de Josué quien sucedi6 a Moisés y
dirigi6 al pueblo a la Tierra Prometida (vea Deuteronomio 31). Tal como fue
predicho por Moisés, Dios us6 a Josué como su vocero para dar sus
mandamientos a los israelitas (Deuteronomio 18.18; comp. por ejemplo
Josué 1). De hecho, el Sefior le prometi6 a Josué: «Asi como estuve con
Moisés, también estaré, no te dejaré ni te abandonaré» (Josué 1.5), y los
lideres israclitas expresaron su obediencia a Josué como profeta«de entre sus
hermanos» le dijeron: «Nosotros obedeceremos todo lo que nos has
mandado, e iremos a dondequiera que nos envies. Te obedeceremos en todo,
tal como lo hicimos con Moisés. Lo tinico que pedimos es que el Sefior esté
contigo tal como estuvo con Moisés» (Josué 1.16-17).
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Ademds de su cumplimiento en un futuro cercano en Josué, esta
profecia hablaba de un profeta escatoldgico que dirigiria al pueblo de Dios
como un nuevo Moisés y un nuevo Josué. El Evangelio de Juan revela que
esta esperanza estaba vivita y coleando en el siglo I (comp. Juan 1.21; 6.14;
7.40), y Esteban identifica a Jestis de manera implicita como el cumplimiento
principal de esta profecia durante el sermén apasionado por el cual fue
asesinado (Hechos 7.37-38). De esta manera, ambas cosas, la profecia de
Moisés y su cumplimiento de futuro cercano en Josué, funcionan como
simbolos del Gran profeta de Dios que no sélo hablaria las palabras de Dios,
sino que también €l mismo serfa el Verbo encarnado (Juan 1.14; comp.
Hebreos 1.1-2).

Finalmente, la naturaleza tipolégica de las profecias mesidnicas se revela
en el salmo 22. Este salmo de David es una de las profecias mis reconocidas
sobre el sufrimiento del Mesfas, pero raramente se consideran como si David
se estuviera refiriendo en esa cancién poética a sus propias circunstancias
hist6ricas. Temiendo su propia muerte y sintiendo que Dios lo habfa
abandonado debido a la acechanza de los hombres que buscaban dafiarlo,
David comienza este salmo exclamando: «Dios mio, Dios mio, ¢por qué me
has abandonado? Lejos estis para salvarme, lejos de mis palabras de lamento»
{v. 1). David continiia con un Jamento poético expresando su fatalidad:
«como perros de presa, me han rodeado; me ha cercado una banda de
malvados; me han traspasado las manos y los pies. Se reparten entre ellos mis
vestidos y sobre mi ropa echan suertes» (vv. 16-18). Siendo un poema
dramitico, no debemos esperar que cada detalle de esta prescripcién fuera
literal en }a vida de David, sino que al estar haciendo referencia, por ejemplo,
a que sus enemigos echaban suerte por sus ropas, David estaba expresando
poéticamente su ansiedad de Io que en su desesperacién imaginaba.

Sin embargo, como lo registré Mateo, este detalle particular de la
cancién de David se cumpli6 literalmente en Jesis cuando era crucificado
(Mateo 27.35). Jestis mismo entendi las palabras del salmo de David como
un cumplimiento en su propia crucifixién y lo confirma el escuchar las
palabras de Jests agonizante: «Dios mio, Dios mio, ¢por qué me has
abandonado?» (Mateo 27.46). Por lo tanto, el lamento de David sobre su
sufrimiento sirve como una prefigura disefiada divinamente del sufrimiento
en justicia del Sefior crucificado. Asi como David pudo en su desesperacién
alabar a Dios y confiar en su fidelidad en la segunda parte del salmo, Jests lo
hizo mucho mejor al levantarse de los muertos y sentarse a la diestra de Dios:
«Porque él no desprecia ni tiene en poco el sufrimiento del pobre; no
esconde de él su rostro, sino que lo escucha cuando a él clama» (Salmo
22.24).

Sizer, Christian Zionism, p. 123.

K. J. Woollcombe, “The Biblical Origins and Patristic Development of
Typology”, en G. W. H. Lampe y K. J. Woollcombe, Essays on Typology,
Studies in Biblical Theology (Naperville, IL: Allenson, 1957), p. 40.
Goppelt, Typos, p. 18.

Tbid., p. 167.

Ibid., p. 177. Goppelt codifica ttilmente estos dos principios de
interpretacién tipolégica de la siguiente forma: «Solamente los hechos
histéricos, las personas, las acciones, los eventos y las instituciones, son
material para la interpretacion tipol6gica: Palabras y narraciones pueden ser
utilizadas siempre y cuando traten con esos asuntos. Esas cosas deben ser
interpretadas tipolégicamente s6lo si son consideradas como
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representaciones divinamente ordenadas o simbolos de realidades futuras que
serdn mayores y més completas. Si el antitipo no representa un aumento del
tipo, si es simplemente una repeticién del tipo, puede ser llamado tipologia
s6lo en ciertos momentos y de una forma limitada» (Goppelt, pp. 17-18).
Ibid., p. 175.

Sizer, Christian Zionism, p. 135.

Tim LaHaye y Thomas Ice, Charting the End Times (Eugene, OR: Harvest
House, 2001), p. 78 (énfasis afiadido).

Vea Sizer, Christian Zionism, p. 162.

John Hagee, Should Christians Support Isvael? (San Antonio, TX: Dominion,
1987), p. 99.

Vea Ronald B. Allen, “The Land of Israel”, en H. Wayne House, ed., Israel:
The Land and the People: An Evangelical Affirmation of God’s Promises (Grand
Rapids, MI: Kregel, 1998), p. 24.

La fidelidad de Dios al cumplir las promesas hechas a Abraham también es
reconocida en el Nuevo Testamento cuando Esteban le recuerda a su
audiencia que «[Dios] destruy6 siete naciones en Canain y dio a su pueblo la
tierra de ellas en herencia» (Hechos 13.19).

John H. Gerstner, Wrongly Dividing the Word of Truth: A Critique of
Dispensationalism (Brentwood, TN: Wolgemuth & Hyatt, 1991), p. 44.

Hagee, Should Christians Support Irael?, p. 125. '
Ibid., p. 63.
Ibid., pp. 67-68.

La cantidad de tiempo y dinero que los sionistas cristianos han invertido para
mudar a los judios nuevamente a Israel es asombrosa. Tal como lo nota
Timothy Weber, John Hagee, por ejemplo, dice haber gastado 3,7 millones
de dolares para trasladar més de 6.000 judios (Timothy P. Weber, On the Road
to Armageddon: How Evangelicals Became Isvael's Best Friend [Grand Rapids,
MI: Baker, 2004], p. 227).

Hago una parifrasis de la declaracién frecuentemente citada por Chaim
Weizmann, un lider del movimiento sionista, que dijo ante una audiencia
judia hace unos afios después que la Declaracién de Balfour fuera decretada,
que esto es «la llave dorada que abre las puertas de Palestinayle dala
posibilidad de poner todos sus esfuerzos en el pais» (citado en Chaim
Weizmann: Excerpts from His Historic Statements, Writings and Addresses
[Nueva York, NY: The Jewish Agency for Palestine, 1952], p. 302, citado en
Chapman, Whese Promised Land?, p. 57).

Vea Weber, On the Road to Armageddon, pp. 155-186, esp. pp. 156-160, 166-
171; y Sizer, Christian Zionism, pp. 63-66. Sizer nota que Balfour estaba
comprometido con la agenda sionista sin ninguna intencién de pedir asesoria
de los habitantes drabes oriundos de la zona. En una carta a Lord Curzon,
Balfour reconocié: «Los cuatro poderes estin comprometidos con el
sionismo. Y el sionismo, aunque sea bueno o malo, estd arraigado en
tradiciones antiguas, en necesidades actuales, en esperanzas futuras de mayor
importancia que los deseos o prejuicios de 700.000 drabes que viven ahora en
esa tierra antigua» (citado en Sizer, Christian Zionism, pp. 64-65). El hecho de
que decenas de miles de palestinos fueran cristianos era de poca importancia
para Balfour y para Inglaterra.

Weber, On the Road to Armageddon, p. 169.
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Recuerde que s6lo dos de a generacion original (mayores de veinte afios)
rescatados de Egipto por Dios a través de Moisés, pudieron entrar a la Tierra
Prometida; debido a su incredulidad, los otros perecieron en el desierto de
Sinai (Nimeros 14.26-34). El erudito dispensacionalista H. Wayne House
también escribe: «El pacto de la tierra era un pacto perpetuo, pero cualquier
generacién que rehusaba obedecer el pacto de Moisés podia ser echada de la
tierra (Deuteronomio 29.25)» (H. Wayne House, “The Church’s
Appropriation of Israel’s Covenant Blessings”, en H. Wayne House, ed.,
Israel: The Land and the People: An Evangelical Affirmation of God's Promises
[Grand Rapids, MI: Kregel, 1998], p. 81). Las palabras de presagio de Moisés
a las cuales se refiere House son estas: «Toda ella serd un desperdicio
ardiente de sal y azufre, donde nada podr4 plantarse, nada germinar4, y ni
siquiera la hierba crecera. Serd como cuando el Sefior destruyé con su furor
las ciudades de Sodoma y Gomorra, Admé y Zeboyin. Todas las naciones
preguntarén: “:Por qué trat6 asi el Sefior a esta tierra? ¢Por qué derramé con
tanto ardor su furia sobre ella?” Y la respuesta sera: “Porque este pueblo
abandoné el pacto del Dios de sus padres, pacto que el Sefior hizo con ellos
cuando los sacé de Egipto”>» (Deuteronomio 29.23-25; comp. Levitico 26.33;
Deuteronomio 4.25-31; 28.64; Nehemias 1.8).

Con respecto a la condicién para regresar a la tierra, Moisés escribe:
«Cuando recibas todas estas bendiciones o sufras estas maldiciones de las que
te he hablado y las recuerdes en cualquier nacién por donde el Sefior tu Dios
te haya dispersado; y cuando ni y tus hijos se vuelvan al Sefior tu Dios y le
obedezcan con todo el corazén y con toda el alma, tal como hoy te lo ordeno,
entonces el Sefior tu Dios restaurar4 tu buena fortuna y se compadecerd de
ti. {Volverd a reunirte de todas las naciones por donde te haya dispersado!
Aunque te encuentres desterrado en el lugar més distante de la tierra, desde
alld el Sefior tu Dios te traeri de vuelta, y volvers a reunirte. Te hari volver a
la tierra que perteneci6 a tus antepasados y tomaris posesi6n de ella. Te hard
prosperar, y tendris mis descendientes que los que tuvieron tus antepasados»
(Deuteronomio 30.1-5).

Stanley A. Ellisen, Who Owns the Land? The Arab-Israeli Conflict, rev. por
Charles H. Dyer (Wheaton, IL: Tyndale, 2003), p. 137. Las palabras
originales de Ellisen han sido alteradas ligeramente por asuntos de claridad,
no de sustancia, en la edicién revisada. Esta es la cita de la edicién original:
«Si se juzga en bases biblicas, la nacién de Israel actual no pasa el escrutinio
divino. La promesa de la tierra estd unida directamente a la respuesta de la
nacién al Mesfas. Aunque su derecho internacional a la tierra puede ser bien
apoyado, su derecho divino por el pacto sélo tiene sentimientos a su favor»
(Stanley A. Ellisen, The Arab-Israel; Conflict: Who Owns the Land? [Portland,
OR: Multnomah, 1991}, p. 174, citado en Ronald B. Allen, “The Land of
Israel”, en House, ed., Israel: The Land and the People, p. 26). El erudito
dispensacionalista Ronald Allen afirma la declaracién de Ellisen y también
cita a Louis Goldberg en ese mismo respecto. Goldberg escribe: «Algunos
israelitas claman la tierra actualmente, pero llegara a una realidad cuando
todos en Israel pasen por la experiencia de dejar su corazén de piedra y Dios
implante un corazén de carne en ellos (Ezequiel 36.26)» (Louis Goldberg,
“The Borders of the Land of Israel According to Ezekiel”, Mishkan 26
{1997], http://www.caspari.com/mishkan/zips/mishkan26.pdf [acceso
obtenido 11 diciembre 2006]). Allen comenta: «Israel ciertamente tiene el
derecho de existir como una nacién, también tiene derecho de mantenerse en
la tierra que se le dio a través de las acciones internacionales de las Naciones
Unidas después de la Segunda Guerra Mundial. Pero hay un factor vital que
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no existe y que hace que el estado de Israel actual no sea el cumplimiento
final de la profecia biblica del regreso del pueblo judio a la tierra ancestral.
Ese factor es la fe en el Salvador de las Escrituras, el Sefior Jests, el Mesias.
Sin embargo, nadie puede minimizar el significado de dos factores increfbles:
(1) La perseverancia del pueblo judio a través de los siglos y (2) la formacién
del estado judio de Israel en la tierra que Dios les prometio. Israel es un '
milagro moderno. El hecho mismo de la existencia del estado es simplemente
asombroso» (Allen, “Land of Israel”, p. 26).

LaHaye y Ice reconocen las razones biblicas de la dispersién de Israel entre
las naciones: «La amenaza de la dispersién entre las naciones se muestra
desde temprano en la ley mosaica (Levitico 26.33; Deuteronomio 4.27;
28.64; 29.28). Nehemias dijo: “Recuerda, te suplico, lo que le dijiste a tu
siervo Moisés: Si ustedes pecan, yo los dispersaré entre las naciones’
(Nehemias 1.8). Declaraciones similares aparecen muchas veces por medio
de los profetas». También afirman que «en 1948 cuando el estado moderno
de Israel nacié, no sélo se convirtié en el desarrollo de un escenario
importante sino también empez6 un cumplimiento actual de profecias
biblicas especificas acerca de una reunién internacional de judios incrédulos
antes del juicio de la Tribulacién». Para apoyar esta declaracién radical ellos
citan los siguientes pasajes: Ezequiel 20.33-38; 22.17-22; 36.22-24; caps. 38 y
39; Isafas 11.11-12; Sofonias 1.14-18; 2.1-2 (Tim LaHaye y Thomas Ice,
Charting the End Times [Eugene, OR: Harvest House, 2001], pp. 84-85).

Hal Lindsey de manera similar argumenta: «Aqui se debe hacer una
distincién cuidadosa entre “la restauracién fisica” a la tierra de Palestina
como una nacién, que claramente ocurre poco antes de la venida del Mesfas y
la “restauracién espiritual” de todos los judios que han creido en el Mesias
después de que El regrese a esta terra. La “restauracion fisica” seré realizada
por judios incrédulos a través de su esfuerzo humano. De hecho, los eventos
catastréficos que le sucederdn a esta nacién durante “la tribulacién” estin
disefiados principalmente para hacer que los judios crean en su verdadero
Mesias (Ezequiel 38; 39)» (Hal Lindsey con C. C. Carlson, The Late Great
Planet Earth [Grand Rapids, MI: Zondervan, 1970, impresién cuarenta mayo
1974}, p. 48 [La agonia del gran planeta tierra, (Miami, Fl: Editorial Vida,
1985))).

LaHaye y Lindsey son representantes del pensamiento sionista cristiano
en esta drea. Bisicamente, la idea es comprender las profecias con respecto al
retorno de la cautividad de Babilonia en el siglo VI A.C. y verlas en su
cumplimiento real en el Israel moderno. Asi como Esdras y Nehemias
describen distintas etapas en el retorno antiguo del exilio, asi también no
debemos sorprendernos de ver distintas etapas en el retorno moderno, aun
cuando una etapa significativa incluye una gran incredulidad y desobediencia.
Colin Chapman refuta claramente este razonamiento al comparar y
contrastar el regreso de Babilonia con la Israel moderna.

Primero, Chapman explica que los exiliados judios antiguos regresaron
a sus hogares con la expectativa de vivir con «extranjeros» en medio de ellos
y que tendrfan derechos equitativos de heredad (Esdras 2.1; Ezequiel 47.21-
23). No obstante, él concluye que el proceso de formar y sostener a la Israel
moderna se parece mis a la conquista de Josué que a un regreso pacifico de
Babilonia (vea Isafas 35.9-10). Como tal, la formacién del Israel moderno no
es una recapitulacién del retorno de Babilonia y por lo tanto, no es el
cumplimiento de estas profecias.
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Ademis, decir que el Israel moderno sin arrepentirse cumple las
profecias del regreso del exilio contradice las ensefianzas de Moisés en
Deuteronomio. Chapman explica que Moisés proclamé abiertamente que la
desobediencia contra el Sefior causaria la dispersién (Deuteronomio 28.58-
64; 29.23-28), y para volver a la tierra se necesita arrepentimiento: «Cuando
tii y tus hijos se vuelvan al Sefior tu Dios y le obedezcan con todo el
corazén... entonces el Sefior tu Dios restaurard tu buena fortuna y se
compadeceri de ti. [Volverd a reunirte de todas las naciones por donde te
haya dispersado! Aunque te encuentres desterrado en el lugar mis distante de
la tierra, desde all4 el Sefior tu Dios te traer4 de vuelta, y volvers a reunirte.
Te hari volver a la tierra que perteneci6 a tus antepasados y tomaris posesién
de ella. Te haré prosperar, y tendris mds descendientes que los que tuvieron
tus antepasados» (Deuteronomio 30.1-5).

Chapman entonces cita a Daniel y a Nehemias como ejemplos de
arrepentimiento genuino quienes confesaron los pecados del pueblo (Daniel
9.1-19; Nehemias 1.4-11). Chapman escribe: «Cuando Dios trae su
remanente de regreso a la tierra, lo hace de acuerdo con las condiciones
descritas en Deuteronomio. El pueblo confiesa sus pecados de manera
colectiva en una etapa futura después del regreso (Esdras 10.1-4; Nehemfas
9.1-37). Pero antes del retorno, un nimero significativo de individuos ha
expresado su arrepentimiento en favor del pueblo».

Para aquellos que discuten que Ezequiel 33-39 justifica en particular la
ensefianza que el arrepentimiento y creer en el Sefior sucederd después de
ocupar nuevamente la tierra de manera fisica, Chapman describe c6mo esos
capitulos pueden ser vistos de esa manera: «Se puede ver algo asf en
Ezequiel», dice él, pero ripidamente aclara que la purificacién y la
reubicacién deben coincidir. Tal como el Sefior lo dice: «El dia que yo los
purifique de todas sus iniquidades, poblaré las ciudades y reconstruiré las
ruinas» (Ezequiel 36.33). Y nuevamente, la condicién fundamental del
regreso en Deuteronomio es el arrependmiento. -

Chapman concluye: «Si el templo fue destruido en el afio 70 A.D. y los
judios fueron exiliados de la tierra, tal como Jesis lo ensefi6, como juicio por
no reconocerlo como Mesfas (Lucas 19.41-44), el arrepentimiento requerido
en términos de Deuteronomio 30 significarfa, desde una perspectiva
cristiana, el reconocimiento de Jestis como Mesias. Esa serfa la condicién
para el regreso. Pedro el dia de Pentecostés dijo: “Lo que pasa es lo que
anuncié el profeta Joel” (Hechos 2.16). Pero se me hace dificil colocar el
retorno de los siglos XIX y XX en la misma categoria del regreso del siglo
V1. ;Hay demasiadas diferencias significativas» (Colin Chapman, “One
Land, Two Peoples-How Many States?”, Mishkan 26 [1997],
http://www.caspari.com/mishkan/zips/mishkan26.pdf [acceso obtenido 11
diciembre 2006]; también Colin Chapman, “Ten Questions for a Theology
of the Land”, mencionado en Philip Johnston y Peter Walker, eds., The Land
of Promise: Biblical, Theological and Contemporary Perspectives [Leicester:
Apollos (Inter-Varsity), 2000}, pp. 175-177).

47. John Hagee, Final Dawn over Jerusalem (Nashville, TN: Nelson, 1998), p.

48.

49.

114 [EJ diltimo amanecer en Jerusalén (Nashville, TN: Grupo Nelson, 1998)].

Lindsey, Late Great Planet Earth, pp. 53, 54 [La agonia del gran planeta tierra,
(Miami, Fl: Editorial Vida, 1985)].

Chuck Smith, End Times: A Report on Future Survival (Costa Mesa, CA: The
Word for Today, 1978, 1980), p. 35. A diferencia de muchos otros que ponen
fechas para el regreso de Cristo (por ejemplo Wisenant o Camping), Smith y
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Lindsey dejan una apertura pequefia. Smith dice: «Sin embargo, es posible
que Jestis se refiere al principio de la generacién de 1967, cuando Jerusalén
estaba nuevamente bajo control israelf desde el afio 587 a.c. No sabemos con
seguridad cuil afio marca el comienzo de la Gltima generacién. Por lo que
debemos vivir como si Dios viniera hoy misino, porque pudiera ser asi. Sea
diligente con las cosas de Dios y sea prctico con las cosas de su vida. No deje
su trabajo, no deje la escuela, y mientras tanto mire hacia arriba porque la
redencion esté cerca» (idem, pp. 35-36).

Weber, On the Road to Avmageddon, p. 173.

Ibid., pp. 181-183.

Chuck Smith con David Wimbish, Dateline Earth: Countdown to Eternity (Old
Tappan, NJ: Chosen, 1989), p. 49.

Ibid.; vea también pp. 26-27. Después de reprender los que ponen fechas
falsas al regreso de Cristo, Smith escribe: «Yo creo que la escena de la
redencién que el apéstol Juan vio [en Apocalipsis 4 y 5] ocurrird muy pronto,
en menos de 25 afios». Smith ensefia que la escena en Apocalipsis 4 ocurrird
después del rapto de la iglesia (vea p. 43). Asi que la nueva fecha de 2014 se
deriva al sumar 25 afios a 1989 (la fecha cuando Smith publicé el libro
Dateline Earth).

Vea el video de “Jack Van Impe Presents” en el sitio web You Tube.com,
http://www.youtube.com/watch?v=-f3aRnkgOW:s (acceso obtenido 1 junio
2007), fecha original de difusién desconocida.

Weber, On the Road to Armageddon, p. 184.

Hagee, Ferusalem Countdown, p. 45.

Ibid., pp. 47-49.

Chapman también menciona los salmos 15.1; 48.1-2; 50.2; 132.7; 135.21. El
escribe: «En el salmo 87, Jerusalén es representada como la ciudad de Dios
que estd abierta a los pueblos de muchas naciones... pueblos extranjeros,
paganos, con los cuales el pueblo de Israel no tiene afinidad, algin dia serin
incluidos como ciudadanos con todos los derechos de Sién, la ciudad de
Dios» (Chapman, Whase Holy City?, pp. 31-32).

Ihid., p. 42.

Comp. Palmer Robertson, “A new-covenant perspective on the land”, p. 138,
en Philip Johnston y Peter Walker, eds., The Land of Promise: Biblical,
Theological and Contemporary Perspectives (Leicester: Inter-Varsity, Apollos
2000).

Stephen Sizer, Christian Zionism, p. 170. .
Chapman, Whese Holy City?, p. 62. Es importante notar que los cruzados que
usaban la fuerza para imponer sus creencias en nombre de Dios estaban
actuando en oposicién directa a las ensefianzas de Cristo.

Chapman, Whose Holy City?, pp. 63-64.

Vea nota 43 sobre una refutacién del argumento dispensacionalista que dice
que debe haber una reunién preliminar en un contexto de la incredulidad.

Tal como ha sido documentado ampliamente en Whose Land, Whose Promise?
(pp- 130ss), a pesar de las loables caracteristicas como una democracia en el
Oriente Medio, el moderno estado de Israel es un estado exclusivista culpable
de robar necesidades basicas como el agua y los antiguos hogares de los
nativos palestinos. La sancién oficial de discriminaci6n en contra de los
palestinos por parte de Israel ha hecho que muchas comentaristas sociales y
hasta las Naciones Unidas identifiquen el sionismo como una filosoffa racista
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(Yea Burge, Whose Land, Whose Promise?, p. 141). Hasta el ex presidente
Jimmy Carter ha dicho recientemente que «la persecucién de los palestinos
en los territorios bajo las fuerzas de ocupacién es uno de los peores ejemplos
dela privacién de los derechos humanos que conozco» (Jimmy Carter, en
una entrevista del programa Hardball con Chris Matthews, 28 noviembre
2006; transcripcién extraida 14 diciembre 2006, de MSNBC.com).

Salmo 110.1.

Peter Walker, “Jesus and Jerusalem: New Testament Perspectives”, en Naim
Ateek, ed., Jerusalem: What Makes for Peace?, p. 67, citado en Colin
Chapman, Whese Holy City?, p. 35.

Tim LaHaye, The Beginning of the End (Wheaton, IL: Tyndale, 1972), p. 51.
Ibid.

Ibid., p. 58. Vea también el comentario en Weber, On the Road to
Armageddon, pp. 250-255.

Thomas Ice y Randall Price, Ready to Rebuild: The Imminent Plan to Rebuild
the Last Days Temple (Eugene, OR: Harvest House, 1992), pp. 131-132.

Rod Dreher, “Red-Heifer Days: Religion Takes the Lead”, National Review
Online, 11 abril 2002,
hetp://www.nationalreview.com/dreher/dreher041102.asp (acceso obtenido
31 diciembre 2006); vea también Weber, On the Road 1o Armageddon, p. 265.
Dreher, “Red-Heifer Days”.

LaHaye, The Beginning of the End, pp. 55-56.

Weber, On the Road to Armageddon, p. 263.

Ibid., p. 264.

Ibid.

Ibid., p. 265.

Ice y Price, Ready to Rebuild, pp. 137-138.
Jim Combs, “The Olivet Discourse”, en Tim LaHaye, ed., Tiz LaHaye
Prophecy Study Bible (Chattanooga: AMG Publishers, 2000), p. 1039 [Biblia de
estudio de profecia (Nashville, TN: Lifeway, 2002)).

Tom Wright, Paul for Everyone: Galatians and Thessalonians (Louisville, KY:
Westminster John Knox, 2004), pp. 147-148.

Debo agregar que los pasajes de advertencia en Hebreos necesitan leerse a la
luz del libro completo de Hebreos para poder ver que estas son las mis
grandes advertencias contra regresar a los tipos y las sombras del viejo pacto.
Hebreos fue escrito para judios creyentes en medio del sufrimiento que
dudaban de la suficiencia del sacrificio expiatorio de Cristo por el pecado y
que se sentian tentados a separarse del cuerpo de Cristo y volver al judaismo
del Israel incrédulo.

LaHaye y Ice, Charting the End Times, pp. 94-95.

Ibid., pp. 97-98.

Citando a Jerry Hullinger, LaHaye y Ice, Charting the End Times, p. 95.
Thomas Ice, director ejecutivo del Pre-Trib Research Center de Tim
LaHaye ha hecho el problema mds grande al decir que sin los sacrificios de
animales en el milenio, la santidad de Jehovs serfa mancillada. Por obvias
razones, esa es una blasfemia. Hasta la lectura mds bdsica de Hebreos enfatiza
que es la sangre de Cristo la que termina para siempre con la barrera entre la
humanidad pecadora y un Dios santo donde no se necesita mis volver al viejo
pacto de los sacrificios que serfan una afrenta para Dios (vea Thomas Ice,
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“Literal Sacrifices in the Millennium”, Pre-Trib Research Center Web site,
http://www.pre-trib.org/articleview. php?id=39 [acceso obtenido 2 enero
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Aun las dos excepciones adoraron al tnico y verdadero Dios de Israel. Ninive
fue transformada por la predicacién de Jonds (Jonds 3), y Tiro ayudé a
Salomén en la construccién del templo judio (1 Reyes 5). Su apostasia se
asocia con la prostitucién. Vea Chilton, Days of Vengeance, p. 424; comp. J.
Massyngberde Ford, Revelation (Garden City, NY: Doubleday, 1975), pp.
283-284.
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Alegoria: Un relato donde el autor intenta representar por medio de
simbolos o metiforas un significado que trasciende su significado literal
o superficial, por ejemplo E! progreso del peregrino, de Juan Bunyan. En
una alegoria, la historicidad de un detalle es irrelevante con respecto a
su significado escondido o trascendental. Por lo tanto, una
interpretacién alegérica de la Escritura neutralizaria la afirmacién de la
Biblia de presentar eventos histéricos que forma la base de la fe
cristiana (vea pp. 29-30, 171-172; también vea Principio de tipologia).

Apocalipsis: (De la palabra griega apocalupsis, que significa «descubrir»,
de apo, «lejos de» y kalypto, «cubrir y sellar».) Denota una develacién,
revelacién o descubrimiento. Este término se encuentra en la frase de
apertura de la introduccién del libro del Apocalipsis: <Amokaiungig
Imoov Xprorou» (El Apocalipsis de Jesucristo).

Apocaliptico: Un género literario que se utiliza para describir la
literatura profética compuesta de un sistema de lenguaje muy
simbélico y metaférico utilizado dentro del judaismo posterior al
exilio y el cristianismo primitivo (vea Profecia apocaliptica).

Arquetipo: «Un modelo o tipo original sobre el cual otras cosas
similares son moldeadas: Un prototipo» (The American Heritage
Dictionary of the English Language, tercera ed. [Boston, MA: Houghton
Mifflin, 1992], p. 95).

Canon: (Viene del griego kanon, que significa «vara de medir» o
«regla».) Los treinta y nueve libros del Antiguo Testamento y los
veintisiete del Nuevo Testamento se reconocen oficialmente por la
iglesia primitiva cristiana como la santa Escritura inspirada.

Discurso del Monte de los olivos: El sermén profético y apocaliptico
que Jesiis dio en el Monte de los olivos donde se lamentaba de la
rebeldia de Israel en contra de Dios y profetizé que traeria juicio
sobre Jerusalén antes que la generaci6n de sus contempordneos se
hubiera extinguido. Una profecia que se cumpli6 en el afio 70 AD.
cuando el ejército romano destruyé el templo y la ciudad. Recuentos
paralelos del discurso del Monte de los olivos se encuentran en Mateo
24 al 25, Marcos 13 y Lucas 21; comp. Apocalipsis 4 al 20.
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Dispensacionalismo: Una perspectiva escatolgica en la cual Dios tiene

dos pueblos distintos (la Iglesia y el Israel étnico nacional) con dos
planes y dos destinos diferentes. El dispensacionalismo se conoce por
su ensefianza de que la Iglesia serd «raptada» de la Tierra en la
primera fase de la segunda venida de Cristo para que Dios pueda
regresar a trabajar con el Israel nacional, algo que se detuvo por el
rechazo de Israel del Mesias. Ese renovado trabajo con Israel es
considerado por muchos dispensacionalistas un periodo de siete afios
de tribulacién bajo el Anticristo, en el cual las dos terceras partes del
pueblo judio serdn asesinados, seguido por la segunda fase de la
segunda venida de Cristo en la cual El y los «santos de la tribulacién»
martirizados, gobernardn por mil afios en un templo reconstruido con
un sistema de sacrificios nuevamente instituido. El dispensacionalismo
fue concebido por primera vez por John Nelson Darby en el siglo
XIX y popularizado por asi llamados expertos en la profecia tales
como Hal Lindsey y Tim LaHaye en el siglo XX.

Eretz Israel: (Viene de la frase hebrea 90" X7, que significa «tierra
de Israel».) En el vocabulario sionista, Eretz Israel abarca la tierra
desde el rio de Egipto hasta el rio Eufrates, o desde Egipto hasta Irak
(vea Tierra Prometida).

Escatologia: (Viene del griego eschatos, que significa «dltimo, mis lejano»

y logos, «expresar, verbo».) La escatologia es el estudio de las dltimas
cosas o los tiempos finales. Mds que ser una simple rama del 4rbol
teoldgico, la escatologia es la raiz que provee vida y lustre a cada una
de sus fibras. Estudiar la Escritura es estudiar la escatologia, porque
toda la obra de Dios en la redencién, pasada, presente y futura, se
dirige a la redenci6n eterna. Dicho de otra forma, la escatologia es el
hilo que une el tapiz de la Escritura en un patrén armonioso.

Escatologia exegética [€’): Acuié la frase Escatologia exegética [€¥] para
enfatizar que sobretodo estoy comprometido profundamente a un
método correcto de interpretacién biblica mis que con cualquier
modelo particular de escatologia. El significado simple y correcto de
un pasaje biblico debe siempre tomar precedencia sobre una
suposicién particular escatolégica o un paradigma. Para aumentar el
significado de la metodologia correcta, utilizo el simbolo
intercambiablemente con la frase Escatologia exegética. Asi como en
las matemiticas, la raiz cuadrada de un nimero aumenta
exponencialmente su valor, asi también, percibir la escatologia a través
del prisma de la exégesis biblica aumentari exponencialmente su valor.
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es un método de interpretacién biblica donde la Escritura se
lee a la luz de la Escritura y de acuerdo con reglas histéricamente
probadas de interpretacién, o sea, que cualquier pasaje debe ser
interpretado a la luz de su mds amplio contexto literal, gramatical,
histérico y de tipologia (tal como esti codificado en las letras de la
sigla LIGHTS en inglés); como un método de exégesis, |€°| comienza
primeramente con suposiciones metodolégicas mds que sustantivas,
en otras palabras, que las herramientas que emplea para discernir el
significado de la Escritura no traen en si mismas un contenido a los
cuales la Escritura debe conformarse, sino mds bien que revelan el
contenido de la Escritura misma. En otras palabras, el método triunfa
sobre el modelo. Dos presuposiciones significativas son que la Biblia
es la Palabra inspirada de Dios y por lo tanto coherente, y que la
escatologia es el hilo por el cual Dios ha unido el tapiz de la Escritura
en un patrén armonioso.

Exégesis: (Viene del griego exegeisthai, que significa «explicar,

interpretar, decir», de ex «afuera» y begeisthai «dirigir, guiar».) La
exégesis es el método por el cual el significado intencional de un autor
se comprende. En contraste directo, la eiségesis es leer en el texto
biblico algo que simplemente no esti alli.

Gematria: Una prictica antigua de transformar nombres en niimeros

asigndndoles valores numéricos a las letras de tal forma que la suma de
los valores numéricos se asociaba con nombres particulares (por
ejemplo, la transliteracién hebrea de la forma griega de César Nerén
se asocia con 666) (vea también pp. 140-144 y p. 253 nota 94).

Gran Tribulacién: Segin muchos dispensacionalistas, la Gran

Tribulacion se refiere a un periodo futuro de siete afios de horror
incomprensible que sucede después de un rapto secreto de la Iglesia.
Durante este periodo, dos terceras partes del pueblo judio moririn
bajo el gobierno de un Anticristo. Sin embargo, biblicamente
hablando, el término «gran tribulacién» se refiere a la persecucién
horrible de los cristianos por parte de la Bestia que comenzé en el afio
64 A.D. profetizado en el libro del Apocalipsis (vea Apocalipsis 7.14;
comp. Mateo 24.21; y también pp. 63-67).

Herejia: Una ensefianza que niega los principios esenciales de la fe

cristiana histérica como se presentan en los grandes credos
ecuménicos antiguos, tales como el Credo de los apéstoles, el Credo
de Nicea o el Credo de Atanasio.
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Hermenéutica: (Viene de la palabra griega bermeneutes, que significa
«intérprete».) El arte y la ciencia de la interpretacion biblica. Es una
ciencia porque ciertas reglas aplican. Es un arte porque mientras mis
se aplican esas reglas, mas experto se vuelve uno en ella. En la
mitologia griega, la tarea del dios Hermes era interpretar la voluntad
de los dioses. En la hermenéutica biblica, la tarea es interpretar la
Palabra de Dios.

Isopsefismo: Una «ecuacién» gramatical en la cual una palabra o frase se
utiliza junto con otra palabra o frase de igual valor numérico segtin el
sisterna antiguo de niimeros letras llamado gematria (por ejemplo, «si
se cuenta el valor numérico de las letras en nombre de Nerén, y en la
frase “asesiné su propia madre”, el total es el mismo», vea p. 253 nota

94).

L-E-G-A-C-Y: Sigla en inglés que codifica los factores bésicos que los
historiadores consideran para poder interpretar correctamente un
libro dado de la Biblia. Las letras significan: Location (ubicacién),
Essence (esencia), Genre (género), Author (autor), Context (contexto)
y Years (afios) (vea pp. 96-101).

L-I-G-H-T-S: Sigla en inglés que codifica los principios interpretativos
de la Escatologia exegética [€%]. Significan: Literal principle
(principio literal), Ilumination principle (principio de iluminacién),
Grammatical principle (principio gramatical), Historical principle
(principio histérico), Typological principle (principio de tipologia) y
Scriptural Synergy (sinergia de la Escritura).

Milenio: Un periodo de mil afios mencionado en el capitulo veinte del
libro del Apocalipsis. Aun cuando muchas personas lo han
interpretado equivocadamente como una época a semidorada de la
historia cristiana, haciendo que haya mucho debate con respecto a si
el retorno de Cristo sucederd antes (premilenialismo) o después
(posmilenialismo) del milenio, o si es un simbolo del periodo de
tiempo entre la primera y la segunda venida de Cristo (amilenialismo).
Los mil afios del Apocalipsis son simbolo de la reivindicacién
(cualitativa) final y singular que le espera a los mértires que murieron
bajo la persecucién de la Bestia en el siglo I (para mis informacién vea
Pp- 251-252 nota 72).

Modismo: (Viene de la palabra griega idios, que significa «personal,
privado».) Es algo comiin en todos los idiomas, inchuso el hebreo y
griego antiguos. Un modismo es una expresion tnica en su propio
idioma que no puede ser discernida basindose en el significado de sus

272

GLOSARIO

palabras individuales, que con frecuencia lo hace incomprensible si se
traduce literalmente de un idioma a otro (por ejemplo, «viniendo en
las nubes» que significa juicio divino o reivindicacién, o «fluye leche y
miel>», que significa fértil).

Preterismo: (Viene de la palabra latina praeter, que significa «pasado».)
Es la perspectiva de que los eventos escatolégicos profetizados en la
Escritura ya han ocurrido. El preterismo se manifiesta de dos formas
bisicas: Preterismo parcial o hiperpreterismo. El primero se mantiene
dentro del cristianismo ortodoxo postulando que el retorno corporal
de Cristo, la resurreccién corporal de los muertos y la resohucién final
del pecado son eventos todavia futuros. El segundo, sin embargo, es
claramente herético porque asume que toda la profecia, incluso Ia
segunda venida de Cristo y la resurreccién de los cristianos, ya ha
sucedido.

Principio de iluminacién: Un principio esencial de interpretacién
biblica que sostiene que aunque el Espiritu Santo nos provee con
mensajes que pueden ser discernidos solamente de manera espiritual,
El no suplanta el estudio escrupuloso de la Escritura. De esa forma, el
Espiritu Santo ilumina lo que est4 en el texto, la iluminacién 7o va mds
alld del texto (vea cap. 3, pp. 37ss).

Principio de tipologia: Un tipo (viene la palabra griega typos, que
significa «impresién, modelo, o imagen») es una persona, evento o
institucién de la historia redentora del Antiguo Testamento que
prefigura una realidad correspondiente mds grande en el Nuevo
“Testamento. Un tipo es por tanto una copia, patrén o modelo que
significa una realidad mayor. Esa realidad mayor que sefiala el tipo y
en la cual encuentra su cumplimiento es conocida como un antitipo
(viene de la palabra griega antitypos, que significa «correspondiente a
algo que ha pasado antes»). Por ejemplo, el antitipo de la tierra se
encuentra en el Sefior, el antitipo de Jerusalén se encuentra en Jesis, y
el antitipo del templo majestuoso se encuentra en el Maestro (vea cap.
6, pp. 157ss).

Principio gramatical: («G» en LIGHTS.) Un principio esencial de
interpretacion biblica que sostiene que, al igual que cualquier
literatura, no se puede tener una comprensién profunda de la Biblia si
no se conocen las reglas bisicas que gobiernan la relaciones y los usos
de las palabras en el idioma (entre ellas la sintaxis, ¢l estilo y la
semdntica) (vea cap. 4, pp. 69ss).
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Principio histérico: («H» en LIGHTS.) Un principio esencial de

interpretacion biblica que sostiene que el texto biblico se comprende y
se defiende mejor cuando la persona estd familiarizada con las
costumbres, la cultura y el contexto histérico de los tiempos biblicos
(vea cap. 5, pp. 93ss).

Principio literal: («L» en LIGHTS.) Un principio esencial de

interpretacion biblica que sostiene que en vez de interpretar los varios
géneros, el lenguaje figurado y las imagenes de fantasia de la Biblia en
un sentido literal, debemos interpretar la Palabra de Dios en su
sentido mds obvio y natural, tal como lo harfamos al interpretar otras
formas de literatura. Ya que el sentido natural de la Escritura no
siempre es obvio debido a que vivimos en un tiempo y una cultura
diferentes, el principio literal debe ser empleado en conjuncién con
los otros principios codificados en la sigla LIGHTS en inglés (vea

cap. 2, pp. 13ss).

Profecia: La expresién verbal o literaria de la Palabra de Dios por medio

de profetas humanos. La profecia se manifiesta de dos formas: La
prediccion de eventos terrenales divinamente revelados y eternamente
significativos y el pronunciamiento de la Palabra de Dios ya revelada en
las realidades histéricas actuales. La profecia en cualquiera de esas
formas invita al impio al arrepentimiento y al creyente a la
perseverancia a la luz de la naturaleza santa de Dios y de su inminente
juicio. Aunque los profetas del Antiguo y Nuevo Testamento
predijeron con exactitud muchos eventos donde Dios intervino en la
historia humana, la forma normal en la que Dios habla con nosotros
en la actualidad es por medio de su revelacién redentora: La Santa
Biblia. -

Profecia apocaliptica: Una categorifa de pronunciamiento profético con

respecto a la esperanza escatolégica en la bendicién y la vindicacién
de Dios de los redimidos, y de su juicio justo sobre los malvados. Con
frecuencia emplea imdgenes césmicas hiperbélicas (por ejemplo, un
sol que no brilla mds, una luna llena de sangre, estrellas cayendo del
cielo, nubes de presagio) e imdgenes de fantasia (por ejemplo,
dragones rojos con siete cabezas, langostas con caras humanas,
leopardos con pies de oso y dientes de leén) para representar eventos
terrenales, histdricos y sociopoliticos en su significado teolégico y
eterno plenos.

Protocolos de los ancianos de Sién: Una teoria de conspiracién
desacreditada en la cual judios siniestros secretamente tratan de tomar
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el control global desestabilizando los gobiernos civiles, perturbando
las economias mundiales y destruyendo la civilizacién cristiana. Los
protocolos inflaman las llamas del antisemitismo.

Rapto: (Viene de la palabra latina rapio, que significa «arrebatado».) Esta

palabra se utilizaba en las traducciones latinas de la Biblia para
expresar la ensefianza de Pablo de que los creyentes que vivan cuando
Cristo regrese serdn «arrebatados... para encontrarnos con el Sefior»
(1 Tesalonicenses 4.17). Los cristianos evangélicos de la actualidad
cominmente utilizan la palabra «rapto» para comunicar la idea de un
acto de desaparicion divina en la cual Cristo secretamente regresa a la
tierra para llevarse a sus creyentes fieles fuera de este mundo antes de
un periodo de gran tribulacién de siete afios. Esta comprension del
rapto se refiere, por obvias razones, como el rapto pretribulacional. Si
la pregunta: «¢Habr4 un rapto? se refiere a si los creyentes van a ser
“arrebatados” para encontrarse con el Sefior tal como Pablo lo
ensefia», entonces la respuesta es un rotundo «si». Por el contrario, si
la pregunta es: «sHabra un rapto pretribulacional como el que
describi unas oraciones atrds», la respuesta es un rotundo «no». La
Biblia, mds que ensefiar un rapto pretribulacional de la Iglesia, ensefia
que la glorificacién de los creyentes que vivan en el tiempo del
regreso de Cristo es un evento singular que suceder juntamente con
la resurreccién general de los muertos (vea de manera especial Juan
5.28-29; 1 Corintios 15; 1 Tesalonicenses 4; ademis p. 240 nota 60).

Rapto pretribulacional: (Vea Rapto.)

Resurreccion: El acto de levantar un cuerpo de la muerte a la vida

eterna. Es utilizado para referirse a la resurreccion general de los
muertos donde los justos heredarin la vida eterna y los impios irdn a
la separaci6n eterna sin Dios que ocurrird al momento del regreso
corporal y futuro de Cristo a la tierra (vea Juan 5.28-29; 1 Corintios
15; 1 Tesalonicenses 4); ademds, también se usa para referirse a la
resurreccién de Jests de los muertos «como primicias de los que
murieron» (1 Corintios 15.20).

Sinergia de la Escritura: Un principio esencial de interpretacion biblica

que demanda que los pasajes biblicos individuales sean interpretados
de una forma que armonicen con toda la Escritura. En ese respecto,

pasajes complejos de la Escritura deben ser interpretados a la luz de

las ensefianzas claras de la Escritura (vea cap. 7, pp. 221ss).
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Sionismo: Un movimiento sociopolitico que se originé en el siglo XIX

en Europa y se centraba en el deseo de establecer un estado judio
auténomo (vea Sionismo cristiano).

Sionismo cristiano: Un movimiento sociopolitico entre cristianos

fundamentalistas comprometidos en el establecimiento de un estado
judio auténomo en Palestina con Jerusalén como su capital. El
sionismo cristiano estd4 motivado ampliamente por la afirmacién
dispensacionalista de que Dios tiene que cumplir todavia su pacto
con Abraham de darle Israel a los judios Eretz Israel. Desde rio de
Egipto hasta el rio Eufrates (vea pp. 163ss y también sionismo).

Tierra Prometida: (También conocida como Eretz Israel que viene del

hebreo «tierra de Israel».) La region geogrifica del Oriente Medio
que Dios le prometi6 dar a los descendientes de Abraham con la
condicién de que ellos se mantuvieran fieles a los mandamientos de
Dios para que pudieran ser una luz y una bendicién a todas las
naciones de la tierra. Es importante notar que los limites de Ia Tierra
Prometida se describen de forma variada en las Escrituras hebreas. En
algunos casos la tierra se describen en términos de limites geogrificos
(vea Génesis 15.18; Exodo 23.31; Deuteronomio 11.24). En otros
casos la Tierra Prometida se describe en términos de naciones paganas
que previamente ocuparon el territorio (vea Génesis 15.19-21; Exodo
3.8; Josué 9.1; Esdras 9.1). Asi como los marcadores geogrificos
admiten divergencia, también el niimero de naciones mencionadas
varfa, demostrando la insensatez de cualquier intento de fijar
rigidamente los limites de la tierra de la promesa.

Tribulacién: (Vea Gran Tribulacién.) Prueba, problema, dificultad o

circunstancia dolorosa, persecucion. En palabras de Jesids: «<En este
mundo afrontardn aflicciones, pero janimense! Yo he vencido al
mundo» (Juan 16.33).

YHWH: Las cuatro letras del tetragramatén hebreo (777°), que

representa el nombre inmencionable y personal de Dios. YHWH
lleva consigo la fuerza de la eternidad y la existencia propia. Jehovi se
logra afiadiendo la vocales del titulo hebreo Adonai (Rey de reyes y
Sefior de sefiores) al tetragramatén. En Romanos 10, declara que
YHWH y Cristo se consideran como la misma cosa, demostrando asf
que Jests es el mismo Dios Todopoderoso.
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