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O el desafio del remanente

A modo de introduccion
1. El dia de Jehova

Como adventistas creemos que Jesucristo volvera a esta tierra por
segunda vez. Asi lo hemos estado ensefiando desde hace méas de 160
afios. La segunda venida de JesUs no responde a una interpretacion
privada de las Escrituras[1]. Este evento, que culmina el plan de la
redencion, ya fue predicho por los profetas que desarrollaron su
ministerio antes de la primera venida de Jesucristo a nuestro mundo,
y casi siempre estaba asociado a la palabra "ira"[2], como también al
"espanto”[3] y al "fuego™ que juzga[4]. Ese es el dia en el que
"Jehova reinara" supremo[5]. Ese sera, finalmente, "el dia de
Jehova"[6].

2. Dos caminos, dos experiencias

Pero ese dia, terrible y amargo para unos, sera al mismo tiempo un
dia de felicidad y alegria para otros donde resonaran por toda la
tierra estas palabras de jubilo: "jHe aqui, este es nuestro Dios! Le
hemos esperado, y nos salvara. jEste es Jehova, a quien hemos
esperado! Nos gozaremos y nos alegraremos en su salvacion”[7]. La
experiencia de aquellos que han aceptado a Jesus como Salvador y
Sefior de sus vidas sera diametralmente opuesta a la de aquellos que



no lo han aceptado. La diferencia reside en el "perdon de los
pecados"[8].

Aquellos que han lavado sus ropas y las han emblanquecido en la
sangre del Cordero esperan expectantes la venida en gloria vy
majestad de su Salvador y viven en sus vidas las palabras registradas
en 22 de Pedro 3:11-14, y de manera especial las registradas en el
versiculo 12: "esperando y apresurando la venida del dia de Dios" Si
le preguntamos a este texto qué estamos esperando, la respuesta
seria obvia: la venida del dia de Dios. Pero si le preguntamos que
estamos apresurando parece que la respuesta que podamos dar unos
y 0tros no siempre es coincidente.

Muchos sinceros cristianos han llegado a la conclusion de que no
podemos apresurar ese gran dia, mientras que otros sinceros
cristianos han concluido que si podemos apresurar la segunda
venida de Jesus. ¢Quiéen tiene razon?, ¢los sinceros cristianos que
dicen que no podemos apresurar o los sinceros cristianos que dicen
que si podemos apresurar? ¢Pueden las dos ideas reconciliarse?
¢ Que argumentos se sostienen para defender la idea de que podemos
apresurar la segunda venida de Jesus?

|. Esperar y apresurar queé: analizando 22 Pedro 3:12
1. Definiendo los verbos

La primera parte del texto griego dice asi:



rosdokw/ntaj kai. speu,dontaj th.n parousi,an th/j tou/ geou/ h"me,raj

Las palabras claves son los verbos prosdoka,w (prosdokao) y
speu,dw (speudo) que aparecen al principio del versiculo que nos
ocupa. Ambos verbos estdn en forma de participio presente
acusativo masculino y plural. Esta forma verbal es traducida en
nuestro idioma espafiol en forma de gerundio. Asi prosdokao es
traducido por la mayoria de versiones espafiolas como “esperando™
y/o "aguardando”. El segundo verbo, speudo, deberia también ser
traducido en forma gerundio, puesto que concuerda en genero,
tiempo y modo con prosdokdo. De manera que la traduccion mas
coherente para este texto por lo que respecta a su inicio seria:
"esperando y apresurando" o "aguardando y acelerando™.

En este sentido se expresan la Version Reina-Valera 77 y la
Cantera-lglesias: "aguardando y apresurando la venida del dia de
Dios". La Biblia de las Ameéricas traduce asi: "esperando y
apresurando la venida del dia de Dios". Y la Reina Valera "90 lo
hace de la siguiente manera: "esperando y acelerando la venida del
dia de Dios". Es interesante resaltar la traduccion de la version Dios
Habla Hoy: "Esperad la llegada del dia de Dios, y haced lo posible
por apresurarla”, no tanto por su literalismo, sino por su dinamismo
que ilustra perfectamente el sentido de los verbos originales.

2. Algunas consideraciones semanticas

El verbo griego speu,dw (speudo) aparece cinco veces en el Nuevo
Testamento, sin contar con el texto que nos ocupa[9]. En todas ellas
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podemos observar que el verbo es traducido como "apresurar”, en el
sentido de darse prisa por algo o por alguien. Jesus le dice a Zagueo
que baje aprisa del arbol y éste, dice el texto que bajo aprisa, y lo
remarca, queriendo significar que a pesar de que tenia la opcion de
no bajar o de bajar despacio se decantd por obedecer al Sefior
bajando aprisa. De la misma manera, el apéstol Pablo se apresurd
por estar en Jerusalén para celebrar la Pascua. Pablo queria estar
presente en ese dia e hizo todo lo que estaba en su mano para llegar
a tiempo y no faltar a la cita.

Cabe notar que después del verbo traducido como "apresurando™ nos
encontramos la expresion "la venida™ (th.n parousi,an). Este
sustantivo esta declinado en su forma acusativa, y por tanto la
traduccion maés literal y fiel seria: "esperando y apresurando la
venida"”. La inclusion de la preposicion "para™ que hace la Reina-
Valera del 1960 es incorrecta puesto que ten parousian no es un
circunstancial, sino que, como ya hemos indicado, es una expresion
acusativa.

La traduccion de 22 de Pedro 3:12 que figura, por ejemplo, en la
version Reina-Valera de 1960 y de 1995 no es la mas apropiada, ya
que la preposicion "para" no aparece en el texto griego como
acabamos de indicar: prosdokw/ntaj kai. speu,dontaj th.n parousi,an
th/j tou/ Qeou/ h'me,raj. Se justifica esta traduccion utilizando la
forma intransitiva del verbo speudo[10]. Pero tal traduccién es
inadecuada, ya que en el contexto de la frase es evidente que el
verbo speudo (apresurando) funciona en su forma transitiva. Por
definicion, los verbos son transitivos cuando la accion del verbo
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recae sobre otra cosa, es decir, cuando exigen la presencia de un
objeto directo. Precisamente en el texto que nos ocupa encontramos
un objeto o complemento directo ten paurusian (la venida), que
sigue al verbo speudo (apresurando).

3. Esperando y apresurando la venida del dia de Dios

Esperamos la segunda venida de Jesus, por tanto, seria légico
deducir que también la podemos apresurar, segun nos indica el
texto. Que el cristiano esta llamado a esperar a su Sefior es algo que
todos sabemos muy bien, pero, ¢puede ser posible que el Sefor nos
esté llamando a apresurar el dia de su venida? Si hacemos una
lectura literal del texto, y no tenemos por qué dejar de hacerla,
podemos observar que Dios nos esta diciendo que esperemos y
apresuremos la venida de Su dia, deseandolo, anhelandolo vy
trabajando en armonia con Su voluntad.

El texto habla por si solo: "esperando y apresurando la venida del
dia de Dios". Sin embargo, muchos encuentran irreconciliable la
idea de esperar con la de apresurar. Si Dios es soberano y todo esta
bajo su control absoluto, ¢como es posible que el ser humano deba
jugar un papel tan determinante para que este evento tenga lugar?,
¢no es la segunda venida una profecia incondicional o sera que
puede tener un aspecto condicional?, ;como reconciliar la verdad de
que nuestras obras pueden apresurar la segunda venida de Jesus con
la verdad de la justificacion por la fe? Es mas, /no esperaban los
apostoles y los cristianos de todas las épocas en sus dias la venida
del dia de Dios?, ;,como pudo el Sefior llamar a apresurar el dia de
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Su venida a la iglesia primitiva cuando sabemos que Jesus nunca
pudo haber venido en los dias de los apostoles?, ¢no sera, entonces
que el verbo speudo significa méas bien "anhelar" antes que
"apresurar"? Para dar respuestas mas amplias a estas preguntas,
vamos a contextualizar el texto que nos ocupa en el marco de la
ensefianza de la segunda venida por parte de la iglesia del primer
siglo.

I1. El contexto lejano de 22 Pedro 3:12
1. Las correcciones del apostol Pablo a los tesalonicenses

En primer lugar es necesario aclarar el contexto historico en el que
fue redactada la segunda epistola de Pedro, asi como analizar el
contexto inmediato de nuestro texto base.

Podemos asegurar que Pedro no era ni un iluso ni un mentiroso. El
sabia perfectamente que Jesus no vendria en sus dias porque él
conocia perfectamente las cosas que Pablo habia escrito, algunas de
las cuales, como él dice, "son dificiles de entender”[11]. Entre estas
cosas que Pablo habia escrito se encuentran las dos epistolas a los
Tesalonicenses, que fueron escritas sobre el afio 51 d.C. Este es un
dato importante, ya que el lector biblico puede darse cuenta que uno
de los temas principales de estas dos epistolas es la segunda venida
de Cristo.

En la primera carta, Pablo corrige un error que se habia difundido en
la congregacion de Tesalonica y que estaba minando la fe de esos
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sinceros cristianos. Ellos creian que si algin creyente moria antes de
que Jesus volviera por segunda vez ya no volveria a resucitar para
vivir en el Reino de Dios por toda la eternidad. Pablo corrigi6 este
error al escribir lo siguiente:

"Tampoco queremos, hermanos, que ignoréis acerca de los que
duermen, para que no 0s entristezcais como los otros que no tienen
esperanza. Porque si creemos que JesUs murié y resucitd, asi
también traera Dios con Jesus a los que durmieron en él. Por lo cual
0s decimos esto en palabra del Sefior: que nosotros que vivimos, que
habremos quedado hasta la venida del Sefor, no precederemos a los
que durmieron. Porque el Sefilor mismo con voz de mando, con voz
de arcangel, y con trompeta de Dios, descendera del cielo; y los
muertos en Cristo resucitaran primero. Luego nosotros los que
vivimos, los que hayamos quedado, seremos arrebatados juntamente
con ellos en las nubes para recibir al Sefior en el aire, y asi
estaremos siempre con el Sefior. Por tanto, alentaos los unos a los
otros con estas palabras"[12].

La segunda correccion sobre una incorrecta interpretacion de la
segunda venida la encontramos en la segunda carta a los creyentes
de Tesalonica. Esta vez Pablo, angustiado por las predicciones de
falsos apoéstoles que vaticinaban que la segunda venida de Jesus era
inminente para aquellos dias y viendo que eso llevaba a muchos a la
indolencia, dirigio estas palabras a los tesalonicenses:

"Pero con respecto a la venida de nuestro Sefior Jesucristo, y nuestra
reunion con él, os rogamos, hermanos, que no os dejéeis mover
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facilmente de vuestro modo de pensar, ni 0s conturbéis, ni por
espiritu, ni por palabra, ni por carta como si fuera nuestra, en el
sentido de que el dia del Sefior esta cerca. Nadie os engafie en
ninguna manera; porgue no vendra sin que antes venga la apostasia,
y se manifieste el hombre de pecado, el hijo de perdicion, el cual se
opone y se levanta contra todo lo que se llama Dios 0 es objeto de
culto; tanto que se sienta en el templo de Dios como Dios,
haciéndose pasar por Dios. (No 0s acordais que cuando yo estaba
todavia con vosotros, os decia esto? Y ahora vosotros sabéis lo que
lo detiene, a fin de que a su debido tiempo se manifieste. Porque ya
estd en accion el misterio de la iniquidad; solo que hay quien al
presente lo detiene, hasta que él a su vez sea quitado de en medio. Y
entonces se manifestara aquel inicuo, a quien el Sefior matara con el
espiritu de su boca, y destruira con el resplandor de su venida;
inicuo cuyo advenimiento es por obra de Satanas, con gran poder y
sefales y prodigios mentirosos, y con todo engafo de iniquidad para
los que se pierden, por cuanto no recibieron el amor de la verdad
para ser salvos'[13].

Pablo les estaba advirtiendo que no se dejaran llevar por las falsas
predicciones, segun las cuales el dia de la venida del Sefior era
inminente. Elena G. de White dice, comentando estos textos, que "el
apostol Pablo advirtio a la iglesia que no debia esperar la venida de
Cristo en tiempo de él."[14]. Esta correccion paulina pareceria una
contradiccion si uno compara estos pasajes con lo que él mismo
escribiria seis aflos mas tarde a los Corintios: Maran-ata, que
significa "el Sefior viene" o "ven Sefior". Esta expresion, muy



utilizada en el mundo adventista, se convirti6 en el saludo
convencional de los cristianos de la iglesia apostolica.

En verdad no hay contradiccion. Pablo sabia perfectamente que
Jesus no volveria en sus dias porque, tal y como escribio, antes de
ese evento esperado y anhelado era necesario que viniera "la
apostasia” y se manifestara "el hombre de pecado”. La pregunta es,
¢conocia Pablo las profecias de Daniel?, ;sabia €l quien era "el
hombre de pecado"? En primer lugar Pablo, seguramente, no
desconocia el libro de Daniel y en segundo lugar, y dado que él tenia
el don profético, no seria descabellado pensar que él pudiera
interpretar las profecias del segundo capitulo de Daniel y aun de los
2300 y de las 70 semanas. La alusion al "hombre de pecado” es una
identificacion clarisima del "cuerno pequefio” de los capitulos 7 y 8
del libro de Daniel. Un cuerno que empezaria a ejercer su poder
después de que la Roma Imperial desapareciera para dar paso, tal y
como la profecia indica, a la Roma Papal, quien debia ejercer un
dominio absoluto durante 1260 afios. Este es un argumento mas que
ratifica la idea segun la cual el apostol Pablo no esperaba ver a Jesus
en sus dias. Por tanto, la advertencia de Pablo a los tesalonicenses
diciendoles que el Sefior "no vendrd sin que antes venga la
apostasia" abarcaba toda la dispensacion cristiana hasta el afio 1798
tal y como indica el Espiritu de Profecia:

"Solo después que se haya producido la gran apostasia y se haya
cumplido el largo periodo del reino del "hombre de pecado,"
podemos esperar el advenimiento de nuestro Seior. EI "hombre de
pecado,” que también es llamado "misterio de iniquidad,”" "hijo de
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perdicion” y “el inicuo," representa al papado, el cual, como esta
predicho en las profecias, conservaria su supremacia durante 1.260
afios. Este periodo termino en 1798. La venida del Sefior no podia
verificarse antes de dicha fecha. San Pablo abarca con su aviso toda
la dispensacion cristiana hasta el afio 1798. Sélo después de esta
fecha debia ser proclamado el mensaje de la segunda venida de
Cristo"[15].

Aunque Pablo no esperaba la segunda venida de Jesus en sus dias no
podia dejar de identificarse con el saludo cristiano por excelencia
"maranata'[16], ya que el saludo responde a la seguridad, por parte
de los creyentes, de que un dia el mismo Sefior que habia venido,
cumpliendo su promesa, volveria a venir para rescatar a Su iglesia.

2. Pablo y 12 Tesalonicenses 4:15, 17: ¢Verdad presente o
realidad latente?

Algunos, también, pueden tener dificultades a la hora de conciliar la
declaracion del apostol Pablo en 1% de Tesalonicenses 4:15, 17
donde dice, hablando de la segunda venida del Sefor, que "los que
vivamos, los que hayamos quedado, seremos arrebatados juntamente
con ellos en las nubes para salir al encuentro del Sefior en el aire",
con la declaracion de 22 de Tesalonicenses 2:3 donde dice que el
Seflor 'no vendra sin que antes venga la apostasia, y sea revelado el
hombre de pecado, el hijo de perdicion”. Si Pablo no esperaba la
segunda venida en sus dias, ¢por qué se incluye entre aquellos que
viven cuando viene Jesus? Seguramente lo escribié en presente, no
porque el estaba convencido de que estaria vivo cuando Jesus
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volviera por segunda vez, sino para que el lector no considerara este
tema como una posibilidad, como algo lejano y distante, sino como
una realidad, como un hecho consumado en el plan divino de
redencion. Pablo visualizé en su mente ese glorioso dia. Para él, "la
bienaventurada esperanza"[17] significaba una realidad para todo
cristiano en toda época que tendria su culminacion en el dia final.

La segunda venida es el mensaje de esperanza por excelencia para
todo cristiano. Es el mensaje que predicaron los apostoles y la
iglesia primitiva como siendo la culminacion del plan de redencion,
pero nunca como siendo parte de la verdad presente para sus dias.
Tal y como dice Elena G. de White:

"Semejante mensaje (la segunda venida de Cristo) no se predico en
los siglos pasados. San Pablo, como lo hemos visto, no lo predico;
predijo a sus hermanos la venida de Cristo para un porvenir muy
lejano. Los reformadores no lo proclamaron tampoco. Martin Lutero
fijo la fecha del juicio para cerca de trescientos afios después de su
epoca. Pero desde 1798 el libro de Daniel ha sido desellado, la
ciencia de las profecias ha aumentado y muchos han proclamado el
solemne mensaje del juicio cercano"[18].

Asi pues, las afirmaciones de Pablo acerca de la segunda venida de
JesUs no tenian como propoésito advertir a sus contemporaneos sobre
la inminencia de tan trascendente evento. Dichas declaraciones
toman fuerza a partir del afio 1798, y mas concretamente a partir de
1844. Desde entonces hasta hoy el mensaje de la segunda venida no
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solo es considerado como una verdad biblica mas, sino como la
verdad presente por excelencia.

[11. El contexto inmediato de 22 Pedro 3:12
1. La segunda carta del apostol Pedro

Tal y como indicabamos, Pedro estaba al corriente del pensamiento
de Pablo. El conocia sus escritos, de lo contrario no hubiera escrito
lo siguiente:

"Y tened entendido que la paciencia de nuestro Sefor es para
salvacion; como también nuestro amado hermano Pablo, segun la
sabiduria que le ha sido dada, os ha escrito, casi en todas sus
epistolas, hablando en ellas de estas cosas; entre las cuales hay
algunas dificiles de entender, las cuales los indoctos e inconstantes
tuercen, como también las otras Escrituras, para su propia
perdicion"[19].

Por tanto, el apdéstol Pedro, quien escribidé su segunda epistola no
méas tarde del afio 67 d. C., conocia perfectamente lo que su
compaiiero y colega Pablo habia escrito dieciséis afios antes en sus
epistolas a los Tesalonicenses sobre la segunda venida de Jesus.

Pedro no era un iluso, ni tampoco un engafiador. No intentaba hacer
creer a sus contemporaneos que la segunda venida de Jesus podia
apresurarse en esos dias. Como adventistas sabemos perfectamente
que Jesus nunca pudo haber regresado a nuestra tierra antes del ano
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1844, justo después de que finalizara el periodo de tiempo profético
mas largo que aparece en las Escrituras[20]. A partir de ese
momento empezaba un periodo de tiempo muy especial que la
Biblia denomina como "el tiempo del fin"[21].

¢A quien esta dirigida la segunda carta de Pedro? La respuesta no es
muy complicada. Pedro se dirigia "a los que habéis alcanzado, por la
justicia de nuestro Dios y Salvador Jesucristo, una fe igualmente
preciosa que la nuestra”[22]. Pero esta respuesta es muy genérica, ya
que no localiza espacialmente a estos creyentes. En realidad, los
destinatarios de esta segunda epistola son los mismos que los
destinatarios de su primera epistola donde Pedro escribia "a los que
viven como extranjeros, esparcidos por el Ponto, Galacia,
Capadocia, Asia y Bitinia"[23], ya que el apostol declara en su
segunda epistola que "ésta es ya la segunda carta que os
escribo"[24].

Pero el contenido de estas epistolas no queda restringido a esas
personas que ya hace mucho que murieron. Sabemos que la Palabra
de Dios trasciende a las culturas, naciones comunidades y aun al
mismo tiempo, porque es eterna. Asi, Pedro no sélo esta escribiendo
a esos creyentes contemporaneos, sino que también esta
dirigiéndose a nosotros "a quienes han alcanzado los fines de los
siglos"[25]. Y esto es especialmente cierto en relacion al texto de 2 @
Pedro 3:12 y los textos, tanto precedentes como subsiguientes.

Pedro mismo reconoce que muchos de los profetas del Antiguo
Testamento "no administraban para si mismos"[26] cuando hablaban
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bajo inspiracion divina sobre el Mesias. Por el contrario, aunque su
mensaje mesianico pudiera servirles a ellos mismos y a la sociedad
en la que actuaban como estimulo, los destinatarios finales eran los
contemporaneos del apostol Pedro, quienes podian comprobar que
lo profetizado por esos hombres de Dios habia tenido su
cumplimiento en la persona y la obra de Cristo. De manera que las
cosas que les fueron reveladas concernientes a "los sufrimientos de
Cristo, y las glorias que vendrian tras ellos"[27] fueron reveladas, tal
y como dice el apoéstol Pedro, “para nosotros", y este "nosotros"
incluye tanto a Pedro y sus destinatarios como a nosotros, cristianos
del s. XXI.

Lo mismo se puede decir del texto de 22 Pedro 3:12. Una vez que
sabemos la posicion que la iglesia apostélica tenia sobre el tiempo
de la segunda venida de Cristo ratificada por el apostol Pablo en 22
de Tesalonicenses 2:1-10, y explicado por Elena G. de White en "El
Conflicto de los Siglos”, no es arriesgado conjeturar que Pedro no
intentaba enganar a sus contemporaneos animandoles a hacer algo
que, légicamente, no podian hacer, apresurar o acelerar la venida del
dia de Dios, debido a que todavia no habia llegado el tiempo del fin,
es decir, el tiempo del advenimiento. Recordemos que el mensaje de
la segunda venida de Jesis no era la verdad presente para ese
tiempo, ni para el tiempo de Lutero.

Pedro esta, en estos textos, haciendo lo mismo que los profetas del
Antiguo Testamento. Esta hablando de una realidad que ha dado
esperanza a la iglesia de Cristo en todo tiempo y que tiene una
especial relevancia en el tiempo del fin, porque es precisamente en
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este tiempo del fin cuando la segunda venida de Cristo serda una
realidad. Pedro sabia que la segunda venida de Jesus le trascenderia
en el tiempo a él, pero no a su epistola. El debia saber que la
segunda venida de Jesus era una realidad de la cual no podia dejar
de escribir, porque aungue no era la verdad presente para su tiempo
si seria la verdad presente para la generacion de creyentes que
vivieran cuando el tiempo del fin empezara. Y en esa generacion
estamos incluidos ta y yo.

2. Mil aiflos como un dia y a la inversa

Muchos se acogen a una declaracion que Pedro hace en su segunda
epistola y que se encuentra en el contexto inmediato del versiculo
12, segun la cual para el Sefior "un dia es como mil afnos, y mil afios
como un dia"[28]. De este modo se arguye que la venida de Cristo
no sufre atrasos ni demoras y que la percepcion del tiempo que
nosotros tenemos es radicalmente opuesta a la de Dios. Es cierto que
la percepcion que Dios tiene del tiempo es diferente a la nuestra.
Dios no esta limitado por el tiempo, pero no es menos cierto que
nosotros si lo estamos, y El lo sabe perfectamente. Dios no juega al
raton y al gato con nosotros. Cuando en la Escritura encontramos
tiempos proféticos definidos ajustados a nuestra realidad temporal es
porque el Sefior nos quiere dar a entender que el trayecto de este
mundo esta llegando, realmente y no aparentemente, a su fin.

No podemos aplicar este texto de Pedro para decir que el tiempo
para el Sefior es otro del que El mismo nos ha indicado. En Daniel
8:14 encontramos el periodo profético mas largo de la Biblia,
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periodo que como bien sabemos llega hasta el afio 1844. Después de
la ascension de Cristo a los cielos hasta el afio 1844 han transcurrido
unos 1813 afios, si tomamos, tal y como nos indica la profecia de las
setenta semanas de Daniel 9, el aflo 31 d. C. como el afio de la
crucifixion, resurreccion y ascension de Jesus. Entonces, ¢qué nos
hace pensar que después del afio 1844 pueden transcurrir 1813 afios
mas? Es mas, ¢seria logico, si la anterior posibilidad fuera cierta,
pensar gque en el afio 1844 empezo "el tiempo del fin" o "el fin del
tiempo del fin"? Si desde la ascension de Cristo hasta llegar al afio
1844 han transcurrido 1813 afios denominados por los apostoles
como "los ultimos dias" o "los postreros dias"[29], no seria l0gico
deducir que "el fin del tiempo del fin" pueda durar 1813 afios mas.

En la profecia un dia es como un afo, porque equivale a un afo,
pero nunca un dia equivale a mil afos, aunque para Dios, un ser
eterno, un dia sea como mil afos. Si nos acogemos a esta expresion
para discutir sobre el cuando de la segunda venida, entonces
tendremos serios problemas para defender, por ejemplo, que los dias
de la creacion son literales y no periodos de mil afios.

Pedro no podia dejar de escribir la verdad expresada en el versiculo
12 del capitulo 3 de su segunda epistola. Pero, ¢como podia expresar
esa verdad sin desanimar a sus destinatarios contemporaneos?
¢Hubiera sido ético escribirles que Jesus todavia tardaria unos siglos
en volver? Podria haber sido ético, pero desde luego hubiera
resultado muy desmoralizador. Quizas por eso, la inspiracion haya
situado en ese contexto la expresion "un dia es como mil afios, y mil
afios como un dia". Desde nuestra perspectiva podemos decir, sin
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miedo a equivocarnos, que desde la ascension de Jesucristo hasta
hoy han pasado casi dos dias para Dios. Y desde hoy hasta que
venga Cristo podemos vaticinar con total seguridad que no van a
pasar un dia o dos mas, mil afios o dos mil afios mas. jjEs cuestion
de segundos porque Dios nos ha revelado que el tiempo se acaba!!

V. El contexto profético del tiempo del finy de 22 Pedro 3:12.
1. Las profecias de Daniel y Apocalipsis

Como ya hemos indicado, Jesus nunca pudo haber vuelto a esta
tierra antes de 1844, afio en el que finalizaba el periodo de tiempo
profético mas largo registrado en la Biblia. En ese afio empezé a
predicarse el mensaje de los tres angeles por la iglesia
remanente[30] que queda después de la persecucion papal descrita
en Apocalipsis 12.

El libro de Apocalipsis, escrito por Juan sobre el afio 100 d. C.,
termina con una promesa de Jesus: "Ciertamente vengo en
breve"[31]. Otras versiones traducen de la siguiente manera: "Si,
vengo pronto™. ;Como interpretaron los cristianos de aquella época
estas palabras? ¢Se estaba Jesus burlando de ellos? Evidentemente
no. Juan narré acontecimientos que desde su perspectiva historica
ocurririan en un futuro inmediato y lejano al mismo tiempo. Los
sellos, las trompetas, el periodo de 1260 afios de supremacia papal y
el triple mensaje angélico narran acontecimientos que se proyectan
hasta el tiempo del fin.
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Por eso Jesus no pudo dejar de decir “ciertamente vengo en breve".
Estas palabras hay que entenderlas en el contexto historico-temporal
del mismo libro de Apocalipsis. Jesus no esta diciendo que desde el
afio 100 él viene pronto, sino que viene pronto a partir de los
acontecimientos que se desencadenan en el tiempo del fin descritos,
principalmente, en Apocalipsis 12 en adelante. Es a partir de esos
momentos cuando la declaracién: "vengo pronto" adquiere sentido.

2. Profetas modernos y profetas antiguos

No podemos, como adventistas, ignorar los escritos de Elena G. de
White. Sus escritos proveen luz y direccion porque dan
explicaciones coherentes e inspiradas a muchos temas, entre los
cuales se encuentra el de la segunda venida de Cristo.

Ella realiza un comentario en "El Deseado de Todas las Gentes" en
relacion a este trascendental tema que justifica con el texto de 22
Pedro 3:12: "No solo hemos de esperar la venida del dia de Dios,
sino apresurarla (22 P. 3:12)"[32]. Noétese que utiliza los mismos
verbos que utiliza el apdéstol Pedro y hace una interpretacion del
texto que no deja ninguna duda sobre la posibilidad de apresurar la
venida del dia de Dios[33].

En miles de ocasiones ella dice que Jesus viene pronto y en muchas
ocasiones también da explicaciones del por quée Jesus no regreso a la
tierra en el pasado mas reciente (de 1844 en adelante), cuando todo
indicaba que ese evento iba a ser una realidad. Efectivamente, Elena
G. de White, dice que Jesus podia haber vuelto a buscar a su pueblo
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en algun momento del pasado, y este es un argumento poderoso para
darnos cuenta de que la venida del Sefior no puede demorarse por
100 o 200 afos mas, entre otros motivos, porque el hecho de que
Cristo haya querido venir en el pasado es un indicio del caracter
Inminente de su venida.

Entonces, ¢qué impide que este hecho sea una realidad?, ;donde esta
el problema? ;Sera que su decision es soberana e inamovible y esta
determinada o predestinada para un dia en concreto?, o ¢sera que
nosotros hemos fallado en anunciar las Buenas Nuevas demorando
asi su venida? La cita anterior sigue diciendo lo siguiente: "Si la
iglesia de Cristo hubiese hecho su obra como el Sefior le ordenaba,
todo el mundo habria sido ya amonestado, y el Sefior Jesis habria
venido a nuestra tierra con poder y grande gloria."[34].

Parece logico y razonable concluir, a menos que menospreciemos el
testimonio inspirado, que la demora de la venida del dia de Dios no
es ni mucho menos aparente, sino mas bien evidente.

3. Elena G. de White y la demora de la venida del dia de Dios

Una cosa esta clara, "el Sefior no retarda su promesa, segun algunos
la tienen por tardanza"[35]. Eso era cierto en el siglo I, y sigue
siendo cierto hoy en el s. XXI. Dios no se retrasa, no se demora
porgue no es impuntual. Pero no podemos negar que hay una
demora y, como indicamos, no precisamente aparente. La respuesta
a la demora ya se ha indicado con anterioridad; Dios no es el
responsable de esta situacion. Los responsables somos nosotros, tal
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y como indica el Espiritu de Profecia[36]. Y esa demora no sélo
tiene que ver con la indolencia a la hora de predicar el evangelio,
sino también con la falta de fe, de espiritualidad y de consagracion
del profeso pueblo de Dios, segun declaran los testimonios:
"Miembros de las iglesias del Dios vivo, estudiad estas promesas, y
considerad como vuestra falta de fe, de espiritualidad y poder
divino, impiden la llegada del reino de Dios"[37].

El Seiior, como muy bien dice el apostol Pedro, no retarda su
promesa, "'sino que es paciente para con nosotros, no queriendo que
nadie perezca, sino que todos procedan al arrepentimiento"[38].
Elena G. de White dice algo similar a esto:

"Si los adventistas, después del gran chasco de 1844, se hubieran
aferrado a su - fe y hubieran ido unidos en pos de la providencia de
Dios que abria el camino, y si hubieran recibido el mensaje del
tercer angel y si lo hubieran proclamado al mundo con el poder del
Espiritu Santo, habrian visto la salvacion de Dios, el Sefior hubiera
obrado con poder mediante sus esfuerzos, la obra se habria
terminado y Cristo habria venido para recibir a su pueblo y darle su
recompensa. Pero en el periodo de duda e incertidumbre gue siguio
después del chasco, muchos de los creyentes del advenimiento
perdieron su fe... En esta forma la obra fue estorbada y el mundo
quedo en tinieblas. Si todo el cuerpo adventista se hubiera unido en
torno de los mandamientos de Dios y de la fe de Jesus, jCuan
ampliamente diferente habria sido nuestra historia!
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No era la voluntad de Dios que se demorara asi la venida de Cristo.
Dios no tenia el propésito de que su pueblo, Israel, vagara cuarenta
afios por el desierto. Prometio guiarlos directamente a la tierra de
Canaan, y establecerlos alli como un pueblo santo, sano y feliz. Pero
aquellos a quienes primero se les predico, no entraron "a causa de
incredulidad" (Heb. 3:19). Sus corazones estaban llenos de
murmuracion, rebelion y odio, y Dios no pudo cumplir su pacto con
ellos"[39].

Nadie se atreveria a discutir que los cuarenta afios de peregrinacion
por el desierto del pueblo de Israel era la voluntad de Dios. Y sin
embargo, somos capaces de seguir diciendo, a pesar de la luz
recibida y en contra de ella, que el Sefor vendra cuando quiera. El
problema estd en que lo que el Sefior quiere, y lo que quiere es
venir, su pueblo no lo quiere, aunque no lo declara de viva voz, sino
que se deja ver por su estilo de vida. Nadie de nosotros declararia
jamas que no desea que la esperanza de la iglesia cristiana y la razon
de ser del pueblo adventista, es decir, la segunda venida de Jesus,
pueda pronto ser una realidad. En nuestras oraciones hacemos
alusiones continuas al deseo de que JesUs venga pronto, sin
embargo, nuestra consagracion diaria y nuestro compromiso con la
iglesia a la hora de testificar, a menudo, brilla por su ausencia.

No estamos llamados a dejar que las cosas sigan su curso sin hacer
nada al respecto. Las sefiales de su venida se suceden una tras otra 'y
nosotros seguimos perdidos y confundidos por falta de consagracion
y accion, por falta de direccion y conviccion sobre el evento
escatologico cumbre: la venida de Nuestro Salvador y Sefior
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Jesucristo. Seguimos predicando que Jesus viene y al mismo tiempo
seguimos evadiendo los interrogantes de la demora, argumentando
que no hay tal demora o, en el peor de los casos, diciendo que Dios
quiere que todos procedan al arrepentimiento, sin darnos cuenta que
Dios busca en primer lugar el arrepentimiento de su pueblo[40].

El llamamiento de Dios por medio de Pedro supone una exhortacion
al arrepentimiento. Es un llamamiento a darnos cuenta de nuestra
responsabilidad ante tan increible y desagradable situacion. Sélo el
arrepentimiento trae regeneracion y conversion. Y solo la
regeneracion y la conversion de los creyentes podran apresurar la
venida del dia de Dios, porgue sus vidas seran un continuo
testimonio del amor de Dios. Viviran y predicaran con sus vidas y
con sus palabras el poder del evangelio con el claro proposito de
acelerar el fin[41].

No podemos olvidar el aspecto condicional de algunas profecias
biblicas entre las que se encuentra la segunda venida de Jesus. Elena
G. de White fue acusada porqgue sus declaraciones acerca del fin del
tiempo y de la segunda venida no habian encontrado consumacion
en sus dias, de manera que muchos se sentian frustrados,
chasqueados y aun engafados acerca de lo que sus testimonios
indicaban, al punto que ella lanzo la siguiente pregunta: ";Se me
acusa de falsedad porque el tiempo ha continuado mas de lo que mi
testimonio parecia indicar?"[42]. Ella, seguidamente, llamé la
atencion de sus detractores aludiendo al aspecto condicional de la
Palabra de Dios[43]. "Debiera recordarse que las promesas Yy
amenazas de Dios son igualmente condicionales"[44]. Segun ella
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expone, las condiciones para que esta profecia incondicional que es
la segunda venida se cumpla son las siguientes:

A. Dios nos ha confiado a su pueblo una obra que debe efectuarse en
la tierra mediante la predicacion del mensaje del tercer angel a todos
los habitantes de la tierra, haciendo especial énfasis en el sabado y
en la ministerio de Jesus en el santuario celestial:

"Dios ha confiado a su pueblo una obra que debe efectuarse en la
tierra... las mentes de los creyentes habian de ser dirigidas al
santuario celestial... La reforma del dia de reposo habia de ser
llevada adelante... El mensaje debe ser proclamado con fuerte
pregon para que todos los habitantes de la tierra puedan recibir la
amonestacion."[45]

B. Su pueblo debe vivir la verdad y encontrarse sin falta en Su
venida mediante la intercesion de Cristo en el santuario celestial:

"El pueblo de Dios debe purificar su alma mediante la obediencia a
la verdad y estar preparado para encontrarse con €l sin falta, en su
venida."[46]

Ambas condiciones encuentran su paralelo, evidentemente, en las
Escrituras. La primera en Mateo 24:14 y Apocalipsis 14:6-14, y la
segunda en 22 Pedro 3:9 y Apocalipsis 3:14-21. Estas condiciones,
no se habian dado plenamente, al menos hasta el afio 1883, poco
después el gran chasco, cuando la Sra. White escribio estas
refutaciones a sus detractores y que aparecen en el primer volumen
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de Mensajes Selectos. Y parece evidente que en los afos
subsiguientes las cosas no han mejorado demasiado si nos atenemos
a la clausula condicional que ella esgrime y que describe
perfectamente la causa de la demora:

"Si después del gran chasco los adventistas se hubiesen mantenido
firmes en su fe, y unidos en la providencia de Dios que abria el
camino, hubieran proseguido recibiendo el mensaje del tercer angel
y proclaméandolo al mundo con el poder del Espiritu Santo, habrian
visto la salvacion de Dios y el Sefior hubiera obrado poderosamente
acompafando sus esfuerzos, se habria completado la obra y Cristo
habria venido antes de esto para recibir a su pueblo y darle su
recompensa."[47]

4, Una profecia incondicional con cierto caracter de
condicionalidad

No es Dios el responsable de esta demora, sino "la incredulidad, la
mundanalidad, la falta de consagracion y las contiendas entre el
profeso pueblo de Dios"[48]. Estas causas y no Dios "nos han
mantenido en este mundo de pecado Yy tristeza tantos afnos"[49]. Si a
estas causas le afladimos la apatia, evidente para unos y aparente
para otros, en predicar el evangelio encontramos una explicacion
cierta y coherente al interrogante del por qué Cristo no ha regresado
todavia. El aspecto incondicional de la profecia de la segunda
venida se ve afectada por los condicionantes negativos imperantes
en su pueblo que impiden su consumacion.
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La Segunda Venida de Jesus como profecia es incondicional. Jesus
prometio que vendria y, finalmente, vendra. Aqui es donde muchos
encuentran razones para argumentar que no hay nada que podamos
hacer para variar las cosas relativas al segundo advenimiento. Dios
tiene el control y sabe el momento exacto de su retorno porque ha
tomado una decision soberana e irrevocable, ya que solo el Padre
sabe el dia y la hora[50]. Sin embargo, esta argumentacion, que es
valida y aplicable a la primera venida de Jesls, no termina de
encajar cuando hablamos de su segunda venida, y eso sucede por el
caracter condicional que también tiene la segunda venida de Jesus, y
gue nunca tuvo ni pudo tener su primera venida.

En Galatas 4:4, podemos leer que "cuando vino el cumplimiento del
tiempo, Dios envio a su Hijo, nacido de mujer y nacido bajo la ley",
Ese tiempo estaba perfectamente delimitado en la profecia de las 70
semanas del capitulo 9 del profeta Daniel[51]. En la septuagésima
semana se contempla el inicio del ministerio publico de Jesus[52],
asi como su muerte en la cruz y la conclusion del tiempo de gracia al
pueblo judio después de la muerte de Esteban en el aiio 34 d. C.

Como podemos comprobar la primera venida de JesUs estaba
supeditada o condicionada por el periodo profético de Daniel 9. Por
tanto, la primera venida de Jesus entra dentro de la categoria de
profecias incondicionales. Nada ni nadie pueden alterar su curso de
accion[53]. Y como ya hemos comprobado con anterioridad, la
segunda venida de Jesus tambiéen esta, en parte, condicionada por la
profecia del capitulo 8 de Daniel. Y s6lo en parte porque no hay un
dia concreto, a partir de 1844, en el cual tengamos que esperar la
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segunda venida. De esta manera la segunda venida de Jesus adquiere
un caracter condicional[54]. Su consumacion final no depende tanto
de un periodo profético de tiempo, sino mas bien de la actitud de un
pueblo o iglesia profética[55].

La siguiente cita de Elena G. de White merece una atencion
especial, no tanto por lo que dice, sino mas bien por lo que no dice
en relacion al segundo advenimiento: "Pero, como las estrellas en la
vasta Orbita de su derrotero sefialado, los propositos de Dios no
conocen premura ni demora"”[56]. Como adventistas siempre hemos
defendido que un texto fuera de su contexto es un pretexto. Esta
premisa es valida tanto para interpretar las Escrituras como para
interpretar los escritos del Espiritu de Profecia. El contexto de esta
declaracion de la Sra. White hace alusion Unica y exclusivamente al
tiempo de la primera venida de Jesus[57]:

"Por los simbolos de las densas tinieblas y el horno humeante, Dios
habia anunciado a Abrahan la servidumbre de Israel en Egipto, y
habia declarado que el tiempo de su estada alli abarcaria
cuatrocientos anos... Asi también fue determinada en el concilio
celestial la hora en que Cristo habia de venir; y cuando el gran reloj
del tiempo marcé aquella hora, Jesus nacio en Belen"[58].

Cuando Dios predice un tiempo profético definido, nada ni nadie es
capaz de alterarlo. Entonces, la pregunta es: ;podemos aplicar esta
declaracion, relativa a la primera venida de Jesus, a su segunda
venida? La respuesta, necesariamente, es no, a menos que
ignoremos no solo lo dicho hasta aqui, sino también lo dicho por el
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mismo Espiritu de Profecia. Para la segunda venida de Jesus, a
diferencia de su primera venida, el tiempo profético definido o el
momento exacto de su cumplimiento es amplio: pudo haber ocurrido
desde 1844 hasta el afio 2005, y puede ocurrir en algdn momento a
partir del ano 2006 hasta la finalizacion del tiempo de gracia[59].

Surge otra pregunta a raiz de esta cita: ¢Ha sido determinada en
concilio celestial el dia y la hora de su venida que sucedera cuando
el gran reloj del tiempo marque esa hora? La respuesta vuelve a ser
no. Nadie pone en duda que Dios sabe el dia y la hora del regreso de
Jesus, pero eso no significa que ese dia y esa hora hayan sido
predestinados con anterioridad. El dia y la hora de su segunda
venida no viene determinada por una decision irrevocable celestial,
sino por una predicacion perseverante terrenal. De hecho "Cristo nos
dice cuando ha de iniciarse ese dia... "serd predicado este evangelio
del reino en todo el mundo, para testimonio a todas las naciones; y
entonces vendra el fin"[60]. No parece que Cristo esté esperando a
que un "gran reloj del tiempo" marque la hora de su segunda venida,
sino mas bien la cita da a entender que Cristo espera que recibamos
su poder para vivir y predicar el evangelio para que entonces venga
el fin, es decir, venga EI. Ese dia, pues, serd una realidad después de
que el evangelio haya sido predicado y el mundo haya sido
advertido del evento que culmina el plan de la redencion. Y,
evidentemente, Dios sabe cuando llegara ese dia, que esta
totalmente condicionado por la accion de cada uno de aquellos que
creemos Yy predicamos acerca de la Segunda Venida.
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A comienzos del s. XX Elena White ain seguia diciendo que la
venida de Jesus y, por ende, la retencion de sus juicios estaba
condicionada por la predicacion del evangelio:

"Pero antes de esa venida Jesus dijo que "sera predicado este
Evangelio del reino en todo el mundo, para testimonio a todas las
naciones™. Su reino no vendra hasta que las buenas nuevas de su
gracia hayan sido llevadas a toda la tierra"[61].

"Dios esta reteniendo sus juicios en espera de que el mensaje sea
proclamado a todos. Hay muchos que ain no han oido el mensaje
probatorio constituido por la verdad presente para este tiempo"[62].

Que Dios sepa de antemano cual sera el dia de la venida de Jesus, y
esta verdad tiene que ver con el aspecto incondicional de la profecia,
no implica que Dios haya prefijado una fecha con antelacion
inamovible e invariable, lo cual tiene que ver con el aspecto
condicional de la profecia. Dios espera que su pueblo entienda el
enorme privilegio que le es concedido en tomar parte activa en la
culminacién del plan de la redencion por medio de la predicacion de
la verdad presente para este tiempo del fin. Y todo esto,
parafraseando la cita de Elena G. de White referida
anteriormente[63], solo puede ser posible con la inestimable ayuda
del poder del Espiritu Santo, quien abre el camino y esta dispuesto a
obrar poderosamente acompariando nuestros esfuerzos.
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A modo de conclusiéon

A nosotros nos toca remediar y mejorar esta situacion tomando
decisiones en favor del Senor. Eso pasa, en primer lugar, por
abandonar todo pecado conocido y por reconocer y aceptar nuestra
responsabilidad ante la demora evidente, ya sea dejando de culpar a
Dios por esta situacion o dejando de utilizar argumentos que
promueven "paz" y eludan asi nuestra necesidad de arrepentimiento.
En segundo lugar, debemos permitir que el Sefior pueda hacer de Su
iglesia un instrumento Gtil y sistematico de predicacion evangélica:
pastores y laicos, hombres y mujeres, nifios y nifas, jovenes y
ancianos. Todos deberian ser ensefiados, entrenados e involucrados
en la mision para la cual fue instituida, que no es otra que "la de
anunciar el evangelio al mundo"[64] con un objetivo glorioso:
apresurar la venida del dia de Dios.

Esperar la segunda venida de Jesus es anhelarla. Y anhelar significa
para el apostol Pedro apresurar. Su declaracion historica toma fuerza
y consistencia en este tiempo del fin; a la verdad atemporal de
esperar la segunda venida de Jesus se afiade el aspecto condicional
de esta profecia incondicional: "apresurar”, el cual actualiza esta
doctrina fundamental y la convierte en verdad presente para nuestros
dias. Hoy no es posible esperar sin dejar de apresurar este glorioso
acontecimiento, porque la verdad presente para hoy es que tenemos
el privilegio responsable no sélo de esperar sino también de
apresurar la venida del dia de Dios.

29



Apreciado lector solo nuestra mas sincera consagracion a Dios y
nuestra continua dependencia de él, sin poner excusas ni
Impedimentos para que podamos vivir vidas santas y piadosas[65]
haran que antes de lo que esperamos tenga lugar el evento que todos
anhelamos, porque lo anhelamos, ¢no?

Jonatan Dolcet Vallespi, Terrassa, junio de 2006
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cuando dijo "el tiempo se ha cumplido, y el reino de Dios se
ha acercado; arrepentios, y creed en el evangelio” (Marcos
1:15).

Otras profecias incondicionales que podemos encontrar en las
Escrituras son: 1. Los cuatrocientos afios de permanencia del
pueblo israelita en tierra de Canaan y Egipto (Gn. 15:13;
12:41); 2. Los cuarenta afos de peregrinacion por el desierto
(Nm. 14:33, 34; 32:13; Dt. 2:7; 8:4; Jos. 5:6); 3. Lo siete
tiempo (anos) de locura de Nabucodonosor (Dn. 4:23, 25); 4.
Los setenta afos de cautiverio en Babilonia (Jr. 25:11, 12;
29:10).

Algunas profecias que tienen un marcado caracter
condicional son, por ejemplo: 1. La predicacion de Jonés
sobre Ninive (Jon. 3:1-10); 2. La revocacion de la promesa
que Dios dio al pueblo liberado de Egipto de entrar en la
Canaan terrenal (Ex. 6:2, 6-8; Nm. 14:26-34); 3. La sentencia
pronunciada sobre Abimelec por causa de Sara, esposa de
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Abraham (Gn. 20:7, 14); 4. La oracion del rey Salomon
saturada de condicionalidad en ocasion de la consagracion
del templo (22 Cr. 6:36-39).

Véase Apocalipsis 10, donde se muestra la experiencia del
movimiento adventista antes y después de 1844, cuando
después de predicar el inminente regreso de Cristo a la tierra,
lo cual era un mensaje "dulce como la miel" (v. 10), tuvieron
que experimentar la frustracion de no ver cumplidas sus
expectativas, y entonces ese mismo mensaje "amargo el
vientre" (v. 10) del movimiento adventista. Luego, cuando
entendieron que el santuario de Daniel 8:14 no hacia
referencia a la tierra, sino al santuario celestial (He. 8:1, 2;
9:24), se les dio un mensaje muy definido: "Debes profetizar
otra vez sobre muchos pueblos, naciones, lenguas y reyes" (v.
11). Para una explicacion méas detallada de la experiencia del
movimiento adventista y su relacion con Apocalipsis 10
vease MAXWELL, C. Mervyn. Dilo al mundo. (Florida:
APIA, 1990), pp. 49-52.

White, Elena G. El Deseado..., p. 23.

No entrafia ningin problema el hecho de que se quiera
utilizar el principio que la cita esgrime: "los propdsitos de
Dios no conocen premura ni demora” en relacion al segundo
advenimiento. Ya hemos constatado que Dios no es el
culpable de la demora. El no retarda su promesa, mas bien
soporta nuestra falta de compromiso. Dios quisiera ir mas
rapido, pero se amolda a nuestro paso lento, sin dejar nunca
de exhortarnos y animarnos a apresurarnos para apresurar su
dia.
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Ibidem.

Apocalipsis 22:11.

White, Elena G. de. El Deseado..., p. 587.

White, Elena G. de. Review and Herald, 14/11/1912. Citado
en "En los lugares celestiales". (Mountain View: PPPA,
1968), p. 340.

Ibidem, 23/12/1905. Citado en ibidem, p. 314.

"Si después del gran chasco de 1844...". Vease pag. 21 de
este articulo.

White, Elena G. de. Los Hechos de los Apostoles. (Miami,
Florida: APIA), pag. 9.

Véase 22 Pedro 3:11.

35



