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EL FINAL DE LA BUSQUEDA

Por Marchette Chute

(traduccion libre)

NOTA al lector: ElI Apocalipsis (el Libro de ‘la Revelacion’) esta
cuidadosamente construido; casi matematicamente, como una sola unidad. Se
presume que el lector lo tratard asi. No fue destinado a una mera lectura casual.

Se presume también que el lector esta al tanto de la Ultima seccion del
libro del autor “La Busqueda de Dios”, titulado ‘El Encuentro’, asi como del
capitulo “Recapitulacion” de Ciencia y Salud con Clave de las Escrituras, por Mary
Baker Eddy.

La traducciébn empleada de la Biblia corresponde a la version King James,
con una que otra lectura diferente. Al final se encontrara un glosario de los
términos empleados con frecuencia.

La Estructura del Apocalipsis
Prélogo
Las Siete Visiones
El Recibo del Manuscrito
La Apertura de los Siete Sellos
El Sonar de las Siete Trompetas
El Nacimiento del Varén; el Surgimiento del Dragdon y de sus Diputados
Las Siete Copas del Juicio; la Destruccion de Babilonia
La Victoria Sobre los Diputados del Dragén; el Reino Milenario; la
Destruccion Final del Dragon
7. El Surgimiento de la Ciudad Santa
Epilogo
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Capitulo |
“Los caminos estan en sus mentes”. (Sal. 84:5)

La revelacion de San Juan esta escrita en una forma literaria muy popular
para aquella época— la idea del ‘Apocalipsis’.

Se produjeron gran numero de estos Apocalipsis a lo largo del Siglo 1.
Fueron escritos con el propésito de reconfortar a los fieles en los dias de
persecucion y para prometerles un dia de juicio, en el cual el mundo acabaria en
fuego y humo, y Dios y su Mesias harian entrar un nuevo mundo. Se levantaria
a los muertos, se juzgaria al mundo, y los pecadores serian atormentados, en
tanto que los fieles serian premiados con una eternidad de alegria. Tanto los
judios como los cristianos escribian dichos Apocalipsis.

Dado que la estructura del Apocalipsis se parece a la de estos Apocalipsis
comunes, la mayoria de los estudiantes biblicos han tratado de probar que el libro
es por consiguiente, otra forma mas de esta creencia contemporanea en un final
inminente y literal del mundo.

Sin embargo, todo intento por interpretar el Apocalipsis desde este punto de
vista, ha terminado en fracaso. “Yo atestiguo a todo el que escucha las palabras
de la profecia de este libro, que si alguno hace afiadiduras a esto, Dios le



afiadira a él las plagas descritas en este libro. Y si alguno quita algo de las
palabras de este libro profético, Dios le quitarAd su parte del arbol de la vida y de
la ciudad santa escritos en este libro”.

El uso de este tipo de maldicibn era un truco literario normal de la época
para asegurarse que el libro retuviera su forma exacta a través del tiempo. Si las
palabras del Apocalipsis permanecen en su forma original como lo requiri6 su
autor, es imposible deducir una interpretacion literal de los eventos escritos. El
autor no estad describiendo un Dia de Juicio literal y fisico, y tal interpretacion no
puede ser forzada. Todos los escritos de Juan tratan de una sola idea: la
destruccion de las tinieblas por la Luz. Juan escribi6 su Evangelio para probar
gue Jesus era el que trajo la Luz; y él escribié el Apocalipsis para dar testimonio
de la lucha posterior entre la Luz y la oscuridad que tan solo termina cuando se
destruye completamente a la oscuridad.

Es por esto que no se puede interpretar el Apocalipsis de Juan de la
misma manera que los otros libros de la época. Juan no estaba hablando de la
destruccién fisica del mundo, sino que escribia acerca de una lucha mental, entre
la Luz que es el conocimiento de Dios, y la oscuridad que es la ignorancia
acerca de El. Juan escribi6 su libro con simbolos que pueden encontrarse en
toda la Biblia. El no queria que malinterpretaran sus palabras. El Apocalipsis
constituye una profecia.

A lo largo del tiempo se han identificado personas y eventos con esta
profecia, pero en cada caso la interpretacion solamente es convincente en lo que
se refiere al contexto inmediato, cuando los pasajes estan aislados del texto
integral y considerados por separado. Es por esto que Juan pronuncié una
maldicion sobre todo aquél que quitara algo de esta profecia.

Visto en su totalidad el libro es una simple cronica de una lucha espiritual.
Se trata de lo que pasa al individuo que acepta el descubrimiento de Jesus
acerca de Dios y que estd dispuesto a seguir el camino que Jesus ha
emprendido. JesUs hizo una promesa especifica: “El que me siga, no andara en
tinieblas, sino gque tendra la luz de la vida” (Juan 8: 12).

El Apocalipsis es el relato del cumplimiento de esta promesa. Para
entender completamente este relato de Juan es imprescindible que el lector tenga
dos cualidades:

PRIMERO, y mas importante, tiene que entender lo que JesUs quiso decir
por: la vida eterna. El Libro se dirige a los servidores de Dios (Apoc. 1:1) y
Juan supone que ellos poseian conocimientos comunes.

En la misma manera que la muasica de una sinfonia requiere un
conocimiento previo de muasica por su lector, el Apocalipsis presupone un
conocimiento exacto y hasta cierta medida probado del descubrimiento de Dios
gue Jesls hizo. (Exacto, porque nada realmente viene a ser un hecho para una
persona, hasta que haya descubierto que es un hecho que puede probarse.)

El Apocalipsis nunca explica en ningdbn momento lo que era este
descubrimiento. Juan supone que el lector ya tiene tal conocimiento. El escribio
su libro en la misma manera que JesUs habl6 a sus discipulos la noche de su
Ultima cena, es decir, para sus semejantes en ‘lenguaje figurativo’ (con proverbios,
Juan 16: 25). Juan esperaba que la significacion de sus simbolos se aclarara una
vez que el individuo estuviera bastante avanzado en “el camino que lleva a la
vida” (Mat. 7: 14) como para utilizar el libro de manera inteligente.

SEGUNDO, menos importante que la primera pero util, Juan presupone un
conocimiento a fondo tanto del Antiguo Testamento como de los varios usos
literarios del tiempo de Juan. El no inventd ninguno de los simbolos; todos estan




tomados del Antiguo Testamento y es importante saber algo del sentido original
para entender por qué Juan los utilizo.

Por ejemplo, en la primera vision hay una descripcion del Cordero con siete
cuernos y siete ojos, de pie en el medio de un trono colorado. Esto quiere decir
gue JesUs poseia una fortaleza perfecta y una vision perfecta; y que el sacrificio
de su crucifixion implicaba que era uno de perfecta unidad, el resultado de su
conocimiento de que “Yo y el Padre somos uno somos” (Juan 10: 30). Sin
embargo, para llegar a esta interpretacion el lector tiene que conocer el Libro de
Ezequiel, del cuarto Evangelio, del procedimiento del rito judio del templo, del uso
literario aceptado de la palabra ‘cuernos’, y de la teoria hebrea de los numeros.

La mayoria de los simbolos utilizados por Juan provienen de las Escrituras
Hebreas, y Juan da un significado simbodlico a lo que originalmente era una
imagen literal. Si, consideramos que Juan lo escribi6 de tal manera, para forzar a
sus lectores a buscar una interpretacion espiritual, unificada.

El Apocalipsis relata una lucha mental, no fisica, y los ejércitos y las
ciudades de los cuales Juan escribe son tan sdélo simbolos, el uso del cual es
constante en todo el libro.

En resumen, el Apocalipsis es el relato en siete partes o visiones de la
lucha entre lo que Jesus llamé “el Espiritu de la Verdad” (Juan 14:17) y lo que
llamé “mentiroso y padre de mentiras” (Juan 8:44). El simbolo para el padre de
mentiras en el Apocalipsis es el dragéon que es “el seductor del mundo entero”
(Apoc. 12:9). Hay siete etapas durante las cuales el dragbén esta descubierto y
destruido, hasta que la séptima vision de la Nueva Jerusalén, la ciudad del
conocimiento de la verdad, es el Unico lugar en donde es posible vivir.

El Libro estd dividido en siete visiones, porque siete era para los hebreos
el nimero de la totalidad, de la perfeccién. (Ver los siete dias de la creacion en
el Génesis).

Las siete visiones estan incluidas en un prélogo y un epilogo. EI prélogo
también esta dividido en siete partes, llamadas: Los Mensajes a las Siete Iglesias.

Aqui, como en todo el libro, Juan estd relatando una revelacibn que le
lleg6: “la revelaciéon de Jesus el Cristo” (Apoc. 1:1).

Jesus era el Unico que habia atravesado la lucha y la victoria descritas en
el Apocalipsis y por consiguiente él era el Unico capaz de trazar “el camino que
lleva a la vida” (Mat. 7: 14).

Juan empieza el libro presentando la llegada de “Jestus el Cristo, el
testimonio fiel” (Apoc. 1:5) en una serie de simbolos que hacen hincapié en dos
cualidades: la luz y lafortaleza.

“en su mano derecha tenia siete estrellas... su cara era como el sol que
brilla en todo su esplendor” (Apoc. 1: 16), es decir, una imagen totalmente libre de
tinieblas y de debilidad. JesUs vino como ‘uno que tenia autoridad'.

A pesar de las creencias generales, las siete iglesias son simbolos; cada
una representa otro aspecto diferente de la organizacion eclesiastica, de lo que
pasa cuando un grupo de personas se juntan para constituir una iglesia. Hay
siete simbolos para indicar el hecho de que con la séptima iglesia la descripcion
se completa.

1. La iglesia de Efeso ha tenido la inteligencia para probar todo por si
misma, y ha demostrado mucha paciencia, y ha trabajado duro. Sin embargo, ella
no es tan amorosa como antes, y esto constituye un pecado que exige un
arrepentimiento inmediato - si no hay ningin cambio, la iglesia desaparecera.



Pero el individuo que es victorioso comera “del arbol de la vida, que estd en el
Paraiso de Dios” (Apoc. 2: 7).

2. La iglesia de Esmirna parece padecer de tribulacién, pobrezay calumnias.
A pesar de esto, es rica y su fidelidad serd recompensada por la corona de la
vida. El individuo que es victorioso “no sera herido con la segunda muerte” (Apoc.
2:11).

3. La iglesia de Pérgamo ha permanecido fiel a lo que sabe, pero algunos
de sus miembros estdn cometiendo actos que resultan ser idolatria. Tienen que
arrepentirse repentinamente. Pero el individuo que es victorioso, recibird “una
piedra blanca y en la piedra escribiré un nombre nuevo, que solo conoce el que
la recibe” (Apoc. 2: 17).

4. La iglesia de Tiatira ha sido amorosa y fiel y ha trabajado con diligencia.
No obstante ha permitido a “la mujer Jezabel”’, y quienquiera que la siga, sera
destruido. (En Reyes, Jezabel era la reina que luchd contra Elias). Pero el
individuo que es victorioso recibird todo poder, y “le daré la estrella de la
mafiana” (Apoc. 2: 27 — 28).

5. La iglesia de Sardis piensa que esta viva, pero esta muerta, ya que
nada de lo que empieza a hacer se cumple. Oye la palabra, pero no la obedece,
y quedan pocas vestiduras blancas en Sardis. Pero el individuo que es victorioso,
“oira su nombre declarado delante de Dios”.

6. La iglesia de Filadelfia tiene delante de ella una puerta que nadie puede
cerrar, y lo poco que posee, tiene que utilizarlo. Tiene que mantenerse firme y
no dejar que nadie le quite nada. El vencedor serd “una columna del Templo de
mi Dios, y no saldr& mas. Escribiré sobre él, el nombre de mi Dios, el nombre
de la ciudad de mi Dios— la Nueva Jerusalén” (Apoc. 2:12)

7. La iglesia de Laodicea es orgullosa de su riqueza y su posicion en el
mundo. “Yo soy rica, yo me he enriquecido, a mi no me falta nada; y no sabes
gue eres desdichado, miserable, pobre, ciego y desnudo. Te aconsejo que me
compres el oro purificado. Yo al que amo, reprendo y castigo; ten, pues, celo y
arrepiéntete” (Apoc. 3: 17 — 19).

“El que tenga oidos, oiga lo que el Espiritu dice a las Iglesias” (Apoc. 3:
22).

Segun los siete mensajes, lo mejor que puede ocurrir a un grupo de
personas que se organiza para venerar a Dios, es la pobreza, la lucha y la
oportunidad para demostrar su fidelidad frente a la persecucién. Lo peor que les
puede pasar es la adquisicion de riguezas y poder y la autosatisfaccion que
resulta. Sin embargo, cualquier grupo organizado termina por querer riquezas Yy
poder, y es por esto que la séptima y dltima iglesia, esta condenada tan
fuertemente. Ha logrado su propdsito y no le falta nada; y es su propoésito, falso
lo que ha logrado.

El segundo punto a notar es que es al individuo y no al grupo, al que es
prometida la salvacion. La lucha relatada en el Apocalipsis NO es colectiva, sino
individual.

La victoria es aquélla lograda por Jesus. “Al vencedor le daré asiento en
el trono”. La victoria consiste en vencer lo que Jesus nombr6 el diablo, y Juan el
dragdn — el espiritu de engafio que niega la totalidad de Dios (allness). Consiste
en descubrir la relacibon con Dios que Juan llamé6: la Nueva Jerusalén — la
conciencia de unidad con el Padre.



Las siete visiones que constituyen la parte principal del Apocalipsis
contienen una descripcion detallada de esta lucha y el logro de esta victoria. Las
visiones estan en orden cronolégico. Cada una constituye otra etapa en el
desenvolvimiento de la lucha que sigue hasta que se logra la Ultima victoria en la
séptima vision. El individuo ha encontrado para si mismo la ciudad del Sefior, “y
no saldrd mas” (Apoc. 3: 12).

Las Siete Visiones

La Primera Vision

El Apocalipsis es el relato de la lucha entre la luz y la oscuridad,
entre el conocimiento de Dios y la ignorancia respecto a El. Y logicamente,
empieza al principio cuando fue descubierta por vez primera la verdad acerca de
Dios. Tal descubrimiento fue hecho por Jesus. Los logros de hombres como
Moisés y Elias fueron de suma importancia, pero fue Jesus el primero que
descubrié: un Dios perfecto y una creacion perfecta. “Dios es luz y en El no hay
tinieblas” (1 Juan 1:5).

La primera vision es una presentacion en una serie de imagenes de la
realidad de este descubrimiento, porque el individuo tiene que darse cuenta que
Jesls descubrié la verdad acerca de Dios, como el primer peldafio en su_ propia
lucha contra las tinieblas - las tinieblas de la ignorancia acerca de Dios.

Los simbolos de tal descubrimiento estan tomados del primer capitulo de
Ezequiel — los cuatro animales con alas, el trono colorado, el mar de vidrio, y los
truenos, que se combinan para significar lo que Ezequiel mismo dijo que
significaban: “la imagen de la gloria de Yavé” (Ez. 1: 28).

En la mano derecha del ser sentado en el trono hay un libro sellado con
siete sellos y no hay “nadie digno de abrir el libro y leerlo” (Apoc. 5: 4). El
Revelador estda conmovido de tristeza y le dicen: “Deja de llorar. He aqui que ha
vencido el Ledn de la tribu de Juda, el vastago de David, de suerte que él abrira
el libro y sus siete sellos” (Apoc. 5:5). Esta descripcion de JesUs hace hincapié
en un aspecto de él que parecia importante a Juan: su descendencia por el linaje
de David y los otros profetas que tanto quisieron a Dios. Un segundo aspecto de
Jesus esta descrito en el versiculo siguiente:

“Vi entonces en medio del trono, un Cordero en pie, como degollado. Tenia
siete cuernos y siete o0jos” (Apoc. 5: 4) — esto hace referencia a la crucifixion y aqui
el Revelador esta tomando prestado su simbolo del rito judio. En los cultos en el
templo se ofrecia un cordero sin mancha como sacrificio en el dia anual de
Expiacién (Atonement). JesUs aceptdé su prueba de la crucifixion para probar
literalmente su unidad (At —one — ment= en una sola Mente) con el Padre.

El hecho de que el Cordero estd de pie en el trono, se refiere a la
declaracion sobre la cual Jesius bas6 su vida: “El Padre y yo somos uno” (Juan
10: 30). El hecho de que el Cordero tiene siete cuernos se refiere a un sinénimo
literal y actual de fortaleza, que tiene su origen en los cuernos del buey que le
hizo tan poderoso — “siete cuernos” quiere decir fortaleza perfecta, y “siete 0jos”
vision perfecta.

Este ser “se acerca y toma el libro de la derecha del que estaba sentado
en el trono” (Apoc. 5:7) y hay un grito de regocijo. “Ta has hecho para nuestro
Dios un reino de sacerdotes, reinando sobre la tierra”. Es la conviccidn inmediata
del individuo, una vez que haya entendido lo que Jesls descubrio: que él mismo




va a tener poder sobre el mal y a ejercer la misma autoridad que Jesus:
“Reinamos”.

La Segunda Visién

Esta vision relata lo que pasa cuando se abren los siete sellos del libro.
Se abren los primeros cuatro sellos y se ven: cuatro caballos: blanco, rojo, negro
y gris. Estos caballos coloridos tienen su origen en el sexto capitulo del libro de
Zacarias.

En la mayoria de las interpretaciones del Apocalipsis estos cuatro caballos
estdn nombrados: pestilencia, guerra, escasez y muerte. El texto apoya las tres
Gltimas interpretaciones pero no hay nada que indigue que el primer caballo
represente pestilencia. Los simbolos utilizados aqui son simbolos de victoria. “Vi
aparecer un caballo blanco. EI jinete tenia un arco: se le dio una corona y salié
como vencedor y para vencer” (Apoc. 6: 2).

El jinete del caballo blanco, simbolo de la victoria, es el resultado natural
del final de la visiébn anterior. “Reinamos”. El individuo ha aceptado la veracidad
del descubrimiento de JesUs acerca de Dios, y por consiguiente presupone que su
propia victoria sobre cualquier cosa fuera de Dios debe seguir inmediatamente.

La victoria no sigue porque este sentido de victoria no ha sido puesto a
prueba ni probado. La veracidad del descubrimiento de JesUs ha sido aceptada
en teoria, no como hecho indudable. Y como consecuencia, siguiendo de cerca al
primer jinete, la suposicion facil de la victoria sobre el mal, viene en varias formas
de mal, todas claramente para vencerse.

Al abrir el segundo sello viene la guerra sobre “otro caballo rojo; a su
jinete le fue dado el poder de quitar la paz de la tierra, de hacer que se
degollasen los hombres” (Apoc. 6: 4). Al abrir el tercer sello llega una voz
hablando de la escasez de trigo. Al abrir el cuarto sello llega un caballo pajizo
“cuyo jinete se llamaba muerte” (Apoc. 6: 8).

Estos tres jinetes — la muerte por violencia, la muerte por escasez y la
muerte misma - simbolizan el peso del mundo visible que continuamente
contradice al descubrimiento de Jesus de una creacion perfecta. Por su presencia
declaran que no es posible que el mundo haya sido hecho a la imagen vy
semejanza de Dios. Proclaman que la base del mundo no es la vida, sino la
muerte, y que todas las cosas vivientes nacen para morir; que es imposible que
Dios sea Vida; ellos mismos tienen poder total sobre la vida y la muerte, y que
la muerte reina.

Se abre el quinto sello y un gran grito se oye protestando contra el poder
y la permanencia de la muerte. ¢Cuanto tiempo podran los jinetes “matar con la
espada, con el hambre, con la peste y con las fieras de la tierra (muerte)? (Apoc.
6: 8) ¢Hasta cuando?” (Apoc. 6: 10) Este grito proviene de “las almas de los
gue habian sido degollados a causa de la palabra de Dios y, por el testimonio
gue habian dado” (Apoc. 6:9).

Estas almas debajo del altar que han sido “degolladas” por haberse
adherido a la verdad, corresponden a los “santos” que aparecen en otra parte del
Apocalipsis. Ambos simbolizan el aspecto mas alto del empefio humano vy
representan el logro mas algo y mas santo del cual la mente humana es capaz.

En este momento del desenvolvimiento de la lucha, el aspecto mas alto
del esfuerzo humano ha reconocido que Jesls ha probado que la muerte no
tiene poder contra el entendimiento correcto de Dios. Se esperaba que una
victoria sobre la muerte seguiria este reconocimiento. Sin embargo, es una




conciencia mas aguda de la muerte lo que ha surgido, una conciencia de las
multiples maneras en las cuales parece que la muerte tiene poder para negar el
hecho que Dios es Vida.

Como respuesta al grito “¢Hasta cuadndo?” las almas debajo del altar estan
informadas que “tuvieran paciencia aun por un poco tiempo, hasta que se
completase el ndmero de sus compafieros de servicio y de sus hermanos, que
debian ser matados como ellos” (Apoc. 6: 11). No hay cumplimiento hasta que
todos han sido, como ellos, “degollados a causa de la palabra de Dios” (Apoc. 6:
9).

La pregunta: ¢Por qué el esfuerzo humano tiene que ser “degollado” antes
gue Dios pueda ser reconocido como Todo?, es una que puede contestarse en
teoria en cualquier momento: cada esfuerzo por regresar a Dios implica un estado
de separacibn de Dios, y por consiguiente se basa en una creencia en el
descubrimiento de JeslUs en vez de un entendimiento completo. Pero la sexta
visibn contiene la respuesta practica. En ella se vence al enemigo final, la
creencia en la separacion de Dios, y tal vencimiento es solamente posible debido
a las visiones anteriores. En la segunda visién, el enemigo final ain no ha sido
descubierto, y estd bien lejos de ser vencido. La segunda vision sigue con la
apertura del sexto sello que anuncia un “terremoto violento” (Apoc. 6: 12).

El simbolo del terremoto aparece varias veces en el Apocalipsis y siempre
indica una sacudida y una derrota de creencias previas. En este caso lo que se
destruye es la creencia en la estabilidad y la permanencia de la ley fisica.

Para aclararlo, Juan escoge una serie de simbolos que representan la luz,
la regularidad y el orden, y después del terremoto les quita estas cualidades. El
sol, simbolo de luz incesante, se oscurece como un saco de crin. Las estrellas,
simbolo de una estabilidad firme, son removidas de su sitio. Y los reyes de la
tierra, simbolo de autoridad indiscutible, se esconden en las rocas.

Dicho en otras palabras, el terremoto simboliza el descubrimiento que no se
puede confiar en nada en este mundo. No hay seguridad en las cosas terrenales.
Es sélo el “Espiritu el que da vida"!!

Esta seguridad que tan so6lo puede encontrarse en Dios, estd representada
por el Revelador como “un &ngel que subia del Oriente”, como el amanecer (Apoc.
7:2). El angel tiene en la mano “el sello del Dios viviente” y 6rdenes de que la
lucha a venir no empezaria hasta que todos los servidores de Dios hayan sido
sellados en la frente”.

El sello es un signo aceptado del Antiguo Testamento de posesion y
proteccidon. Su uso aqui es para establecer el hecho de que el servidor de Dios,
el Hombre que ha emprendido la larga lucha para encontrar a Dios, pertenece a
Dios. Por dificil que parezca la lucha a venir, no hay nada en ella que pueda
dafar al servidor de Dios mientras ése se acuerde de su identidad.

Segun el Revelador son las 12 tribus de Israel, las que estan selladas de
esta manera. ‘“Israel’ quiere decir “luchador con Dios” en el hebreo original. Era
el titulo de honor dado a Jacob (Gen. 32: 28) porque él luché toda la noche con
lo que se le apareci6 y se negd a soltarlo hasta que hubo descubierto su
verdadero nombre (0 sea, naturaleza). El descendiente de Israel es cualquiera que
hace lo que hizo Jacob.

Se escogen 12,000 de cada una de las 12 tribus, o descendientes de
Israel; un doble énfasis en el nimero 12. Los Hebreos utilizaban el namero 7
para simbolizar la totalidad (la perfeccién = completeness), pero podia ser cualquier
tipo de perfeccién, buena o mal (humana). Por ejemplo son siete los cuernos del
Cordero, y también siete las cabezas de la bestia; mientras que el nimero 12 era




el simbolo de perfeccion santa. Por consiguiente, el simbolo de los 12,000
tomados de las 12 tribus de significa unidad, con el cual Jacob recibi6 el titulo de
Israel, el espiritu que estd dispuesto a declarar a todo lo que viene como
resultado: “No te soltaré si antes no me bendices” (Gen. 32: 27).

El Revelador describe “una gran multitud, que nadie podia contar, de toda
nacion, tribu, pueblo y lengua” (Apoc. 7:9). Todos estaban vestidos de vestiduras
blancas y estaban de pie delante del trono de Dios porque “le sirven dia y noche
en su templo” (Apoc. 7: 15).

Esto es el resultado directo de sellar a Israel que acaba de pasar. Una
vez que el individuo recibe el titulo de Israel por redimir lo que le llega como
conciencia, él aprende que todo lo que le viene como conciencia — (“naciones, y
pueblos y lenguas”) — proclaman la gloria de Dios.

Al tomar conciencia de este hecho, se rompe el séptimo sello. Una gran
paz desciende. No hay nada mas que reconocer que Dios es todo y darLe la
gloria.

Los siete sellos han sido abiertos. Dios se ha revelado como la Unica
autoridad, la Unica proteccion y la Unica realidad. Hay un silencio en los cielos, y
las oraciones de los santos se mezclan con el incensarios de alabanza “sobre el
altar de oro colocado delante del trono” (Apoc. 8: 3).

La Tercera Vision

Este silencio santo de alabanza, y la conciencia de Dios, dura segun el
Revelador, “como de media hora” (Apoc. 8:1). Es decir, dura muy poco tiempo.

La quietud mental no constituye la victoria. La Verdad reconocida no es la
verdad puesta a prueba y probada. El reino de los cielos ensefiado por Jesus no
es una certeza pasajera de que Dios es Todo, sino que es, una conviccion
probada de que este hecho es permanente. “Porque el Reino de Dios no consiste
en palabreria, sino en virtud (poder)” (I Cor 4: 20).

Se logra este poder a través de la lucha y no de la paz, y es
precisamente de esta lucha, que tratan las siguientes visiones del Apocalipsis.

Una vez empezada la lucha, no hay trequa. La destruccibn de la
ignorancia acerca de Dios (que es la Unica cosa que puede destruirse), debe
crecer cada vez mas hasta que no quede nada por destruirse — hasta que el
conocimiento total y perfecto de Dios, que Jesus llamaba “el reino de los cielos”,
sea todo cuanto quede.

Es en la tercera visibn del Apocalipsis que la lucha realmente comienza.
No obstante, era la revelacion de la verdad relatada en las primeras 2 visiones lo
gue precipitdé el conflicto. O para utilizar el simbolismo de Juan, “es el fuego del
altar de Dios lo que causa el gran terremoto que ahora sacude la tierra” (Apoc. 8:
5).

El simbolo de la lucha son las 7 trompetas. No hay nada facil ni comodo
en los eventos que las trompetas anuncian. Como Jesus puso de relieve a lo
largo de su ministerio, encontrar el reino de los cielos no es una experiencia
tranquila. “Es estrecha la puerta y angosto el camino que lleva a la vida, y son
pocos los que la encuentran” (Mat. 7: 14). “No penséis que vine a traer paz, sino
espada” (Mat. 10: 34).

El Revelador subraya la intensidad de esta lucha en los simbolos que
utiliza para describir lo que resulta al tocar las primeras 4 trompetas. Cuando toca
la primera, una tercera parte de los arboles y de la hierba verde son quemadas.
Cuando toca la segunda, una tercera parte de los seres vivientes del mar son
destruidos cuando el mar se convierte en sangre. Al tocar la tercera, una tercera




parte de los rios y de las fuentes es envenenada por una estrella llamada Ajenjo.
Al tocar la cuarta trompeta, una tercera parte del sol, de la luna y de las estrellas
pierde su esplendor.

Hay tres cosas en qué fijarse en esta descripcion:

PRIMERO, el Revelador hace resaltar que siempre es “una tercera parte” lo
que resulta afectado. EI terror nunca es completo; es decir, el individuo nunca
es totalmente vencido.

SEGUNDO, los que tocan las trompetas son “angeles que estan en pie
delante de Dios” (Apoc. 8: 2). Recordemos que el proposito de la lucha es: la
destruccion de la ignorancia acerca de Dios. Por mas espantoso y futil que
parezca la lucha al individuo en algunas de sus primeras etapas, esa es la
manera de aprender. No es el individuo quien es destruido, sino la ignorancia.
Por lo tanto, visto que la destruccion de la ignorancia es el resultado de la lucha,
el poder que lo provoca no es el mal, son los 7 é&ngeles los que tocan las 7
trompetas.

TERCERO, tenemos que fijarnos en la identidad especial de los angeles
gue tocan las primeras 4 trompetas. Estos son los 4 é&ngeles que fueron
restringidos de la segunda vision, hasta que los servidores de Dios, los
descendientes de Israel, pudieran ser sellados sobre sus frentes. El angel que les
sell6 “grit6 con granvoz a los 4 angeles a los que se les habia dado el poder de
dafiar la tierra y el mar: No toquéis la tierra, ni el mar, ni los arboles, hasta que
hayamos sellado en la frente a los servidores de nuestro Dios” (Apoc. 7: 2 — 3).
La lucha no empieza sino hasta que el servidor de Dios sabe lo suficiente
como para protegerse de ella; para no ser vencido.

El mismo punto se resalta ain mas claramente al tocar la quinta trompeta.
Esto causa un gran enjambre que nos hace recordar las langostas del libro de
Joel, pero ain mas espantosas. Son simbolos del mal mental: “Se les ordendé no
dafar ni la hierba de la tierra, ni ninguna verdura, ni ningun arbol, sino solamente
a los hombres que no tienen la sefial de Dios en la frente” (Apoc. 9: 4).

Cuando toca la sexta trompeta surge otra forma de destruccion: un gran
ejército de caballeria que mata con fuegoy humo y azufre a los hombres de la
tierra que “adoran a los demonios y a los idolos” (Apoc. 9: 20). Estos hombres
no son seres humanos individuales. Son simbolos del impulso de la mente
humana hacia la idolatria, hacia el deseo de rendir honor y autoridad a un poder
que no sea el poder de Dios. Una tercera parte de estos hombres son matados
por los jinetes. EIl terror representado por los jinetes mata en el individuo por lo
menos una parte de su amor a la idolatria y lo obliga a concentrarse en el hecho
de que Dios es Todo.

La séptima trompeta todavia no toca. En su lugar un angel poderoso
aparece para explicar lo que pasaria al tocar la séptima trompeta. “El angel que
habia visto en pie sobre el mar y sobre la tierra, alz6 la mano derecha hacia el
cielo y juré por Aquél que vive por los siglos de los siglos — el que ha creado el
cielo y lo que hay en él, la tierra y todo lo que contiene, el mar y todo lo que
hay en él,- que no habrd ya mas dilaciébn de tiempo, sino que en los dias en
gue se hard oir el Ultimo éangel, cuando toque la trompeta, el misterio de Dios
sera cumplido, segun la buena nueva, que ha dado a sus servidores los profetas”
(Apoc. 10: 5-7).

Juan describe el angel que tiene los pies sobre la tierra y el mar con los
mismos simbolos que utiliza normalmente para la iluminacion (entendimiento)
espiritual: el sol y el fuego. Sobre su cabeza hay un arco iris: una referencia al
uso del arco iris en Génesis como sefial de la alianza entre Dios y el hombre.




“Esta sera la sefial de la alianza entre mi y la tierra... cuando cubriere de nubes
la tierra aparecera un arco iris y entonces me acordaré de Mi alianza con
vosotros y con todos los hombres” (Gen. 9: 12 — 14). Como el arco iris en el
Génesis, el angel de Juan estd “envuelto en una nube” (Apoc. 10: 1), un ejemplo
de la precision con la cual Juan pudo adaptar los simbolos del Antiguo
Testamento para su propio uso. La luz proviene de la tormenta, y permanece
después que ha pasado la tormenta.

La mano derecha del angel tiene un ‘librito” abierto. Este simbolo esta
tomado del tercer capitulo de Ezequiel: “es amargo al vientre, pero dulce como la
miel a la boca”.

Un libro es un relato o un testimonio, y es un hecho de que el librito que
se encuentra en la mano del angel quiere decir que es: el simbolo del testimonio
de la verdad acerca de Dios. Esta descripcibn no es de la Biblia, que no es
tanto el relato de la verdad acerca de Dios, sino el relato de la manera en que
la verdad fue encontrada. AUn el cuarto Evangelio (de Juan), que es el Gnico que
da un relato claro de lo que Jesus ensefid, no explica el principio sobre el cual
se basaron sus ensefianzas. La primera explicaciébn de este tipo es aquélla dada
en el capitulo intitulado “Recapitulacion” en Ciencia y Salud con Clave de las
Escrituras, por Mary Baker Eddy.

El librito en la mano del angel no tiene nada que ver con la fecha en que
la Sra. Eddy escribi6 su capitulo. El Apocalipsis no se trata de eventos fisicos ni
histéricos. Lo que se describe aqui es un momento; es el resultado directo de la
lucha previa; el momento en el cual el contenido del capitulo de C & S viene a
ser “un librito abierto” y es entendido como una declaracion exacta de un hecho,
y no como un sistema de curacién ni un credo comodo.

El individuo encuentra que es maravilloso aceptar la proposicién general
gue Dios es Todo. Pero encuentra menos facil aceptar la responsabilidad que
implica y exige tal acuerdo, y estar dispuesto a mantener la Verdad cuando el
mundo entero se eleva a llamarlo: mentira!

El ministerio de JesUs era su capacidad de probar lo que decia, y se
espera que sus seguidores hagan lo mismo. “En verdad os digo que el que
en mi cree, las obras que yo hago, él las har4 también, y adn mayores hard,
porque yo voy al Padre” (Juan 14:12). Esta capacidad para probar la Verdad es
el sujeto de la proxima imagen del Revelador, y hasta que ocurre, la séptima
trompeta no puede tocar.

Juan empieza su imagen con un simbolo tomado del ultimo capitulo de
Ezequiel — “El Sefior esta alli” (EZE. 48: 35). Es el templo que asegura la presencia
de Dios en la ciudad.

Lo que asegura la presencia de Dios es el hecho de que Dios es
Todo, y es en este sentido que el Revelador utiliza el templo de Ezequiel y
describe las medidas del “templo de Dios” (Apoc. 11:1). El templo es el hecho de
que Dios es Todo, y el acto de medir es la conciencia de este hecho. Pero el
atrio exterior no puede medirse ya que “ha sido dado a los gentiles” (Apoc. 11: 2).

Estos “gentiles” no representan ningun grupo de hombres — representan la
falta de creencia, la inhabilidad de creer que Dios es Todo, cuando la evidencia
del mundo visible entero es obviamente lo contrario.

La falta, esta errénea creencia, es destruida por el poder de la Verdad; y
este poder que tiene la Verdad, el poder de probarse en una manera visible en el
mundo, esta simbolizado por lo que Juan llama “los 2 testigos”. Los 2 testigos se
derivan del libro de Zacarias, y Juan estd citando este libro cuando dice que los
2 testigos “son los dos olivos y los dos candelabros puestos delante del Sefior de
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la tierra” (Apoc. 11:4). Los 2 testigos estan de pie delante “del Sefior de la
tierra”, y no de los cielos, porque se preocupan tan sélo del poder de la verdad
para manifestarse en la tierra, o sea: de manera visible.

) Es bueno fijarse como Zacarias originalmente caracterizd6 a los 2 testigos.
El pregunté quiénes eran y recibid la contestacion: “No por medio del ejército ni
por la fuerza, no por mi Espiritu; palabra del Sefior” (Zac. 4: 6). Es al poder del
Espiritu al que Juan se refiere en su imagen de los 2 testigos; el poder al que
Jesus llamo: “el espiritu de la Verdad” (Juan 14:17).

El Revelador sigue su retrato de los dos testigos con vinculos con los dos
mas grandes profetas del Antiguo Testamento. Dice que ellos “tienen el poder de
cerrar al cielo para que no llueva durante los dias de su predicacion; tienen asi
mismo poder sobre las aguas para cambiarlas en sangre” (Apoc. 11: 6). Fue
Elias el que tenia el poder para prevenir las lluvias (I Reyes 17:1) y fue Moisés
el que cambi6 el agua en sangre (Ex. 7.19).

Juan hace referencia a las cualidades que hicieron que estos ultimos fueran
grandes profetas, no a los hombres mismos. Moisés y Elias fueron 2 profetas
precursores de JesUs que podian probar con hechos lo que predicaban. Los 2
testigos también tienen esta misma capacidad para probar en una manera Vvisible.
Atestiguan que la verdad, porque es la Verdad, puede probarse - que el Dios en
los cielos, también es “Dios en la tierra” (Apoc. 11:4).

El poder tremendo de la ley material se opone a este testimonio de la
autoridad del espiritu de la Verdad. El simbolo de la ley material es una “bestia”
gue surge de un abismo para hacer guerra contra los 2 testigos y los mata.

“Cuando hayan acabado de dar testimonio, la bestia que sube del abismo
le hara la guerra; los vencerda y los matard. Su cadaver yacera en la plaza de la
Gran Ciudad que simbdlicamente (espiritualmente, en la version inglesa) se llama
Sodoma y Egipto (donde también se ha crucificado a su Sefior)” (Apoc. 11:7 — 8).

La palabra “ciudad” aparece en tres maneras diferentes en el Apocalipsis, y
cada vez describe otro tipo de estado mental. Aqui se describe el estado de
mente del individuo que tiene tendencia a creer todo lo que ve. Es la costumbre
de juzgar por las apariencias (Juan 7:24). Fue en esta “ciudad” que crucificaron
a Jesus. El dijo muchisimas veces a sus discipulos que no iba a morir sino a
probar la existencia de la Vida. Sin embargo, segun las apariencias, si murié y
quedaba claro a los que creian en el testimonio de sus propios ojos, que el
hombre que habia negado la autoridad de la ley material, habia sido finalmente
vencido por ella.

En esta misma “ciudad”, los 2 testigos ‘parecen’ haber sido vencidos por la
bestia. Los que viven en “la tierra” estan felices porque los testigos les han
atormentado insistiendo en una autoridad que no es visible.

“Los habitantes de la tierra se alegraran de esto y haran fiesta de tal modo
gue se intercambiaran regalos, porque estos 2 profetas eran su tormento” (Apoc.
11: 10). Los habitantes de la ciudad, “espiritualmente llamada Sodoma y Egipto”,
estan muy a gusto en su aceptacion ciega del testimonio material y no quieren
que les estorben.

La muerte de los 2 testigos dura “3 dias y medio” (Apoc. 11: 11). Podemos
haber esperado que Juan hubiera utilizado el numero 3, el numero de la
resurreccion. Pero por alguna razéon “3 y medio” queria decir para los escritores
del Nuevo Testamento un periodo de prueba. Tanto Lucas como Santiago dan
esta cifra como la duracién de la escasez de Elias (Luc. 4: 25; San. 5: 17) aunque
no hay nada parecido en el Antiguo Testamento.
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Tras un periodo de prueba se establece con triunfo la autoridad de los 2
testigos. “Pero después de 3 dias y medio un soplo de vida, que venia de Dios,
entrd en ellos; y ellos se pusieron de pie y un gran temor invadid a los que los
estaban mirando” (Apoc. 11: 11). Es lo mismo que pasa con la crucifixion de
Jesus. La fuerza entera de la ley material no ha logrado nada més que dar a los
testigos la posibilidad de probar la realidad de su mensaje. La aparente victoria
de la bestia solo sirve al final para dar testimonio del “espiritu de la vida en
Dios”.

Un gran cambio ocurre en la ciudad con la resurreccién de los 2 testigos.
Sigue siendo la misma ciudad, todavia convencida por el testimonio de sus
propios ojos. Pero ahora los ojos dan testimonio de la vida en vez de la muerte;
del poder del Espiritu en vez del poder de la bestia. Cualquier cosa que no esta
dispuesta a reconocer el poder del Espiritu, es destruida en la ciudad bajo el
simbolismo de un terremoto que destruye 7 mil hombres, y el resto “dieron gloria
al Dios del cielo” (Apoc. 11:13).

Por fin puede tocarse la séptima trompeta, esta trompeta tan retrasada que
acabara con el “misterio de Dios” (Apoc. 10:7). A través de los 2 testigos se ha
mostrado que las palabras del librito abierto, expresan NO una teoria; expresan un
hecho. El poder del espiritu de la Verdad es literalmente el Unico poder que
hay, y nada puede oponérsele. Lo que es reconocido “en el cielo” puede ser
probado “en la tierra”. Esto es el hecho proclamado por todo el cielo una vez que
la séptima trompeta ha sido tocada.

“El imperio del mundo ha pasado a nuestro Sefior y a Su Cristo; El reinara
por los siglos de los siglos” (Apoc. 11: 15). Dios y el entendimiento de Dios
tienen la soberania total sobre la tierra entera.

“Nosotros te damos gracias Sefior Dios Omnipotente, ElI que es, El que
era, porque has tomado posesion de Tu gran poder y has entrado en Tu reino”
(Apoc. 11: 17).

Juan termina la vision con un férmula tomada de los Apocalipsis. “Los
pueblos se habian encolerizado, pero ha llegado Tu ira y el momento de juzgar a
los muertos, y de dar la recompensa a Tus servidores y profetas, a los santos y
a los que temen Tu nombre, pequefios y grandes; y de exterminar a los que
destruian la tierra” (Apoc. 11: 18).

Esta era la formula utilizada como sefial del final del mundo - aqui Juan
lo utiliza para simbolizar: el fin de la vieja manera de ver al mundo. La tierra ya
no es lo que era. Ha sido reconocida como: la manifestacién de la presencia y
de la gloria de Dios. “Has tomado posesion de Tu gran poder y has entrado en
Tu poder” (Apoc. 11:17).

La Cuarta Vision

La cuarta vision es el resultado directo de la tercera. Relata lo que pasa
una vez que se ha aceptado como hecho y ya no como teoria absoluta el
descubrimiento de que Dios es: Todo.

Acordamos que el Apocalipsis es el relato de la lucha entre la luz y las
tinieblas, el espiritu de la Verdad y el espiritu del engafio. El espiritu de la
Verdad ha sido descubierto ya. Ahora es necesario revelar (uncover= des-cubrir) el
espiritu del engafio, la ignorancia acerca de Dios que Jeslus nombré “mentiroso y
padre de mentira” (Juan 8: 44) y que Juan llama “el gran dragén... seductor del
mundo entero” (Apoc. 12: 9).

El descubrimiento de este dragén es debido al nacimiento del entendimiento
bajo el simbolo de una mujer que da a luz a un var6n. Podemos encontrar la
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misma imagen en el Antiguo Testamento —en el libro de Isaias. Al describir a la
mujer, Juan utiliza los simbolos de la iluminacion espiritual. Esta “revestida de sol;
con la luna bajo sus pies, y una corona de 12 estrellas sobre la cabeza” (Apoc.
12:1). A sus pies espera el dragdn para devorar al hijo —el destructor de la tierra
tiene que ser destruido antes de que el reino de los cielos pueda ser
manifestado. El dragon tiene su origen en el Génesis con la serpiente que habla.
El dragén espera devorar al hijo tan pronto como nazca porque si el hijo logra
tener soberania sobre la tierra, el reino del dragén sera aniquilado.

“El dragbn se puso delante de la mujer en trance de dar a luz para
devorar al hijo tan pronto como le diera a luz. Ella dio a luz un hijo varén, el
gue debia apacentar a todas las naciones con una vara de hierro. El hijo fue
arrebatado hacia Dios y hacia Su trono” (Apoc. 12: 4- 5). El nifio representa el
entendimiento de Dios y tiene la proteccién inmediata contra toda mentira
por el hecho de su propia identidad.

Después una gran guerra estalla en “el cielo” —en el lugar donde se ha
entronizado el entendimiento de Dios. “Entonces hubo una batalla en el cielo.
Miguel y sus angeles lucharon contra el dragobn. ElI dragon y sus angeles
combatieron, pero no prevalecieron ni se hallé ya lugar para ellos en el cielo”
(Apoc. 12: 7 -8).

Una vez que el dragon ha sido expulsado del cielo, no puede regresar. Alli
donde estd entronizado el nifio vardn, el entendimiento de Dios, el espiritu de
engafio ha perdido su lugar y su autoridad, y nunca podra reposeerla.

Hasta ahora las declaraciones del dragon han sido tomadas como la
verdad, pero en adelante, con el nacimiento del entendimiento, el dragdn es
reconocido como: mentiroso!

Juan dice que el dragbn es ‘“la serpiente antigua, que se llama diablo y
Satanas, el seductor del mundo entero” (Apoc. 12: 9). También le llama “el
acusador de nuestros hermanos, el que los acusaba ante Dios de dia y de
noche” (Apoc. 12: 10). Esto es lo mismo que dijo Jesus (Juan 8: 44).

La expulsién del dragén, de los cielos, simboliza el momento en la lucha
cuando por vez primera se ve al dragbn como realmente es: seductor, embustero,
engafioso, mentiroso. Antes se habia venerado al dragon como la realidad. Sus
acusaciones contra los hijos del Dios viviente habian sido recibidas como la
verdad y se habia aceptado que el mundo estaba compuesto de hombres que
terminan por morirse (a poco?). Ahora, por vez primera, el individuo se da cuenta
de que la causa de la muerte es: el dragdon —la ignorancia acerca de Dios — el
asesino “que era homicida desde el principio” (Juan 8: 44)

Este descubrimiento viene al tocar la séptima trompeta. Esto simboliza el
darse cuenta que “los reinos de la tierra” son reinos de Dios y que la soberania
es sblo de El. La tierra no es algo que debe ser venerado, cambiado o destruido
para que se manifieste el reino de Dios; la manifestacion santa de Su presencia,
el reino de Dios, ya es la tierra. Es so6lo el seductor que hace que no parezca
asi.

Es este seductor mantiene que el mundo estd constituido de millones de
mentes desorientadas, encerradas en cuerpos de barro que mueren. El acusa a
los hijo del Dios viviente “dia y noche” y hasta ahora ha tenido éxito. Sin
embargo ya no tiene éxito. Una vez que nace el entendimiento de Dios y se dan
cuenta que el mundo esta hecho a Su imagen y semejanza, el dragbn ya nho
puede mantenerse como la realidad.

El primer peldafio en la batalla contra el dragbn es esta victoria “en los
cielos”, y la victoria le quita al dragén su pretension de decir la verdad y lo
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marca con el nombre de: seductor. La victoria en el cielo no destruye al dragén,
sino que le quita la base de su autoridad. Nunca mas seria venerado como: la
realidad.

La segunda etapa es la lucha contra el dragon en “la tierra”, y dura mucho
mas tiempo. Una cosa es entender un hecho intelectual o emocionalmente, y otra
cosa muy diferente es reconocerlo en la practica como toda la realidad. No
obstante, una vez que la primera lucha ha sido ganada, la segunda es inevitable.
“Ahora ha llegado la salvacién, el poder, el reino de nuestro Dios y la soberania
de Su Cristo, porque ha sido expulsado el acusador de nuestros hermanos, el que
los acusaba de dia y de noche ante nuestro Dios” (Apoc. 12:12)

Ya se ha presentado la bestia, simbolo de la ley material, cuando traté de
destruir a los 2 testigos. Pero ahora se ha cambiado la posicion de la bestial.
Con el nacimiento del entendimiento quedd claro que la bestia no tiene autoridad
propia — su autoridad proviene del dragdén, el padre de mentiras. La bestia no
posee nada de si misma. “El dragén le dio su poder y su trono de gran imperio”
(Apoc. 13:2). Es decir que la ley material adquiere su poder a través de la
ignorancia acerca de Dios. Siempre era el dragon el que habia dado poder a la
bestia, pero en la tercera vision la identidad de la bestia todavia no estaba
entendida. Solo fue cuando hubo guerra en el cielo que fue entendido que: la ley
material deriva todo su poder de una mentira (ignorancia acerca de Dios).

Juan describe la bestia en una serie de imagenes tomadas del libro de
Daniel y escogi6é estos simbolos para subrayar el poder enorme que la bestia ha
podido adquirir por la actividad del seductor. La bestia tiene los pies de un 0so y
la boca de un ledn. Al igual que el dragdn tiene 7 cabezas y estd armado de 10
cuernos y “sobre sus cabezas, el nombre blasfemia” (Apoc. 13:1).

La bestia suscita mucho respeto sobre la tierra. “Toda la tierra, maravillada,
seguia a la bestia. Adoraron al dragén, porque habia dado su poder a la bestia,
y adoraron a la bestia, diciendo: ‘¢, Quién es semejante a la bestia y quién podra
combatir contra ella?” (Apoc. 13: 3 —4).

¢ Qué puede compararse con el poder de la ley material que puede quitar
la abundancia por falta de pan; la salud por la alteracién del tejido; o la vida por
una bala? ¢Quién puede oponerse al hecho que todos los hombres nacen con
las semillas de la muerte adentro, creados del polvo y que retornan al polvo?
¢Quién puede desafiar a la bestia y su negacion total que Dios es Vida; esta
bestia que sin cesar “abri6 su boca para blasfemar contra Dios, blasfemar Su
nombre y Su morada y a los que habitan en el cielo?” (Apoc. 13:6).

El aspecto mas alto del esfuerzo humano es impotente contra el poder
arraigado de la ley material. “Y le fue dado hacer la guerra a los santos y
vencerlos” (Apoc. 13. 7). Tan solo hay una manera de luchar con éxito contra la
bestia y esto consiste en luchar contra el dragbn, o sea: negarse a ser
engafado!! La bestia es un mero delegado. Deriva su poder del dragén, la
ignorancia acerca de Dios, y este poder funciona hipnéticamente para convencer a
sus adoradores de la realidad de lo que es realmente una mentira. Es el
seductor el que ha dado a la bestia “su gran imperio” (Apoc. 13:2), y es el
seductor el que debe ser atacado y vencido. El luchar efecto contra efecto, no
tiene sentido. “El que mata a espada, a espada morird” (Apoc. 13:10). La espada
es el arma (defensa) de la bestia, y no puede destruirse, si la misma arma esta
utilizada contra ella.

El dragén tiene a su disposicion un segundo delegado que también
funciona sobre la tierra —“el falso profeta” (Apoc. 16: 13). Tiene “cuernos como los
de un cordero” (Apoc. 13: 11). El simbolo del cordero soélo es utilizado para
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referirse a JesUs en otras partes del Apocalipsis, y los cuernos significan poder.
Por lo tanto quiere decir que: el falso profeta es capaz de ejercer el mismo poder
gue Jesus. También “hace grandes prodigios, hasta hace descender fuego del
cielo a la vista de los hombres” (Apoc. 13: 13). El hacer descender fuego del cielo
era un signo seguro del Antiguo Testamento, de que el profeta venia de Dios. (I
Rey. 18: 24)

El falso profeta tiene el poder para hacer “milagros”. Parece que puede
ejercer el mismo poder que Elias y Jesus; el poder que levantdé a los muertos y
cur6 a los enfermos e hizo ver a los ciegos. Es también el poder que fue
ejercido por los 2 testigos anteriormente en el Apocalipsis, pero este profeta no
se parece en nada a los 2 testigos.

El falso profeta puede hacer curaciones y las hace en nombre de Dios.
Sin embargo, su poder no estd basado en un conocimiento de Dios. Estad basado
en la ignorancia acerca de Dios; el falso profeta es el delegado del dragén. Y
Juan lo dejé dicho claramente. Aunque el profeta tiene los cuernos de un
cordero, habla “como un dragén” (Apoc. 13: 11). Lucha por el dragén en la batalla
de Armageddén (Apoc. 16: 13). “Con los prodigios que le han sido concedidos
realizar en presencia de la bestia, seduce alos habitantes de la tierra” (Apoc. 13:
14)

El falso profeta representa: “la creencia que la mente humana puede
controlar la ley material, la teoria de “la mente sobre la materia”. Representa la
creencia de que la mente humana, si su fe es lo suficientemente grande, puede
manipular la materia para sus propios fines. La autoridad del falso profeta se
deriva del hecho de que puede producir resultados. Si la fe en ella es lo
suficientemente grande, la curacion mental puede hacer “milagros”.

Ademds, normalmente se acreditan tales milagros a Dios, porque el falso
profeta tiene los cuernos de un cordero, y la curacibn mental trata de hacerse
pasar como el delegado de Dios. “Te puedo curar, porque Dios es todo y tu
estds bien, ya que Dios no crea ni pecado, ni enfermedad ni muerte”.

Tal declaracidbn suena muy bien, y si la curacion resulta, pareceria claro
gque la curacibn “ha descendido del cielo” (Apoc. 13: 13). HACE FALTA UN
“SERVIDOR DE DIOS” MUY ALERTA PARA RECONOCER QUE NO ES EL
CONOCIMIENTO DE DIOS LO QUE FUNCIONA AQUI. Es la ignorancia acerca
de Dios lo que funciona a través de un emisario que seduce a los habitantes de
la tierra con los prodigios que le han sido concedidos. El servidor mas alerta de
Dios después de Jesus, reconocié claramente la calidad de este engafio (MBE).

“Yo (?) te puedo curar, porque Dios es todo, y tu estads bien, ya que Dios
no crea ni pecado, ni enfermedad ni muerte”. Tales declaraciones resultan 0 en
gue los enfermos son curados por su fe en lo que tu les dices— que cura solo
como curaria una droga, es decir, por creencia - 0 en ningun efecto. Si un
curador por la fe logra conseguir (despertar) la creencia del paciente en su propia
recuperacion, el practicista habria hecho una curacion por la fe que él
errbneamente llama: Ciencia Cristiana!!

Extracto de un articulo intitulado
‘Principio y Practica’ por Mary Baker Eddy,
publicado en la pagina 10 del Sentinel del 1°. Septiembre, 1917.

“Seria extremadamente dificil detectar al falso profeta ya que tiene el poder

de un ‘cordero’ y puede hacer caer del cielo fuego y hacer milagros, si no
fuera por una marca obvia de su identidad: EI falso profeta siempre esti
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cooperando con la ley material, siempre es cuidadoso en venerar a la
bestia”.

La autoridad del falso profeta reside en la creencia de que la mente puede
dominar a la materia. Su Unico esfuerzo, entonces, es siempre: cambiar la materia
mala en materia buena — cambiar la escasez por un buen saldo en el banco, y
dolor por placer. Los prodigios que le han sido concedidos son “en presencia de
la bestia (Apoc. 13: 14). Es decir, no ponen en tela de juicio a la autoridad
fundamental de la bestia cuando “un soplo de vida que venia de Dios entré6 en
ellos” y “se pusieron de pie” (Apoc. 11: 11). Este sacudié a la fe del mundo en el
poder de la bestia. Pero ahora “la llaga mortal ha sido curada. Toda la tierra,
maravillada, seguia a la bestia” (Apoc. 13: 3). El falso profeta se pronuncia como
un verdadero profeta y sin embargo predica veneracién a la bestia, prometiendo a
sus adoradores que pueden utilizar la verdad acerca de Dios para obtener
‘cualquier cosa’ material que quieran (?).

El falso profeta es lo suficientemente sutii como para ofrecer su tentacion
en nombre de Dios. “Estd bien que tengas todas estas cosas, ya que Dios es
todo”. Pero ya que Dios es Todo, es obvio que no hay “cosas” aparte de El, ni
para adquirir ni_para gobernar; y pensar que si_existen, es hacer homenaje, por
inconscientemente que sea, al diablo!! El falso profeta promete muchas “cosas”.
Pero promete sobre todo, dado que puede manipular la materia, que puede
garantizar la seguridad de cualquiera que crea en él. El Revelador simboliza esto
en la marca que el falso profeta pone sobre la mano derecha o en la frente, a
imitacion del sello en la frente dado a los hijos de Israel. “Ninguno puede comprar
o vender (es decir, vivir comodamente en el mundo material), si no ha sido
marcado con el nombre de la bestia o con el numero de su nombre” (Apoc. 13:
17).

Sin embargo el delegado del dragbnh no puede cumplir con su propia
promesa. El Revelador da el nimero de la bestia y queda inmediatamente claro
gue el sello es solo una imitacion del verdadero, y que la proteccion que ofrece
no es real. Para la marca de la bestia, e | nUmero de su nombre es: 666 (Apoc.
13: 18). Este es el nimero que 3 veces trata de llegar a 7 (simbolo de cualquier
tipo de totalidad), y 3 veces no lo logra.

A fin de subrayar la fuerza total de este ndmero, Juan lo compara en la
frase siguiente, con el nimero de aquellos que tienen “escrito en las frentes Su
nombre” (Apoc. 14: 1). El ndmero de aquellos es 144,000. Doce es el numero
gue simboliza la totalidad perfecta, y este numero es 12 multiplicado por 12 mil
veces.

Estos son los hijos de Israel que fueron sellados a lo largo de la segunda
vision. “Estos siguen al Cordero a dondequiera que va” (Apoc. 14: 4), y por esta
razon estan protegidos con el nombre del padre. “Son virgenes” (aqui un simbolo
de pureza mental) y “en su boca no se ha encontrado mentira” (Apoc. 15: 5). Esto
quiere decir que no tienen nada que hacer con el falso profeta que es un
mentiroso, o con el dragébn que es el padre de las mentiras.

El espiritu de este mdiltiple de 12 simboliza la totalidad del espiritu que
venera a Dios solamente —y que se niega a ser engafiado por esta declaracion
del dragén y de sus 2 delegados, y que estd conciente que no hay poder
aparte de Dios! Por lo tanto, en realidad no hay lucha entre poderes opuestos,
ya que Dios es Todo y no hay nada que pueda oponerse a El. Sélo es
necesario negarse a venerar el espiritu de engafio y honrar en su lugar al espiritu
de la Verdad. “Cantaban un céantico nuevo delante del trono, y ninguno podia
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aprender el cantico, a excepcion de los 144,000 rescatados de la tierra” (Apoc. 14:
3)

“El nuevo canto”, la conviccibn que la victoria ya ha sido ganada, esta
simbolizada por el Revelador como 3 éangeles volando “por en medio del cielo”
(Apoc. 14:6) para anunciar que ya habia ocurrido lo que todavia no habia pasado.

El primer angel poseia “un buena nueva, eterna, que anuncia a los
habitantes de la tierra” (Apoc. 14: 6), proclamando que el dia del juicio de Dios
habia llegado. El segundo angel anuncia la caida de Babilonia; y el tercer angel
des —cubre la mentira de la pretension del falso profeta que aquellos que adoran
a la bestia seran protegidos. “No tienen reposo ni de dia ni de noche los que
adoran a la bestia y a su estatua” (Apoc.14: 11).

Los que se han muerto a la manera material de ver las cosas ya no estan
obligados a luchar con la bestia. Saben que la bestia no tiene autoridad real y
no le conceden ninguna. Ademds, pueden probar que no tiene autoridad real
“porque sus obras les acompafian” (Apoc. 14: 13).

La Quinta Vision

La quinta vision relata la intensificacion de la lucha, bajo el simbolismo de
los “7 angeles que tenian en las manos las 7 Ultimas plagas” (Apoc. 15: 1).

Estas 7 plagas tienen un solo propésito: destruir cualquier deseo de honrar
a la bestia. Todas las plagas estan dirigidas contra los hombres que tienen la
marca de la bestia sobre ellos, para forzarles a “arrepentirse” o “cambiar sus
opiniones”.

Para subrayar que el propésito de las 7 plagas es la purificacion, y no la
destruccién, el Revelador comienza su relato con 2 simbolos tomados de la
cosecha.

Los 2 simbolos eran muy usuales en el Antiguo Testamento porque
implicaban claramente que los castigos eran “para sanar” (Isa. 19: 22). Las
cosechas no pueden ser recogidas sin cortar el trigo. No se puede hacer vino sin
exprimir primero las uvas. Ambas actividades parecen tener el objeto de destruir,
cuando realmente el objeto es cumplir. Estas 2 imagenes hacen hincapié en el
verdadero propdsito de las 7 plagas.

Un éangel ech6 su hoz sobre la tierra y la tierra qued6 segada “porque la
mies de la tierra esta seca” (Apoc. 14: 15). Otro ser aparece en los cielos
“teniendo en la mano una hoz afilada” (Apoc. 14: 17) y vendimié las uvas de la
tierra para arrojar las uvas en la ira de Dios. El jugo de estas uvas no parece
como vino sino como sangre. Porque “la cuba fue pisada fuera de la ciudad”
(Apoc. 14: 20). Esta es la ciudad santa, la ciudad del reconocimiento de Dios.
Aquellos que estan “fuera de la ciudad” no se dan cuenta que nada se esta
destruyendo, excepto la ignorancia, y para ellos el hecho de prensar las uvas
parece ser una accion que destruye y no una que cumple.

Después aparecen los 7 angeles que tienen en las manos las 7 dltimas
plagas. Una vez mas el Revelador subraya el hecho de que estas 7 plagas no
tocan a los que han logrado “la victoria sobre la bestia” (Apoc. 15: 2). Los que se
niegan a venerar a la bestia han aprendido “un nuevo canto, el cantico de
Moisés, siervo de Dios, y el cantico del Cordero” (Apoc. 15: 2). Han aprendido lo
gue Moisés descubri6 cuando dio a Dios el nombre de YO SOY (Ex. 3:14) y lo
gue JeslUs queria decir cuando expres6: “Somos uno en Dios” (Juan 14: 20). En
cualquier forma que les apareciera el mundo, habian aprendido a dar al mundo su
verdadero nombre. “Grandes y maravillosas son tus obras, oh Sefior, Dios
Omnipotente... porque Tu sbélo eres santo” (Apoc. 15: 3 —4).
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Las 7 plagas son para asegurar que solo el reconocimiento total de Dios
es posible. Lo Unico que sufre debido a estas 7 plagas es la ignorancia acerca
de Dios. Todo lo que queda destruido es la destruccién. Por consiguiente, en el
simbolismo de Juan, son los &ngeles quienes traen las plagas, cada uno vestido
en blanco con oro. Una vez que las copas con las 7 plagas han sido dadas a
los angeles “el templo se llen6 del humo que salia de la gloria de Dios y de Su
poder; nadie podia entrar en el templo hasta la consumacion de las 7 plagas de
los 7 angeles” (Apoc. 15: 8).

Ya no puede existir la paz del compromiso aparente. Ya no habra
momentos aislados de honrar la totalidad de Dios. No podemos vivir la mitad del
tiempo en el reino de Dios y la otra mitad en el reino del seductor. Los hombres
gue tienen la marca de la bestia sobre ellos no entienden el propésito de las 7
plagas. Se han identificado con lo que va a ser destruido y, por consiguiente, las
plagas son un tormento para ellos. No hay que olvidar que estos hombres solo
representan todo lo que venera a la ley material como autoridad real. Se han
puesto bajo la proteccion de la bestia y por lo tanto permanecen por el momento
bajo su ley. ElI objeto de estas plagas es forzarlas a dejar su ignorancia;
mientras se aferren a esta ignorancia las plagas constituiran un tormento para
ellos.

El contenido de la primera copa aparece como una enfermedad, “una Ulcera
cruel y maligna sobrevino a los hombres que tenian la marca de la bestia y
adoraban su estatua” (Apoc. 16: 2). La segunda copa aparece como sangre en el
mar; la tercera como sangre en los rios; y la cuarta como un calor espantoso del
sol. “Los hombres fueron quemados con terribles quemaduras y blasfemaron el
nombre de Dios, que tiene poder sobre estas plagas, en ves de arrepentirse
(corregirse) para darLe la gloria” (Apoc. 16: 11).

Se vierte la proxima (quinta) copa directamente sobre el reino de la bestia
— es decir, sobre su presuncion de poder y autoridad. En seguida “su reino se
eclipsé” (Apoc. 16: 10). Su reino siempre habia sido lleno de oscuridad, pero solo
ahora se le esta reconociendo a la luz creciente del reino de Dios. Sin embargo
la ignorancia se aferra a lo familiar y “blasfemaron al Dios del cielo a causa de
sus sufrimientos” (Apoc. 16: 11).

La sexta copa se vierte sobre “el rio grande, el Eufrates” (Apoc. 16: 12). El
rio Eufrates era historicamente la fuente y el apoyo de la riqueza mercantil de la
gran ciudad de Babilonia, situado en sus orillas. En el Apocalipsis, Babilonia es el
simbolo del amor al mundo (material) y el Eufrates apoya la tentacion de
Babilonia. Cuando se vierte la sexta copa sobre el Eufrates, el rio se seca.

El reino de la bestia estd oscuro y sacudido, y ha perdido la fuente que
nutre a una de sus tentaciones. El dragdén y sus 2 delegados se despiertan para
proteger la soberania que esta por perderse, y luchan en la Unica manera que
conocen. Visto que son seductores, siguen en sus intentos por engafar.
“Después vi salir de la boca del dragdén, de la bestia y de la del falso profeta,
tres espiritus inmundos como ranas” (Apoc. 16: 13). El que sale de la boca del
dragén y de sus delegados tiene el poder de parecer real a cualquiera que crea
en él. Las ranas “son los espiritus de demonios que hacen prodigios” (Apoc. 16:
14). Son capaces de imitar el poder de Dios y asi adquieren el crédito para ellos
mismos y para sus autores.

Estos demonios parlantes toman posesion del poder de unir a todo lo que
estd en la tierra para luchar contra Dios. “Van a reunir a los reyes de toda la
tierra para la guerra del gran dia del Dios Omnipotente” (Apoc. 16: 4).
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Aqui Juan describe la naturaleza de la lucha “en este gran dia” cuando el
espiritu de la Verdad encuentra al espiritu del engafio. “He aqui que vengo como
ladron. Bienaventurado el que vela” (Apoc. 16: 15). El ladrén viene como algo que
temer, y en lo mas oscuro de la noche. Fue en esta manera que vino el
adversario de Jacob la noche que gand para él el nombre de Israel. La habilidad
para reconocer la identidad del “ladron” que viene en la noche requiere un
esfuerzo persistente y consagrado, pero no hay otro modo de ser digno del titulo
de Israel!

Los demonios parlantes cumplen su funciébn y logran reunir a todos los
reyes de la tierra para luchar contra Dios. Se reldnen “en el lugar llamado en
hebreo Armagedoén” (Apoc. 16: 16). Armagedédn significa “las montafas de Megido”.
Segun el libro de Jueces, fue cerca de estas montafias que tuvo lugar la lucha
entre los jefes supremos de la regién, los Canaanitas y las tribus sin armas y
poco numerosas de Israel. Ganaron los Israelitas. El tema del canto de victoria
compuesto tras la batalla era “El Sefior me dio dominio sobre los poderosos” (Jue.
5:11) y esto es el espiritu al cual Juan se refiere en su uso simbdlico de la
palabra Armagedon.

Todavia no ha empezado la lucha final. Se vierte el contenido de la
séptima copa, no sobre la tierra, sino “en el aire. Y sali6 del templo una gran
voz, que venia del trono, diciendo: ‘esta hecho™ (Apoc. 16: 17). “Esta hecho”, porque
no se podria lograr la victoria si realmente existiera un poder aparte de Dios que
pudiera negar el hecho de que Dios es Todo. La existencia aparente de tal poder
no es un hecho, sino un engafo; y se esta venciendo a este engafio basado en
la ignorancia, por medio del conocimiento de Dios!

El reconocimiento de que “esta hecho” causa otro terremoto “como no lo
hubo nunca de violento desde que el hombre esta sobre la tierra” (Apoc. 16: 18).
Se derrota la antigua manera de vivir una vez que se ha reconocido literalmente
gue Dios es Todo. Tal reconocimiento no es algo que pueda ser utlizado solo
para seguir en el antiguo estilo de vida, solo para curarse de temores vy
enfermedades, y hacer que la existencia material sea mas cémoda. El
conocimiento de Dios destruye totalmente la vieja manera de pensar y de vivir!l
“Es el verdadero Dios y la vida eterna” (I Juan5:20) y no hay vida fuera de El.

Sin embargo no hay nada que la mente humana tema mas, que la
impotencia para hacer un tipo de compromiso entre el antiguo estilo de vida y el
nuevo. A pesar de que se da cuenta de la veracidad de la declaracion de Jesus
de que “ningin hombre puede servir a 2 amos”, el individuo sigue queriendo vivir
en dos mundos al mismo tiempo.

Este pensamiento estd muy dispuesto a proclamar la Totalidad de Dios
cuando se siente amenazado por la carencia, la enfermedad o la muerte. Pero el
resto del tiempo el individuo esta propenso a descansar comodamente en el
mundo que siempre ha conocido, disfrutando la salud que ha adquirido por su
obediencia a las leyes de higiene; del dinero que ha ganado por su propio
ingenio; y de la sabiduria adquirida por su propia inteligencia. Todos éstos son
aspectos de lo finito; de la creencia en la separacion del Padre; pero dado que
son aspectos agradables, es dificil no aferrarse a ellos. Esta es la tentacion que
aparece bajo el simbolo de Babilonia en el Apocalipsis. Es lo que Juan llamé:
el amor al mundo. “No améis al mundo ni lo que hay en él. Si alguno ama al
mundo, el amor (al) del Padre no estd en él. Porque todo lo que hay en el
mundo, la concupiscencia de la carne, la concupiscencia de los ojos y del orgullo
de las riquezas, no provienen del Padre, sino del mundo. El mundo pasa y con él
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su concupiscencia (apetitos), pero el que hace la voluntad de Dios, permanece
eternamente” (I Juan 2: 15— 17).

Juan da a esta tentacion el nombre de una ciudad porque siempre utiliza
la ciudad como simbolo de un estado de conciencia, y tanto en el Nuevo como
en el Antiguo Testamentos, la ciudad de Babilonia ha venido a ser un simbolo
aceptado de la tentacion ejercida por las cosas del mundo material. Babilonia es
la ciudad que hace que sea extremadamente dificil seguir la verdad “con todo el
corazén y con toda la mente”, aun en este punto de la lucha, cuando la Verdad
ha sido revelada y entendida. Esta tentacion es muy fuerte “emborrachada de la
sangre de los santos” (Apoc. 17: 6). Era la misma tentacibn que JeslUs tuvo que
enfrentar al principio de su ministerio; la tentacién de evadir el compromiso (Mat. 4:
8-9). No puede haber victoria final — verdadera conciencia de la unidad con el
Padre — hasta que quede destruido el amor al mundo simbolizado por la ciudad de
Babilonia.

Babilonia aparece en el Apocalipsis primero como una mujer. Es el simbolo
de la ramera (prostituta, que tanto aparece en el Antiguo Testamento como el
simbolo de la infidelidad a Dios). La mujer esta sentada sobre la bestia; porque
es la bestia —la creencia en un mundo que no sea (de) Dios —que da a Babilonia
su autoridad. La mujer es muy bella y deseable, “vestida de purpura y escarlata,
de piedras preciosas y perlas” (Apoc. 17: 4). La montafia que aparece en el libro
de Mateo como el lugar de la tentacion, ahora es “siete montafias sobre las que
se sienta la mujer” (Apoc. 17: 9). Y “los reinos de la tierra” en Mateo son los
“siete reyes” (Apoc. 17: 10). Los 7 reyes no reinan al mismo tiempo en Babilonia,
puesto que lo que es una gran tentacion en una etapa del desenvolvimiento no
afecta al individuo en otro momento. En esta etapa de la lucha elreino de los 7
reyes esta casi por terminarse. “Cinco han caido, uno vive y el otro no ha venido
aun” (Apoc. 17: 10).

La bestia propiamente es una de las tentaciones que reinan en Babilonia.
“El es el octavo, uno de los siete, que va a su perdicion” (Apoc. 17: 12). Estos
cuernos se unen en un propésito comun, el de “poner a disposicion de la bestia
su fuerza y poder” (Apoc. 17: 12). “Estan todos de acuerdo (en una mente)” (Apoc.
17: 12) porque representan la concentracion de todas las fuerzas que niegan la
Totalidad de Dios. Sin embargo, a pesar de ellos mismos, funcionan para la
gloria de Dios. “Porque Dios les ha inspirado la resolucién de ejecutar su propio
designio y ponerse de acuerdo para poner a disposicion de la bestia su poder
real hasta que se cumplan las palabras de Dios” (Apoc. 17: 17).

“Haran la guerra al Cordero, el Cordero los vencera” (Apoc. 17: 14). Es
decir, que la concentraciébn de poder es inadvertida por el conocimiento de Dios, y
visto como realmente es; y esta inversidbn destruye a Babilonia. “Los 10 cuernos...
odiaran a la prostituta y la despojaran” (Apoc. 17: 16). Todas las cosas trabajan
juntas para bien, para los que aman a Dios. Babilonia ha sido una gran ciudad,
gobernando sobre todos los reyes de la tierra.

Los negociantes se han enriquecido comerciando con ella, y segun ella, su
posicion es inexpugnable. “Estoy sentada como reina y no soy viuda y no
conoceré jamas el duelo” (Apoc. 18: 7). Sus mercancias son “de oro y de plata, de
piedras preciosas y de perlas, de lino y de purpura, de seda y de escarlata...”
(Apoc. 18: 12 - 13). Sin embargo, las palabras de perdicion en contra de Babilonia
no se parecen a las de los profetas al escribir acerca de Babilonia y Tira. Son
mas bien las palabras que Jeremias utiliz6 3 veces, cada vez que profetizaba el
final de la ciudad de Jerusalén (Jer. 7: 34; 16: 9; 25: 10; Apoc. 18: 23).
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En aquel entonces Jeremias estaba luchando contra la conviccibn de los
ciudadanos que la propia ciudad fisica de Jerusalén era tan buena y tan santa
gue nada podia destruirla (?). Juan queria dejar claro que no se puede confiar en
nada aparte de Dios, por ‘bueno’ que parezca. Asi que Juan dice claramente que
Babilonia no es sino solamente el simbolo de la tentacién del mal finito. Esta era
la tentacion que Jesus rechazd cuando dijo: “¢Por qué me llamas bueno? Nadie
es bueno sino solo Dios” (Luc. 18: 19). Porque el aceptar que cualquier cualidad
puede ser mantenida de alguna manera aparte de Dios, es negar que Dios es
Todo. Jerusalén ‘parecia’ muy segura y digna de admiracion a sus habitantes en
el tiempo de Jeremias, pero él sabia que esta seguridad estaba basada en un
malentendido. Profetizé que la ciudad santa se vendria abajo; y se vino abajo! Y
Babilonia también se viene abajo.

Jeremias estaba escribiendo acerca de una ciudad fisica que finalmente fue
conquistada por un ejército fisico. ElI Revelador estd escribiendo acerca de un
estado de conciencia. Una sola cosa puede destruir esta ciudad a la cual Juan
se refiere: el negarse a ser tentado mas! Hay que abandonar el amor al mundo
por completo, porque nunca podra ser mezclado con el amor a Dios. Una vez
gue la tentacion de Babilonia ha sido rechazada, se des/cubre repentinamente que
no existe nada de valor en ella. Toda la alegria ha desaparecido de Babilonia.
Ya no existe el placer de haber logrado cosas con éxito en Babilonia. “Y no se
encontrard mas en ti, artifice de cualquier arte” (Apoc. 18: 22). La ciudad ya no
sera considerada como fuente de abundancia, “no se oird jamas el sonido del
molino” (Apoc. 18: 22). Ya no se tendrd confianza en la ciudad para la luz. “La
luz de la lampara no brillard mas en ti” (Apoc. 18: 23). Ya no se creera que la
ciudad es el hogar de la alegria y la perfeccion. “Ni se oira jamas en ti la voz
del esposo y de la esposa” (Apoc. 18: 23). Porque la creencia de que todas estas
cosas podrian encontrarse en Babilonia nunca fue fundada en la Verdad. Por sus
“sortilegios ha seducido a todas las naciones” (Apoc. 18: 23) y la seduccién ahora
se ha acabado!

Una vez desaparecida la luz de Babilonia, se hace visible la luz verdadera;
es entonces que se des — cubre que nada se ha perdido y que todo se ha
cumplido. Nada se pierde por la destruccion de Babilonia. Todos estan librados
de la esclavitud de la creencia erronea de que estuvieron en Babilonia —es decir,
gue existieron aparte de Dios. Cuando Juan describe la nueva ciudad perfecta
gue surge al final de la séptima visibn, no es una “vela” la que ilumina, sino la
gloria de Dios (Apoc. 21: 23).

Todavia no ha surgido la ciudad de Dios, pero la alegria que le pertenece
ya es evidente. “Aleluya! Porque el Sefor, nuestro Dios, Omnipotente, ha
establecido Su reino. Gocémonos y alegrémonos y démosLe la gloria, porque han
llegado las bodas del Cordero; Su esposa ya esta preparada” (Apoc. 19: 7).

El simbolo del matrimonio como unién con Dios, es muy usual en el
Antiguo y Nuevo Testamentos. Hay que fijarse en la descripcibn de la novia.
“Estd vestida de lino fino, limpio y puro” (el lino fino son las obras de justicia de
los santos) (Apoc. 19: 8). Los santos, como se ha mencionado, representan el
aspecto mas alto del esfuerzo humano; y hasta ahora no han tenido éxito. Han
matado a los santos delante del altar; no han podido conquistar a la bestia; se
han muerto en Babilonia. Ahora que Babilonia ha sido destruida, la lucha ineficaz
ha sufrido un cambio. La destruccion de Babilonia quiere decir: el dejar de tratar
de mantener cosa alguna fuera de Dios, y una de las cosas que han mantenido
tal creencia es el esfuerzo humano (?). CONSISTE EN RECONOCER QUE TODA
ACTIVIDAD, TODA RESPONSABILIDAD Y TODA AUTORIDAD SOLO
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PERTENECEN A DIOS. No es el esfuerzo humano el que da fuerza al poder
de Dios! Lo que le da fuerza es el hecho de que: ya es asill Esto es “el
espiritu de la Verdad que proviene del Padre” (Juan 15: 26). Esto es lo que
constituye tanto al guerrero como a la victoria. La Unica obligacion del individuo
es: reconocer el espiritu de la Verdad; el hecho de queya es asi!

La Sexta Vision

Esta sexta vision trata de la lucha final entre el espiritu de la Verdad y el
espiritu del engafo. “Luego vi el cielo abierto y aparecié un caballo blanco. El
jinete llamado el Fiel, el Veraz, juzga y combate con justicia. Sus 0jos son como
una llama de fuego; sobre su cabeza tiene muchas diademas. Tiene un nombre
escrito que él solo conoce. Estad vestido con un manto tefiido de sangre y su
nombre es: el Verbo de Dios” (Apoc. 19: 11 — 13).

Recordemos que un jinete sobre un caballo blanco hizo su aparicion en la
segunda visién, cuando se abrieron los primeros sellos. El jinete simboliza la
esperanza de victoria que ocurre al principio de la lucha, la confianza todavia no
puesta a prueba, que no ha encontrado a su adversario. Pero ahora el jinete ya
no simboliza la sombra de victoria, sino su sustancia. “Sobre su cabeza habia
muchas coronas” (Apoc. 19: 12). A lo largo de la larga lucha contra los varios
aspectos del desengafio, el individuo ha descubierto que la victoria NO es suya.
La victoria pertenece al espiritu de la Verdad. Los “santos” han aprendido a
seguir la Palabra del Sefior en vez de tratar de hacer el trabajo ellos mismos;
como lo dice Juan, siguen al jinete sobre el caballo blanco, en vez de tratar de ir
a caballo ellos solos. Al haber aprendido a reconocer la Verdad, estdn dispuestos
a dejar que la Verdad haga su propio trabajo.

Ahora que la lucha contra el dragéon se ha juntado bajo la bandera de la
Palabra de Dios, lo mismo pasa pero con las fuerzas del dragon. “Y vi a la
bestia y a los reyes de la tierra y a sus ejércitos, reunidos para hacer la guerra
contra el que estaba sentado sobre el caballo y contra su ejército” (Apoc. 19: 19).

Ahora que Dios ha sido reconocido como la manifestacion total, la bestia
estd vista como el resultado de una mentira acerca de la manifestacion, y a
través del espiritu de la Verdad, ya no se cree mas en este engafio. “Pero la
bestia fue apresada y con ella el falso profeta, que son sus prodigios ante la otra
bestia que habia seducido a los que llevaban la marca de la bestia y que habian
adorado su estatua. Y fueron arrojados vivos los 2 a un estanque de fuego de
azufre ardiente” (Apoc. 20: 20).

El estanque de fuego quiere decir destruccién total. Ya no tienen poder
la bestia y el falso profeta, y no aparecen nunca mas a seducir al mundo! “Los
demas fueron matados con la espada que salia de la boca del que estaba en el
caballo, y todas las aves se saciaron de sus carnes” (Apoc. 20: 21). En la sexta
vision fueron reunidos por “tres espiritus inmundos como ranas” (Apoc. 16: 13). Y
fueron vencidos al invertir este mismo meétodo. “Los demdas fueron matados con la
espada que salia de la boca del que estaba en el caballo” (Apoc. 19: 21).

La Palabra de Dios destruye al poder invocado por la serpiente parlante.
Este es el final de la segunda lucha descrita en el Apocalipsis. La primera tuvo
lugar “en los cielos”. Aqui el dragon fue vencido por: el despertar del
entendimiento y rechazado para siempre! Es decir, que el dragbn ya no esta
considerado como una realidad, sino como una mentira. ElI dragbn no fue
destruido sino arrojado “a la tierra” y el propésito de la segunda lucha era
arrojarlo de la tierra también. Esto se logra por la destruccion de los 2 delegados
a través de los cuales el dragén pudo manifestar su poder “en la tierra”, es decir,
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visiblemente. Con la destruccion de la bestia y del falso profeta, el dragbn ya no
puede manifestarse en la tierra, puesto que esta conocido que Dios incluye dentro
de Si mismo, toda manifestacion.

Tras esta segunda victoria, el dragéon ya no puede trabajar en la tierra; ya
se conoce a la tierra como la expresibn o manifestacion de la gloria de Dios. Sin
embargo, el dragén propio todavia existe. El es la mentira fundamental de la
separacion de Dios, y esta mentira todavia no ha sido destruida sino solamente
desarmada. “Vi un éangel que bajaba del cielo: tenia en la mano la llave del
abismo y una gran cadena. Prendié al dragdén, la antigua serpiente - que es el
diablo, satanas, y lo encaden6é por mil afios; lo arroj6 al abismo, que fue cerrado
y sellado después para que no pudiese seducir mas a las naciones hasta que no
se cumpliesen los mil afios, después de los cuales debe ser soltado por poco
tiempo” (Apoc. 20: 1 — 3).

De ahora en adelante, parece que el reino del dragon se ha acabado. No
puede manifestarse porque se entiende que Dios es Todo — en todo, la Unica
manifestacion; y el dragbn no puede matar, porque se sabe que Dios es la Unica
vida. Tal entendimiento es el Cristo, y con él los santos reinan sobre la tierra. “Vi
las almas... que no habian adorado a la bestia... y vivieron y reinaron con Cristo
mil afios” (Apoc. 20: 4). Estos “mil afios” constituyen el reino milenario de los
Apocalipsis judios. Juan utiliza cualquier nimero que no sea siete o doce, los
nameros que simbolizan la perfeccion, ya que el reino establecido por los santos
es un reino dividido. Es nada mas que una prolongacién de la conviccion
expresada al principio de la primera vision, antes de que la lucha propiamente
empezara. “Reinamos sobre la tierra” (Apoc. 5: 10).

Mientras que exista algo sobre lo cual sea necesario gobernar, existe algo
separado de Dios, y todo el poder del dragén reside en la idea de algo aparte de
Dios. EIl dragon ha perdido su autoridad, pero todavia esta esperando “en el foso”.
La victoria sobre los delegados del dragbn no quiere decir la victoria sobre el
dragbn mismo. Mientras exista la idea de separacion de Dios, el reino es
incompleto y precario, y terminara por destruirse. La expresion “mil afios” es nada
mas que un simbolo de un final inevitable. “Cuando se hayan cumplido los mil
afos” (Apoc. 20: 7), el dragon sale de su prision. La mentira que esta basada en
la creencia que el hijo esta separado del Padre, de repente reanuda su actividad
y ningan esfuerzo humano por “reinar puede resistirlo”. “El campamento de los
santos” (Apoc. 20: 9) esta rodeado por los ejércitos del dragon y no pueden
defenderse.

Por consiguiente, se abandona al esfuerzo humano para siempre!l Esto
constituye la etapa final de la lucha. El esfuerzo humano implica separaciéon y no
hay tal separacion, no hay necesidad de luchar, no hay responsabilidad para
vencer. No hay nada por qué luchar, ya que Dios es Todo — en todo; no hay
nada por conquistar ni nada contra lo cual defenderse. “Soy uno con el
Padre” (Juan 19: 20). Esta es la victoria final y estad simbolizada por el Revelador
en una imagen de destruccion total de todo lo que no sea Dios. “El diablo que
los seducia, fue arrojado al estanque de fuego y azufre, donde estan la bestia y
el falso profeta” (Apoc. 20: 10). “La muerte y el hades fueron arrojados al estanque
de fuego” (Apoc. 20: 14) “y todo lo que no tenia existencia real —todo lo que no
fue encontrado escrito en el libro de la vida fue arrojado con ellos” (Apoc. 20: 15).

Este es el final de la lucha por encontrar a Dios, cuando se acaba la
necesidad de luchar y ya no hay responsabilidad. Es el final del mundo viejo
y el principio de un mundo nuevo, y Pablo lo describi6 una vez en una manera
gue no puede mejorarse: “Vendra finalmente, el fin cuando él entregue el reino a
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Dios Padre, después de haber destruido todo principado, toda potestad y toda
fuerza... Pues cuando todo esté sometido, entonces también el Hijo se sometera
a quien todo lo sometid, para que sea Dios Todo en todas las cosas” (I Cor. 15:
24, 28).

La Séptima Visién

La séptima visibn trae la paz perfecta. “Vi un cielo nuevo y una tierra
nueva, porque el primer cielo y la primera tierra han desaparecido, y el mar ya
no existe mas; y vi la ciudad santa, la Nueva Jerusalén, que bajaba del cielo del
lado de Dios, dispuesta como una esposa ataviada para su esposo. Y oi venir
del trono una gran voz que decia: ‘He aqui la morada de Dios con los hombres.
El habitard con ellos; ellos seran Su pueblo y Dios mismo morara con los
hombres. Se enjugard toda lagrima de sus ojos y no habrd méas muerte, ni luto,
ni clamor, ni pena, porque el primer mundo ha desaparecido” (Apoc. 21: 1 — 4).
Porque todas estas cosas nacian de su falta de entendimiento de Dios, y tal falta
se ha terminado...

Esto es la victoria prometida al individuo en el prélogo del Apocalipsis.
Fue prometida en cada uno de los mensajes a las 7 iglesias, y ahora que se han
cumplido las 7 promesas, estan: un/i/dos. “El vencedor heredara estas cosas, y yo
seré su Dios, y él sera Mi Hijo” (Apoc. 21: 7). Cualquier cosa que no sea uno con
el Padre ya no puede existir. “Pero los cobardes, los incrédulos, los depravados,
los homicidas, los fornicadores, los hechiceros, los idélatras y todos los mentirosos
tendrdn una herencia en el estanque ardiente de fuego y de azufre —ésta es la
segunda muerte” (Apoc. 21: 8). Es decir, que todo miedo y falta de creencia y
contaminacién y muerte y adulterio y desengafio e idolatria y mentiras, gquedan
destruidos para siempre, asi como el seductor que les dio su poder para existir.

La lucha ha terminado. La Ciudad Santa no es como el campamento
armado de la vision previa, susceptible de ser atacado a cualquier hora, porque el
dragdn esta destruido, y con él, la creencia en cualquier cosa ajena a Dios. Sin
embargo, fueron esta lucha y la victoria que ésta produjo, los que permitieron vivir
en la ciudad de Dios. O como lo dice Juan, es uno de los angeles que trajeron
las 7 plagas que ensefia al Revelador “la ciudad santa, Jerusalén, que bajaba del
cielo de junto a Dios” (Apoc. 21: 10). No fue la lucha la que creé la ciudad sino
gue ayud6 al individuo a reconocer su existencia. No era necesario crear la
ciudad, puesto que la Verdad siempre ha existido. A lo largo de la larga lucha, el
individuo ha aprendido a reconocer la existencia de la ciudad, para verla “que
bajaba del cielo de junto a Dios con la gloria misma de Dios” (Apoc. 21: 10 — 11).

Jesus se referia a un hecho eterno, al decir: “El reino de Dios esta dentro
de vosotros” (Luc. 17: 21). Sin embargo, es solo a través de la lucha, que es
posible des/cubrir el reino. Es solo cuando el individuo ha vencido su creencia
en toda cosa aparte de Dios, que puede entrar en el reino de Su presencia.
No importa cuénto tiempo pueda pasar antes de que sea reconocida la presencia
del reino de Dios —nada puede cambiar el hecho de que el reino de Dios es “una
ciudad permanente” (Heb. 13: 14). La gloria de Dios esta siempre presente! La
lucha es solo una lucha aparente, ya que EL ADVERSARIO NO ES REAL. La
realidad no cambia, y el reino de Dios es el reino del Dios de siempre!! “La gran
ciudad santa, Jerusalén” es el simbolo de este reino, y en su descripcion de la
ciudad, Juan evoca a todos los simbolos utilizados por los profetas del Antiguo
Testamento par significar luz, perfeccion, alegria.

“Su esplendor es como un jaspe cristalino; los 12 fundamentos son piedras
preciosas, y sus puertas perlas” (Apoc. 21: 21), y todas sus medidas son las que
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simbolizan la perfecciéon. La ciudad es de “oro puro, como cristal transparente”
(Apoc. 21: 21). Adentro de la ciudad hay un rio del agua de la vida, “que riega el
arbol de la vida que da 12 frutos al afio, cuyas hojas sirven para curar a las
naciones. No hay templo en la ciudad, puesto que Dios es el Unico templo, y no
hay necesidad de iluminar a la ciudad, dado que Dios es la unica luz” (Apoc. 21:
21 - 23).

Las puertas de la ciudad nunca estan cerradas y todos pueden entrar alli
libremente. Hasta “los reyes de la tierra” que parecian en un momento luchar del
lado de la bestia ahora llevaran a ella su gloria” (Apoc. 21: 24). Porque Dios es
Todo — en todo, y en su presencia todo puede ser venerado libremente. Sin
embargo, aunque se puede entrar libremente en la ciudad, ésta esta guardada de
cualquier cosa que no se parezca a si misma. “En ella no entrard nada impuro,
ni quien cometa abominacion y mentira” (Apoc. 21: 27). Porque la Verdad no tiene
nada que ver con la mentira, estd protegida de cualquier cosa que no sea como
ella, por su propia naturaleza.

La séptima vision acaba con la imagen de la ciudad santa. Se ha mostrado
el camino hacia la Vida, y “bienaventurado el que guarda la palabra de la profecia
de este libro” (Apoc. 22: 7).

El contenido del libro es libre para cualquiera capaz de aceptarlo. “El que
tenga sed que venga, y el que quiera, tome gratuitamente del agua de la Vida"
(Apoc. 22: 17). Pero no hay que afiadir ni quitar ni una sola palabra de la
profecia. Después se da una bendicion: “La gracia del Sefior Jesls sea con
vosotros. Amén” (Apoc. 22: 21)

Juan era el Unico discipulo que sabia que la lucha era entre “el espiritu de
la Verdad y el espiritu del desengafo” (I Juan 4: 6) y ya habia declarado que la
lucha sélo podia tener un solo final:

“Nosotros sabemos que somos de Dios y que todo el mundo esta bajo el
poder del maligno. Sabemos también que el Hijo de Dios ha venido y nos
ha dado la inteligencia para conocer al Verdadero. Nosotros estamos en el
Verdadero, en Su Hijo Jesucristo. El es el verdadero Dios y la vida eterna.
Hijitos, guardaos de los idolos!” (I Juan 5: 19 — 21).

Si traducimos este pasaje al lenguaje utilizado en el Apocalipsis, se vuelve
una version resumida de la accién entera del libro del Apocalipsis:

“Sabemos que somos los hijos de Dios, y que todo el mundo parece estar
engafiado por el dragbn. Y sabemos que Jesls trajo toda la verdad acerca
de Dios y la habilidad para reconocer Su santa ciudad. El es el verdadero
Dios y El es la vida eterna. Amados, no honréis lo que no es real/
verdadero” ;

AMEN!
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Ignorancia acerca de Dios = dragbh —
2 delegados:
Ley material = bestia

Sentido personal = falso profeta
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