2. La venida de Cristo

«El reino de los cielos se parecera a diez doncellas que
tomaron sus ldmparas y salieron a esperar al esposo» (Mt
25, 1). En varias parébolas‘, Jests exhorta a la vigilancia:
incluso si la noche parece larga hasta la llegada del Maestro,
«jmantened vuestras ldmparas encendidas!» (Lc 12, 35).

En los primeros decenios de su historia, la Iglesia vivia
en la intensa «espera de la revelacion de nuestro Sefior Jesu-
cristo» (1 Cor 1, 7). Los tesalonicenses «se convirtieron a
Dios... para aguardar la vuelta desde el cielo, de su Hijo, al
que resucité de la muerte, y que nos salva» (1 Tes 1, 9s).
Tenian fija su mirada en el dia del Seiior, el de su manifes-
tacion gloriosa. Se vivia ya de ella, y por eso, se la sentia
préxima: «Alegraos... el Sefior estd cerca» (Flp 4, 4s).

«Aguardar», «esperar», son palabras que se repiten sin
cesar en la literatura cristiana de entonces®. Son para siem-
pre caracteristicas de la actitud cristiana®: el fiel «aguarda

1. Mt 24, 44-25, 13; Lc 12, 35-48.
2. Rom 8, 19.23.25; Gdl 5, 5; 1 Cor 1, 7; Flp 3, 20; 1 Tes 1, 10;
Tit 2, 13; Heb 9, 28; 2 Pe 3, 12s.

3. «La espera... es la funcidén cristiana por excelencia, y la nota,
posiblemente, mds caracteristica de nuestra religion...». Teilhard de
Chardin, Etre plus, Paris 1968, 90.
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la alegre esperanza, la aparicién gloriosa de nuestro Dios y
salvador, Jesucristo» (cf. Tit 2, 13). La esperanza, virtud
cristiana esencial, se concentra en esta venida del Sefor Je-
sucristo que los tesalonicenses «esperaban con constancia»
(ct. 1 Tes 1, 3). «El deseo ardiente» de la parusia serd el
criterio de la recompensa en el dia ael Sefior (2 Tim 4, 8).

La venida de Cristo, salvacion del hombre

La esperanza se asienta en la parusia del Sefior porque
éste es el dia de la salvacién: «Aguardamos como salvador
al Seiior» (Flp 3, 20). Cristo «aparecerd... para dar la salva-
cion a los que la esperan» (Heb 9, 28). A la parusia se le
llama «dfa de la redencién»*. El hombre encontrar4 en ella
«la redencion de (su) cuerpo» y llegard a su (plena) «filia-
ci6n» (Rom 8, 23). Se cumplird la palabra: «tal como es €l
(Cristo), asi somos nosotros» (1 Jn 4, 17); «seremos seme-
jantes a €l porque le veremos tal cual es» (1 Jn 3, 2).

No hay salvacion fuera de la parusia de Cristo, porque
fuera de ella, «la redencién que estd en Cristo Jests» (Rom
3, 24), no alcanza a los hombres. En efecto, en su muerte
y resurreccion, Cristo se ha convertido en la salvacién en
persona: «para nosotros, se ha hecho... redencién» (1 Cor
1, 30). Esta salvacion siendo personal en Cristo, permane-
ceria encerrada en el Salvador y no tendria impacto en la
humanidad, efectivamente, Jesis no habria ni muerto ni re-
sucitado para los hombres (cf. 2 Cor 5, 15), si é]l mismo no
hubiera venido y se hubiera dado a ellos, haciéndoles partici-
par asi de la salvacién realizada en él.

En los dltimos siglos, la teologifa lleg6 a ignorar la impor-
tancia salvifica de la parusia porque la redencién no se iden-

4. Ef 1, 14; 4, 30; cf. Lc 21, 28; 1 Tes 1, 10.
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tificaba, segin ella, con el misterio personal de Jesus reali-
zado en su muerte y resurreccion. Jesus habria rescatado al
mundo pagando un precio’, reconciliando asf a Dios con los
hombres. Habria adquirido para ellos el derecho al perd6n
y a la vida eterna, sin haber llegado a ser él-mismo la salva-
ci6n de todos.

Todo habria sido ordenado por un acto situado en el pasa-
do, en virtud de los sufrimientos vertidos en la balanza de
la justicia; ya no se requeriria ninguna intervencion de Cris-
to; la resurreccion de Jests en si misma no jugaria un papel
salvifico. La Iglesia se tendria que ocupar de completar la
obra «aplicando los méritos de Cristo», «distribuyendo las
gracias» adquiridas. El papel que esta teologia reconocia a
la parusia no es el de realizar la salvacién de Cristo en los
hombres, sino por el contrario, de clausurar la historia de
la salvacién después de que los méritos de Cristo hubieran
sido «aplicados», de cerrar la puerta con un juicio solemne.

Esta teologia de la cruz, vuelta exclusivamente hacia el
pasado, se reduce a la remisién de los pecados; es incapaz
de integrar la gloria de Cristo resucitado. Ahora bien, sin
relacion con la resurreccion, la muerte sola no tendria senti-
do redentor: san Pablo lo atestigua con mucha fuerza (1 Cor
15, 17). En su muerte glorificadora, Cristo ha llegado a ser
personalmente el misterio de la salvacion (1 Cor 1, 30): la
redencién estd en €l (Rom 3, 24). Para que esta salvacién
personal de Cristo llegue a ser la de los hombres es necesa-
rio que Cristo venga a ellos y se comunique, él que es la
salvacion. Por ello dice Jesids: «Me voy pero volveré a vos-
otros» (Jn 14, 28).

Sacando de contexto una frase de san Pablo: «Si Cristo
no ha resucitado, vana es nuestra fe y estdis atin en vuestros

5. Es verdad que la Escritura utiliza la imagen de un precio pagado
(1 Cor 6,20;7,23: cf. 1 Pe 1, 18s). Pero es Dios Padre el que paga este
precio, se empeina totalmente por los hombres en Jesucristo.
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pecados» (1 Cor 15, 17), se podria decir: «Si no viene Cristo
y no nos asume en €l, vana es nuestra esperanza, permanece-
mos en nuestros pecados».

La pascua de Jestiis, misterio de venida

San Pablo reserva la palabra «parusfa» para la dltima ma-
nifestacién de Cristo®. Esto nos ha inducido a distinguir, se-
pardndolas, la pascua de Jests y su parusia. Se sitda la prime-
ra en los origenes de la Iglesia, en tiempos de Poncio Pilato,
la segunda al final de la historia; la Iglesia camina de la una
a la otra, intercalada entre una partida y un retorno de Cristo.
En realidad, el misterio pascual es en si mismo parusiaco.
Jesus «ha muerto y resucitado para nosotros» (2 Cor 5, 15)
y, por su muerte y resurreccién viene y trae la salvacién rea-
lizada en él. El acontecimiento de la salvacion, el de la muer-
te y resurreccion, es también su venida al mundo. De esta
manera Cristo «ha muerto y resucitado para nosotros», puesto
que se da a nosotros en su muerte y resurreccion.

En los evangelios, Jesus anunci6 que a su muerte seguiria
su venida gloriosa: «Igual que el fulgor del reldmpago brilla
de un extremo a otro del horizonte, asi ocurrird con el Hijo
del hombre en su dia. Pero antes tiene que padecer mucho
y ser rechazado por esta clase de gente» (Lc 16, 24s).

Jestis empieza por proclamar la inminencia del reino de
Dios (Mc 1, 15). Después da a entender que el Reino entra
en el mundo en su persona: «Si yo echo los demonios con
el dedo de Dios, es que el reino de Dios ha llegado a voso-
tros»’. Inaugurado ya por la actividad de Jesus, el Reino
vendrd con fuerza, cuando el Hijo del hombre sea glorifica-

6. 1 Tes 2, 19; 3, 13; 4, 15; 5, 23 passim.
7. Le 11,.20: 17, 21.
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do®. Este es el sentido de los anuncios de la pasion, tras la
cual, sin tardar’, el Hijo del hombre resucitara: «El Hijo del
hombre tiene que padecer mucho... y resucitar a los tres
dias» (Mc 8, 31). El advenimiento del Hijo del hombre, su
parusia, seguird a su muerte.

Cuando el proceso de la muerte se desencadena, Jests
profetiza: «A partir de ahora veréis al Hijo del hombre sen-
tado a la derecha del poder, y venir sobre las nubes del cie-
lo» (Mt 26, 64). Su venida, que es la del reino de Dios (cf.
Dan 7, 13s), se realizard a través de la muerte.

En la muerte y la resurreccién «todo se ha cumplido».
El misterio pascual es el de la plenitud de la salvacién, a
la que no se afadird nada mds y de la que todo se deriva.
En adelante, segiin Col 2, 9s, toda la plenitud de la divini-
dad habita corporalmente en Cristo para que los hombres
sean colmados de ella. ;Podria afiadirse algo a esta plenitud
divina? Jesis es desde entonces el hombre del dltimo dia,
llamado «el dfa del Sefior»'". Segiin esto, ha llegado a ser
el Sefor por su muerte y resurreccién''. Desde esta pleni-
tud, Jesds viene hacia los hombres para compartirla con
ellos.

Jesus declara hablando de su muerte: «Me voy y vuelvo
a vosotros» (Jn 14, 28). No muere para irse ni para volver,
sino para venir como jamds habia venido: la pascua de Jesis
es parusfaca. Dice: «Dentro de poco ya no me veréis pero

8. Asies como lo comprenden los evangelistas. Segiin Mc 9, 1 Je-
suis declara: «Algunos de los aqui presentes no morirdn sin haber visto
que el reino de Dios ha llegado ya con fuerza». Lo que Mt 16, 28 inter-
preta: «...Sin haber visto llegar al Hijo del hombre con su Reino».

9. Laindicacién a los tres dias, en primer lugar, no tiene un senti-
do cronoldgico preciso (cf. Os 6, 2). Significa que el Hijo del hombre
resucitard pronto.

10. 1 Cor 1, 8; 5, 5 passim.
11. Hech 2, 36; Rom 10, 9; Flp 2, 8-11.
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poco después volveréis a verme» (Jn 16, 16). La muerte le
hace invisible pero para revelarle: «Yo me manifestaré» (Jn
14, 21). Resucitdndole, Dios «le concedié que se manifesta-
se» (Hech 10, 40). Segin esto «epifania» (manifestacion)
es otro nombre de la parusfa'’.

Jests era esperado en la tierra como «aquel que viene»:
«;Eres ti el que tiene que venir o debemos esperar a otro?»
(Mt 11, 3 par). Es aclamado: «jBendito el que viene!» (Mt
21, 9 par). En su pascua es mds que nunca «el que viene»,
el Sefior que estd cerca (Flp 4, 5) y al que se le invoca
«jVen, Sefior Jests!»"?.

Segiin Jn 10, 36, Jesus se define como «aquel que el Padre
ha consagrado y enviado al mundo». En su muerte y su glori-
ficacion la consagracién en Dios es total (Jn 17, 19); total
es también el envio: «Vengo a vosotros» (Jn 14, 28). La
muerte glorificadora es una «exaltacién» junto a Dios' y
una «resurreccion» que le envia al mundo: «Dios lo ha resu-
citado y os lo envia» (Hech 3, 26). Una vez mas el aconteci-
miento de la salvacion es también su advenimiento al mundo.

Jesus fue siempre un hombre-para-los-demas; pero en su
muerte y resurreccion ha llegado a ser el pro-existente uni-
versal'”. Lo que le es mds suyo, su muerte y su nacimiento
glorioso (Hech 13, 33), es para nosotros: «Para nosotros ha
muerto y resucitado» (2 Cor 5, 15). Jesus es Hijo-de-Dios-
para-nosotros. El Espiritu de amor (Rom 5, 5) y de comu-
nién (2 Cor 13, 13) se ha apoderado de €l y lo ha hecho un
ser en donacidn de si, fuente de vida, la misma que €l vive,
«un espiritu que da vida» (1 Cor 15, 45). La venida salvifica

12. Cf. infra, nota 25.

13. Ap 22, 20; cf. 1 Cor 16, 22.

14. Hech 2, 33; 5, 31; Flp 2, 9.

15. Los exegetas han creado esta palabra: «pro-existencia» para
caracterizar el ser de Jesds totalmente entregado a Dios y al mundo.
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es desde entonces actual. El que es el futuro de la Iglesia
y del mundo se hace ya presente.

«El dfa del Sefior es pues hoy», aunque sea el dltimo dia.
Los fieles viven en su luz: «A vosotros, en cambio, que no
vivis en tinieblas, ese dia no tiene por qué sorprenderos co-
mo un ladrén, pues todos vivis en la luz y en pleno dia» (1
Tes 5, 4s). La parusia es a la vez objeto de experiencia y
de esperanza, porque el resplandor del dia permanece velado
aun: «Cristo es entre vosotros (por tanto presente) esperanza
de la gloria» (Col 1, 27). El dia es de una proximidad tangi-
ble, presente, y proxima: «La noche estd avanzada, el dia
se echa encima». Vivimos ya en su luz: «Conduzcamonos
como en pleno dia, con dignidad» (Rom 13, 13). Porque el
ApOstol siente ya su presencia aunque estd velada, afirma
su proximidad (Flp 4, 5); su luz transforma al discipulo «de
gloria en gloria» (2 Cor 3, 18). La Iglesia es «trabajada» por
su futuro, que constituye su misterio profundo.

No se debe situar, por tanto, a la Igiesia entre la resurrec-
cién de Jesuis y la parusia final, como entre los dos polos
de su historia, partiendo de uno y yendo hacia el otro. La
Iglesia emprende su marcha en un encuentro inicial, donde
comienza a resucitar con Cristo; va hacia el encuentro defi-
nitivo con €I, donde se cumplird su resurreccién. En la fuer-
za del encuentro primero con Cristo resucitado que viene,
va hacia la comunién total con él. Tiene su fuente perma-
nente en el misterio pascual, en el que Cristo viene a ella.
Es ahi donde comienza a nacer, ah{ se realizard su nacimien-
to en plenitud.

El misterio de la salvacién estd en el comienzo y en el
fin, misterio a la vez pascual y parusiaco. La parusia es
idéntica al misterio pascual: es este misterio en su impacto
en el mundo.

Se habla con frecuencia de un «retorno» de Cristo, se
dice que «volverd». ;Es éste el lenguaje apropiado? La Es-
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critura no lo utiliza'®. Si debfa volver es porque nos habria
dejado; ahora bien, lejos de dejar a su Iglesia viene a ella
por su muerte y resurreccion. Y seria también porque no ha-
bria «realizado plenamente» su obra redentora, debiendo vol-
ver para completarla. Sin embargo, «todo estd cumplido»;
el misterio pascual es la salvacién final. Hablar de un retor-
no, sugiere que volverfa a entrar en la existencia terrestre,
pero él muri6 «una vez para siempre» (cf. Rom 6, 10) a la
condicién terrestre.

Jesiis no viene regresando, sino haciendo venir a él; se
hace presente a los hombres atrayéndolos hacia €l en quien
estd su plenitud de sentido, su propia verdad. La gracia es
una llamada a la comunién: «Habéis sido llamados a com-
partir la vida de su Hijo» en su dfa (1 Cor 1, 9). Es una lla-
mada creadora en la que se realiza la palabra: «Todo ha sido
creado... para él» (Col 1, 16). Hasta el momento en que «se-
remos arrebatados, junto con ellos, al encuentro del Sefor
en el aire» (1 Tes 4, 17)".

Cristo viene atrayendo y atrae revelandose'®, en el hecho
de revelarse'®. Los discipulos se apresuran hacia la orilla,
cuando alli se manifiesta Jests (Jn 21, 4-8). Reveldndose a
ellos les «transforma de gloria en gloria» (2 Cor 3, 18), has-
ta el dfa en que la transformacién sea total por la plena reve-
lacién de su presencia: «Sabemos que cuando se manifieste
seremos semejantes a €1, porque le veremos tal cual es» (1
Jn 3, 2); «cuando Cristo, vida nuestra, se manifieste, también
vosotros apareceréis juntamente con €l en gloria» (Col 3, 4).

16. S6lo en algunas pardbolas y en Jn 14, 3 en razén de la materiali-
dad de la imagen utilizada: el Maestro, habiéndose ido lejos, debe volver
para estar de nuevo presente.

17. San Pablo utiliza aqui imdgenes apocalipticas en las que Cristo
aparece sobre las nubes del cielo.

18. De ahi el deber de la Iglesia de evangelizar; de hacer a Cristo
audible y visible al mundo.

19. San Agustin, In Joh, tract. 26, 5: CCL 36, 262.
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La manifestacion final

Los escritos del nuevo testamento describen varias veces
el advenimiento final del Hijo del hombre®. Recurren a
imagenes propias del género literario apocaliptico que abun-
dé en Israel en los ultimos siglos anteriores a Jesucristo:
«Inmediatamente después de la angustia de aquellos dias el
sol se hard tinieblas, la luna no daré su resplandor, las estre-
llas caerdn del cielo, los astros se tambaleardn; y entonces
brillard en el cielo la sefial del Hijo del hombre; y todas las
razas de la tierra se golpearan el pecho viendo venir al Hijo
del hombre sobre las nubes, con gran poder y majestad; y
enviard a sus angeles con trompetas sonoras y reunirdn a sus
elegidos de los cuatro vientos, de horizonte a horizonte» (Mt
24, 29-31 par)®'.

Estas imdgenes expresan ante todo que «el Hijo del hom-
bre vendra con poder y majestad» (Mt 24, 30 par). El sefio-
rio de Cristo se impondré «en virtud del poder que le permi-
te dominar todas las cosas» (Flp 3, 21). Vencerd todos los
obstaculos, y el dltimo es la muerte (1 Cor 15, 24-28).

Este es el poder dado a Cristo en su resurreccién (cf.
Rom 10, 9) y que le hace compartir con el Padre el dominio
sobre la creacién (Flp 2, 9-11). El himno cristolégico de Flp
2, 6-11 sitda el triunfo final en la continuidad inmediata de
la muerte de Jesus, porque este poder es el de Cristo en su
resurreccion: «Se rebajé hasta someterse incluso a la muerte,
y una muerte de cruz. Por eso Dios lo levanté sobre todo
y le concedi6 el «Nombre-sobre-todo-nombre; de modo que
al nombre de Jests toda rodilla se doble —en el cielo, en

20. Mt 24 par; Lc 17, 22-37; 1 Cor 15, 23-37; 1 Tes 4, 16s; Ap 1, 7.

21. Estas imdgenes estdn tomadas en gran parte del antiguo testa-
mento. Cf. Is 27, 13; Dan 7, 13; Zac 2, 10; la trompeta es mencionada
enls 27, 13;J1 2, 1; Sof 1, 6; Mt 24, 31; 1 Cor 15, 22; 1 Tes 4, 16; Ap
11 15
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la tierra, en el abismo— y toda lengua proclame: ‘Jesucristo
es Sefior’, para gloria de Dios Padre».

Este sefiorio es salvifico. Es una gracia todopoderosa con-
ferida a consecuencia de la muerte redentora. Es cierto que
Pablo describe este triunfo con los acentos de un canto de
guerra: «Porque es necesario que €l 1eine, hasta que sus ene-
migos sean puestos como estrado de sus pies»**. Pero esta
victoria es la de la resurreccion que es vida, vida filial de
Jesus. Asi el Apdstol no habla mds que de la resurreccién
de «los que pertenezcan a Cristo, el dia de su manifestacion»
(1 Cor 15, 23).

El dia del Sefior es precisamente un dia y el mas lumino-
so de todos: «A vosotros que no vivis en tinieblas, ese dia
no tiene por qué sorprenderos como un ladrén» (1 Tes 5, 4).
Porque este dia resucita el que es «la luz del mundo» (Jn
9, 5). «Aparecer», «ver», son palabras frecuentes para des-
cribir la venida de Cristo: «Entonces aparecerd en el cielo
la sefial del Hijo del hombre y todas las razas de la tierra...
viendo venir al Hijo del hombre sobre las nubes» (Mt 24,
30). Este signo que aparecerd y que hara estallar el dia, es
el Hijo del hombre, él mismo, que es el dia en persona®.

El misterio pascual es de gloria, de revelacién tanto como
de poder: «Vendr4 con la gloria»*, «Dios hizo que se deja-
ra ver» (Hech 10, 40). «Epifania» es otro nombre de la paru-
sfa frecuentemente utilizado™, lo mismo que apocalipsis

22. 1 Cor 13, 25;.¢f. Sal 110, 1.

23. El signo del Hijo del hombre ha sido interpretado ya en la litera-
tura apdcrifa (siglo II) por la cruz, que aparecerd en el cielo. Sin motivo,
seguin parece. Se trata del Hijo del hombre en su aparicién. Segin Dan
7, 13, el reino de Dios viene bajo el signo de un hijo de hombre. Jests
habla también del signo de Jonds, que no es otra cosa que el mismo Jonds.

24. Mt 16, 27; 25, 31 par.

25. 1 Tim 6, 14; 2 Tim 4, 1-8; Tit 2, 13; «epifania de su parusia»
(2 Tes 2, 8). «Cuando Cristo se manifieste» (Col 3, 4); «cuando aparez-
ca» (1 Jn 3, 2).
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(es decir revelacion) de nuestro Sefior Jesucristo®. Jests
resucitado que es, en persona, el misterio del dltimo dia,
envi6 un rayo de su luz sobre Pablo su perseguidor: «De re-
pente un reldmpago lo envolvié con su resplandor» (Hech
9, 3), «se dign6 revelarme a su Hijo» (cf. Gél 1, 15s)”.

Esta luz es irresistible, derribard al Anticrisio: «El Se-
fior... le aniquilard con el esplendor de su venida» (2 Tes 2,
8). Vivificard a los que pertenecen a Cristo (1 Cor 15, 23).
Hara semejantes al Sefior a los que «le verén tal cual es»
(1Jn 3,2). Los fieles hacen una primera experiencia en esta
tierra: «Y nosotros que llevamos la cara descubierta, refle-
jamos la gloria del Sefior y nos vamos transformando en su
imagen con resplandor creciente; asi es como actia el Sefior
que es Espiritu» (2 Cor 3, 18). La luz de la parusia brilla
ya: «No estdis en las tinieblas... sois hijos de la luz» (1 Tes
5, 4s). Pero se ve a través de un velo, el de la existencia
terrestre, que hace que «nuestra vida permanezca oculta» (cf.
Col 3, 3). El esplendor de la parusia disipard el velo: «Cuan-
do se manifieste Cristo, vida vuestra, también vosotros os
manifestaréis juntamente con €l en gloria» (Col 3, 4).

La parusia es un articulo esencial del credo. El que profe-
sa su fe en Cristo salvador, cree en su venida, gracias a la
cual la salvacion realizada en él, se hace efectiva en el mun-
do. Pero ;qué es lo que se oculta tras las imédgenes de las
que la Escritura reviste esta venida majestuosa al final de
los tiempos: la aparicion de Cristo sobre las nubes, la asam-
blea de las naciones al sonido de la trompeta, los fieles lle-
vados al encuentro del Sefior (1 Tes 4, 17)...7 El misterio
de la parusia es el mismo de Jesds en su muerte y su resu-
rreccion en el mundo: «A partir de ahora veréis al Hijo del

26. 1 Cor 1,7; 2"Tes 1,'%;.1 Peil, 7.13:

27. Los exegetas reconocieron aqui el estilo apocaliptico propio de
las descripciones del Dia.
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hombre venir sobre las nubes del cielo» (Mt 26, 64). Ahora
bien, el misterio pascual no se expresa con demostraciones
exteriores de poder. ;Se ha visto al Resucitado «venir sobre
las nubes»? A los que esperaban en el cielo, signos anun-
ciadores del reino de Dios, Jesus replic6: «El reino de Dios
no vendrd de una manera llamativa. Entonces os dirdn:
‘iMiralo aqui;’ o ‘jestd alli!’; pues el reino de Dios estd
entre vosotros» (Lc 17, 20s). La parusia pertenece a la ma-
jestad divina, es misteriosa, trasciende las representaciones
humanas. Estd actuando desde ahora. Cristo viene, el juicio
estd hecho, la resurreccién actia en el mundo como la leva-
dura. Pero en profundidad. No obstante su luz despunta a
través de la superficie. ;{Bajo qué forma se impondrd el po-
der salvifico de Cristo? ;quién sabré decirlo?

A fin de cuentas, ;qué sabemos de la venida de Cristo?
Que vendrd con poder, que vendra reveldndose, que revelédn-
dose hard venir a él al mundo para que se salve. Misterioso,
el dia del Sefior es imprevisible. La Escritura lo repite hasta
la saciedad®®. Ya fue imprevisible la parusia en sus prime-
ras manifestaciones; el Resucitado «se hizo ver», segtin la
férmula constante utilizada en los relatos de las apariciones.
Jesus tomaba la iniciativa de sus apariciones, nunca previs-
tas. Su fecha es desconocida como la de las otras modalida-
des de la parusia final. La presuncién o ingenuidad de las
sectas que pretenden conocerla es muy grande.

Existe un sacramento de la parusia: la eucaristia. Es su
realizacion todavia velada. Muestra que la parusia no consti-
tuye mds que un solo misterio con la pascua de Jesus, por-
que es a la vez el sacramento de la muerte y de la resurrec-
cién y el de la presencia del que viene.

28. Mt 24, 36.42-51 par; 25, 13; 1 Tes 5, 1-4; 2 Pe 3, 10; Ap 3, 3;
16, 15.

38



Cristo no deja el cielo para hacerse presente a su Iglesia
por la eucaristia; estd para siempre muerto a la carne y resu-
citado en el Espiritu. No viene regresando a la tierra, sino
atrayendo hacia €l lo que es terrestre. Llama al pan y al vino
hacia €I, que es la plenitud en la cual subsiste todo (cf. Col
1, 16-18); les hace subsistir plenamente en él, convirtiéndo-
les asf en realidades del mundo futuro, pan del cielo y copa
del Reino. Igualmente, atrae a si a la asamblea y se la incor-
pora (1 Cor 10, 16s), inaugurando la comunién del dltimo
dia, del que se ha dicho: «Dios os llamé a participar en la
vida de su Hijo, Jesucristo nuestro Sefior» (1 Cor 1, 9).

La eucaristia se celebra el domingo, dia del Resucitado
y de su venida entre los discipulos (cf. Jn 20, 19-26). Siendo
el dia de la resurreccién y de la parusia, fue considerado a
la vez como dia primero y octavo: el domingo inaugura la
semana y la cierra, lo mismo que la resurreccién y la parusia
aparecen como los dos polos de la historia de la Iglesia, pero
forman un solo misterio. Muy pronto (Ap 1, 10) recibi6 el
nombre de dia del Sefior: en €l se celebra la resurreccién en
la que Jesuds llega a ser el Sefor”, y la parusia en la que
este sefiorio se impone al mundo. Dia alfa y omega, pascual
y parusiaco.

Juan narra: «Al anochecer de aquel dia, el primero de la
semana, estaban los discipulos en una casa, con las puertas
cerradas por miedo a los judios. En esto vino Jests...» (Jn
20, 19). «Vino», fiel a su promesa: «Me voy y vuelvo» (Jn
14, 28). Las puertas estdn cerradas: €l es libre de las trabas
que imponen las leyes terrenas; viene sin dejar el lugar don-
de se encuentra. Su presencia sorprende, su parusia es impre-
visible. Ocho dias mads tarde, «vino Jesus estando cerradas
las puertas» (Jn 20, 26). Ante Jesis marcado con los estig-
mas de la inmolacién, Tomds proclama el acto de fe cristia-

29. Hech 2, 36; Rom 10, 9; Flp 2, 9-11.
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no: «jSefior mio y Dios mio!». Del mismo modo, el dltimo
dia, ante Cristo que fue traspasado (Ap 1, 7), «se doblard
toda rodilla y toda lengua proclamard: jJesucristo es Sefior!»
(Flp 2, 10s). La Iglesia vive todo esto en cada eucaristia, en
la que el mundo comienza a transfigurarse en aquel que es
su mds-alld y su futuro.

El evangelio narra seguidamente la aparicién a la orilla
del lago, donde habia tenido lugar el milagro de la multipli-
cacion del pan, simbolo, segtn Juan, de la eucaristia. Jesus
aparece al amanecer en la orilla, presencia misteriosa en
principio no identificada. A sus pies, pan y pescado que re-
cuerdan el milagro de la multiplicacién. Todo ello tiene un
vivo regusto de eucaristia, todo ello evoca la mafiana del dia
en que el Sefior se manifestard en la ribera de la eternidad
y atraer4 a los discipulos y a su pesca, de las olas movedizas
del tiempo terrestre.

La eucaristia, sacramento pascual y parusiaco, retine a
«todos los que tienen amor a su venida» (2 Tim 4, 8). Les
hace vivir de antemano la parusia, pero en la penumbra.
Proclama a Cristo «hasta que vuelva» (1 Cor 11, 26). En
ella, cada cual se prepara para el encuentro en la luz, cuando
la muerte venga a desgarrar el velo.
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