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1 anterior Cuaderno Biblico sobre el Apocalipsis (n. 9) tiene casi veinticinco
afios; era necesario volver a hacer una nueva presentacion de este libro, cuya lec-
tura ha sido ampliamente renovada. Pero también hemos querido responder a
preguntas muy actuales: el cambio de milenio ha suscitado interrogantes, creen-
cias, incluso ha despertado algunos miedos, surgidos, segun parece... del Apo-
calipsis. {Qué tiene que ver esto con la Buena Nueva de Cristo vivo?

Hoy sabemos que el cristianismo primitivo se bafié en esa literatura judia
esotérica de los apocalipsis. Y nos hace falta captar su triple funcion: reflexio-
nar sobre el poder del mal y sobre el sentido de la vida; confortar a los creyen-
tes que somos nosotros con la promesa de una liberacion, de una salvacion, y,
por ultimo, exhortarnos a vivir segun la justicia de Dios, que nos interpela y abre
nuestros horizontes. Si el titulo de este Cuaderno habla de los apocalipsis es
porque el Nuevo Testamento contiene varios de ellos y porque es til resituar el
Apocalipsis de Juan en la perspectiva de otros textos emparentados: los de las
cartas de Pablo y los evangelios de Marcos, Mateo y Lucas.

Este recorrido est4 guiado por Elian CUVILIER, profesor de Nuevo Testamen-
to en el Instituto Protestante de Teologia de Montpellier. Con competencia y
dinamismo, ofrece una mirada de conjunto sobre estos escritos apocalipticos,
hace que aparezca la originalidad de cada uno y esboza la evolucién que va de
la predicacion de Jesus, y sobre todo de la experiencia pascual de los Doce, hasta
las visiones del vidente de Patmos, a finales del siglo 1. El mensaje del Resu-
citado, del «Cordero que esta en pie con sefiales de haber sido degollado», esta
dirigido a los creyentes que tratamos de ser nosotros, a nuestras Iglesias, que en
el Jubileo han intentado recibir un nuevo soplo: «Tened 4nimo, yo he vencido al
mundo» (Jn 16,33).

Philippe GRUSON



INTRODUCCION
I

Ya pas6 el afio 2000. Y nada de lo que los profetas
de desgracias y otros Nostradamus de pacotilla predi-
jeron se ha cumplido. Sin duda, nuestro planeta ha
continuado sufriendo hambrunas, guerras, inclemen-
cias y catastrofes de todo tipo. Sin embargo, ni mas ni
menos que los que los medios de comunicacion estan
acostumbrados a contarnos desde hace algunos afos:
aqui una sequia histérica, alla un monzén devastador,
aculla un terrible terremoto. Pero nada que haya pro-
vocado el tan temido fin del mundo. Por lo que res-
pecta al eclipse de 1999, presagio para algunos de
acontecimientos particularmente dramaticos, se desa-
rrolié de forma absolutamente normal, ja Dios gracias!
Sin duda, los mas impenitentes de estos falsos profe-
tas querran rehacer sus calculos. Con seguridad,
anunciaran tener esta vez el calculo correcto y la cuen-
ta atrds volvera a comenzar. Como cierta obra pseu-
docientifica sobre el Apocalipsis de Juan publicada no
hace mucho por una gran editorial y que sitta el fin del
mundo exactamente en el afio 2043. El autor, ya rela-
tivamente mayor, habra desaparecido de aqui, aprove-
chandose de los derechos de autor que la credulidad
de sus lectores fe habran permitido acumular.

Como vemos, un poco de sentido comin permite
mantener fria la cabeza. Aunque hoy se producen fe-
némenos naturales inquietantes —en gran parte cau-
sados por la actividad humana~—, nada permite pensar,
a corto plazo, en un final del mundo bajo la forma de
una catastrofe cdsmica sin precedentes. Por otra par-
te, 4no consistird la actitud mas consecuente en pre-

venir semejante perspectiva mds que en esperarla
con delectacién malsana?

Entonces, ;qué hacer con todos esos viejos libros
«apocalipticos» que parecen complacerse en las des-
cripciones catastréficas y no dejan de anunciar el fin
del mundo a cada momento? La Biblia, tanto judia
como cristiana, contiene un cierto nimero de ellos.
¢ Tenemos que olvidarlos? ;Ocultarlos a las miradas
de los curiosos? ¢ Dejarlos en manos de especialistas
o charlatanes? O, por el contrario, es posible leer
estas «viejas profecias» de forma inteligente e in-
terpelante? La pretensién de las paginas que siguen
es responder positivamente a esta uitima pregunta.
Mostrar que la literatura apocaliptica del Nuevo Testa-
mento encierra —para quien quiera proporcionarse los
medios para tomarsela en serio— una fuerza y una
pertinencia insospechadas para los comienzos del
tercer milenio.

Para ello invitamos al lector a hacer un recorrido a
fa vez histérico, literario y exegético. En un primer mo-
mento, nos interesaremos por el nacimiento y el signi-
ficado de esta literatura apocaliptica a la que pertene-
ce un buen numero de textos biblicos. En un segundo
momento, leeremos algunos textos apocalipticos de
Pablo y los evangelios. Por ultimo, la tercera parte es-
tara dedicada a una presentacion general del Apocalip-
sis de Juan y a la lectura de algunos de sus textos mas
conocidos. Como conclusion, trataremos de poner de
relieve la actualidad de esta literatura.



LA LITERATURA APOCALIPTICA:
UNA PROTESTA
CONTRA EL MAL

Los autores biblicos no crearon la llamada litera-
tura «apocaliptica». El autor del libro de Daniel, lo
mismo que Juan de Patmos —por no mencionar mas
que a los dos autores de apocalipsis mas importantes
de la Biblia—, se enmarcan en una tradicién literaria
bien conocida entre el siglo Il a. C. y el siglo Il d. C.
¢Qué encierra el término «apocaliptica»? La pregun-
ta es muy controvertida y debe ser contestada con
prudencia.

¢ Qué es un apocalipsis?

El término es la transcripcién de la palabra griega
apokalypsis, que abre el Apocalipsis de Juan y que
significa «revelacién». Este sustantivo es empleado 18
veces en el Nuevo Testamento, y el verbo apokalyptein,
«des-velar, levantar el velo», 26 veces. En la expre-
sidn «literatura apocaliptica», el término ha adquirido
un sentido técnico y designa las composiciones litera-
rias que se parecen al Apocalipsis de Juan: son escri-
tos judios o cristianos aparecidos, en su mayor parte,
alrededor de la era cristiana (siglo Il a. C. - siglo Il d. C.).
Proponer una definicién de apocaliptica significa tener
en cuenta una triple realidad: la apocaliptica es a la
vez un género literario (es decir, textos), un movi-
miento social (grupos humanos que estan tras los tex-
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tos) y una comprensién del mundo y de la realidad (en
cierta medida, una ideologia).

Partimos de una definicidon que resulta del examen
sistematico de textos judios, cristianos, gnésticos,
griegos, latinos y persas tradicionalmente identifica-
dos como apocalipsis. «Un apocalipsis es un tipo de
literatura de revelacién que, en un marco narrativo,
presenta una revelacién transmitida por un ser celes-
{e a un destinatario humano y que desvela una reali-
dad trascendente, a la vez de orden temporal, en la
medida en que concierne a la salvacién escatolégica,
y de orden espacial, por tanto, que implica otro mundo,
el mundo sobrenatural. [Semejante revelacion] tiene
como finalidad interpretar las circunstancias presentes
y terrenas a la luz del mundo sobrenatural y futuro e
influir a la vez en la comprension y el comportamiento
de los destinatarios por medio de la autoridad divina»
(J. J. COLLINS).

Completemos nuestra investigacion refiriéndonos
al trabajo de un especialista en el Apocalipsis de
Juan, Pierre PRIGENT '. Propone tener en cuenta no
sélo los criterios formales, sino igualmente la com-

1. J. MENARD (éd.), Exégeése biblique et judaisme (Es-
trasburgo 1973) 280-299.



UNA LITERATURA ABUNDANTE

En el Antiguo Testamento, algunos textos proféticos
postexilicos estdn proximos a los textos apocalipticos Asf,
Is 24-27, llamado a veces el «gran apocalipsis de Isafas»;
igualmente, Is 34-35, el «pequefio apocahipsis de Isaias». Se
encuentran temas cercanos a la apocaliptica en el Deuteroza-
carfas (Zac 9-14) Del mismo modo, se hallan en el libro de
Ezequiel (en particular Ez 38-39, el combate de Israel contra
Gog y Magog) Pero es sobre todo el libro de Daniel (Dn 7-12)
el que ofrece las caracteristicas de un apocalipsis tradicional.

No es posible ofrecer aqui una lista exhaustiva de los
apocalipsis judios extrabiblicos. Mencionemos algunos
ejemplos significativos Apocalipsis de Abrahdn; 4 Esdras;
2 Baruc, 1 Henoc, Libro de los Jubileos, 2 Henoc (o Henoc
eslavo), 3 Baruc (0 Apocalipsis griego de Baruc); Testamen-
to de Abrahdn Igualmente, encontramos fragmentos apoca-
lipticos en otros escritos (asi en los Testamentos de los XII
Patriarcas), incluso en algunos escritos de Qumrédn

En el Nuevo Testamento, ademds del Apocalipsis de
Juan, Marcos 13 (// Mt 24-25; Lc 21) constituye lo que se lla-
ma el «apocalipsis sinéptico». Asimismo, algunos textos del
corpus paulmo (por ejemplo 1 Tes 4,13-5,11; 2 Tes 2,1-12),
la carta de Judas y algunos pasajes de la segunda carta de
Pedro pertenecen al género apocaliptico.

En la literatura apécrifa cristiana y/o gnéstica se pueden
atar el Apocalipsis apdcrifo de Juan; las Preguntas de Bar-
tolomé; los dos Apocalipsis de Santiago; el Apocalipsis de
Pedro; el Apocalipsis de Pablo y el Apocalipsis de Addn.

prensién del mundo caracteristica de esta literatura, lo
que proporciona los cinco criterios siguientes.

— Pseudonimia. Los escritos apocalipticos apelan
a un gran personaje del pasado (Moisés, los patriar-
cas, Henoc, Esdras, Baruc, etc.). La pseudonimia
indica una necesidad de autoridad: en una época en

la que los profetas han desaparecido y en la que, para
muchos, Dios calla, es necesario que el escrito apo-
caliptico se remonte a un personaje antiguo, cuya au-
toridad no podra ser contestada. Por ultimo, este pres-
tigioso patronazgo permitird al apocaliptico resolver el
problema de las predicciones: asi el autor podra, de
forma ficticia, recorrer toda la historia de Israel, desde
la época del personaje histérico al que se atribuye su
obra, y mostrar de esta manera todo el desarrolio del
plan de Dios bajo una forma de revelacién de los
acontecimientos futuros. «Al pretender la autoridad de
los antiguos inspirados, el apocaliptico simplemente
es fiel a uno de sus articulos de fe: el plan de Dios
esta fijado desde los origenes. Dios no ha podido re-
velarselo mas que a sus mas fieles servidores. Estos
lo recibieron sin entenderlo siempre y sin poder divul-
garlo. Pero este aobligado silencio y esta incompren-
sién garantizaban que la profecia se conservaria in-
tacta hasta el dia en que una orden divina decretara
su divuigacion, habiendo Hegado ese momento» 2.

— Esoternismo y simbolismo. El escritor de apoca-
lipsis se supone que divulga secretos confiados en
otro tiempo por Dios a antepasados célebres. Estos
secretos son desvelados ahora porque el fin esta pro-
ximo. Pero esta revelacion esta reservada a los inicia-
dos. Se trata de un lenguaje codificado que recurre
ampliamente al simbolismo de los nimeros y los colo-
res, a las representaciones mitoldgicas y a las com-
paraciones histdricas. Este lenguaje, cuyas imagenes
sélo los elegidos (con la ayuda del Espiritu de Dios
o de un angel intérprete) pueden comprender, debe
seguir siendo naturalmente oscuro e incomprensible
para los de «fuera», extrafnos al pueblo elegido o ene-
migos. Entre otras cosas, permite fustigar y acusar al
tirano perseguidor, representado bajo diversas figuras

2. Ibid., 283



simbdlicas. El lenguaje simbdlico descalifica cualquier
lectura Iiteral de un apocalipsis.

— Supranaturalismo Del hecho de las revelaciones
que transmite, de su ongen, de su significado y de su
alcance, la literatura apocaliptica se interesa por otro
mundo mas alla de esta realidad Dos mundos se en-
frentan y se sucederan el mundo actual, el «eén» pre-
sente (del griego aron, “edad”, “mundo”), en poder del
mal, y el mundo futuro, el «eon» futuro, que pertene-
ce a Dios y que procede de éi Por otra parte, el visio-
nario es arrastrado a menudo a un viaje al mas alla,
donde contempla anticipadamente la victona final y
donde asiste a escenas celestiales.

— Dualismo y pesimismo. La apocaliptica propone
una vision dualista y pesimista del mundo presente.
Este es un lugar de combate entre las fuerzas del mal,
qgue dominan a la humanidad, y las fuerzas de Dios,
gue un dia resultaran victoriosas En la descripcidn de
este combate, la iteratura apocaliptica concede un lu-
gar importante a los angeles y los demonios su lucha
en el mundo celeste tiene imphcaciones en la histona
de los hombres De esta manera, el hombre esta In-
volucrado en un combate que le supera, del que no es
duefio y en el que manifiesta, con su actitud, la per-
tenencia al bando de los justos o al de los impios La
vision es pesimista en el sentido de que el mundo ac-
tual no camina hacia la felicidad, sino hacia la des-
truccién El mundo actual esta bajo el juicio de Dios.
Pero este pesimismo sobre el futuro del mundo actual
se supera con la esperanza en la victoria de Dios, que
estabiecera el mundo nuevo que el visionario contem-
pla ya en espintu

— Determinismo Los apocalipsis manifiestan una
vision determinista de la histona Todo esta fiado con
antelacion, desde los origenes, y se encamina inexo-
rablemente hacia su cumplimeento «El mundo y su
historia estan regidos por un plan que Dios dispuso
desde el principio Caminan, pues, inexorablemente
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hacia el cumplimiento previsto. No hay azar ni liber-
tad, ni siquiera para los perseguidores’ todo esta es-
cnito en los libros celestes. Aquellos a quienes ha sido
revelado este plan pueden entender y hacer entender
hasta en sus detalles lo que ha sucedido, lo que su-
cede y lo que sucedera El apocaliptico cree en un de-
terminismo estricto: Dios ha concedido dias para to-
das las cosas (1 Henoc 92,2) y nada podra turbar esta
voluntad dispuesta (4 Esdras 4,37)»3 Aqui percibi-
mos una diferencia importante con la profecia del AT,
de la que la apocaliptica es, en cierta manera, su pro-
longacién Para el profeta, el anuncio del juicio siem-
pre es con vistas a un cambio del pueblo, que justa-
mente podra evitar el juicio Sin duda, Dios tenia un
plan para el mundo, pero su lugar era el didlogo y el
arrepentimiento, y la histonia adquiria su sentido de
esta responsabilidad humana ante la Palabra de Dios

ESCATOLOGIA Y APOCALIPSIS

Escatologia el término se utiliza a menudo en los traba-
Jjos dedicados a la literatura apocaliptica Procede de 1a teolo-
gia alemana del siglo x1x Estd formado sobre la base de dos
palabras griegas (esjaton y logos) y sigmfica literalmente dis-
curso sobre el fin iiltimo, sobre los ultimos iempos La esca-
tologia puede ser individual (discurso sobre el futuro del n-
dividuo), nacional (el futuro del pueblo de Israel) o cGsmica
(el futuro del mundo y de la creacién) Aunque evidentemente
existe una escatologfa apocaliptica —por definicién, el apo-
calipsis es escatoldgico en la medida en que se mteresa por
el fin Gltimo—, los terminos no son siGNIMOs, pues existen
escatologias que no son apocalipticas, por ejemplo, la esca-
tologia del cuarto evangelio

3 Ibid, 288



La apocaliptica
como movimiento social

La cuestion del nacimiento de la apocaliptica judia
es muy controvertida, por no hablar de la de las posi-
bles influencias extranjeras (mesopotamica o persa).
Un texto como el Deuterozacarias (Zac 9-14, escrito
en los siglos V-IV antes de nuestra era) se relaciona
con el género apocaliptico. Pero es sobre todo en el
reinado de Antioco IV Epifanes (175-164), un periodo
dificil para el pueblo de Israel, cuando se alcanza el
desarrollo de esta literatura. Abandonando la toleran-
cla de sus predecesores, Antioco impone a todos
sus sUbditos la cultura y la religién griegas; contra
las resistencias, no duda en recurrir a la represion.
Comienza para lIsrael el tiempo de los martires. Se
abolen los privilegios, se prohibe el sabado. Mas gra-
ve aun, el Templo es profanado con la ereccién de una
estatua de Zeus;, este sacrilego acontecimiento
quedara grabado en la memoria colectiva como «la
abominacion de la devastacién (o de la desolacién)»
(cf. Dn 9,27; 11,31; 12,11; 1 Mac 1,54ss; 2 Mac 6,2).
La violenta revuelta que sucede es capitaneada por
Judas Macabeo y sus hermanos (167-166).

Segun una hipétesis frecuente, el movimiento de los
hasidim estaria en el ongen de esta literatura apocalip-
tica. Se trata de un movimiento pietista de renovacién
espiritual que nace en el siglo Il y del que surgiran a
la vez los esenios y los fariseos; los pnmeros manifies-
tan un espiritu méas guerrero (cf. la Regla de la guerra
hallada en Qumran), mientras que los segundos son re-
sueltamente pacifistas. En todo caso, la literatura apo-
caliptica aparecié en este periodo de crisis espiritual,
que se prolongard hasta el siglo Il d. C. A través de esta
escritura apocaliptica, diferentes grupos minoritarios
y/o sectarios judios pueden expresar su conviccion de
tener todavia una historia, una esperanza, un futuro. A
pesar de los «cielos cerrados» porque «ya no hay pro-

fetas» (Sal 74,9), a pesar de la situacién desesperada,
el Espintu de Dios se dirge ahora a algunos visionarios
y les indica que no todo esta perdido, que un dia cer-
cano recreara una humanidad nueva, castigando a los
malvados y recompensando a los justos.

EL EJEMPLO DEL
LIBRO DE DANIEL

El libro de Damel, al menos en su segunda parte (Dn 7-12),
es un apocalipsis, el mas importante del AT La accién del
libro se sitda durante el exilio en Babiloma, mds precisamen-
te bajo Joaquin, en el 606 a. C (Dn 1,1). En realidad, el autor
escribe poco después de la revuelta de los Macabeos, en el
164 S1adopta el nombre y la situacién histérica de Danel, un
joven prisionero judio de la corte de Nabucodonosor, rey de
Babilomia, es para representar su papel de apocaliptico. Asf no
tiene mnguna dificultad para anunciar lo que ocurrird entre el
exilio y la época de Antioco, el «hombre despreciable»
(11,21). De esta manera puede presentar los grandes trazos de
la histonia tal como Dios la conduce hacia su cumplimiento

Por tanto, este libro se dirige —en lenguaje codificado- a
un pueblo que ha sufrido la opresion de Antioco y que vive
ahora, en tiempos de los Macabeos, la esperanza de una libe-
racién. A los que en Israel tienen la tendencia a bajar los bra-
zos, Daniel les recuerda que la victoria pertenece a Dios, y
que hay que permanecer fieles a él. Este es el sentido del
famoso episodio de Daniel en el foso de los leones (Dn 6)' no
os dejé1s avasallar por la 1dolatria, resistid Aunque os cueste
la vida, Dios hard de vosotros seres vivos Esta perspectiva
adquiere todo su sigmficado en el capitulo 12, en el que el au-
tor introduce la 1dea de resurrecci6n personal de los mértires
S, el mundo presente estd abocado a la muerte. Pero aunque
Antfoco haga perecer a los fieles, Dios recreard un mundo
nuevo en el cual €stos revivirdn para la eternidad (12,3) Sm
embargo, se debe librar una batalla contra el «ilttmo enemi-
go» —Antioco—, y serd el «Hyo del hombre» enviado por D1os
el que lo dernibard, nstaurando asi el «Reino que no tiene
fin» (¢f 7,14) [¢f el CB n. 79]




La esencia
de la apocaliptica

Ahora hemos de preguntarnos: mas alla de todas
las caracteristicas de fondo o de forma que hemos po-
dido descubrir, ;qué es lo que constituye la esencia
de la apocaliptica, no sélo como literatura, sino igual-
mente como movimiento de pensamiento? ;Qué es io
que constituye la naturaleza profunda de la escritura y
el pensamiento apocalipticos? ¢Qué quieren decir?
¢ Cual es el objetivo del apocaliptico y qué espera de
su lector? No existe una Unica respuesta para estas
dificiles preguntas. Podemos intentar circunscribir las
respuestas a tres categorias principales.

La esencia de la escritura apocaliptica esté consti-
tuida por un interrogante sobre el mal y sobre el
sentido de la historia, es una literatura de tipo espe-
culativo. Para el autor de apocalipsis, el presente es
problematico. En conjunto, los malvados prosperan,
mientras gue los buenos estan en la afliccién (situa-
cién muy humana que no necesita estar ligada a una
circunstancia particular de opresion para constituir un
problemay). Entonces, ;cémo aceptar el escandalo del
mundo? ;Cémo aceptarlo sino tratando de entender-
lo mediante sus causas y entreviendo el final inelucta-
ble de los acontecimientos, asi como las modalidades
de la liberacion y, por qué no, precisando su desarro-
Hlo cronolégico? Lo que predomina aqui es la especu-
jacion esotérica.

La esencia de la apocaliptica también puede con-
centrarse en una promesa de liberacion y de salva-
cion. Al releer la historia, recordando las promesas
pasadas todavia incumplidas, los apocalipticos anun-
cian que la salvacion es posible. Pero una salvacion
que vendra de otro mundo, celeste, después de que
este mundo de ahora haya sido aniquilado. «La esen-
cia de la apocaliptica es la tension entre la salvacion
prometida por Dios y la situacién desesperada en la
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que vive el apocaliptico. La esencia de la apocaliptica
es la relacién entre la pregunta por la posibilidad de la
salvacion y la respuesta dada. El apocaliptico cree es-
tar al final de los tiempos: estd tenso hacia la consu-
macién de este mundo y la venida del mundo nuevo.
Tiene los ojos fijos en el mundo que viene. Lo llama;
se lo representa, y esto le ayuda a soportar lo cotidia-
no. Su esperanza se refugia en las promesas que
Dios hizo en el pasado y que aun no se han cumplido
(...). Esta tensién hacia una salvacién prometida, que
pronto vendrd en otro mundo, es lo que constituye la
esencia de la apocaliptica (...). A la pregunta: ;para
qué los apocalipsis en estos tiempos de angustia y de
carencia?, la respuesta seria: para conjurar el presen-
te, trabajando para el futuro y refugidndose en el pa-
sado»*. Aqui lo primero es el consuelo. La esperanza
de una liberacién prevalece sobre la necesidad de
conocer de forma precisa el futuro.

Una variante de lo que precede considera que la
esencia de la apocaliptica esta constituida por la pro-
clamacion de la justicia de Dios sobre el mundo y
que esta proclamacién contiene una interpelacién diri-
gida no sélo al mundo, sino también a los elegidos. En
esta hipétesis, la literatura apocaliptica y el movimien-
to ligado a ella estan caracterizados por la conviccién
de que el mundo antiguo ha llegado a su término y el
mundo nuevo estd a punto de llegar. Pero la que
domina es la dimensién interpeladora, mas que con-
soladora. Para el exégeta y tedlogo aleman Ernst
KASEMANN, esta comprensién particular de la apoca-
liptica seria la del cristianismo primitivo. Este autor

4. G. RocHals, «Linfluence de quelques idées-forces de
l'apocalyptique sur certains mouvements messianiques et
prophétiques populaires juifs du I°" siécle», en D. MARGUERAT
/ E. NoreLLl / J. M. PoFFeT (eds.), Jésus de Nazareth. Nou-
velles approches d’une énigme (Ginebra, Labor et Fides,
1998) 177-208, cf. 189-190.



afirma incluso que la apocaliptica es la madre de toda
teologia cristiana. Para él, la teologia cristiana primiti-
va esta estructurada en torno a la conviccién apoca-
liptica del conflicto entre los dos «eones»: el mundo
presente estd en poder del mal. La parusia inminente
significara la llegada del e6n nuevo, irrupcién del mun-
do nuevo como contestaciéon al mundo antiguo y cum-
plimiento del derecho de Dios sobre la tierra. La fe
cristiana es la proclamacion, bajo la forma de interpe-
lacién radical, de la inminencia de esta manifestacion.
La pregunta que plantea la apocaliptica es: ja quién

pertenece el mundo? El «kerigma» cristiano (es decir,
la predicacion pascual) responde:; a Dios y a su Cris-
to. Y esta proclamacion, que es una verdadera «reve-
lacién», insta al creyente a una obediencia renovada.
Aqui estamos cerca de la literatura profética en que el
anuncio de salvacion esta estrechamente unido a la
interpelacion del pueblo.

Al proclamar la proximidad de la salvacion y de la

liberacion, la literatura apocaliptica oscila asi entre la
especulacion, el consuelo y la exhortacion.
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ALGUNOS TEXTOS
APOCALIPTICOS
DEL NUEVO TESTAMENTO

Antes de estudiar de forma mas precisa el
Apocalipsis de Juan, es util interesarse por algunos
fragmentos de apocalipsis esparcidos por el Nuevo
Testamento. Ciertamente, no es posible pasar revista
a todos. Hemos elegido algunos de los mas significa-
tivos. Por lo que respecta a la literatura paulina, nos

detendremos en dos pasajes de las cartas a los Te-
salonicenses (1 Tes 4,13-18; 2 Tes 2,1-12), asi como
en la utilizacion del término «apocalipsis» en la carta
a los Galatas. En cuanto a los evangelios sindpticos,
analizaremos el apocalipsis sindptico de Mc 13, asi
como su adaptacion en Mt 24-25 y Lc 21.

De la crisis de la esperanza a la crisis entusiasta
(1 y 2 Tesalonicenses)

¢ Por qué estos dos textos utilizan el lenguaje apo-
caliptico? ;Qué significado reviste esta utilizacién en
el contexto histérico y en el marco de las convicciones
de los destinatarios y de los autores de estos textos?
Estas son las dos preguntas que guiaran nuestra
lectura.

LA CRISIS DE LA ESPERANZA
(1 Tes 4,13-18)

Pablo fundé la comunidad de Tesaldnica en los
afos 49-50 (Hch 17,2). La carta data de los afos
50-51; por tanto se trata del mas antiguo documento
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del NT. Como todas las comunidades fundadas por
Pablo, ésta, inicialmente, debia de estar compuesta
por judios de origen y antiguos «temerosos de Dios»
(cf. Hch 17,2-4). Una joven comunidad que est4 a la
vez en tensidn con la Sinagoga (1 Tes 2,15ss) y con
la sociedad macedonia (2,14).

No hay que leer 1 Tes a partir de la teologia de las
grandes cartas (Gal y Rom en particular), sino que hay
que interpretarla por si misma, como el testimonio de
un primer estadio del pensamiento paulino. Pablo de-
sarrolla aqui una teologia de la eleccion: «Conocemos
bien, hermanos amados de Dios, como se realizé
vuestra eleccién» (1 Tes 1,4). Dios, por pura gracia,
llama y libera asi de la perdicién universal, antes del fin



de la historia. «Aquellos que son llamados no caeran
bajo el golpe de la ira con el resto de la humanidad (...).
La Iglesia es la humanidad reunida inmediatamente
antes del fin, que debe escapar a la colera y que tras
la parusia inminente estara para siempre con el Sefor
(...). En el corto lapso de tiempo que va hasta el fin, la
vida de la Iglesia esta bajo la custodia santificadora de
Dios, que es fiel a la llamada dirigida (5,23ss); cada
uno de sus miembros esta llamado a corresponder a
su vocacion viviendo en la santidad (4,7)»°.

El pasaje que nos ocupa pertenece a un conjunto
dedicado a la parusia (4,13-18) y a la actitud que hay
gue adoptar en su espera (5,1-11). Se trata de conso-
lar a la joven comunidad enfrentada a la muerte de
sus hermanos. Pablo trata la «resurreccién de los
muertos» y el «Dia del Sefior» como una parte de la
exhortacion. Este pasaje no es en principio una ense-
fanza sobre las representaciones materiales y las
modalidades practicas de la parusia, sino una exhor-
tacion para reconfortar a creyentes sombrios. £l len-
guaje apocaliptico esta al servicio de la pastoral.

Lectura del texto

En el v. 13: «;Qué sera de los muertos en la paru-
sfa? ¢Entraran “en la fiesta” o faltaran a esta conclusion
triunfal de la obra de Cristo al mismo tiempo que a la
salvacién definitiva que introduce?» © Esta es, sustan-
cialmente, la pregunta de los cristianos de Tesalonica,
gue ven morir a algunos hermanos antes de que el Se-
fior vuelva en gloria. La respuesta de Pablo es clara:

5. J. BECKER, Paul I'apdtre des nations (Paris-Montreal,
Cerf-Fides, 1995) 159 (ed. espafola; Pablo, el apdstol de los
paganos [Salamanca, Sigueme, 1996]).

6. S. LEGASSE, Les épitres de Paul aux Thessaloniciens
(Paris, Cerf, 1999) 246.

para el creyente que espera la parusia del Senor hay
esperanza, a pesar de la tristeza que causa la muerte.

En el v. 14, es el kerigma pascual el que funda-
menta esta esperanza. Y esto concierne, en primer lu-
gar, a los creyentes muertos, de los que Cristo es el
primogénito: la posibilidad de la resurreccion no es
discutida en su plausibilidad fisica, sino confesada
como algo derivado directa y Unicamente de la fe en
Cristo en cuanto resucitado. Ademas, no es presenta-
da de otra forma, sino como un «ser con Cristo».

Enlos vv. 15-17, la respuesta de Pablo al asunto de
los hermanos muertos inicia un segundo momento de
la discusidn: ¢,codmo sucedera esto concretamente? La
respuesta, fundamentada en una «Palabra del Sefor»,
es la ocasion para un argumento en el mas puro estilo
apocaliptico. ¢ Cudl es, pues, esta «Palabra del Sefior»
a la que Pablo apela? ;Una palabra de la tradicion
evangélica? ¢ Una palabra perdida de Jesus? ¢;La en-
sefanza escatoldgica de Jesus? ¢ Una palabra proféti-
ca comunitaria? ¢Una revelacion personal hecha a
Pablo? Dificil de determinar. Lo que importa aqui es el
fundamento cristoldgico de lo que se va a decir.

Del argumento propuesto por Pablo debemos que-
darnos con los puntos siguientes: inminencia («noso-
tros, los que estamos vivos»), prioridad de los muer-
tos, acontecimiento solemne y encuentro que
concluye en «estar con Cristo». Pablo describe de for-
ma muy imaginativa y muy material la venida desde lo
alto de los cielos del Hijo del hombre apocaliptico (ca-
lificado aqui como Sefor) y los elegidos que van a su
encuentro, como el rey al que se acoge como triunfa-
dor o el Sefior a cuyo encuentro sale el pueblo en el
Sinai (Ex 19,17). «El resto de los acontecimientos
gqueda en la sombra. No hay rastro de juicio, nada de
un reino provisional de Cristo sobre ia tierra antes del
fin de la era presente: la resurreccion de los muertos
habra tenido lugar y los creyentes no esperaran nada
que no posean ya para siempre. Pablo, poco preocu-
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pado por exponer una escatologia completa, conside-
ra esencial “estar con el Sefor”, es decir, con Cristo»".
La expresién resume la esperanza cristiana: no ya
tanto ver a Dios «cara a cara» cuanto vivir plenamen-
te y «para siempre» la presencia de Cristo. Esta con-
centracion cristoldgica de la esperanza escatoldgica
indica perfectamente que, para Pablo, todo lo que se
espera ya esta realizado en Jesus.

Cuatro indicaciones

1. Enlos vv. 13-18, Pablo utiliza la forma apocalip-
tica para describir el acontecimiento por el cual, en su
opinidn, la salvacién escatolégica debe manifestarse
con poder: sefiai dada, voz del arcangel, sonido de la
trompeta, descenso del cielo, resurreccién de los
muertos y encuentro en el aire. La cosmologia que
subyace es corriente en la época: cielo, tierra, seol
(donde residen los muertos) y «aire», region interme-
dia. Los protagonistas de la accion pueden ser distri-
buidos en estos diferentes lugares: Dios y el arcangel,
en el cielo; el «nosotros» paulino, los tesalonicenses y
los «otros», en la tierra; Jesus, en el lugar intermedio
que constituye el aire. Sin embargo, Pablo se queda
en una relativa imprecision: ninguna localizacién geo-
grafica de los muertos y recalificacion del «aire», ha-
bituaimente infestado de demonios, pero aqui lugar
del encuentro entre Cristo y los elegidos. En cuanto a
la resurreccion, Pablo no responde a la pregunta de
saber si todo el mundo resucita o sélo los creyentes
(cuestiéon debatida en los textos de la época). Prueba
de que el interés de Pablo no reside ni en eso ni en el
juicio de los no creyentes, que agui no se considera.

2. Aqui tenemos una utilizacién del lenguaje apoca-
liptico de manera no especulativa. La que domina es la

7. Ibid., 267.
A4

dimensién consoladora. Ademas, la descripcién es in-
completa; sdlo cuenta el hecho de que el creyente esté
con Cristo. Pablo dispone de este lenguaje de su am-
biente de origen (fariseo), que tiene en comun con sus
oyentes. Es la representacion del mundo con la que
vive. Pero esta representacion, en cuanto tal, apenas
le interesa: la dimensién exhortativa es lo primero. Sélo
cuenta la solidez de la esperanza recibida. Por tanto,
no es el marco formal apocaliptico lo que constituye el
esqueleto de las convicciones paulinas y puede funda-
mentar la exhortacion, sino la conviccion de la comu-
nién con Cristo en la fe. Pero esta fe se expresa en un
registro apocaliptico: el acontecimiento de Cristo esta
en el quicio de los tiempos. El periodo es provisional y
Pablo cree entonces que la parusia es inminente.

3. Ya no podemos compartir la comprensién del
mundo que fue la del apdstol y sus coetaneos. Sin
embargo, no hay que juzgarla: seria un anacronismo.
E! evangelio paulino no reside en un «arrebatamiento
por los aires», sino en la certeza de «estar con Cris-
to», que asegura al creyente en el mundo contra el po-
der de la muerte. En este punto podemos encontrar
una continuidad entre nuestro pasaje y Rom 8,31-39:
nada puede separar al creyente del amor de Dios ma-
nifestado en Jesucristo (v. 39). Hay que observar que,
en este texto, el marco apocaliptico esta reducido a su
mas minima expresion, prueba de que funciona como
lenguaje y de que, como tal, puede ser modificado.

4. Para reinterpretar las representaciones de este
pasaje en categorias asumibles hoy, me parece su-
gestivo subrayar los siguientes puntos.

— La preocupacion por la suerte de los difuntos re-
cuerda que el creyente forma parte de una comunidad
de destino con sus hermanos. No vive solo.

— La inminente espera del fin desarrolla una com-
prension de si mismo en el mundo bajo el sello de lo
provisional, de una vida «entre dos epifanias».



— La existencia cristiana esta enteramente ordena-
da al kerigma pascual.

— Este kerigma es, mas alla de un contenido teé-
rico y dogmatico, una experiencia, una vivencia que
tendra su pleno cumplimiento en el encuentro ultimo y
en plenitud del «estar con Cristo».

La esperanza cristiana esta ligada a este sistema
de convicciones. Vacila cuando uno de sus elementos
se quiebra: la muerte del hermano (como recuerdo del
poder del enemigo), la instalaciéon en el mundo (con-
ceder que el orden de este mundo es la finalidad
ultima de la existencia), el rechazo del kerigma (como
los «otros» que no tienen esperanza), la especulacion
objetivante sobre las modalidades practicas de la
resurreccion (las especulaciones milenaristas).

LA CRISIS ENTUSIASTA
(2 Tes 2,1-12)

La cuestion de la pseudoepigrafia

Una cuestion previa encabeza el andlisis del texto
de 2 Tes que nos ocupa. Se trata de la cuestion de la
autenticidad de la carta, muy discutida en la investi-
gacién exegética: ¢la carta fue escrita por Pablo o por
uno de sus discipulos después de su muerte, el cual
se la atribuy6? Parece que los argumentos en favor

de la pseudoepigrafia son mas convincentes. 2 Tes
retoma, grosso modo, la misma organizacion que
1 Tes y cita de ella literalmente frases enteras. Sin em-
bargo, el calor y la intimidad ya no son los mismos. Se
constata el caracter mas combativo y dualista del pro-
posito: el autor no se preocupa tanto de la salvacion
de sus destinatarios cuanto del juicio de sus adver-
sarios. La precisién segun la cual Pablo firma perso-
nalmente cada carta de su pufio y letra (2 Tes 3,17:
redundancia de la expresién) parece un medio de fun-
damentar la autenticidad, cosa que no hace cuando
menciona su intervencion personal (cf. 1 Cor 16,21y
Gal 6,11). Por dltimo y sobre todo, 2 Tes gira en torno
a una Unica cuestion: la del retraso de la parusia, que
el autor trata de explicar. Y sobre este punto la esca-
tologia de 2 Tes es muy diferente de la de 1 Tes.

El autor de 2 Tes es sin duda el responsable de una
comunidad paulina a finales del siglo 1. Toda la carta
estéd claramente ordenada a un solo proyecto, el de
plantear el retraso de la parusia. Verosimilmente se
trata de calmar los animos, sin duda excitados por el
entusiasmo apocaliptico. El pasaje central esta consti-
tuido por el capitulo 2. Ei interés reside en su «calen-
dario escatolégico». El autor comienza por advertir a
sus oyentes: no deben dejarse influir por revelaciones
o por una carta que se pretenderia que procede de Pa-
blo (v. 2). Aqui hay que suponer gue los destinatarios
histdricos de 2 Tes estan influidos por maestros que,
tomando como pretexto la ensefanza paulina (por

Sfinalidad:

LA ESCATOLOGIA DE 1Y 2 TEs

I Tes 2 Tes
tema: los hermanos muertos espera de la parusfa
parusia: inminente para m4s tarde
descripcion: sobriedad argumento detallado
apocaliptica: consuelo especulacion

estar con Cristo

castigar a los no creyentes
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ejemplo 1 Tes), desarrollan un entusiasmo apocalipti-
co (el Pablo de 1 Tes ¢,no espera la parusia para muy
pronto?), que conduce a graves confusiones: el cese
de las actividades diarias para «echarse al monte».

Para calmar los dnimos, el autor propone un argu-
mento en forma de «retraso a fuego lento»; en sus-
tancia: «Aun no estamos en el fin, estamos en marcha
hacia el fin». Este argumento se desarrolla en cuatro
etapas:

— AuUn no es la parusia porgque todavia no se ha
manifestado el hombre impio.

— La razén estriba en que algo o alguien le retiene.

— Cuando se manifieste, entonces Cristo acabara
con él.

—Y entonces sera el juicio de todos los impios.

Todo esto «Pablo» ya lo dijo a sus oyentes, jesto
Nno es mas que un recordatorio! (cf. v. 5).

La figura del «hombre impio» esta tomada del libro
de Daniel, donde designa la profanacion del Templo
por Antioco Epifanes en el 167 (1 Mac 1,54). Para los
cristianos, esta figura se convierte en la del Anticristo.
El tema es frecuente en la literatura apocaliptica: algo
o alguien (Dios o un angel) retiene aun al enemigo (un
poder malvado, un rey, etc.). Cuando este poder sea
liberado, el mal llegara a su paroxismo y entonces ten-
dra lugar la batalla final, la derrota del mal y el fin. La
pregunta habitual es la siguiente: ;quién es, pues, el
que retiene al hombre impio, al Anticristo? jRoma,
Dios, la evangelizacién de los paganos (es decir, Pa-
blo), Séneca, preceptor de Nerén? Todas las respues-
tas (y son numerosas), desde hace diecinueve siglos,
estan condenadas al fracaso.

Nos parece mas importante plantear un pregunta
previa: ;es legitimo buscar una respuesta? Si, si se
defiende la hipétesis de la autenticidad (a causa del
v. 5). No, si se postula la no autenticidad. En efecto,
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en este caso es verosimil que el autor de la carta de-
sarrolle una estrategia retérica original y atrevida.
Para entenderla bien, hay que recordar que Pablo y
los tesalonicenses que se ponen en escena en la car-
ta son personajes ficticios; en efecto, el texto esta re-
dactado varias decenas de anos después. Se supone
que Pablo y sus destinatarios poseen un saber sobre
el esquema del fin, saber, sin embargo, desconocido
para los destinatarios historicos de la carta (que no
son los tesalonicenses y que jamas han conocido ni
escuchado a Pablo). De tal manera que el argumento
que se desarrolla les es tan extrafio como a nosotros.

Asi pues, aqui tenemos un marco apocaliptico (fal-
samente) especulativo al servicio de una voluntad de
apaciguar los entusiasmos y las desviaciones apoca-
lipticas. De ahi esa llamada a lo esencial: mantenerse
firmes en la fe y, sobre todo, dedicarse a sus ocupa-
ciones. En relacion con 1 Tes, el contexto histérico y
eclesioldgico ya no es el mismo. La persecucién pa-
rece mas fuerte y vivida de forma mas tragica, la mi-
rada sobre el mundo es mas radicalmente negativa
(en 1 Tes, la comunidad esta abierta a los otros y al
mundo, cf. 1 Tes 4,12), la busqueda de pureza comu-
nitaria es mas fuerte (hay que separarse del exterior)
y la preocupacion primordial parece la cuestion de la
parusia (en 1 Tes, la de la solidaridad con los desa-
parecidos). En 1 Tes se trata de reconfortar a una co-
munidad naciente frente a la muerte de ios hermanos.
En 2 Tes se trata de una comunidad que corre el ries-
go de una desviacién de tipo «sectario»: afan elitista y
separacion del mundo; conciencia de ser un resto
puro en un mundo impuro. El autor pide a esta comu-
nidad que permanezca en este mundo.

Sintesis

La existencia de 2 Tes atestigua una evolucién de
la cuestion escatolégica en las comunidades primiti-
vas. Contra la hipotesis clasica, que pretenderia que



el entusiasmo apocaliptico se apacigua con el tiempo,
2 Tes da testimonio de lo contrario: los cristianos de
finales del siglo |, al menos ciertas comunidades,
pudieron tener mas fervor apocaliptico que los de los
anos cincuenta.

Asf, 2 Tes puede informarnos sobre el sentido de
la practica de la pseudoepigrafia: para su autor se tra-
ta de oponer «su» comprension de Pablo a la de sus
oyentes (o los maestros que influyen en ellos). Lo que
esta en juego es un conflicto de interpretaciones. ¢ Es
Pablo el pretexto del entusiasmo apocaliptico o su
verdugo? La estrategia retorica puesta en practica por
el autor de 2 Tes es muy refinada. Para oponer «su»
Pabilo al de sus adversarios utiliza sus propias armas.
Asi, Pablo es presentado con los rasgos de un per-
fecto apocaliptico, beneficiario de revelaciones espe-
ciales sobre el esquema del fin. Pero la complejidad
del argumento y el desconocimiento ante el que se
hallan los oyentes histéricos de 2 Tes conduce al
resultado inverso esperado por la comunidad: sélo el
retraso de la parusia aparece como un dato seguro. Ef

regreso a una actividad normal se muestra como la
unica salida posible.

CONCLUSION

El punto comun entre los dos textos es el de poner
el lenguaje apocaliptico al servicio de un proyecto pas-
toral. Sin embargo, el funcionamiento no es el mismo.
En un caso se estd en una apocaliptica de tipo kerig-
matico centrada en la certeza del «estar con Cristo» de
los creyentes. En el otro, una apocaliptica de tipo es-
peculativo (incluso aunque sea a contrario). Esta dife-
rencia se explica en parte por la diferencia de situacion:
déficit de esperanza en 1 Tes, exceso de entusiasmo
en 2 Tes. Sin embargo, podemos preguntarnos si la di-
ferencia no se explica también por dos tipos de comu-
nidad en las antipodas la una de la otra: a diferencia de
la comunidad de 1 Tes, la de 2 Tes parece inmersa
en una légica de «sectarizacion». La crisis entusiasta,
fanto como los datos de la carta, son indicios de elio.

El verdadero «apocalipsis» de Pablo
(Galatas 1,12 y 16)

En la carta a los Galatas encontramos la utilizacién
del sustantivo «apocalipsis» y del verbo «revelar»,
gue proporcionan una particular ituminacion a la com-
prensién apocaliptica que Pablo propone de la Buena
Nueva:

«Quiero que sepais, hermanos, que el Evangelio
anunciado por mi no es una invencién de hombres,
pues no lo recibi ni lo aprendi de hombre alguno: Je-
sucristo es quien me lo ha revelado (apokalypsis)»
(Gal 1,11-12).
= «Pero cuando Dios, que me eligié desde el seno
de mi madre y me llamé por pura benevolencia, tuvo

a bien revelarme (apokalyptein) a su Hijo y hacerme
su mensajero entre los paganos...» (1,15-16).

En opinidn de algunos exégetas, esta fundamen-
tado afirmar que el marco de pensamiento de la carta
a los Galatas es proporcionado por la apocaliptica.
Pablo afirma que no ha sido llamado como apdstol ni
por un hombre ni por una mediacion o tradicion hu-
mana (1,1), sino por Jesucristo, que dio su vida para
librarnos de este mundo malvado (1,4), y por Dios,
que lo resucité (1,1). El nos ha enviado el Espiritu de
su Hijo (4,6) y nos ha transformado en una creacién
nueva (6,15). El Evangelio que anuncia no es una
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buena nueva que Pabio haya podido recibir o apren-
der de una tradicién o ensefanza humanas. Le ha
sido comunicado mediante una revelacion divina de
Jesucristo (1,11-12). ;Cudl es, pues, el contenido de
este Evangelio, de esta «revelacion»?

El contenido del Evangelio es que el Crucificado es
el Hijo de Dios (1,15-16). Dios es el sujeto de la reve-
lacién: revel6 a Jesucristo como «su Hijo». El significa-
do de esta revelacion de Dios en Cristo es proporcio-
nado en el discurso programatico de 2,14b-21: «Dios
salva al hombre no por el cumplimiento de la ley, sino
a través de la fe en (o de) Jesucristo». Con esta expli-
cacién se establece una estrecha relacion entre las dos
épocas de la historia de la salvacién y dos actitudes
existenciales: el intento de ser justificado por las obras
de la ley pertenece al mundo antiguo (1,4; 6,14}, mien-
tras que la acogida del Espiritu mediante la fe caracte-
riza el tiempo nuevo (3,1-5; 4,1-7). La comprensién
apocaliptica del mundo ya no esta ordenada a la veni-
da gloriosa de Cristo (como aln es el casoen 1 Tesy
1 Cor), sino a su muerte. Sin duda, permanecen las re-
ferencias al futuro triunfo de Dios (5,5.24; 6,8), pero el
acento recae en la venida de Cristo manifestada en la
cruz: es la crucifixién la que ha operado la ruptura y
provocado la venida del tiempo nuevo en la existencia
del creyente, independientemente de sus cualidades,
sus funciones o sus acciones.

La cruz determina asi una concepcién del tiempo y
de la historia segun la cual la ley ha perdido su funcién

y su actualidad (3,19), segun la cual los bautiza-
dos son, a partir de ahora, adultos (4,1-7), liberados
del «pedagogo» (3,23-29), y no se encuentran ni pue-
den encontrarse bajo el dominio de la ley y la carne,
sino que viven y dan vida en el Espiritu (5,16-6,10).
Dios se ha revelado en su Hijo, los tiempos antiguos
han desaparecido, el tiempo nuevo del Espiritu ha lle-
gado, de forma que todo el debate de la carta a los
Galatas se resume en esta pregunta: sa qué eon, a
gué mundo, pertenecen los cristianos de Galacia? ; Al
antiguo, el de la ley, o al nuevo, el del Evangelio del
Crucificado?

La llegada del nuevo eén no se sitla Unicamente
en un eje lineal-cronolégico. Sin duda, Pablo interpre-
ta el acontecimiento apocaliptico de la cruz cronolégi-
camente: este acontecimiento marca una ruptura en
la historia del mundo, pero solamente en la fe. El mun-
do nuevo no se convierte en una realidad mas que en
la vida del creyente. Fuera de esto, el hombre conti-
nua viviendo en la «perversiéon de este mundo» (1,4).
Por eso Pabio espera que los gdiatas experimenten
de nuevo, en si mismos, la crucifixién del antiguo
mundo y la creacion nueva. Asi, para Pablo, el nicleo
del Evangelio ya no es el regreso inminente del Sefor
—apacible certeza que, aunque confirma, no funda-
menta su fe y su esperanza—, sino el acontecimiento
de la cruz. Para Pablo, la manifestacion decisiva,
escatolégica, de Dios es la cruz de Cristo (cf. también
1 Cor 1,18-25).

Un «antiapocalipsis»
(Marcos 13)

El capitulo 13, conocido con el nombre de «apo-
calipsis sindptico», aparece como una seccioén aparte
en la narracién evangélica. Es probable que Marcos

insertara una tradicién preexistente. Por algunos
detalles se percibe el fondo apocaliptico tradicional
enlos vv. 7, 8, 9 y 12 (persecuciones y calamidades



de todo tipo), en los vv. 14-20 (abominacién de la
desolacion, alusién a Dn 11,31) y, por ultimo, en los
vv. 24-27 (venida del Hijo del hombre). Se trata aqui
de temas clasicos de la apocaliptica judia. A este fon-
do tradicional la comunidad primitiva afiadié los vv. 9
y 13 (anuncio de persecuciones a causa del testi-
monio dado de Jesucristo), el v. 10 (la evangelizacion
de los paganos), el v. 11 (promesa de asistencia del
Espiritu Santo) y, sin ninguna duda, la parabola con-
tenida en los vv. 28-30, que hay gue remontar hasta el
propio Jesus (parabola de crisis sobre la urgencia de
la vigilancia).

Nuestra hipotesis es la siguiente: entre el 40 y el
60 circula un «panfleto» judeo-cristiano que —basan-
dose en palabras de Jesus— anuncia el desarrollo fu-
turo de los acontecimientos, cuyo punio culminante
sera la venida del Hijo del hombre. Este «panfleto
apocaliptico» nace en un contexto de crisis profunda
y del que informa explicitamente: guerras, hambru-
nas, temblores de tierra y persecuciones. En torno a
este panfleto y a la guerra judia que acaba de desa-
rrollarse, en los aflos 66-70 se exacerba la impacien-
te espera de algunos cristianos. La glosa explicativa
del v. 14 («procure entenderlo el que lee») parece alu-
dir a la destruccién de Jerusalén y el Templo. El Sefior
«escogio, ha acortado los dias».

Las constataciones que preceden nos llevan a
postular que Marcos escribe justo después del afio 70
(muerte de los testigos oculares, persecucion de Ne-
rén, destruccion del Templo) y que esta enfrentado a
un movimiento apocaliptico entusiasta dentro de las
comunidades cristianas. Este movimiento percibe en
la destruccion de Jerusalén y el Templo los signos
precursores del retorno de Cristo. El «panfleto apoca-
liptico» que Marcos integra en su relato es la profe-
sién de fe de este movimiento cristiano apocaliptico.
Veamos cdmo lo reinterpreta Marcos.

Una estructura de Marcos 13

1-4: la pregunta: ¢cuando sucedera esto?
A. 5-23: los signos precursores
— vv. 5-8: indicios de crisis
— vv. 9-13: consecuencias para los discipulos
—vv. 14-20: el signo por excelencia
— vv. 21-23: consecuencia para los discipulos

B. 24-27: la venida del Hijo del hombre
C. 28-37: advertencia a los discipulos

—vv. 28-32: primera serie de exhortaciones
— vv. 33-37: llamada a la vigilancia

¢ Cuando sucedera esto? (13,1-4)

El dialogo entre el discipulo (v. 1) y Jesis (v. 2) que
abre el capitulo propone una doble opinién sobre el
Templo. Por parte del discipulo, la constatada majestad
del edificio, que contiene implicitamente un reconoci-
miento de su solidez. Por parte de Jesus, esta solidez
es negada por el anuncio de su destruccién, anuncic
que remite implicitamente a su destitucién como obje-
to religioso (cf. 11,17: una «cueva de ladrones»).

El segundo momento de la introduccion (vv. 3-4)
pone en escena a un pequeno grupo de discipulos que,
partiendo del anuncio que Jesus acaba de hacer, quie-
ren saber mas. El lugar de la conversacién no carece
de significado simbdlico: el monte de los Olivos. Asi, la
inquietud por saber de los discipulos esta ya orientada
implicitamente por Marcos hacia el Unico lugar donde
podran encontrar la respuesta a la pregunta de su exis-
tencia, la pasién y la agonia del Sefior. En su interés
por saber, los discipulos guerrian arrastrar a Jesus a
una ampliacion de perspectivas (v. 4). Los discipulos no
s6lo se contentan con la Palabra del Senor; quieren co-
nocer «signos» (término siempre negativo en Marcos:
cf. 8,11 y 13,22), pero, ademas, no se trata simplemen-
te del fin del Templo, sino del fin de todas las cosas.
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Aparte de que los discipulos se dejen impresionar
por algo que es caduco (el Templo), no se contentan
con la Palabra del Sefior, sino que quieren conocer sig-
nos. Por lo demas, asimilan destruccion del Templo v fin
del mundo. Es poco decir gque, desde el principio, los
discipulos estan en vilo con el Sefior y que se produce
un malentendido, malentendido que permanece a lo lar-
go del relato y que se puede resumir asi: ¢ responde Je-
suUs o no a sus discipulos? A primera vista, Jesus pare-
ce querer entrar en el juego de sus discipulos, puesto
que acepta hablar de «signos» que tienen que ocurrir.

Los signos precursores (13,5-23)

En los vv. 5-8, Jesls empieza por desechar un cier-
to nimero de signos falsos. Se trata de no dejarse se-
ducir (v. 5) por los falsos Mesias (v. 6) y no tomar como
signos del fin los sobresaltos habituales que desgarran
a la humanidad (guerras, seismos, hambrunas, etc.).

En los vv. 9-13, otra advertencia a proposito de las
persecuciones. Los discipulos, que sélo querian sa-
ber, como espectadores, de hecho son implicados en
la historia:

— diversas persecuciones y violencias sufridas por
dar testimonio (v. 9);

— predicacion del Evangelio a todas las naciones
(v. 10);

— testimonio con la ayuda del Espiritu (v. 11);

— destruccion de la célula familiar a causa de la
propia fe (v. 12);

— rechazo del mundo a causa del nombre de Jesus
{(v. 13a).

Jesus les proporciona en todo y para todo tres in-
dicaciones: 1) deben estar advertidos de los signos
falsos dirigiendo una mirada critica a la historia de ios
hombres; 2) estaran implicados en estos aconteci-
mientos; 3) deben perseverar para ser salvados.

En los vv. 14-20, hasta este momento la pregunta
inicial de los discipulos no recibe como respuesta mas
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gque «cuidad de que nadie os engarie; no es todavia el
fin». Jesus parece indicar ahora el signo por excelen-
cia: la abominacién de la desolacién, por lo cual hay
gue entender la misma profanacion del lugar santo.
Tres indicaciones sobre este anuncio de Jesus.

En primer lugar, Jesis emplea una imagen que
simboliza no una profanacién concreta, sino el propio
hecho de la profanacién del lugar santo de Israel: pue-
de tratarse de la primera destruccion del Templo (en el
587), de su profanacion por Antioco Epifanes (en el
167), de la de Pompeyo (en el 63) o de su segunda
destruccion por Tito (en el 70 de nuestra era). El sig-
no se repite a lo largo de la historia humana. «Procu-
re entenderlo el que lee» (v. 14) es como un guifo de
Marcos a sus lectores, pidiéndoles que sean mas
perspicaces que los discipulos para no abusar de este
signo, del que acaban de ver una nueva manifesta-
cion en la catastrofe del 70.

El signo anunciado no se contempla; se evita, se
huye de él, sin mirar atras, sin reflexién y sin pesar. Sin
duda, Jesus afirma que la tribulaciéon no tendra com-
paracion con cualquier otra catastrofe pasada o futura
(cf. v. 19). Pero ciertamente hay que ver en ello una
manera enfatica de hablar: una catastrofe tan impor-
tante no puede ser traducida mas que en lenguaje hi-
perbdlico, como cuando se dice: «Es un acontecimien-
to que no tiene precedentes». Por Gltimo, observemos
que Jesus anuncia la venida de la abominacién de la -
desolacién, pero no dice de qué es signo: ¢ del fin del
mundo o de la destruccion del Templo? En labios de
Jesus, es simplemente un aviso para huir. Solo el que
olvida que Jesus jamas precisa a lo que se refieren sus
palabras (fin del mundo, destrucciéon del Templo... u
otra cosa), sélo éste, como quiza los discipulos, cree
poseer aqui algun saber sobre el futuro.

En los vv. 21-23, Jesls vuelve a las advertencias
que conciernen directamente a los discipulos: estar
prevenidos contra los falsos Cristos y los falsos profe-



tas, no dejarse extraviar por sus signos y sus prodi-
gios, y esta declaracion paradojica «Os lo he adverti-
do de antemano» Si consideramos haber sido adver-
tidos en este texto del signo del fin del Templo y del
signo del fin de todas las cosas, entonces no queda
mas que hacer que hable el texto para intentar (vana-
mente) distinguir lo que apunta a una realidad y lo que
sefala a la otra Si hemos de tomar en cuenta que el
conjunto del dialogo esta construido sobre un malen-
tendido, un desfase entre la pregunta de los discipu-
los y la respuesta de Jesus, la advertencia de la que
se trata designa otra cosa los discipulos estan pues-
tos frente a st mismos, frente a la advertencia a la pru-
dencia, frente a la ilamada a la vigilancia y al testimo-
nio en estos tiempos dificiles de la historia humana

La venida del Hijo del hombre
(13,24-27)

Sin embargo, Jesus no se detiene ahi y, en aparien-
cia, continua proporcionando a sus discipulos indicacio-
nes precisas Por decirlo todo, Jesus indica ahora el
punto final de la histona, describiendola en los terminos
clasicos de la lteratura apocaliptica, la manifestacion
del Hijo del hombre que viene sobre las nubes del cielo

Efectivamente, hay algo mas en las palabras de Je-
sus este acontecimiento, a diferencia de 10s signos que
preceden, no se parece a nada constatable en la histo-
na humana (guerras, hambre, discordias, profanacion
de los lugares santos) No pertenece a la historia de los
hombres, por tanto, no es signo del fin, sino el fin mis-
mo De ello se sigue, en la logica de nuestro texto, que
los signos que anuncian el fin pertenecen a lo cotidiano
de la existencia de los hombres El fin es el unico acon-
tecimiento sobre el que nadie podra equivocarse, pues-
to que, y con razon nada de eso ha sucedido jJamas, y
los signos que preceden a este final son, de hecho, en
la logica de Jesus, la propia histora de una humanidad

EL H1JO DEL. HOMBRE

El titulo de Hijo del hombre a menudo es empleado en
los evangelios smopticos para designar a Jesus Original
mente, la expresion tomada del judaismo designa a un
miembro de la raza humana el titulo significaba pues
hombre, pero con un cierto enfasis En el libro de Damel
(Dn 7 13) es donde la figura del Hijo del hombre parece
adquirtr una dimension teologica mas precisa el Hijo del
hombre danielico es un personaje celestial que, al final de
los tiempos recibira de Dios el poder sobre todos los reinos
de la tierra y todos los pueblos Para el autor de este libro,
este Hiyjo del hombre es la personificacion del pueblo justo,
la imagen perfecta del individuo justo Algunos circulos del
Judaismo vieron en este Hyjo del hombre la figura del Hom-
bre primordial que debia venir a la tierra como nuevo Adan
para restablecer la humanidad en su relacion con Dios El
Primer libro de Henoc y en 4 Esdras, este Hyo del hombre
es un mdividuo mesianico, asy, en 1 Hen 46,1ss se trata de
un ser celeste cercano a Dios que es identificado con el
Elegido que viene para el juicio final

Igual que la Iiteratura apocaliptica judia el Nuevo Testa-
mento hizo una lectura individualizante del Hijo del hombre
dantelico y aplico este titulo a Jesus En Marcos, las palabras
sobre el Hyjo del hombre tienen una triple dimension

~ En primer lugar, el Hyjo del hombre es percibido como
Hyjo del hombre terreno que tiene autortdad (2 10 y 2,28)

— Como en nuestro pasaje es el Hijo del hombre apoca-
liptico que vendra proximamente con autoridad (8 38, 13,26
14 62)

— Por ultimo es el Hyjo del hombre sufriente que debe
morir y volveralavida (8 31 9912 31,10,33 45, 14,21 41)
Hay una msistencia muy fuerte en esta figura que Marcos
rectbe de la tradicion, como las dos antertores, pero que ampha
hasta el punto de que ella reinterpreta a las otras dos

desgarrada que no hace mas que repetir el odio, la des-
gracia y la profanacion de los lugares santos
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Advertencia a los discipulos
(13,28-37)

En los vv. 28-32, la utilizacién del lenguaje parabdé-
lico confirma que todo esto es un malentendido entre
Jesls y sus discipulos. Les invita a constatar, en la his-
toria humana, que el desenlace esta a punto de produ-
cirse, lo mismo que el campesino sabe que el verano
esta proximo cuando la higuera echa yemas. Dicho de
otra forma: los discipulos piden signos particulares que
harian de ellos expertos en escatologia. Jesus les re-
mite a su capacidad para considerar las incertidumbres
de la historia humana y para constatar que ésta no
hace mas que repetir la espera del juicio y la liberacién
proximos, mas préximos cada dia que pasa. La prueba
de esta proximidad es ofrecida en el v. 30: no pasara
esta generacion sin que suceda todo esto. ¢ Todo esto?
¢ Qué quiere decir? ¢ El fin del Templo, el fin del mun-
do, las dos cosas u otra distinta? Es dificil que puedan
ser claras palabras voluntariamente ambiguas.

Y tras el malentendido, la ironia. S6lo mis palabras
—dice Jests— permanecen en esta efimera tierra (v. 31).
Pero, por o que respecta al dia y la hora en que pase
esta efimera tierra, mis palabras no os resultaran de
ninguna ayuda, porque yo no sé nada (v. 32). El Sefior
al que preguntan no puede proporcionarles la clave de
la historia. La sed de saber y de poder se topa aquf
con un Mesias que no es el «omnisciente» que a los
discipulos les gustaria tener a su lado, sino un Mesias
que acepta tranquilamente no saberlo todo.

¢ Qué queda entonces por decir en los vv. 33-377
Seguramente lo esencial, lo que Jesus (y tras él, el
evangelista Marcos) querria que viniera, aquello para
lo que a él le gustaria que estuvieran atentos sus dis-
cipulos: vigilad justamente porque no sabéis... No
sentarse para saber, sino estar ojo avizor porque no
se sabe (v. 33). Entonces viene la segunda parabola,
que indica claramente la tarea asignada a los discipu-
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los (vv. 34-37): una vigilancia activa, en todos los mo-
mentos, no a causa de un saber, sino més bien por la
ignorancia en la que se encuentran tanto los discipu-
los como los demas hombres. En el fondo, la tnica di-
ferencia entre los discipulos y los demas reside no en
un saber particular sobre el fin, sino en la tranquila
certeza de la venida del Sefior y la espera activa que
se deriva de ello. Una diferencia que es, ni méas ni me-
nos, lo que separa a la fe de la incredulidad. Porque
la fe no es un saber sobre el futuro, una inteligencia
0 una sagacidad especial, sino la confianza en la
Palabra del Sefor. Ahora bien, esta palabra hace del
creyente un vigilante, un vigilante completamente
liberado de la pregunta por el cuando y el como de la
venida de Aquel al que se espera: solo la promesa de
su regreso le permite permanecer despierto.

Conclusion:
un apocalipsis trastocado

Al retomar el viejo «panfleto apocaliptico», Marcos
redacté de hecho un verdadero «antiapocalipsis» con-
tra los cristianos espiritualistas y entusiastas. Sin duda,
para el evangelista, la revuelta judia contra los roma-
nos (66-70) y la catastrofe que apunta en el horizonte
—incluso ya ocurrida— son el signo de que algo va a
concluir, algo como una antigua disposicion. Pero es
conveniente relacionar este fin con ese verdadero co-
mienzo que es la crucifixion del Hijo de Dios. Porque la
revelacion Unica ofrecida por Dios es la del sefiorio del
Crucificado. Para Marcos, la confesion del centurion
romano lo muestra con claridad. Pone término al
secreto mesianico que, a lo largo del evangelio, ha
rodeado la persona de Jesus: «Al ver que habia expi-
rado de aquella manera, dijo: “Verdaderamente este
hombre era Hijo de Dios”» (Mc 15,39).

Asi, Marcos, preocupado por los desbordamientos
entusiastas de algunos miembros de su comunidad,



les exhorta a vigilar activamente y a que no abusen de
ellos los falsos profetas que les apartan de su tarea pri-
mordial: seguir a Cristo llevando su cruz (Mc 8,34-35),
es decir, tomar con él el camino de Getsemani y la pa-
sién, no por eleccion del sufrimiento, sino para incoar

un proceso a los poderes de este mundo, que han cru-
cificado al Sefor. Ahora bien, en Marcos, el primer lu-
gar de manifestacion de los poderes de este mundo es
la propia existencia del discipulo, siempre tentado por
las ganas de saber y el deseo de autoridad y poder.

~

Poner en practica la justicia nueva
(Mateo 24-25)

El evangelio de Mateo se dirige a una comunidad
compuesta sobre todo por cristianos procedentes
del judaismo que vive en Siria (quizd en Antioquia);
su redaccion puede situarse hacia los afos 80-90.
Encuentra su origen en las comunidades palestinas y
jerosolimitanas anteriores al 70, compuestas por judios
qgue habian reconocido en Jesus al Mesias de Israel.
Por eso los discipulos de Jesus se sienten enviados
primeramente a Israel, encargados por Dios para invi-
tarle a que reconozca a su Mesias. El traumatismo
causado por el fracaso de esta misién se vio agrava-
do por la persecucién por parte de la Sinagoga y la
emigracion hacia Siria tras la destruccion de Jerusa-
Ién y del Templo en el 70. En Siria, y en el contacto
con los pagano-cristianos, esta comunidad, de origen
judeo-cristiano, es llevada a ampliar sus perspectivas
teolégicas: el Evangelio se dirige a todos los pueblos
sin distincién e independientemente de la pertenencia
al puebio de Israel.

Este cambio de perspectiva se opera lentamente y
no sin dificultades. En particular, necesité —por parte
de la comunidad mateana— un doble camino de refle-
xion, como atestigua el evangelista. Por un lado, ex-
plica el rechazo de Israel y la reivindicacion de la co-
munidad mateana a apelar a las tradiciones judias
mas esenciales (en especial la Tord). Por otro, defien-
de la pertinencia de la comprensién judeo-cristiana

del Evangelio. Con su relato, el evangelista pone en
escena, a través de la historia de Jesus y sus disci-
pulos, este cambio de perspectiva. De hecho, cuando
retoma las tradiciones de Marcos, las modificaciones
que lleva a cabo traducen su propia perspectiva. Es-
tas son las principales modificaciones operadas por
Mateo con relacién a Marcos 13.

La pregunta inicial de los discipulos (Mc 13,4) ad-
quiere aqui un sentido mas preciso: «Dinos cuando
ocurrira esto y cuél serd la sefal de tu venida y del fin
de este mundo» (Mt 24,3). Por tanto, en Mateo hay
una relacion entre destruccion del Templo, parusia y
fin del mundo. A las tradiciones tomadas de Mc 13
aflade dos pequefias unidades (Mt 24,27-28 y 37-41)
sobre la inminencia del juicio. Se trata de no dejarse
sorprender por el juicio final, cuyo caracter subito e
inevitable debe volver atentos y vigilantes a todos.
Mateo precisa en varias ocasiones el caracter univer-
sal de los acontecimientos (24,30) y subraya su as-
pecto ética: «Se enfriara el amor de la mayoria»
(24,12).

TRES PARABOLAS DE MATEO

Mateo afiade al texto de Marcos un capitulo ente-
ro, que esta constituido por dos parabolas de crisis
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(Mt 25,1-13.14-30) y una descripcién del juicio final
(Mt 25,31-46). En medio de estos tres episodios, el
oyente se encuentra situado ante una interpelacion
radical a vivir con la logica del Reino que viene. En
efecto, cada uno de estos tres episodios le propone
diferentes posibilidades de existencia en este mundo,
y es al oyente al que le toca decidir por qué actitud
optara. Dependiendo de su eleccion, el Reino de Dios
vendra a su vida o no, y le sera ofrecida o no esta
justicia nueva que esta llamado a vivir.

— En la parabola de las diez jovenes (25,1-13), el
oyente esta invitado a entender su existencia a ima-
gen de la joven previsora. Sin duda, el suefio —ligado
a la duracién de la espera— es inevitable, pero lo esen-
cial es que sea vivido en la perspectiva de la espera
del esposo, y no en el olvido de su venida. Para Ma-
teo, la fe no es un encuentro que entusiasma en el
momento y después desaparece hasta la proxima ex-
periencia religiosa (el suefio es entonces el del olvi-
do). Se inscribe en el tiempo: el discipulo vive en y de
la espera de la venida del Sefor, con el recuerdo vivo
del encuentro primero y fundante (el sueno es enton-
ces el del necesario reposo).

— En la pardbola de los talentos (25,14-30), el
oyente esta llamado a entenderse a imagen del siervo
fiel que espera a su sefior: no se trata de enterrar el
tesoro confiado que constituye el Evangelio, sino de
hacer que fructifique, es decir, de compatrtirlo y vivirlo
para que la justicia de Dios se extienda por los cora-
zones y amplie el espacio del Reino a los limites de la
tierra habitada.

— Pero hacer que fructifiqgue el tesoro es una tarea
gue asimila al siervo a su Sefor y o pone en situacion
de precariedad: a veces hambriento, sediento, enfermo
o en la carcel, es decir, extranjero en esta tierra. Porque
el Evangelio de la justicia de Dios raramente es bien
recibido. También el mundo y sus habitantes estan bajo
la amenaza del juicio (25,31-46). Para quien entiende
su existencia como la del discipulo misionero, este jui-
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cio no es, sin embargo, objeto de temor: sabe que, si su
suerte es comparable a la del Sefor, su futuro esta en
sus manos. Mas aun, sabe que los pueblos seran juz-
gados segun la actitud que hayan tenido con respecto
a él. Asi, en el relato del juicio final, el lector, primera-
mente invitado a identificarse como el «mas peqguefio
de los hermanos de Jesus», a continuacion es convi-
dado al banquete nupcial, como las «jévenes previso-
ras». A menos que el texto dialogue con los lectores
que, en las fronteras de la comunidad mateana, han
acogido a los misioneros sin adhetirse forzosa y abier-
tamente a la fe cristiana. Algo asi como el rico José de
Arimatea, «que también se habia hecho discipulo de
Jesus» (Mt 27,57) y que, la tarde de su muerte, se hace
cargo de su cuerpo. El puede esperar la promesa de un
reconocimiento futuro del Hijo del hombre.

La utilizacién que hace Mateo de la apocaliptica es
de tipo profético. Espera la parusia y el fin del mundo.
Sabe que el juicio final, por medio de la destruccién de
Jerusalén y del Templo, ya se ha ejercido sobre Israel,
Yy, puesto que pronto caera sobre las naciones, indica
a sus oyentes el medio de escapar de él. Para eso les
pide que asuman plenamente su nueva condicién de
comunidad cristiana separada de la Sinagoga, pero
también rechazada por el mundo. De esta manera, in-
vita a cada oyente a entender su existencia mirando a
los personajes que pone en escena en su discurso (las
jdvenes «previsoras» 0 «descuidadas», los «siervos
fieles» o «infieles», los «pequefios» o los «pueblos»).
El oyente se encuentra situado ante una interpelacion
gue es sindnimo para él de muerte o vida.

Mateo evita asi las tradicionales trampas de la
apocaliptica clasica. El que especula, que trata de sa-
ber, evita asi comprender la interpelacion que se le di-
rige con la Palabra de JesUs. Mateo ha rehabilitado la
apocaliptica dandole la misma eficacia que la Palabra
del Reino que viene: el que la escucha y la recibe
como Evangelio, Buena Nueva de salvacién, ése ve
su existencia perdurablemente reorientada. A partir de



ese momento vive de una justicia recibida, la de Dios,
que le constituye en testigo det Evangelio y le franqui-
liza sobre su futuro a la vez que le responsabiliza en
el presente. Sea lo que sea o que el presente y el fu-
turo inmediato le reserven aqui abajo, a partir de aho-
ra Jesus esta con €l «hasta el final de este mundo»
(Mt 28,20) y su misién consiste en anunciarlo a «todos
los pueblos».

EL LENGUAJE APOCALIPTICO
EN MATEO

El juicio. En primer lugar hay que observar en
Mateo la importancia del lenguaje de juicio. La polémi-
ca contra Israel, asi como la exigencia de obediencia
dirigida a los discipulos, explican esta importancia
(cf. entre otros: 11,21-24; 13,36-43; 18,23-35; 21,33-45;
22,1-14; 25,14-30.31-46). En Mateo, el lenguaje del
juicio, aunque toma su marco formal de la apocaliptica
judia, es sobre todo una herencia de los profetas de
Israel. En su estela, el Jesus de Mateo anuncia el juicio
divino para llamar al arrepentimiento. Ahora bien, este
juicio no concierne solo a Israel o a los incrédulos, sino
también a las figuras del relato en las que los cristianos
pueden reconocerse (el deudor despiadado, el invitado
al banquete nupcial, las jévenes de la boda, etc.).

El Reino de los Cielos. Mateo toma de Marcos las
palabras iniciales de Jesus: «El plazo se ha cumplido.
El Reino de Dios esta llegando. Convertios y creed en
el Evangelio» (Mc 1,14), y las desarrolla de una forma
mucho mas importante. En primer lugar, la expresion
«Reino de los Cielos» (= «de Dios» en Mc) se con-
vierte en una de las expresiones favoritas de Mt para
expresar la manifestaciéon escatolégica de Dios, en
particular en las parabolas. Este Reino y Reinado de
los cielos no es un espacio geografico, sino el espacio
donde Dios reina en la vida de aquel que lo recibe. En

segundo lugar, la frase inaugural de Jesus, «arrepen-
tios, porque esta llegando el Reino de los Cielos»
(4,17) estd ya puesta en labios de Juan Bautista (3,2),
y después se convierte en la orden misionera de los
discipulos (10,7). Para Mateo, lo que Juan Bautista
anuncia, lo que Jests cumple y lo que los discipulos
transmiten después de él es la llegada del tiempo de
Dios en la persona del Mesias.

Pero este Reino de Dios es objeto de una resisten-
cia: «Desde que aparecié Juan el Bautista hasta ahora,
el Reino de los Cielos sufre violencia, y los violentos
pretenden apoderarse de €l» (11,12). En términos apo-
calipticos, estas palabras evocan el combate de las
fuerzas malvadas (Satan y sus representantes terre-
nos: Herodes, que ha mandado matar a Juan Bautista,
y mas tarde las autoridades judias y romanas, que han
llevado a Jesus a la muerte) contra el Reino de Dios y
sus enviados. Los violentos son aqui los que echan
mano de los enviados de Dios. La préxima llegada del
Reino de Dios suscita en sus oponentes una violencia
asesina que llega a su paroxismo en el conflicto entre
Jesus y los jefes del pueblo de Israel.

La muerte de Jesus. El final de este conflicto es la
cruz, la muerte de Jesus, que Mateo interpreta con las
categorias apocalipticas. Esto estd subrayado en su
relato por tradiciones que le son propias: el desgarra-
miento del velo, el temblor de tierra y la aperiura de
los sepulcros (27,51b-53). Estas tradiciones no pre-
tenden ser leidas como hechos histéricos (s gué ha-
cen los santos en las tumbas esperando la resurrec-
cion de Jesus?), sino como el enunciado simbdlico de
una conviccién. La muerte de Jesus es, para Mateo,
el momento de un cambio: el mundo antiguo termina,
el mundo nuevo comienza, y con él una nueva econo-
mia. Jesus resucitado ya no profiere ninguna palabra
de juicio. Ya no es el juez escatolégico, sino aquel que
envia a sus discipulos a anunciar la Buena Nueva a
todos los pueblos (Mt 28,16-20).
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De la apocaliptica a la escatologia (Lucas 21)

El evangelista Lucas también retoma el apocalipsis
de Marcos 13. Lo adapta a su proyecto. Lucas, perfec-
tamente integrado en la sociedad romana de su época
y escribiendo para una comunidad cristiana que se
estd instalando en el tiempo, concibe a Jesus como el
Salvador mas que como el Juez universal del fin de los
tiempos. El problema planteado por el retraso de la pa-
rusia (cf. Lc 19,11ss) ha perdido agudeza en la medi-
da en que, para Lucas, la Iglesia es la portavoz de Dios
en la tierra, encargada de anunciar el tiempo de la sal-
vacion, el tiempo de la paciencia de Dios para con el
mundo. La historia humana se vuelve toda ella historia
de salvacion. Asi, Lucas —que escribe como historiador
de la Iglesia y de la salvacion, como lo atestigua su se-
gunda obra, los Hechos de los Apdstoles— también se
empefia en probar que todo se desarrolla segun el
plan de Dios, conforme a las Escrituras.

Desde esta dptica, no es la perspectiva combatien-
te y denunciadora de la apocaliptica la que se pone por
delante. Dado que la historia es el lugar de la revelacién
progresiva del Salvador a todas las naciones, la parusia
no deberia constituir una dificultad, puesto que Jesus,
ascendido al cielo (Lc 24,51; Heh 1,19), esta a partir de
ese momento presente en su Iglesia por el Espiritu San-
to (Hch 1,8; 2,1-4). En estas condiciones, ¢qué va a ha-
cer Lucas con el apocalipsis de Marcos 137

Una ensenanza entre otras

La idea central de Lucas, cuando lee este apoca-
lipsis en Marcos y decide integrarlo en su evangelio
(Lc 21,7-38), es aportar la demostracién de que todo
en la historia esta sucediendo segun el designio de
Dios. En primer lugar, Lucas distingue cuidadosamen-
te entre la destruccién del Templo y el fin del mundo.
Esta distincién se convierte en alguna medida en la
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clave de interpretacién que se ofrece y que propone a
sus lectores. La pregunta es clara: inicamente se tra-
ta de saber cuando sera destruido el Templo. Lucas
no retoma la formula de Marcos («dinos cuando ocu-
rrird eso y cudl sera la sefal de que todo eso esta a
punto de cumplirse», 13,4) y, para evitar cualquier am-
bigliedad, evita el término «fin»: «Maestro, ¢cuando
serd eso? ;Cudl serd la sefial de que esas cosas es-
tan a punto de suceder?» (Lc 21,7). Asimismo, para
concluir su capitulo, Lucas observa: «Jesus ensefaba
en el templo durante el dia, y por la noche se retiraba
al monte de los Olivos. Y todo el pueblo madrugaba
para venir al templo a escucharlo» (21,37-38). Un epi-
sodio entre otros, una ensefianza entre otras, este ca-
pitulo dedicado a la apocaliptica esta junto a los de-
mas. Esta es al menos la intencién de Lucas.

Una historia en marcha

Por tanto, Lucas hace que el texto tomado de Mar-
cos sufra un reenmarcamiento muy claro. Lo coloca en
la perspectiva del cumplimiento del tiempo que esta a
punto de vivir, con la Iglesia, uno de sus momentos
fuertes. Por eso anade la expresion: «Ha llegado la
hora» (v. 8), y después: «Es preciso que eso suceda
antes» (v. 9), como para indicar que aqui no se trata de
un esquema logico y con una progresion natural e ine-
vitable. Hay ahi una comprensién determinista de la
historia, por tanto cercana a la mentalidad apocalipti-
ca, pero con la conviccién de que la historia no ha lle-
gado a su término. Por eso Lucas, por no citar mas que
un solo ejemplo, no puede tomar de Marcos la —en su
opinion desplazada y excesiva— formulacion: «Aque-
llos dias seran de una tribulacién como no la ha habi-
do igual hasta ahora desde el principio de este mundo
creado por Dios, ni la volvera a haber» (Mc 13,19;
cf. Dn 12,1). Semejante frase sugiere demasiado la
situacion extrema del fin del mundo. =



Ahora bien, rehusando asimilar destruccion del
Templo y fin del mundo, limita con cuidado el horizon-
te: «Porque habra gran tribulacion en la tierra y el cas-
tigo vendra sobre este pueblo» (Lc 21,23b). La caida
de Jerusalén es para Lucas un acontecimiento cono-
cido que ha logrado integrar perfectamente en la l6gi-
ca de la historia de la salvacion. Ya no habla de «la
abominacion de la desolacidn» (Mc 13,14), otro tema
francamente apocaliptico. Por contra, describe la con-
quista de la Ciudad Santa casi en directo: «Cuando
vedis a Jerusalén rodeada de ejércitos, sabed que se
acerca su devastacion» (Lc 21,20). Y observa que
todo ha sucedido segun «lo que esta escrito» {v. 22),
subrayando que este acontecimiento forma parte
constitutiva de la historia de la salvacion «hasta que
llegue el tiempo sefalado» (v. 24).

La apocaliptica domesticada

Lucas apenas tiene necesidad de la apocaliptica del
juicio final o de la contestacion de los poderes de este
mundo. En rigor, puede utilizar una apocaliptica aman-
sada y domesticada. La apocaliptica de una historia en
devenir de la que la Iglesia es testigo, la de la salvacién
de Dios para el mundo. Entonces, ¢ por qué, si ha trans-
formado tan radicalmente su espiritu, ha conservado
Lucas estos elementos apocalipticos en su evangelio?
Parece que el viejo texto apocaliptico de Marcos le pa-
recid, en su forma, un lugar idéneo para el desarrolloc de
sus convicciones personales sobre el «fin Ultimo». Lu-
cas transforma la perspectiva combativa de la apoca-
liptica en un capitulo sobre la «escatologia», de la que
desvela sus pormenores a través de la existencia pre-
sente de la comunidad del Resucitado. Una «escatolo-
gia» que no tiene de apocaliptica mas que la forma.

LA URGENCIA APOCALIPTICA
EN EL TIEMPO (2 PE)

Pablo en los afios 50; Marcos en torno a los afios 70;
Mateo y Lucas entre el 80 y el 90; el Apocalipsis de Juan
—como veremos— a finales de los afios 90; después, a co-
mienzos del siglo IL, la segunda carta de Pedro (inspirdndo-
se en la carta de Judas, que es contempordnea): todos estos
escritos atestiguan, con mayor o menor insistencia, la per-
manencia del lenguaje apocaliptico en el naciente cristianis-
mo. ;Habrd que ver en eso una voluntad comtn de invitar a
los creyentes a permanecer en el «que vive», a pesar del
tiempo transcurrido? Con el autor de la segunda carta de
Pedro también se puede decir que «la urgencia apocaliptica»
se inscribe en ¢l tiempo. Da testimonio de ello este pasaje
tan colorista:

«Una cosa, queridos, no se os ha de ocultar: que un dia
es para el Sefior como mil afios, y mil afios como un dia. Y
no es que el Sefior se retrase en cumplir su promesa, como
algunos creen; simplemente, tiene paciencia con vosotros,
porque no quiere que alguno se pierda, sino que todos se
conviertan. Pero el dia del Sefior llegard como un ladrén. Y
ese dia, los cielos se derrumbardn con estrépito, los elemen-
tos del mundo se desintegrardn presa del fuego, y la tierra
y todo lo que se haya hecho en ella, quedar4 al descubierto»
(2 Pe 3,8-10).

¢Qué son dos mil afios desde el prisma del «calendario»
del Eterno? jApenas dos dfas! Una invitacién a asumir el
tiempo en la vigilancia. Este tiempo no debe engafiarnos so-
bre nosotros mismos ni sobre el mundo: el tiempo no es eter-
no. Y aunque hoy, en nuestras sociedades occidentales, la
vida humana no deja de alargarse, nuestra propia finitud es
un radical recuerdo de lo efimero del tiempo de los hombres
con respecto al tiempo de Dios.
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EL APOCALIPSIS DE JUAN
T ]

INTRODUCCION

AUTOR, LUGAR |
Y FECHA DE REDACCION

El autor del Apocalipsis se flama Juan (1,1). Du-
rante mucho tiempo se ha relacionado el Apocalipsis,
junto con el evangelio y las cartas joanicas, con Juan,
discipulo de Jesus. Sin embargo, el testimonio del
Apocalipsis conduce a oponerse a esta opinion.
Nada permite identificar a Juan de Patmos con el
apostol. No solo no reivindica nunca ese titulo, lia-
mandose simplemente «siervo» (1,1), sino que incluso
el grupo de los apéstoles pertenece para él al pasado
(cf. 18,20 y 21,14). Este Juan autor del Apocalipsis
debe de ser una personalidad importante de las co-
munidades asiaticas de finales del siglo I, quiza un
miembro influyente de un circulo de profetas cristia-
nos (cf. 22,6) itinerantes, pues las iglesias destinata-
rias pertenecen a toda el Asia Menor.

El lugar de redaccion es la isla de Patmos, donde
Juan esta exiliado «por (en griego: dia) haber anun-
ciado la Palabra de Dios y haber dado testimonio de
Jesus» (1,9). Ademas constatamos que 6,9 y 20,4
establecen una relacion directa entre la Palabra y el
testimonio por una parte y el martirio por otra. El autor
implicito se presenta al lector bajo el signo del exilio
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forzado o, en lenguaje moderno, del «delito de opi-
nién». ;Nos lleva a preguntarnos a qué contexto
historico corresponde semejante situacion?

Generalmente se proponen dos fechas de redac-
cion: los reinados de Neron y Domiciano. Aunque el
Apocalipsis no parece haber sido escrito en un periodo
de persecucién sangrienta, sin embargo habla frecuen-
temente de los martires; jsera a causa de la reciente
persecucién bajo Neron (54-68), precisamente en el
64-65? Segun Tacito (Anales XV, 44), Nerdn persiguio
a los cristianos para que no le acusaran del incendio
de Roma en el afo 64. El Apocalipsis de Juan conserva
un recuerdo de este periodo (cf. 13,3.12 y 17,8: el mito
de Nero redivivus, «Nerdn vuelto a la vida». Marcé de tal
forma su época que circulaba una leyenda que afirma-
ba que no estaba realmente muerto. Para los cristianos
representaba la propia figura del Anticristo; cf. p. 36).

Para la mayoria de los exégetas, el reinado de
Domiciano (89-96) es el que mejor cuadra con el
contexto de comunicacién del Apocalipsis de Juan. En
efecto, Domiciano desarrollé el culto imperial mas in-
tensamente que Vespasiano, Tito o Nerva. Ahora bien,
historicamente, Asia Menor parece haber sido el te-
rreno privilegiado de semejante desarrolio. Ademas,
el Apocalipsis de Juan alude frecuentemente a este
culto (cf. 2,13 y 13).



APOCALIPSIS DE JUAN
Y CUARTO EVANGELIO

Ademés de las estadisticas de vocabulario, que permi-
ten algunas relaciones, los puntos de contacto con el cuarto
evangelio son, esencialmente, los siguientes: el motivo del
«agua viva» (Ap 7,16-17; 21,6; 22,1.17 // Jn 4,10.13-14;
7,37-39); 1a designacién de Jesiis como «Palabra/Verbo de
Dios» (Ap 19,13; ¢f. Jn 1,1) y el titulo cristoldgico de «cor-
dero» (29 veces en el Apocalipsis; ¢f. Jn 1,29.36). Sin em-
bargo, estas relaciones no son decisivas: las comparaciones
de vocabulario no significan nada por si mismas, y los moti-
vos paralelos (que pueden provenir de tradiciones comunes a
los dos autores) son tratados de forma diferente por el Apo-
calipsis y el cuarto evangelio. Las diferencias en la cristolo-
gia, la eclesiologia y la escatologia parecen apuntar hacia
autores y un ambiente teoldgico diferentes, aunque algunos
estudiosos defienden el cardcter jodnico del Apocalipsis.

¢ DOMICIANO PERSEGUIDOR?

Generalmente, el contexto histérico del Apocalip-
sis de Juan se reconstruye insistiendo en la situacidn
de persecucion de los destinatarios. El texto se in-
terpreta como un mensaje de aliento dirigido a una
comunidad expuesta a un sistema totalitario y opresor,
cuya manifestacidn mas visible es la del culto impe-
rial, denunciado como idolatria por el vidente. Recien-
tes investigaciones, sin invalidarla completamente, sin
embargo matizan esta reconstruccion histérica.

Bajo el reinado de Domiciano no hay atestiguada
histéricamente ninguna persecucion sistematica con-
tra los cristianos. Los especialistas en historia del Im-
perio®, reexaminando los testimonios de los historiado-

8. Asi, M. Le GLay / J.-L. VoisiN / Y. LE BoHEc, Histoire
romaine (Paris, PUF, 1991) 273-280.

res romanos, ponen de relieve los siguientes puntos.
El reinado de Domiciano esta marcado por un absolu-
tismo que se caracteriza en particular por el desarrollo
del culto imperial. Este absolutismo le acarrea la opo-
sicion de los intelectuales y los senadores, con los
cuales se empefiara, a partir del 93, en una pugna de
intereses: persecucion sangrienta de algunos senado-
res y expulsion de los filésofos de Roma vy de ltalia.

Sobre la cuestion de las persecuciones, los pro-
pios datos del Apocalipsis llevan a hacer dos conside-
raciones complementarias. Si tenemos en cuenta la
presencia de Juan en Patmos como el resultado de un
exilio forzoso, entonces la «persecucién» que sufre in-
dica la practica, corriente bajo Domiciano, que consis-
te en alejar de los centros politicos importantes a las
personalidades cuya palabra podria resultar molesta.
Esto prueba que Juan es un personaje importante,
pero no demuestra una persecucion sistematica con-
tra los cristianos, como se conocera mas tarde con
Diocleciano. Por otra parte, Juan de Patmos no men-
ciona mas nombre de martir que el de Antipas (2,13).
Las alusiones a los martires no parecen hacer refe-
rencia al presente de los oyentes. Evocan los matrtires
del pasado (los del AT y quiza los de la época de Ne-
rén) y los martires «futuros» (6,11) o representaciones
idealizadas del testigo, «clichés», de alguna forma.

El culto imperial, que sobre todo es un factor de
estabilidad social y politica, tiene su base en una cier-
ta piedad popular de la que no hay que sobrestimar su
calado religioso. Las afirmaciones sobre la divinidad
del emperador no tienen el sentido teolégico fuerte
que cristianos y judios tuvieron tendencia a atribuirle.
El titulo de «dios» indica solamente que una accion o
un comportamiento excepcionales manifiestan una
inspiracion divina, un impulso extraordinario y sobre-
natural.

La actitud bastante critica de Juan de Patmos con
respecto al sistema imperial no es la dnica voz que
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eleva el NT. Las Cartas Pastorales, escritas verosimil-
mente en la misma época y en el mismo espacio ge-
ografico (Efeso, finales del siglo 1), hacen la apologia
de una integracion de las comunidades cristianas
en la sociedad romana (cf. en particular 1 Tim 2,1-7 y
Tit 3,1-8). Estas diferentes actitudes muestran que las
nacientes comunidades cristianas se encontraron en-
frentadas a la dificii cuestién de la actitud que habia
que adoptar con respecto al poder romano. Estaban
divididas entre un deseo de adaptacion y la preocu-
pacion por la fidelidad al Evangelio, que puede con-
ducir al martirio.

Por ultimo, se debe tomar en cuenta el propio tono
de la obra. Méas que aliento a una comunidad perse-
guida, Juan de Patmos no deja de reprochar a sus
oyentes una «instalacién» en la sociedad de su tiem-
po (cf. sus severas advertencias a las iglesias en 2-3).
Al invitarlas a dirigir una mirada muy critica a la socie-
dad romana y el poder imperial, el autor toma a con-
trapelo la misma vida de las comunidades, tal como
se puede reconstruir desde las cartas a las iglesias. El
Apocalipsis de Juan es un intento de responder a las
presiones que sufren las comunidades cristianas v, al
mismo tiempo, al deseo que tienen de conformarse a
las practicas sociales tradicionales.

De todo ello se deduce que quiza, en primer lugar,
no es la sociedad romana la que esta en conflicto con
la naciente Iglesia, sino que es Juan el que esta en
conflicto con Roma e invita a sus oyentes a que se en-
tiendan de la misma manera. Esto forma parte de su
vision del mundo antes incluso de ser una realidad so-
cial. La orientacion critica del Apocalipsis de Juan es
una caracteristica del género apocaliptico, y no esta
necesariamente ligada a circunstancias politicas par-
ticulares. Una doble conviccidn motiva el escrito del
autor: en el plano externo, una mirada critica sobre los
poderes humanos; en el plano interno, el cuestiona-
miento de la comunidad cristiana desde que se «ins-
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tala» en el mundo abandonando la imperiosa necesi-
dad de proclamar el advenimiento del tiempo nuevo
inaugurado, en el propio nucleo del antiguo estado de
cosas, por el acontecimiento pascual.

RASGOS CARACTERISTICOS

Entre las fuentes del Apocalipsis, la principal es el
AT, al que alude directa o indirectamente mas de 500
veces (sobre todo Ezequiel, Isaias, Jeremias, Daniel y
los Salmos). El autor utiliza igualmente las tradiciones
litirgicas de las comunidades cristianas primitivas. En-
tre éstas, mencionemos las doxologias (1,5b-6; 5,13;
7,12), aclamaciones (4,11; 5,9b-10; 5,12), oraciones
de accidén de gracias (11,17-18), lamentaciones de
martires (6,10) e himnos de alabanza (12,10; 15,3-4;
16,5; 18,20; 19,1-8). La pregunta que se interesa por
saber si el autor trabajo a partir de fuentes escritas o
de tradiciones orales permanece abierta.

El marco apocaliptico. El Apocalipsis de Juan es in-
dicio de la literatura apocaliptica tan extendida en torno
a la era cristiana. Sucesora de la profecia del AT, esta li-
teratura de resistencia se desarrolla primeramente en el
judaismo. Por este medio, algunos visionarios procla-
man un mensaje de esperanza e interpelacion. Mensa-
je de esperanza en la medida en que el autor apocalip-
tico se dirige a grupos minoritarios que viven una
situacion muy fragil y estan expuestos a una presion real
0 experimentada. Interpelacion en la medida en que el
autor apocaliptico siempre dirige una mirada critica a los
poderes de este mundo y a la sociedad en la que vive.

Simbolismo. Una de las caracteristicas del Apoca-
lipsis de Juan es el empleo del lenguaje simbdlico.
Esto puede explicarse de varias maneras complemen-
tarias. Hablar del advenimiento del mundo nuevo su-
pone un discurso sobre lo inefable, sobre la propia
accion de Dios. El lenguaje simbdlico trata asi de re-



presentar la realidad trascendente de la que considera
que debe dar cuenta Al hacer esto, abre a una reall-
dad mas profunda del discurso, mas alla de las des-
cripciones propuestas, el autor quiere hacer pensar en
una comprension especifica de Dios y del mundo

En un plano mas pragmatico, el lenguaje simbolico
y los codigos que supone tratan de dingirse a un audi-
torio particular En la literatura apocaliptica, unicamen-
te los elegidos pueden entender las imagenes, los sim-
bolos, las visiones Este simbolismo tan presente en
el Apocalipsis de Juan no adquiere, sin embargo, el
aspecto de un discurso esoterico Para los oyentes del
siglo |, acostumbrados a las Escrituras judias, la mayor
parte de las imagenes utilizadas son un eco de esos |i-
bros o de un universo simbolico frecuentemente nitido
en el contexto historico y cultural del tempo

La omnipresencia del lenguaje simbolico descalifica
cualguier interpretacion literal del Apocalipsis La finah-
dad perseguida por el autor no es la descripcion de un
desarrollo cronologico de los acontecimientos Mas fun-
damentalmente anuncia, en la historia humana, la vic-
tona de Dios y de su Cristo sobre el mal y sobre Satan
Esta victoria es una realidad de la fe a la que el cre-
yente no accede mas que a traves del orden simbolico,
que, en el contexto especifico del Apocalipsis de Juan,
adqguiere la forma particular de la liturgia cristiana

Marco onirico Lo mismo que los apocalipsis ju-
dios, el Apocalipsis de Juan nos propone un verdade-
ro vigje al mas alla El vidente contempla realidades
celestiales, es «llevado en extasis» (1 10) para ver lo
que va a suceder despues El visionario no deja de
decir que ve Pero ¢que ve y de donde brota su mira-
da? A la segunda pregunta podemos responder que
—en la logica de Juan— este ver no seria posible sin un
«acontecimiento» que nada puede explicar y que, sin
embargo, es una verdad de la existencia el aconteci-
miento pascual A la pnmera pregunta podemos con-
testar que las visiones, en el Apocalipsis de Juan,

EJEMPLOS DE LENGUAJE SIMBOLICO

Nimeros sumbolicos

— Tres y medio (mitad de siete) = imperfeccion tiempo
de persecucion, el mismo sentido para 42 meses o 1 260 dias
(3 afios y medio) (¢f 11,29 11, 12 6)

— Cuatro el mundo creado (los 4 puntos cardinales)
(cf 46 71)

— Sers 1mperfeccion total (7 - 1') de aht el 666 la cifra
de la bestia (13 18) El sentido mas plaustble seria el calculo
del valor numerico de las letras (gematria), 1a suma de los va-
lores de las letras de «Cesar Neron» (Qesar Nero) da 666
Tendriamos una alusion a Neron, la bestia perseguidora en la
memoria colectiva de los cristianos

— Siete perfeccion cifra divina (siete copas siete ttom
petas etc )

— Doce (4 x 3) numero del antiguo (12 tribus) y del
nuevo Israel (12 apostoles) c¢f tambien los multiplos (24
ancianos en 4,4)

— Mil gran cantidad 1dea de plemitud estancia paradi
staca (Ap 20)

— 144000 el cuadrado de 12 (cifra del pueblo de Dios)
multiplicado por 1 000 (gran cantidad) expresa el «resto» de
los creyentes surgidos del pueblo de Israel (7 4), al que viene a
adherirse 1a «<muchedumbre enorme que nadie podia contar» la
de los creyentes de «toda nacion 1aza pueblo y lengua» (7 9)

Figuras y representaciones simbolicas
Cordero contra bestia = Cnisto contra Satan Gran prostitu

ta/Babiloma (Roma y el Imperio) contra la esposa (la Iglesia)
El dragon, la serpiente (alusion al relato de los origenes) el
tentador (Ap 12 y 20) imagenes de Satan Existe una «triada»
diabolica el dragon, la bestia y el falso profeta Cuerno poder
Cabellos blancos etermdad y no vejez Vestido largo dignidad
sacerdotal Cinturon de oro poderieal Blanco pureza, victona
Rojo muerte violencia sangre de los martires Negro impie-
dad El mar es simbolo del mal (en la Jerusalen celestial no ha-
bra mar), lo mismo que los mvasores vienen por el mar, este es
el abismo donde esta la bestia En el extremo opuesto el cielo
es el ambuto de Dios por lo que respecta a la fierra es el lugar
donde se enfrentan cielo y mar Dios y Satan Asi pues el hom-
bre esta directamente 1mphicado en este combate escatologico
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siempre son, en mayor o menor medida, cristocéntri-
cas. La consecuencia directa es que las visiones de
Juan no «muestran» otra cosa que la representacion
simbdlica de esta victoria pascual de Cristo. En el
Apocalipsis, se trata finalmente de «comprender con
los ojos», de representar, por medio de visiones, el ke-
rigma de la Iglesia primitiva, segun el cual Cristo ha
conseguido la victoria sobre la muerte y las potencias.

Ausencia de pseudonimia. Mientras que habitual-
mente la practica de la pseudonimia es regla en los
apocalipsis, su ausencia es un rasgo caracteristico
del Apocalipsis de Juan, que le distingue del conjunto
de la literatura apocaliptica. El visionario no siente la
necesidad de apropiarse de la autoridad de un perso-
naje importante del pasado. Para él, solo la autoridad
de Cristo fundamenta la proclamacion del adve-
nimiento del mundo nuevo en el centro mismo del
antiguo. Solo ella permite la invocacion del pasado, la
mirada lucida sobre el presente y el anuncio de la
realizacion futura de eso que la proclamacion pascual
deja entrever con la mirada de la fe.

VISION DE CONJUNTO

Es dificil vislumbrar un plan coherente en el con-
junto de las visiones del Apocalipsis de Juan. A veces,
las visiones se repiten sin un progreso visible en la na-
rracién o se suceden sin relacion logica aparente, a no
ser por algunas contradicciones que aparecen entre
ellas. Estructura concéntrica, estructura a partir de
septenarios, procedimiento de encajes sucesivos, divi-
sion en cuatro visiones principales: las numerosas
aproximaciones propuestas, y las reconstrucciones a
veces tan diferentes a las que conducen, han llevado
a algunos a renunciar a deducir del Apocalipsis un plan
demasiado precisamente ordenado y a contentarse
con enumerar las unidades literarias identificables.
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La estructura de al lado resalta las unidades litera-
rias del texto, articulando la progresién narrativa en
torno a dos secciones principales de visiones (4-11 y
12-21). La primera esta centrada en su dimension
césmica, la segunda en su dimension histérica. Pre-
viamente a estas dos secciones principales, la obra
se inicia con una parte que adopta la forma epistolar
(2-3), preparada a su vez por una visién inaugural del
conjunto de la obra (1,9-20).

La introduccién general del libro (1,1-3) indica el
origen (Dios y Jesucristo), la mediacién (el angel), los
destinatarios de las visiones (el «siervo Juan» y «los
que leen y escuchan») y su objeto («lo que pronto va
a llegar»).

1,4-8 precisa a quién se dirige la obra y cudles son
los destinatarios a los que histéricamente apunta Juan
(cf. v. 4: <A las siete iglesias que estan en Asia»). A
partir de 1,9 comienza la visién inaugural de la obra
(1,9-20). El «Hijo del hombre» (1,13) aparece alli re-
vestido con los atributos que manifiestan su poder di-
vino. Su muerte y su resurreccion le confieren la auto-
ridad, que ejerce en primer lugar sobre la Iglesia (1,8):
el acontecimiento pascual esta en el niicleo del escri-
to apocaliptico de Juan. Los capitulos 2-3 constituyen
la parte epistolar. El conjunto de las cartas esta dirigi-
do indistintamente a comunidades asiaticas. Junto a
peligros externos que amenazan a las iglesias (cf. 2,9;
2,13; 3,9), el autor insiste sobre todo en el riesgo que
corren, en su opinién, las comunidades destinatarias:
el de consentir con la realidad del mundo presente
(cf. 2,4; 2,14; 2,20; 3,1; 3,17).

La primera seccion de visiones (4,1-11,19) se inicia
con una celebracion cultual césmica (4-5) donde, por
turno, son adorados Dios y el Cordero. A continuacion,
articulada en torno a septenarios de sellos (6,1-17;
8,1-5) y trompetas (8,6-9,21; 11,15-19), viene la pre-
sentacion del juicio del mundo como signo de la célera
de Dios. Sélo dos escenas interrumpen esta serie de
catastrofes: Ap 7 (presentacién de los 144.000 elegidos



Obertura (1,1-3)
Visién inaugural y cartas a las iglesias (1,4-3,22)

1,4-8 Destinatarios de la obra.
1,9-20 Primera visién (Hijo del hombre).
2,1-322 Cartas a las siete iglesias.

1* serie de visiones: el cosmos y la creacién (4,1-11,19)

8,1-9,21

11,15-19  La séptima trompeta.
2" serie de visiones: la historia de la humanidad (12,1-21,5)

las siete copas (16,1-21).
17,1-19,10  Juicio de Babilonia: la gran prostituta (17,1-18);

UNA ESTRUCTURA DEL APOCALIPSIS

4,1-5,14 Culto celeste: perspectiva teocéntrica (4,1-11);
perspectiva cristocéntrica, anuncio de los siete sellos (5,1-14).
6,1-17 Apertura de los siete primeros sellos.

7,1-17 Presentacion de los elegidos: los 144.000 (7,1-8); la muchedumbre innumerable (7,9-17).
El séptimo sello (8,1-5) y las seis primeras trompetas (8,6-9,21).
10,1-11,14  El pequeiio libro (10,1-11) y los dos testigos (11,1-14).

12,1-18 Visi6én inaugural: la mujer, el hijo y el dragén.
13,1-18 La primera bestia (13,1-10); la segunda bestia (13,11-18).
14,1-20 El Cordero y los rescatados (14,1-5);
anuncio del juicio y cosecha (14,6-20).
15,1-16,21

Juicio sobre la naturaleza, los hombres, 1a creacién: los 4ngeles y los diltimos azotes (15,1-8);

1a cafda de Babilonia (18,1-24); proclamacidn de victoria (19,1-10).

19,11-21 Victoria del Mesias sobre la bestia y el falso profeta.
20,1-15 Victoria sobre Satdn, milenio, juicio final.

21,1-22,5  La nueva creacion.

Epilogo (22,6-21)

y de la muchedumbre innumerable) y 10,1-11,14 (el
pequefio libro abierto y los dos testigos, dos escenas
mediante las que se subraya la imperiosa necesidad
del testimonio, cf. 10,11 y 11,13).

La segunda serie de visiones (12,1-21,5) presenta,
en el orden simbdlico, €l combate escatoldgico que opo-
ne a Dios, a Cristo y a su pueblo con los poderes de este
mundo, con el poder de Satan. La visién de 12,1-6 inau-
gura la seccidn: estos poderes que se enfrentan con el
«linaje de la mujer» (12,17) tienen como inspirador a Sa-
tan. Después (12,7-14,5) son presentados los protago-

nistas. Satén suscita las persecuciones del Imperio ro-
mano idélatra (13,1-10). El sistema imperial domina por
todas partes y amenaza la existencia de todos los que
rehusan plegarse a sus reglas (13,11-18). Frente a Sa-
tan y sus representantes esta la comunidad del Corde-
ro. La comunidén con el Cordero es prenda de la victoria
{14,1-5). En 14,6-20 se describe el juicio sobre Satan y
los poderes, que son sus esclavos. De nuevo (cf. 8-9),
siete angeles y sus azotes (15-16). Después (17-18), jui-
cio a Roma y al Imperio. A pesar de las artimafas de
Satéan, especialmente los milagros que podria llevar a
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cabo (cf. 17,8, alusion al mito de Nero redivivus), la cer-
tidumbre de los creyentes en la victoria debe permane-
cer incdlume. Asi pues, uno se puede lamentar por
Roma (Ap 18) lo mismo que antafio los profetas se la-
mentaban por las ciudades iddlatras: sus riquezas son
fragiles y efimeras. En 19,1-10, los creyentes proclaman
la victoria. Seguidamente, en 19,11-20, el juicic se
convierte en césmico y sobrepasa al Imperio romano: es
la misma victoria del Mesias. Por dltimo, tras Roma,
la bestia y el falso profeta (19,20-21), es el turno del
instigador de la rebelion: Satan. Sélo entonces puede
bajar del cielo el mundo nuevo (21,1-22,5).

22,6-21 constituye e! epilogo de la obra. El progra-
ma inicial ha sido cumplido, el libro ha presentado, bajo
todos sus aspectos, la victoria de Cristo. La espera de
la plena manifestacién césmica de esta victoria de Cris-
to encuentra su expresién en la liturgia del culto de la
comunidad, mediante la cual halla la fuerza para viviry
asumir el presente. La certeza del cumplimiento se
expresa en la proclamacién litirgica final: «;Ven, Sefior
Jesus!» (22,21), equivalente al Marana tha (1 Cor 16,22).

EL MENSAJE DEL APOCALIPSIS

La cristologia

En cuanto a la forma, el Apocalipsis de Juan utili-
za el conjunto de datos del género apocaliptico tradi-
cional, con la notable excepcién de la pseudonimia.
Sin embargo, una diferencia fundamental recorre todo
este empleo, cuya esencia se encuentra en las prime-
ras palabras del libro, que constituyen su titulo y apun-
tan a su verdadero autor: «Revelacion de Jesucristo».
El Apocalipsis de Juan no busca tanto revelar el futu-
ro o el final de los tiempos como realidad objetivable,
cuanto proclamar el advenimiento de este final de los
tiempos en el acontecimiento de Jesucristo y la critica

34

ALGUNOS TEXTOS LITURGICOS

Estas son las referencias de diversos textos litdrgicos del
Apocalipsis:

Doxologias: 1,5b-6; 5,13b-14; 7,12

Aclamaciones: 4,11; 5,9-10; 5,12

Accidn de gracias: 11,17-18

Lamentacion de mdrtires: 6,10

Plegaria eucaristica: 3,20

Himnos de alabanza: 12,10; 15,3-4; 16,5; 19,1-8

al mundo presente que ello implica. En Jesucristo,
«Cordero inmolado que se sienta en el trono» (5,6), el
creyente esta invitado a reconocer a aquel que ha
vencido a los poderes de muerte, de los que Roma es
en ese momento, para Juan de Patmos, la represen-
tacién por excelencia. Para él, el final de los tiempos,
entendido como el final de los poderes, es sin duda
un futuro esperado, pero igualmente una realidad
presente en ia fe. El eje central del Apocalipsis de
Juan no es primeramente el regreso de Cristo, sino su
encarnacién ya ocurrida. Este acontecimiento cambia
radicalmente el curso de la historia y da sentido al
presente y al futuro. No se trata de fijar la mirada en
el futuro hasta olvidar la realidad del mundo presente
malvado; se trata de exhortar a la esperanza y a la
perseverancia en el presente. Para Juan, la esperan-
za tiene su anclaje en esta certeza: el malvado mun-
do antiguo ya ha sido vencido y Roma no es mas que
una potencia con fecha de caducidad.

La escatologia y el juicio

Sin embargo, el Apocalipsis de Juan se propone
«mostrar lo que debe suceder pronto» (1,1). El tema
del juicio futuro es, por otra parte, materia de un gran
ndmero de visiones. En una primera lectura, pues, es-
tariamos tentados de pensar que el autor elabora un



verdadero calendario escatolégico. Sin embargo, el
lector atento es conducido a preguntarse por la logica
que preside la sucesién de las visiones. Estas pare-
cen superponerse, repetirse, incluso contradecirse. Y,
aungue la visidn de 21-22 marca perfectamente la co-
ronacién de la accién de Dios, es imposible descubrir
un desarrollo cronoldgico coherente en la parte cen-
tral de la narracién (4-20). La aparente sucesion de
acontecimientos, de hecho, no es mas que un marco
ficticio dentro del cual el autor quiere presentar los
multiples aspectos de la victoria de Cristo, de la con-
dicion de la lglesia y del juicio del mundo.

La victoria de Cristo, presentada desde el primer
capitulo, se repite a lo largo del libro (en el culto ce-
lestial, en los capitulos 7; 11; 12; 19 y 20). La condicién
de la Iglesia: ella reina con el Cordero y, sin embargo,
debe luchar en este mundo (1,9; 7; 11; 14 y 20). El
juicio del mundo es inminente, ya ha tenido lugar y es
futuro (compérese 6 y 7; 8-9; 18). Juan procede a una

verdadera interferencia de la sucesidn cronoldgica pa--

sado-presente-futuro. No sabemos verdaderamente a
qué periodo de la historia pertenece aquello de lo que
habla (cf. los recuadros sobre los capitulos 18, p. 49,y
21-22, p. 54). Si Juan quiere ser fiel al acontecimiento
que le constituye como testigo, la victoria de Cristo,
debe proclamar desde ahora el final del poder orgulloso
de Roma, simbolo del Imperio: Satan triunfa, pero es un
virtual perdedor. La «interferencia» cronolégica respon-
de, en el plano narrativo, a la conviccién segun la cual
el mundo nuevo llega al mismo centro del antiguo.

La eclesiologia

El Apocalipsis de Juan esté escrito «a las iglesias»
(1,11), mas precisamente a las «siete» iglesias: una
cifra que quiza simboliza el conjunto de las iglesias, la
Iglesia universal. El autor utiliza ademas imagenes
que pueden ser interpretadas como figuras eclesiold-

gicas: Ja «mujer» de Ap 12 y la «nueva Jerusalén» de
Ap 21. El Apocalipsis se presenta no sélo como un
texto de aliento, sino en primer lugar como una inter-
pelacién radical dirigida a las comunidades cristianas.
A finales del siglo I, Juan de Patmos constata que, en
las comunidades asiaticas, la proclamacién del adve-
nimiento del tiempo nuevo da lugar a una preocupa-
cién por el acomodo. Entonces Juan no deja de afir-
mar que lo que constituye la materia cristiana es el
testimonio que se da del acontecimiento pascual
como contestacion al mundo. Esta proclamacion sitiia
al creyente en ruptura con la sociedad. Entonces,
;,codmo vivir esta particular situacion? ;Como mani-
festar en el mundo antiguo el advenimiento del mun-
do nuevo?

La dimensién cultual del Apocalipsis nos propor-
ciona fa clave de ello: la comunidad cuitual es la que
actualiza y hace presente en el mundo la victoria del
Cordero sobre los poderes (cf. Ap 4-5). Algunos tra-
bajos han mostrado el arraigo del escrito de Juan de
Patmos en la liturgia de la Iglesia antigua; por otra par-
te, afirma haber recibido sus revelaciones el «dia del
Sefor» (1,10). Emplea, como hemos dicho, las tradi-
ciones liturgicas de las comunidades cristianas primi-
tivas (cf. recuadro de p. 34). La dimensién simbdlica
propia del lenguaje litdrgico permite dirigir una mirada
distinta sobre la realidad: ésta no se reduce a lo que
se puede constatar con la vista humana. A partir de
ese momento, tanto la liturgia como la visién no son,
en la légica de Juan de Patmos, desapego o huida
fuera del mundo. Constituyen un lenguaje de ruptura,
pero que asume la historia en toda su complejidad
(contra una légica del puro retiro). El lenguaje littrgico
del Apocalipsis es otra forma de habitar el mundo. Se
trata de situarse en el lugar simbélico, que no es geo-
grafico, sino espiritual: estar en el mundo participando
en lo que no es del mundo, eso es la liturgia celestial
de adoracién del Cordero, cuyo alcance politico no
debe ser ocultado.
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El Apocalipsis ocupa un lugar aparte en la historia de los mo-
vimientos disidentes. Algunos pasajes del Apocalipsis han sido
objeto de una recepcién muy particular. Mencionemos Ap 12 y
sus tres figuras simbélicas (la mujer, el nifio y el dragén) o inclu-
so Ap 20 y el milenio. Igualmente hay que sefialar la importancia
del Apocalipsis en la historia del arte, en particular los esplén-
didos manuscritos iluminados del comentario al Apocalipsis del
Beato de Liébana (siglos 1x-x). La obra de Charles BRUTSCH,
La clarté de 'Apocalypse [La claridad del Apocalipsis] (1966),
sigue siendo, en este terreno, indispensable.

El Apocalipsis ha sido muy utilizado por los grupos mino-
ritarios u oprimidos. Entendfan que el Apocalipsis estaba desti-
nado a ellos, aunque no dispusieran de herramientas para inter-
pretarlo correctamente. En el lado opuesto, desde el perfodo
constantiniano (siglo 1v), cuando la Iglesia fue reconocida como
un «poder» de este mundo, el Apocalipsis parecié amaestrado.

UNA RECEPCION MUY RICA Y AMBIGUA

Los tedlogos oficiales denigraron entonces cualquier interpreta-
ci6n fantasiosa. Ya no se trataba de encontrar en €l una descrip-
cién del fin del mundo, sino el anuncio del tiempo de la Iglesia,
de una Iglesia que garantizaba, por su lugar central desde ese
momento, la presencia de Dios en este mundo. El Apocalipsis se
encontraba confiscado y recuperado en provecho de una institu-
ci6n eclesial que no podia aceptar ver en él una denuncia radical
de los poderes de este mundo, de los que ella formaba parte a
partir de entonces.

La historia de la interpretacién del Apocalipsis constituye
asf una paradoja. Aquellos a los que iba destinado, a saber, los
grupos cristianos minoritarios, hicieron con frecuencia una lec-
tura de €l que en parte lo desnaturalizaba. Por contra, la Iglesia
poderosa, comprometida con los poderes politicos, supo entender
ripidamente el alcance simbélico de su lenguaje para, sin embar-
go, desactivar la interpelacién que se le dirigfa.

<«

LECTURA DE CINCO TEXTOS
(Ap 13; 16; 17-18; 20; 21-22,5)

Las dos bestias (Ap 13)

El capitulo 13 encierra dos referencias al Imperio
romano como poder satanico opuesto a Dios, al «Cor-
dero» y a los «santos»: por una parte, una alusién al
mito de Nero redivivus (13,3.12.14) y, por otra, una
descripcion detallada del culto imperial (13,4.8.12-17).

EL MITO DE «NERO REDIVIVUS»

«Una de sus cabezas parecia haber sido herida de
muenrte, pero su herida mortal estaba ya curada. La
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tierra entera corria fascinada tras la bestia» (13,3).
Los vv. 3.12.14 (y también 17,8) hablan primero de
una herida mortal, después de la curacioén de la bes-
tia. Los exégetas distinguen aqui una alusién al mito
de Nero redivivus: mito del regreso o la resurreccién
de Nerdn. Este personaje, emperador del 54 al 68, es
controvertido. Personaje odioso, perseguidor de los
cristianos, criminal y loco: es la imagen que se saca
de la historiografia antigua, en particular cristiana. Sin
embargo, en las regiones orientales del Imperio, es un
emperador popular y apreciado. «La confusién que ro-



deé la muerte de Nerdn también contribuyé al naci-
miento del mito de su regreso, al que siguto en poco
tiempo la aparicién de “falsos Nerones”. En el mundo
helenistico, Neron era aguardado como un héroe vic-
torioso, del que se esperaba que restableciera la su-

NERQ REDIVIVUS
EN LOS ORACULOS SIBILINOS

Este apocalipsis se compone de doce libros cuyo con-
junto es de origen judio (completamente para los libros I1L,
IV y Vy fragmentos de otros, el resto de los doce libros fue
retocado por una mano cristiana) En el libro V, escrito sin
duda bajo el remado de Adnano (117-138), se encuentran
alusiones al mito de Nero redvivus

«El que obtuviere por micial el mimero cincuenta serd
soberano, termible serpiente que exhalard guerra gravosa y
que un dfa, al extender las manos de su raza, la destruird
y todo lo perturbard entre competiciones, carreras, matanzas y
toda clase de audacias, cortard el monte que dos mares bafian
y con sangre lo mancillard Sm embargo, €l, el destructor,
también dejara de ser visto, despues retornard, 1gualdndose a
un dios, pero quedard patente que no lo es» (V,28-34)

«Por la Hélade, tres veces desdichada, lanzaran sus la-
mentos los poetas, cuando desde Italia del 1stmo el tenddn
golpee el gran rey de la gran Roma, divino varén, a quien, di-
cen, el propio Zeus engendrd, y la soberana Hera El seia
quien, al querer lograr con voz musical aplausos para sus dul-
ces himnos, matard a muchos, junto con su madre desdicha-
da. Huird desde Babilonia, caudillo terrible e impiidico, al
que odian todos los mortales y los mejores varones, pues
maté a muchos y en el vientre materno puso las manos, con-
tra sus esposas comet1é pecado y de seres despreciables ha-
bia sido creado Llegard hasta los medos y a los reyes de los
persas, a quienes primero afioré y a los que fama legé, es-
condido con estos malvados al acecho de una nactén verda-
dera» (V,137-149)

premacia de Ornente sobre Occidente. Por el contra-
no, para los cristtanos era una figura odiosa: el agen-
te del Anticristo o él mismo. En la leyenda judia de-
sempefid un papel unas veces negativo, otras casi
simpatico (...). El nucleo original estaba fundado en la
creencia popular de que Nerdn no estaba muerto, sino
que, oculto en algun lugar —con los partos—, no debia
tardar en reaparecer al frente de un gjército para ven-
cer a los conspiradores y entrar victoriosamente en
Roma» (M. BODINGER). Semejante creencia no tiene
nada de sorprendente: recuérdense los persistentes
interrogantes alrededor de la reahdad de la muerte de
Hitler. Lo que aqui nos interesa es la alusion a este
mito sobre Nerdn por Juan de Patmos.

13,1-7 quiza encuentra su origen en una tradicion
cristiana de los anos 70, poco después del reinado de
Nerdén y, en consecuencia, de su violencia contra la
comunidad de Roma. Pero, una generacion mas tar-
de, esta tradicidn es retomada por Juan de Patmos,
para quien Domiciano es Nero redivivus, esto significa
de hecho que no es diferente de Neron. Lo mismo que
él, favorece el desarrolio del culto impernal y seduce a
las poblaciones del [mperno sojuzgadas por el poder
imperial- esto es lo que constata el vidente en este
final del siglo 1. .

EL CULTO IMPERIAL®

El texto de Ap 13 insiste en el hecho de que los
hombres adoran a esta beshta herida de muerte y mi-
lagrosamente vuelta a la vida: «Entonces adoraron al
dragdn, porque habia dado su poder a la bestia y ado-

9 El apartado sigue el articulo de P PRIGENT, «Au temps
de I'Apocalypse» Il «Le culte impenal au I* siecle en Asie
Mineure» Revue d’'Histoire et de Philosophie Religieuse 55
(1975) 215-236
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raron también a la bestia, diciendo: “; Quién hay como
la bestia? ¢Quién es capaz de luchar contra ella?”»
(13,4). Los vv. 12-17 describen incluso una serie de
practicas que aparecen como un verdadero culto a la
bestia. Este ritual estd orquestado por una segunda
bestia, que ejerce como sacerdote del culto de la pri-
mera. Son alusiones claras a la préactica del culto im-
perial en Asia Menor en el siglo |.

Histéricamente, Asia Menor parece haber sido el
terreno privilegiado del culto imperial. Para esto se eli-
ge un alto funcionario, que sobre todo debe organizar
fiestas anuales y juegos para el aniversario del empe-
rador. E! culto imperial relaciona muy estrechamente
lo sagrado y lo politico. Su importancia depende de la
personalidad del emperador reinante. Segun Tacito,
Tiberio piensa que «no se puede dejar que todas las
provincias adoren nuestras imagenes como las de los
dioses, sin vanidad ni orgullo». Pero Caligula y Neron
favoreceran sin ambages la practica del culto imperial.
Una estatua de Domiciano lieva esta inscripcion:
«Dios invencible, fundador de la ciudad».

+ UN CULTO BIEN ORGANIZADO

Por una inscripcién de Pérgamo, sabemos que, durante su
fiesta de aniversario, se ofrecen al emperador regalos e in-
cienso y que las ldmparas desempefian un papel en el desa-
rrollo de esta liturgia, que igualmente comprende himnos
cantados, puesto que varias veces se trata de himnodas. Cier-
tamente, no estd prohibido suponer que el cuito, tal como lo
conocemos en Gytheion (en el Peloponeso), se vuelve a en-
contrar en otros lugares: es una fiesta de seis dfas en torno a
las estatuas de Augusto, de Livia y de Tiberio, que se llevan
procesionalmente al teatro honrdndolas mediante cantos y
ofrendas de incienso.

(P. PRIGENT, «Au temps de I’ Apocalypse». II. «Le culte
impérial», a. c., 221)

Aqui conviene distinguir entre Roma y las provin-
cias romanas de Asia Menor, donde el culto imperial
se desarrollara con un éxito notable. Se puede decir
que los romanos «experimentaron esta religion como
una concesién a la mentalidad oriental. Nada mas sig-
nificativo a este respecto que la decision tomada en
tiempos de Augusto en el afio 29 de nuestra era. A la
provincia de Asia Menor, que reclama el privilegio de
dedicar un templo al emperador, se le responde que
los asidticos podran edificar un templo y consagrarlo
al emperador vivo y a la diosa Roma, pero que los
romanos de Asia deberan limitar sus devociones al

LA INSCRIPCION DE PRIENE

Este es un fragmento de una inscripcion que data del afio
9 a. C,, hallada en Priene, cerca de Mileto, y que reproduce
un decreto de la asamblea de los delegados de las cindades de
Asia. Para honrar al emperador Augusto, deciden hacer que
comience el afio el dia de su aniversario (el 23 de sep-
tiembre). Es un testimonio significativo de la impresién que
produce el poder imperial sobre las elites de las regiones
conquistadas.

«Puesto que la Providencia, que ordena toda nuestra
vida, en su atencién y en su celo ha previsto el cumplimien-
to mds perfecto de la vida humana concediéndole a Augusto,
al que ha llenado de virtudes para el mayor bien del género
humano, y que nos ha sido enviado a nosotros —a nosotros y
a nuestros descendientes— como un Salvador, €l, que hace ce-
sar la guerra y que establece el orden por doquier. Y puesto
que César Augusto, cuando aparecid, sobrepasé todas las es-
peranzas, pues no solo fue mds aild que los anteriores bene-
factores, sino que no dejé a los que vendrén tras €l ninguna
esperanza de superarlo, y puesto que la fecha del nacimiento
del dios Augusto marca, para el mundo, el comienzo de las
buenas nuevas (evangelia), por estas razones se ha decidido
por los griegos de Asia que el nuevo afio empiece en todas las
ciudades el dfa noveno antes de las calendas de octubre, que
es el dia del nacimiento de Augusto».
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culio a Roma y a Julio César. E incluso a éste no se
le lama mas que héroe» (P. PRIGENT, ibid., 235).

LECTURA DE Ap 13

La primera bestia (13,1-8)

La vision comienza estableciendo una relacion di-
recta entre el dragdn y la bestia (vv. 1-2): esta bestia
que sube del mar no es mas que la emanacion de
una fuerza demoniaca que viene en apoyo del dragén
(cf. 12,18). Lo mismo que el dragdn (cf. 12,3), la bestia
tiene también siete cabezas y diez cuernos. Ademas,
es el propio dragén el que le confiere la potencia, el
trono y el inmenso poder. La presentacion de la
primera bestia es una cita de la vision de las cuatro
bestias de Daniel 7.

En los vv. 3-4 se encuentra la primera alusion al
mito del regreso de Nerdn. Se observara que, para la
humanidad, esta curacion milagrosa de la bestia es
una fuente de maravillamiento. Esto confirma perfec-
tamente el caracter positivo de la imagen que tenia
Neron en el conjunto de la poblacion. La consecuen-
cia es una adoracion conjunta de la bestia y el dragén,
el iniciador de su poder. También se sefalan la fuerza
y el caracter indestructible de esta bestia: «;Quién es
capaz de luchar contra ella?». Asimismo, esta bestia
se levanta contra Dios y sus elegidos (vv. 5-8): habla
primero y actla después durante un periodo, simbo-
lo de la persecucion y de la prueba (42 meses). Ha-
bla contra Dios (vv. 5a y 6) y actua contra los santos
(vv. 5b y 7a). incluso consigue la victoria sobre éstos.
Por dltimo, tiene poder sobre toda la tierra, cuyos
habitantes que no estan inscritos en el libro de la vida
participan en la adoracién a esta bestia maléfica. Ahi
tenemos una penetrante imagen del poder, la accion y
el éxito del Imperio romano en el primer siglo de nues-

tra era, frente al cual las minUsculas comunidades
cristianas no contaban.

13,9-10. En el centro del capitulo hay una llamada
en forma de interpelacidn profética que explicita los
riesgos que corren aquellos que rehusan adorar a la
bestia, someterse al sistema imperial.

La segunda bestia (13,11-18)

La presentacion de esta segunda bestia no deja pla-
near ninguna duda sobre sus origenes (vv. 11-12): aun-
que sube de la tierra y tiene menos poder (s6lo dos
cuernos) que la primera (tiene una dimensioén mas «hu-
mana»), de hecho no es mas que su representante,
puesto que ha recibido de ella su poder y lo ejerce bajo
su supervision. Tiene la apariencia del cordero, pero
habla como un dragén: esta segunda bestia es, por
tanto, una bestia engafiadora. Su tarea primordial, indi-
cada en el v. 12b, es un oficio sacerdotal: hacer que se
adore a la bestia cuya herida mortal ha sido curada.

Este oficio sacerdotal de la bestia es presentado de
forma detallada en los vv. 13-17. La bestia lleva a cabo
grandes prodigios y asi seduce a los habitantes de la
tierra (vv. 13-14a). Estos prodigios son signos del final
de los tiempos en la literatura apocaliptica (Mc 13,22;
2 Tes 2,9-10; Ordculos Sibilinos Hll, 63ss). Favorece la
adoracion por los hombres de la primera bestia (v. 14b):
ahi radica su principal actividad. Anima la imagen de la
bestia, que habla y mata a cualquiera que no la adore
(v. 15). A veces se habla aqui de «teurgia» (lit. accion
de los dioses): es una accidon magica de las estatuas
divinas que reciben el poder de moverse y hablar. De
hecho, se trata de practicas magicas y sobre todo
de supercherias muy extendidas. Por Ultimo, la bestia
marca a cada hombre con el sello de la bestia, pro-
hibiendo a cualquiera que no tenga esta marca poder
vivir en la sociedad (vv. 16-17). Era una costumbre
muy extendida en el mundo antiguo gue consistia en
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marcar a los fieles que participaban en tal o cual culto.
Aqui es al sello imperial al que se apunta simbdlica-
mente y que se opone al «sello de Dios vivo» (7,2). Los
que lo rechacen se veran excluidos de la sociedad
como marginados y asociales.

Esta descripcién detallada de las actividades de la
segunda bestia ha incitado a los exégetas a proponer
una identificaciéon precisa. «Podemos pensar en el
clero del culto imperial (...), en las religiones paganas
y en sus cultos locales (...) 0, de manera mas general
todavia, en las corrientes filoséfico-religiosas que fa-
vorecen el culto de los déspotas divinizados (...). En el
Asia Menor de este tiempo descubrimos huellas cla-
ras que atestiguan la presencia de profundas aspira-
ciones populares a una religién concreta, cercana a
los hombres, a sus preocupaciones y a sus alegrias,
una religién que manifiesta aqui abajo la realidad de
la intervencién de los dioses, que pone la trascen-
dencia al alcance de la mano, que hace que baje a la
tierra la divinidad con su cortejo de lo extraordinario,
gue tranquiliza al grabar sobre todas las certezas, las
instituciones y las empresas humanas la marca de la
garantia divina. Estas son las aspiraciones que se
encuentran satisfechas en el cuito imperial.»

CONCLUSION:
¢{ADAPTARSE O RESISTIR?

El culto imperial funciona, pues, en particular en
Asia Menor, como verdadero cimiento de la sociedad
en todos los terrenos, incluso en los méas profanos,
como el econdmico. Sin duda, la intuicién de Juan de
Patmos es la de haber entendido que en el seno de
una sociedad semejante nada es neutral. El conjunto

10. Ibfd., 209. L N
a0

de las actividades esta fundamentalmente concernido
por el sistema imperial, y aquellos que lo rechazan ya
no pueden, en ultima instancia, esperar vivir tranquila
y apaciblemente.

Lo que hay que tratar de comprender es la mirada
radicalmente critica del autor. Habria podido preconi-
zar un cierto acomodo. Igual que otros, habria podido
considerar todo esto como un modus vivendi de la so-
ciedad romana. Por el contrario, invita a sus oyentes
a rechazar el menor acomodo. En esta actitud hay
una preocupacion fundamental, que tiene su fuente
en una visién del hombre y de Dios arraigada en toda
la tradicién biblica de lucha contra la idolatria. Pero lo
que Juan discierne en el culto imperial no es sélo la
pretension humana de la divinizacién. Juan entiende
que es el conjunto de la sociedad el que esta cons-
truido sobre un fundamento viciado. En ultimo térmi-
no, esta sociedad no tiene mas remedio que levantar-
se contra aquellos que rehusan plegarse a sus reglas,
los gue rechazan los consensos y las componendas.

Sin duda, la segunda bestia se parece a un corde-
ro (v. 11). Y las comunidades cristianas asiaticas es-
tan dispuestas a prestarse a este juego de semejan-
zas. Por otra parte, squién podria luchar contra el
poder imperial (cf. v. 7)?7: {no es mejor pactar? Rele-
yendo una situacion pasada que fue terrible para la
comunidad (persecucién de Nerén), Juan rechaza de-
jarse atropellar por la situacion presente, menos dificil
aunque siempre fragil. Entiende que la tentacion de la
adaptacion y el acomodo en la que parecen caer los
cristianos de Asia Menor es una engafifa. Tarde o
temprano, la incompatibilidad entre la fe cristiana y el
poder imperial saldra a la luz, salvo que se niegue lo
que constituye la esencia misma de la fe pascual. Lo
que hoy no parecen sino reglas normales de vida en
la sociedad romana, tarde o temprano revelaran su
verdadero rostro. Se encuentran en oposicion dos sis-
temas de valores. Por una parte, el universalismo ro-



mano, su comprensidn unificada del universo, que
cada cual identifica a partir de jerarquias comparti-
mentadas, una sociedad unificada en torno a la figura
imperial. Por otra, un pueblo compuesto por gente de

P

toda raza, nacién y lengua (cf. 7,9) en el que las je-
rarquias habituales caen por tierra al nombre de una
figura unificadora paradojica: la del «Cordero degolla-
do que se sienta en el trono» (5,6).

Ira y juicio de Dios: los septenarios
(Ap 16)

El tema de la ira y el juicio se desarrolla en inten-
sidad y dramatizacion a lo largo de la narracién apo-
caliptica bajo multiples aspectos. Sin embargo, en el
Apocalipsis, este tema encuentra su expresion acaba-
da en la puesta en escena de los septenarios (espe-
cialmente sellos, trompetas y copas). La cifra 7 ca-
racteriza normalmente la totalidad, la plenitud. En el
marco de los septenarios, el sentido es que Dios es
Senfor del juicio del mundo.

Los tres primeros septenarios (sellos, trompetas
y truenos) pertenecen a la primera serie de visiones
(4-11) y estan encajados como las muiecas rusas:

El Cordero abre los 7 sellos (5).

— Apertura de los seis primeros sellos (6).
— Después el 6° sello: intermedio (7).
El 7° sello introduce las 7 trompetas (8,1-5).
— Después del 7° sello: fruenos, voces, relampa-
gos, temblor de tierra (8,5).

— Sonido de las seis primeras trompetas (8,6-
9,21).

— Después de la 6* trompeta, intermedio (10-11).
Durante el intermedio, mencion de los 7 truenos
(10,3-4).

— Después de la 7° trompeta: reldmpagos, voces,
fruenos, temblor de tierra, granizo.

L 2

El septenario de las copas (15-16) pertenece a la
segunda gran seccion (12-22). No esta directamente
vinculado a los septenarios precedentes. Sin embar-
go, retoma algunos temas. Una lectura rapida permite
constatar un cierto nimero de puntos comunes entre
el septenario de las copas y el de las trompetas. El es-
guema narrativo es el mismo: apertura solemne de la
visidn; estructura en 4 + 2 + 1; azotes sobre la tierra,
el mar, los rios y el sol; intervencion de fuerzas demo-
niacas y mencién del Eufrates; escena final de pro-
clamacién de victoria; tema del endurecimiento de los
hombres; alusion a las plagas de Egipto. Ademas, lo
mismo que para los sellos y las trompetas, la séptima
copa se cierra con la mencion de relampagos, voces,
truenos y temblor de tierra (aqui enfatizado: «Como
no lo hubo jamas»). Asi pues, Juan retoma el esque-
ma de los septenarios precedentes, pero acentuando
la gravedad vy la intensidad de los azotes: primero un
cuarto, después un tercio y aqui sin limitacidn.

— Ive

LECTURA DE Ap 16

R

La primera copa (v. 2) recuerda la sexta plaga de
Egipto; la plaga hiere a los hombres (cf. 8,7: la natu-
raleza). El final del v. 2 alude al contexto histérico pre-
ciso («la marca de la bestia»). La segunda copa (v. 3)
afecta al mar, esta vez de forma completa; la alusién
al Exodo es clara. En |a tercera copa (v. 4), ya no se
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SINOPSIS DE LOS SEPTENARIOS

Introduccién I )i I
4,1-6,1: 6,2: 6,3-4: 6,5-6:
Liturgia celestial. El caballo blanco: el El caballo rojo: se matan El caballo
Dios es adorado. vencedor. unos a otros. negro: crisis
sellos El libro sellado con siete econdmica.
sellos.
El Cordero, adorado
como Dios, es el Gnico
digno de abrir los sellos.
[8,1-6: 8.7 8,8-9: 8,10-11:
Silencio de media hora: Granizo y fuego sobre la Un gran monte cae sobre Un astro (Ajenjo)
siete dngeles con siete tierra. el mar. cae del cielo
trompetas, Arde un tercio de la Un tercio del mar es sobre un tercio
trompetas trueno, voz, reldmpagos, tierra y de los drboles. sangre y el tercio de lo de los rios y
seismo. ] Toda vegetacion muere. que esta en y sobre el las fuentes de
mar muere, agua. Muchos
hombres
mueren.
15,1-16,1: 16,2: 16,3: 16,4-7:
Un signo en el cielo. Ulcera sobre la tierra que El mar como sangre. Los rios y las
Siete plagas. Las ultimas. hiere a los hombres En el mar muere toda fuentes de
En ellas se lleva a marcados con el signo de vida. agua se
cabo la jra de Dios. la bestia. convierten
copas Proclamacién: el juicio en sangre.
de Dios se manifiesta. Proclamacién:
el juicio de
Dios es justo.

Palabras en negrita: cita, en el mismo lugar, de un motivo de los dos primeros septenarios en el tercero.

Palabras en negrita y cursiva: cita, en otro lugar, de un motivo del segundo septenario en el tercero.

Palabras subrayadas: gradacién en intensidad de un septenario a otro.

Palabras en negrita subrayadas: multiplicacion de un mismo motivo dentro del tercer septenario.
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DEL APOCALIPSIS DE JUAN

v \Y VI Intermedio Vil
6,7-8: 6,9-11: 6,12-17: 7: 8,1-6:
El caballo Las almas inmoladas Dia de 1a ira: seismo, el Los 144.000. Silencio de media hora:
amarillento: piden justicia. sol ennegrecido, la luna La gran multitud. siete dngeles con siete
un cuarto de los como sangre, las estrellas trompetas, trueno, voz,
hombres muere. caen, ¢l cielo se repliega, relampagos, seismo.

los hombres se ocultan.

8,12-13: 9,1-12: 9,13-21: 10,1-11,14: 11,15-19:
Un tercio del sol, Una estrella se precipita Los cuatro dngeles del El pequeiio libro. Proclamacién de la

la luna y las
estretlas queda
herido.

Anuncio

de las desgracias
futuras.

sobre la tierra. Abre las
fuentes del abismo.

Sol y aire oscurecidos.
Los saltamontes
atormentan a los hombres
que no llevan el sello de
Dios.

Eufrates son liberados
para hacer que muera un
tercio de los hombres.
Los demds no se
arrepienten de sus obras.

Los dos testigos.

10,3-4:

El septenario de los
truenos mantenido
en secreto.

victoria de Dios y de
su Cristo. Relampagos,
voz, truenos, seismo y
granizo.

16,8-9:

El sol quema a
los hombres por
el fuego. Ellos
blasfeman y_

no se arrepienten
de sus obras.

16,10-11:

El trono de la bestia estd

hundido en la oscuridad.
Los hombres sufren. pero
blasfeman.

16,12-16:

El Eufrates es secado
para preparar el paso de
los reyes para la batalla
de Harmaguedon.

16,17-21:

Ya estd hecho.
Reldmpagos, voz,
truenos, seismos

como no hubo jamds.
Babilonia recibe el vino
de la colera de Dios.
Los hombres
blasfeman.
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trata del «tercio» o del «cuarto», como en los septe-
narios precedentes, sino de los rios y los manantiales.
El comentario del v. 5 explica las razones de este cas-
tigo: afecta a los hombres como sancién por o que
han hecho sufrir al pueblo de Dios; es la realizacion de
los deseos de los martires de 6,10.

Los efectos de la cuarta copa sobre el sol (vv. 8-9)
son los inversos de 8,12: en lugar de perder su cla-
ridad, quema a los hombres (siempre la intensidad
del azote y en direccidn a los hombres). No hay que
tomarse en serio esta incoherencia (el propésito de
Juan no es describir el desarrollo cronoldgico de
las catastrofes ecolégicas que se nos anuncian hoy;
por ejemplo, el recalentamiento del planeta después
de un periodo glacial). Esto tiene como consecuen-
cia un endurecimiento y una ausencia de arrepenti-
miento.

La presentacién de la quinta copa (alusién a la no-
vena plaga de Egipto) es mucho mas breve que la
quinta trompeta, pero esta en paralelo: en 9,1ss se
trata de la primera intervencién de la fuerza demonia-
ca simbolizada por la estrella. Aqui se trata del trono
de la bestia (alusion historica) sobre el que el angel
derrama su copa. Se trata igualmente de un dolor in-
tenso que se abate sobre los hombres. La ausencia
de arrepentimiento que sigue recuerda la sexta trom-
peta (9,20-21).

El parentesco entre la sexta copa (16,12-16; cf. la
octava plaga de Egipto) y la sexta trompeta es evi-
dente (mencién del Eufrates). Alli teniamos una inter-
vencion directa de las fuerzas demoniacas. Pero aqui
se trata del combate escatolégico entre las fuerzas del
mal y Dios. La «triada» diabdlica (la bestia, v. 10; el
falso profeta, v. 13, y los poderes demoniacos, v. 14)
se retine para el combate final. El v. 15 puede sor-
prender, pues no forma parte de la apocaliptica tradi-
cional: recuerda las pardbolas de vigilancia. Hay que
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ver en él una sefial de que el autor no se ajusta al de-
terminismo apocaliptico: en el combate que se va a li-
brar, se recuerda al pueblo de Dios que no hay nada
decidido anticipadamente para nadie y que hay que
disponerse a combatir con una fidelidad inquebranta-
ble a Jesucristo. Aunque, para los paganos, estos jui-
cios no son mas que catéstrofes y razones para rebe-
larse contra el Dios creador, los cristianos ven en elios
la revelacidn del juicio y una llamada a la vigilancia,
qgue sdlo ella permitird pasar las dificiles horas que
van a venir sobre la humanidad; aqui lo que importa
es el aspecto profético.

En el v. 16; «Y reunieron a los reyes en el lugar
que en hebreo se llama Harmaguedén». No es facil
encontrar el significado de este término. Dos hipétesis
entre otras. La primera consiste en suponer, detras
del término griego, la transcripcion de la expresion he-
brea har Meguiddd, la «montafa de Meguidd». Ahora
bien, Meguidé no esta en una montafa, sino en el lla-
no. Hay que entender el término como una doble alu-
sién simbdlica: 1) a la reunién de los enemigos de
Dios de Ez 38,8; 39,2.4.17, donde se dice que ataca-
ran «las montafas de Israel», y 2) a Meguidé como lu-
gar de batalla tradicional (c¢f. Zac 12,11). Segunda hi-
potesis: el término seria la transcripcion griega de
«montafia de reunion (de los dioses)» (cf. Is 14,13).
Sea como fuere, lo que importa no es la localizacion
geografica e histdrica, sino su significado simbdlico:
todos los enemigos de Dios y de sus elegidos se
reunen para la batalla final.

Igual que en 11,15-19, en 16,17-21 la presenta-
cion de la séptima copa es la ocasién de una escena
de victoria. En este pasaje se encuentra igualmente
un anuncio de lo que va a seguir bajo la forma de una
inclusién: Dios se acuerda de Babilonia la Grande
(este v. 19 prepara Ap 17-18). Los hombres blasfe-
man contra Dios (16,9.11), a imagen del faradén: su-
fren la catastrofe sin entender su significado.



INTERPRETACION DE ESTAS IMAGENES
DE JUICIO

.Como nterpretar para hoy la nocion de juicio
contenida en los septenarios? Ante todo Juan no
propone una descripcion matenal del juicio, sino un
discurso liturgico (4-5) que es una interpretacion, una
representacion del mundo, de la historia y de la exis-
tencia humana Cuidado con la trampa del concor-
dismo! La vision de Juan no es «actual» con el pre-
texto de que los progresos cientificos y tecnicos
hacen posibles hoy las catastrofes mencionadas
Juan no predijo el advenimiento de la era atomica ni
una posible autodestruccion de la humanidad Dinge
sobre el mundo y la histornia una mirada diferente, la
de la fe Su discurso esta al servicio de una convic-
cion Dios, en Jesucristo, es Sefor de los acontecl-
mientos y de la historia Por tanto, el juicio no esta
causado por las manipulaciones nucleares o geneti-
cas de un aprendiz de brujo, es unicamente obra de
Dios, y de ahi se deriva una doble consecuencia
antropologica

Por una parte, la misma nocion de un Dios que
Juzga es, para el autor, una contestacion al hombre en
cuanto senor de su vida y de su destino Juan trata de
afirmarlo con fuerza, Incluso aunque sus palabras
puedan parecer contradichas por la realidad la pax
romana no es el zocalo solido en el que pueden apo
yarse las poblaciones del impeno EIl juicio de Dios
viene a recordar a la humanidad su condicion de
cnatura, su finitud y su 1dolatna Con su estilo absolu-
tamente particular, Juan de Patmos recuerda que el
momento del Evangelio —es decir, de la Buena Nueva
de la salvacion— jJamas va separado del momento de
la contestacion del orgullo de los hombres Por otra
parte, la misma i1dea de un juicio supone una res
ponsabilidad del hombre En este sentido, suprimir la
nocion de juicio conduce a negar al hombre en cuanto

ser responsable y capaz de decision Su condicion de
cnatura esta unida a su responsabilidad

Una ultima reflexion EI Apocalipsis es un texto
eclesial de uso interno, su dimension lhiturgica lo su-
braya claramente Ahora bien, retirado de las manos
del hombre el juicio se pone en manos de Dios, no en
las manos de la Iglesia Por otra parte, el lector no co-
noce la ullima palabra del juicio y la colera de Dios es
el sentido del septenario de los truenos, que no es
desvelado (10,3-4) Sin embargo, la comunidad cris-
tiana tiene una gran responsabilidad En efecto, es el
signo visible de la paciencia de Dios tanto gue el con-
junto del pueblo de Dios aun no esta reurido por el
Dios paciente (6,11), tanto que atestiguan estos hom-

LA BUENA NUEVA DEL JUICIO

En la historia de la Iglesia muchas veces las representa
cones del juicio han sido wtihizadas para asustar Sin embar
go es posible que esta 1magen de un Dios juez pueda con
vertirse hoy en fuente de esperanza Al poner en manos de
Duos la suerte de la creacion y de las criaturas Juan descarga
al hombre de un formidable poder de destruccion En efecto
el hombre sin duda responsable de sus actos ante los hom
bres y ante D1os esta privado del poder ultimo no es el quien
tiene el poder de juzgar y destruir la tierra

Ahora bien que constatamos hoy? El orgullo del hom
bre ha 1do a alojarse justo en sus angustias mas profundas
puesto que ~como un dios— cree tener el poder de la vida y de
la muerte sobre la creacion Frente a esto y contra cualquier
apaniencia Juan de Patmos anuncia que el hombre no tiene
ese poder porque senctllamente Dios no se lo ha dado Esta
convicelon que va contra las apariencias abre para el que la
recibe con fe y confianza un espacio de libertad con vistas a
una accion responsable pero tranquila en este mundo en
efecto el creyente puede actuar s ninguna angustia remi
tiendose al unico Juez y Senor de todas las cosas
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bres y mujeres que «estan dispuestos a arriesgar su
vida por no renegar de su fe», tanto que se reunen
para adorar al Cordero, proclamar su victoria sobre el

mal y reclamar la justicia, mientras la esperanza es
posible para la humanidad porque aun dura el tiempo
de la paciencia de Dios

El juicio de Babilonia
(Ap 17-18)

Después de la presentacién de la bestia y de los
rescatados por el Cordero (13-14), y después del jui-
cio sobre la creacién (15-186), la vision se hace ahora
mas precisa y presenta el juicio de Babilonia. Esta ciu-
dad, simbolo de la deportacién del pueblo judio en el
587, se convierte desde Neron en el simbolo de la
persecucion de los cristianos, pero sobre todo del po-
der politico y econémico del Imperio romano. Babilo-
nia, sometida a la bestia, es juzgada por Dios con un
juicio sin apelacion, del que Juan presenta las razo-
nes y las modalidades. Este juicio es presentado en
dos cuadros: bajo el aspecto del poder palitico (17) y
bajo el aspecto econémico (18).

LA CRISIS POLITICA (Ap 17)

La mujer (17,1-6)

i Los vv. 1-2: el ange! que preside en esta nueva
vision es uno de los siete angeles del juicio de las
copas en 15-16. Asi se establece una relacion entre el
juicio de la creacion y ¢l juicio de Babilonia. Una y otra
son juzgadas porque estan sometidas al poder de la
bestia. La identificacion de la gran prostituta, que «se
sienta sobre aguas caudalosas», es clara: se trata de
Roma. Esta figura de la «prostituta» es clasica en el
AT para designar a Israel (Os 5,3), Jerusalén (Is 1,21;
Ez 16,15s; 23,1ss), Tiro (Is 23,16ss) o Ninive (Nah 3,4).

46

La verdadera prostitucion es la infidelidad al verdadero
Dios, la idolatria. Babilonia/Roma no esté sola en esta
idolatria; ha arrastrado consigo a los reyes de la tierra
y a todos sus habitantes.

Los vv. 3-4: para contemplar a Babilonia, que va
a ser presentada por el vidente, hay que partir al de-
sierto, es decir, hacia el lugar de la prueba. Por el con-
trario, sobre una alta montafa, lugar de las teofanias,
es donde el vidente contemplara la nueva Jerusalén,
no ya prostituta, sino esposa (21,10). El vidente con-
templa la estrecha relacién que une a Babilonia con la
bestia del capitulo 13 (nombres biasfemos, siete cabe-
zas y diez cuernos, cf. 13,1-2). El color purpura de la
bestia y de la mujer (v. 4) es simbolo de lujo, riqueza y
prestigio, y, consecuentemente, signo de arrogancia vy,
por tanto, de orgullo y pecado. El lujo ostentoso de la
mujer evoca el poder arrogante de la gran ciudad
imperial. Este lujo ha de ser comparado con 21,11ss: la
esposa, que brilla con la misma gloria de Dios y su res-
plandor, es similar a una piedra preciosa, mientras que
la prostituta se reviste con piedras preciosas, artificios
de una belleza completamente al servicio del mal.

Los vv. 5-6: «El nombre que se lleva en la frente
expresa la realidad ultima de un ser» . La imagen de
la embriaguez con la sangre de los testigos recuerda
las persecuciones de Neron. Esta alusion subraya

11. P. PRIGENT, L’Apocalypse de Saint Jean (Glnebra
Labor et Fides, 1988) 259.



que hay que saber mantener viva la memoria para no
dejarse seducir por un potente aparato estatal. El
asombro del vidente (¢f 6b) subraya que el propio
Juan esta impresionado por el sistema imperial. Asi
pues, no es tanto la persecucion la que hace temible
a Babilonia/Roma cuanto el poder seductor que ejer-
ce sobre los espirntus.

La mujer y la bestia (17,7-19)

En el v. 7, una vez que se ha situado a Babilonia
como actniz del drama escatoldgico, este versiculo In-
troduce un conjunto que Indica, en términos simbdli-
cos, los pormenores del juicio anunciado. Se trata de
«desencriptar» el misterio de la mujer y la bestia, que,
de hecho, no forman mas que una sola realidad En el
v. 8, nueva alusion al mrto de Nero redivivus (cf. Ap 13).
En la jerarquia, aungque la bestia es una emanacion
del dragdn, precede a Babilonia en las representacio-
nes histéricas del enemigo: es el Imperio, que da sen-
tido y poder a Roma. En ef v. 8 hay que fijarse en el
doble simbolo. las stete colinas que rodean Roma,
pero igualmente siete reyes/emperadores a partir de
los cuales nuestro autor se lanza a una descnpcion
simbdlica dificil de determinar. En los vv. 10-11, nuestro
autor alude a la historia reciente. S| seguimos las indi-
caciones del v. 8, que aluden al mito del retorno de
Nerén, hay que entender que Nerdn pertenece a esta
serie de siete reyes, cIinco ya han reinado, el sexto es
el que esta actualmente, y el séptimo aun esté por
venir; Nerdn resucitado serd el octavo.

En los vv. 12-18, la imagen de los reyes esta toma-
da de Dn 7,20 24. Estos reyes simbolizan los poderes
que suscrta el Imperio para combatir al Cordero (este es
un lugar comin de la apocaliptica: al final de los tiem-
pos, el enemigo suscitara a todos los reyes de la tierra
para combatir al pueblo santo). La mencién de «una
hora» indica la brevedad de este poder que ejerceran
estos reyes con la bestia; en efecto, su combate contra

LOS SIETE REYES Y EL OCTAVO
(17,9-11)

«,Aguce el ingenio quien se precie de sabio! Las siete ca-
bezas son siete montes sobre los que estd sentada la mujer
Son también siete reyes, de los que cinco ya perecieron, uno
existe todavia, y el otro atin no ha llegado, pero cuando llegue
ha de durar poco En cuanto a la bestia que era, pero yano es,
aunque es el octavo rey, forma parte de los siete y marcha
hacia la perdicién »

A lo largo de los siglos, estos versiculos han suscitado la
reflexion de los exégetas Para tratar de 1dentificar a estos
reyes, primero hay que recordar la lista de los emperadores

Julio César, asesinado en el 44 a C. | Vespasiano, 69-79

Augusto, 44-14d C Tito, 79-81
Tiberio, 14-37 Domiciano, 81-96
Caligula, 37-41 Nerva, 96-98

Claudio, 41-54
Neron, 54-68
[Galba, 68-69 -
Otén - Vitelio, 69]

(A partir de qué emperador comienza la cuenta? Los
propios historiadores romanos no se ponen de acuerdo Ade-
mdés, (hay que tener en cuenta el turbulento periodo que si-
gud a la muerte de Nerén (tres emperadores en poco més de
un aflo)? Proponemos la siguiente hipétests. Juan de Patmos,
que escribe bajo Domiciano, toma esta dltima tradici6n judia
o cristiana que data de los afios 70 Esta parece entonces
corresponder perfectamente a los acontecimientos de la hus-
toria Para Juan, Domiciano es el 8° que debe venir tras el
corto reinado de Tito El nuevo Nerén es, evidentemente, Do-
miciano, el actual emperador, que encarna con tanto fervor el
poder impenial Asf pues, la tradicién es retomada por Juan,
que le da toda su dimensi6n simbélica Existen otras posibi-
lidades, pero ésta tiene la virtud de la coherencia con nuestra
hipétesis sobre la identificacion Ner6n/Domiciano en el pen-
samuento de Juan Con lo que hay que quedarse es con que
éste utiliza tradiciones precedentes, tradiciones vivas porque
son constantemente reactualizadas, y que el aspecto stmb6li-
co supera, en significacion, la lectura histérica

Trajano, 98-117
Adriano, 117-138
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el Cordero esta perdido de antemano (v. 14). Este es el
Rey de reyes, y su victoria es la de los rescatados.

El v. 16 indica cua! serd el fin de Roma, victima de
sus vasallos. Pero este fin no es fruto del azar (v. 17):
es Dios el que conduce a los reyes a volverse contra
la gran ciudad. Al hacer esto, estos reyes no hacen
mas que seguir el ejemplo de la bestia. Sin duda, ésta
tiene actualmente el rostro del Imperio, pero puede
proseguir su camino demoniaco independientemente
de él: si éste debe caer, la bestia sera la primera en
suscitar a los buitres y en «reencarnarse» en otros po-
deres humanos. El v. 18 cumple la primera parte del
programa del v. 7 (expresar el misterio de la mujer) y
confirma que la prostituta es claramente Roma.

LA CRISIS ECONOMICA (Ap 18)

Los vv. 1-3 anuncian la realidad de la caida de Ba-
bilonia (v. 2) y las razones de esta caida (v. 3). Este
versiculo estigmatiza la idolatria, pero mas aun la ri-
queza econdmica de la ciudad, que podia crear re-
sentimiento por parte de los «excluidos», la mayoria
de la poblacién de las ciudades. Sin embargo, no hay
que reducir este v. 3 a un juicio de ética social (el lujo
gue escarnece la miseria): 10 que aqui se contempla
es el orgullo y el poder del hombre, que olvida su es-
tatuto de criatura.

Los vv. 4-20 explicitan los pormenores del juicio.
La voz celestial que escucha el vidente da la orden a
los cristianos de que abandonen la ciudad. Se trata de
un tema clasico en la apocaliptica: los elegidos deben
separarse del pecado y de la idolatria (cf. Is 52,11).

Los vv. 5-8 indican las razones del juicio que se
abate contra Roma: sus pecados, su injusticia, el vino
de su desenfreno y quiza, sobre todo, su orgullo y su
pretensién a la inmortalidad y a la omnipotencia. Cada
uno de estos crimenes exige un castigo inequivoco, lo
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que explica el empleo de los imperativos en los vv. 6-
7: el juicio viene bajo la forma de una serie de érde-
nes que «mandan a los instrumentos del castigo cum-
plir con su misién» ™2,

Los vv. 9-19 presentan a continuacién una serie de
quejas funebres pronunciadas por los reyes de la tie-
rra (9-10), los mercaderes (11-16) y los marinos (17-
19). Todos se lamentan de las consecuencias directas
que tiene para ellos esta caida de Babilonia: 10s reyes
ya no pueden participar en su desenfreno (v. 9), los
mercaderes ya no pueden vender sus mercancias (vv.
11-13) y los marinos estan arruinados por esta des-
truccion (v. 19). Ademas, los tres grupos constatan la
rapidez fulminante de este juicio (vv. 10.17.19). El
contraste que se quiere poner de relieve es la opulen-
cia, el poder y la riqueza de esta ciudad, donde nada
hace pensar que sera destruida tan rapidamente. Por
altimo, se lamentan y sufren ellos mismos por este jui-
cio, que también les esta destinado (vv. 10.15.19).

En contraste con todos los habitantes de la tierra,
los cristianos tienen que regocijarse finalmente por
esta caida (cf. v. 20), pues, al juzgar a Babilonia,
Dios les hace justicia, una justicia que reclamaban
desde 6,9-10.

En los vv. 21-24, el poderoso angel que interviene
ahora indica la solemnidad del momento. Lieva a cabo
una accion simbdlica, a la manera de los profetas.
Aqui, el fin de Babilonia es la ocasion para un canto
funebre, no desprovisto de poesia, en el que el autor
invita a sus oyentes a contemplar lo que ya no tendra
lugar: primero la musica de la fiesta (vv. 22a), después
los oficios de la ciudad (v. 22), por ltimo, la realidad
domeéstica (v. 23a). El texto acaba con un recuerdo de
las razones de la transformacion de Roma en una ciu-
dad fantasma: a causa de su orguillo y de su poder

12. Ibid., 268. CRC]



LA MEZCLA DE TIEMPOS EN Ap 18

En su narracion, Juan procede muchas veces a una ver-
dadera mterferencia de la sucesion cronologica pasado/pre
sente/futuro No sabemos verdaderamente a que periodo de la
historia pertenece aquelio de lo que esta hablando El feno-
meno es particularmente sensible en el capitulo 18, donde la
utilizacion de los tiempos para anunciar la caida de Babilonia
desafia cualquier logica El autor quiza depende de himnos
de diverso origen, pero no ha tratado de armonizar sus fuen
tes Esta tension entre lo cumplido y lo mncumplido impide
saber st los acontecimientos descritos estan considerados en
el pasado, en €l presente o en el futuro Ah1 tenemos una con-
figuracion narrativa de la tension escatologica entre el ya y el
todavia no el juicio es real Roma ya esta condenada por el
hecho de su pecado Pero de momento, el cumplimiento de
este juicio pertenece aun al orden de 1o futuro, un futuro sin
embargo anticipado y vivido en la actualizacion cultual
En efecto, en el culto los tiempos se solapan, para la fe, el
pasado se convierte en presente (la victoria del Cordero) y el
futuro (la caida de Romay) se adelanta

£ConoMIco, a causa de la idolatna de su culto impe-
nal, a causa de su guerra y de sus crimenes contra los
elegidos de Dios

ROMA, PERSEGUIDORA
O SEDUCTORA?

Constatamos que, en 17-18, las alusiones a las diI-
ficultades de la comunidad cnstiana son poco numero-
sas Ademas, son mas recuerdo que actualidad En el
v 6, la ciudad esta ebria de la sangre de los santos y
de los testigos de Jesus alusion a las persecuciones
de Neron en el 64 (cf tambien 18,24) Enelv 14 hay
una alusion a un combate de los reyes contra el Cor-
dero y, despues, se anuncia la victona del Cordero y de
los elegidos No se trata de una alusion historica, sino

de una conviccion teologica la victona es y seguira
siendo del Cordero Por el contrario, algunos indicios
hacen suponer que la comunidad crnistiana corre el
nesgo de sucumbir a los «encantos» de Babilonia En
elv 6, el propio vidente queda «profundamente asom-
brado» ante el poder de la ciudad, ahora bien, en el
Apocalipsis, el verbo griego thaumazo es utilizado
siempre para expresar el efecto seductor de la bestia
sobre los hombres (¢f 13,3 y 17,8) En 18,4 se pide
insistentemente al «pueblo de Dios» que salga de la
ciudad para escapar de sus pecados y, por tanto, del
juicio que la amenaza, y no para evitar ser perseguida

Mas fundamentalmente, a lo que aqui se apunta
es a una comprension de la ciudad imperial, a la vez
en el plano politico y en el economico En el plano po-
itico «La exousia (autondad) politica es ia base, la
fuente de los poderes concretos, pero estos, en el
propio ejercicio de la fuerza, imagman, inventan nue-
vas acciones, nuevas formas, nuevos medios que ex-
plicitan y acrecientan el mismo poder politico () Los
diez reyes que aun no han recibido la realeza, pero
que ponen su poder al servicio de ia Bestia, son cier-
tamente, desde el punto de vista de la historia, pode-
res rivales de Roma, seran “sucesores” de Roma ( )
Y destruiran a la Mujer por esa terrble logica de la po-
litica que es necesariamente destructora de cualquier
forma que llegue a su acabamiento Y no puede ser
de otra manera, puesto que la Bestia ( ) es una for-
ma que siempre conduce finalmente al aniquilamien-
to Hay una autodestruccion de las fuerzas politicas
dentro de la histona» '

En el plano economico «En nuestro texto vemos a
la gran ciudad representada como la concentracion de
toda la cultura romana { ), de todo el poder de los
hombres, de todas las formas de civilizacion Roma

13 J ELwi, L’Apocalypse, architecture en mouvement,
201-202
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representa el mundo del hombre, creado por él, que
expresa (...) su voluntad, su inteligencia, su proyecto,
humano, exclusivamente humano. Como lo fue Babi-
lonia. Lo que la caracteriza es el poder politico (v. 3),
la actividad comercial (...}, el lujo, el refinamiento, la
belleza, todo lo que actualmente podriamos llamar la
cultura o la civilizacion (vv. 3.14-15), el arte (...) y la
produccion (artesana o industrial). Dicho de otra ma-
nera, en ella se concentra toda la actividad humana, vy,
mucho mas, constituye el punto de confluencia de dos
fuerzas historicas que hemos mostrado al principio, la
del poder politico y la de la actividad econémica (...).
Lugar del cumplimiento humano» ™.

No es tanto Babilonia la que simboliza a Roma,
cuanto Roma la que es simbolo de Babilonia, es de-
cir, de cualquier ciudad humana, y, con ella, de una
comprension de la vida en sociedad contra la que se
levanta Juan de Patmos. En el mundo romano, y muy
particularmente en la ciudad romana, toda la existen-
cia humana se resume en el orden politico y econé-
mico imperial. No se trata de un orden forzosamente

perseguidor, sino mas bien seductor («asombroso»).
Convence a cualquiera de que no es posible ninguna
vida fuera de los limites del imperio y fuera de las es-
feras de lo politico y lo econdémico, entendido como
englobante de toda la existencia humana. En este
sentido, hay una ideologia de la ciudad como lugar de
civilizacion y de poder.

Frente a esto, Juan afirma que es posible habitar
el mundo, Roma y el Imperio, de otra manera. Como
un ser humano cuya identidad, cuyo nombre, reside
en otro lugar distinto de la realidad de la ciudad.
Ese otro lugar esta situado simbdlicamente «en los
cielos», en el «libro de la vida», en la «nueva Jerusa-
Ién»: espacios simbdlicos y no materiales. «Salir» de
la ciudad (17,4) tiene una dimensién simbdlica: para el
creyente que habita en la ciudad (en esta época las
comunidades cristianas son comunidades urbanas)
se trata de no dejarse seducir por el discurso ideold-
gico sobre el poder y los logros de la ciudad, sino de
vivir en la ciudad sin ser de la ciudad, sabiendo que la
ciudad verdadera esta en otra parte.

El reino de mil aios, el milenio

(Ap 20)

Antes de la venida de la nueva Jerusalén (21,1-22,5),
que seguira al juicio final (20,11-15), debe existir un
reino «intermedio» de mil afios durante el cual, una
vez que Satan ha sido provisionalmente encadenado,
los elegidos reinaran con Cristo. La caracteristica de
este reino —que explica el extraordinario efecto que

14. Ibid., 204
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tuvo su anuncio en la historia de la Iglesia— es que se
desarrolla dentro de la historia humana.

EL TRASFONDO LITERARIO

Ap 20 se presenta en cuatro partes distintas, don-
de cada una retoma un tema de la apocaliptica judia
tradicional.



— Los vv. 1-3 presentan el encadenamiento de Sa-
tan. En la literatura judia se encuentran paralelos muy
claros: «El Sefor dice entonces a Rafael: “Encadena
a Azazel de pies y manos, y arrdjalo a las tinieblas
(...). Y el gran dia del juicio, que sea echado al fuego™»
(1 Henoc 10,14-16); cf. 2 Pe 2,4: «Porque sabemos
que Dios no perdoné a los angeles que pecaron, sino
que los arrojo a las cavernas tenebrosas del abismo y
alli los retiene para el juicio» (cf. también Jubileos 5,6
y 10,y 1 Henoc 21,7-10).

— Los vv. 4-6 presentan la idea de un reino celes-
tial de los martires junto a Dios. En la literatura apo-
caliptica tampoco faltan las escenas de un reino de
elegidos/martires.

— Los vv. 7-10 retoman la teméatica de la alianza de
Gog y Magog (Ez 38) para la batalla final.

— Por dltimo, los vv. 11-15 constituyen una repre-
sentacién tradicional del juicio final.

EL CONTEXTO LITERARIO

El contexto en cuyo seno debe ser ieido nuestro ca-
pitulo es el del conjunto 12,1-22,5: el capitulo 20 apa-
rece como el momento crucial de esta seccion. Tras la
presentacion de la derrota del aspecto «humano» del
mal: Babilonia / gran prostituta = Roma (17-18), se trata
de la derrota de las fuerzas demoniacas: bestia, falso
profeta (19) y Satan (20). El capitulo 20 es la conclusién
de esta victoria sobre Satan. Después sélo puede ser
presentada la nueva Jerusalén. Por eso, Ap 20 debe ser
puesto en relacién con la primera mencion explicita de
Satan en el capitulo 12. Nuestro pasaje se presenta, por
tanto, como una Ultima recapitulacién del conjunto del
combate escatoldgico antes de que llegue el reino en el
gue ya no habra mal, ni muerte, ni duelo. Se trata de una
condensacién de todo el mensaje de Juan.

CUATRO PREGUNTAS
EN TORNO A Ap 20

1. ;Cual es el sentido del encadenamiento de Sa-
tan? Una tradicién sinéptica bien asentada ve en Cris-
to a aquel que, con su venida entre los hombres, de-
rriba a Satan y encadena a los demonios, instaurando
de esta manera ef nuevo eoén (cf. Mt 12,22-32). Lo mis-
mo en el cuarto evangelio: «Es ahora cuando el mun-
do va a ser juzgado; es ahora cuando el que tiraniza a
este mundo va a ser arrojado fuera» (Jn 12,31: el mis-
mo verbo que en Ap 20,2). Sin embargo, hay que ob-
servar que en 20,1-3 es un angel, y no Cristo, el en-
cargado de encadenar a Satan. En el capitulo 12, la
relacion estaba perfectamente establecida entre la
caida de Satan a la tierra {12,7-9) y la proclamacion
del poder y la autoridad de Cristo (12,10-12). En Ap 12,
el hecho pascual —la puesta a salvo del hijo junto a
Dios— tiene como consecuencia la derrota del dragén,
incluso aunque sea Miguel el que ejecuta la sentencia:
en efecto, solo el Cordero degollado ha podido vencer
a Satan. Si el angel actua en lugar y en representacion
de Cristo es que, desde el capitulo 12, en el esquema
de Juan, Cristo ha sido llevado al trono de Dios (12,5).

2. ;Qué sentido hay que dar a la duracién de mil
afos durante los cuales Satan esta encadenado? Aqui
se impone la lectura simbdlica: la cifra expresa una lar-
ga duracion positiva. En las tradiciones judias, la dura-
cidn de la estancia en el paraiso de los origenes debia
ser de mil anos; por otra parte, es significativo que
ninguno de los patriarcas haya alcanzado estos afos
de vida. Por tanto, se trata de un periodo durante el
cual Dios esta con su pueblo. Paraddjicamente, si re-
cordamos el paralelismo establecido entre Ap 12 y 20,
esta cifra tiene como corolario los tres afios y medio
durante los cuales la mujer huye al desierto para ser
alimentada alli (12,6.14). Se trata de un mismo perio-
do, pero contemplado desde dos puntos de vista dife-
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Ningtin texto del Apocalipsis de Juan ha causado tanto efec-
to en la histor1a de la mterpretacién y de la recepcién como el ca-
pitulo 20 Desde los Padres de la Iglesia, pasando por Joaquin de
Fiore hasta los Testigos de Jehov4, adventistas y otras comumda-
des disidentes, la interpretacién de Ap 20 puede esquematizarse
en tres grandes tendencias premilenarista, postmilenarista y ami-
lenarista Mds alld de las representaciones objetivantes, lo que
estd en juego en estas diferentes escuelas de interpretacién es una
comprension de la historta y de la fe cristiana como magnitud
hustdrica

— La exégesis premilenarista propone el siguiente esquema
antes del milenio tendrd lugar la segunda venida de Cristo, su
«regreso» Fl mauguraré el remo milenarto de felicidad sobre la
tierra, fuera del poder de Satdn

— En el esquema postmilenarista, el «regreso» de Cristo se
produce después o hacia el final del milemo

- La exégesis amilenarista (en particular de san Agustin) se
basa esencialmente en la lectura stmbélica Esta rechaza no sélo
hablar de un remo terreno de Cnsto (como los premmlenanstas),
smno 1gualmente ver en Ap 20 el anuncio de una «edad de oro»
para una humanidad liberada del poder de Satdn Segin esta
lectura, el «remo de ml afios» ya ha sido naugurado desde la
Pascua, Cristo es vencedor y los cristianos reman y sufren simul-
taneamente El milemo equivale al «tiempo de la Iglesia»

La nterpretacién amilenarista «No extrafiard que esta vi-
s16n de las cosas se convierta en doctrina oficial cuando la poli-
tica del emperador Constantino tienda a celebrar a la Iglesia
como jerarqufa e mstitucién El amilenarismo es la forma que
adopta la escatologfa en una teologia que favorece la mntegracion
atestadora de la Iglesia con relacién a las esferas de lo politico y

LAS INTERPRETACIONES DEL MILENIO

lo cultural » ' En las comunidades cristianas que podemos lla-
mar, desde el punto de vista socioldgico, de tipo «iglesia» (por
oposicion al tipo «secta»), el creyente se encuentra enfrentado a
dos posibilidades o bien proyectar fuera de la historia el lugar
de compensacion de las desgracias de la historia («hoy sufris,
pero mafiana seréis dichosos»), o bien situar en el sustitutivo
profano del milento sus esperanzas, mediante un compromiso
socto-politico laicizado. Estas dos actitudes opuestas se encuen-
tran en las otras dos interpretaciones rivales

En cierta forma, la interpretacion postmilenarista supone una
relac1én positiva con el mundo y con la accién en este mundo
«Desde esta perspectiva se concibe que la llegada de Cristo deba
producirse después, y segiin la 16gica de una era de progreso ra-
conal y técnico que ella corona »? Los movimientos religiosos o
larcizados de tipo utdpico pueden pertenecer a esta categoria
Conducen légicamente a un compromiso més directo con el mun-
do hay que preparar el remo milenario, que se cumplird con la
llegada del Sefior

Por el contrario, la interpretacién premilenarista conduce
mds generalmente a un retiro del mundo y a una ruptura con la
socledad La venida del Sefior interrumpe brutalmente el hilo de
la historia y cambia su direccién Aqui lo que predomina es la es-
pera del mundo nuevo, pero este mundo nuevo no esté al final de
los esfuerzos humanos; tiene lugar mediante un acto de ruptura
la parusfa S1 hay compromiso, consiste en anunciar el tiempo de
la conversi6n antes de esta parusia

1 T Seouy, «Millenium  Troisieme 4ge et Jerusalem celester
Lumuere et Vie 227 (1996) 55-68, ¢f p 60

2 Ibid, 63

rentes, segun se hable de los cristianos como pueblo
que reina 0 como pueblo que lucha.

3. ;Como entender el v. 3b, «pasados los mil
anos [Satan], tendra libertad por breve tiempo»? Hay
gue ver ahi la voluntad de mantener la tension entre
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el «ya» de la salvacion y el «todavia no». El enca-
denamiento de Satén inaugura un periodo de res-
ponsabiiidad para el hombre (no es sélo el juguete de
los poderes; existe como individuo responsable ante
Dios). Pero este tiempo intermedio no es el Reino que
llega como ruptura con la histona de los hombres. Sa-




tan puede actuar todavia. Dicho de otra forma, el
poder del mal aun no ha sido aniquilado.

4. ; Quiénes son los hombres que estan sentados
en los tronos, reinan y reciben (o, segun otra posible
traduccion del v. 4, gjercen) la justicia? Representan a
todos los creyentes, tanto los del pasado como los
contemporaneos de Juan, a los que éste afirma que la
presencia de Dios es efectiva, asi como su victoria en
el cielo (cf. 6,11). Estos vv. 4-6 se interesan por el pre-
sente de los cristianos en su situacion concreta, vivi-
da en la victoria, el Reino y la resurreccion, en comu-
nién con Cristo y en la liturgia. Sin embargo, Juan es
claro: los que reinan son los que han dado testimonio,
los que han arriesgado su vida para no sucumbir a la
seduccidn de la bestia.

EL TIEMPO DE LA RESPONSABILIDAD

El capitulo 20 desarrolla la idea de un «tiempo»
que no es ni la novedad radical que constituye el des-
censo de la nueva Jerusalén, ni el anuncio de una
edad de oro para la humanidad. Este periodo simbo-
lico de mil afios se caracteriza por el encadenamien-
to de Satan, es decir, por la apertura de un tiempo
de libertad y de responsabilidad para la creacion y
la humanidad, y un «reino» celestial de los martires en
el que la liturgia permite participar aqui abajo. Algo di-
ferente se ha inaugurado en la historia humana desde

Pascua. Sin embargo, el milenio no es el «tiempo de
1a lglesia» (los que reinan, reinan en el cielo); es un
tiempo puesto a disposicion de los hombres, tiempo
de responsabilidad y de paciencia.

La interpretacion premilenarista no llega a tener en
cuenta este «tiempo» nuevo: es una vision unicamen-
te tragica de la vida en este mundo y de «huida~» fue-
ra de la historia. El postmilenarismo lo idealiza: es una
vision utdpica en la que el hombre hace que llegue el
Reino. El amilenarismo lo «cristianiza»: la Iglesia se
convierte en la representante en la tierra del Reino (vi-
sién constantiniana). ;No habria que hablar mas bien
del milenio como de una metafora del tiempo nuevo
inaugurado por el acontecimiento pascual? Un tiempo
en el que algo es posible en el orden de este mundo,
pero una posibilidad que siempre es provisional.

Una dltima indicacion. Para el autor del Apocalip-
sis, el milenio no es, sin embargo, objeto de ninguna
descripcion detallada, mientras que la descripcion de
la nueva Jerusalén es la ocasioén para dejar volar su
imaginacién y su esperanza. Es exactamente el fe-
némeno inverso de lo que sucede en la historia de la
recepcion de estos dos textos. La atencion de los co-
mentaristas se puso en el milenio. «Sin duda porque,
situado él mismo en la historia, se ofrece de esta ma-
nera al hombre histérico como un objeto aprehensible
por la inteligencia y la imaginacioén, y también porque,
en el Apocalipsis, constituye una “burbuja” casi vacia
a la que se puede desear llenar.» '

La nueva Jerusalén
(Ap 21,1-22,5)

Como conclusion de su obra, Juan describe de for-
ma extensa la nueva creacién, bajo la forma de tres
cuadros sucesivos (21,1-8; 21,9-27; 22,1-5). Contras-
fa con la brevedad de la escena del juicio final en
20,11-15. La tematica de conjunto es profundamente

homogénea. La unidad del pasaje se deja sentir en
particular en la acumuiacion de negaciones para re-

15. J. SEauy, o. ¢., 58.
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ESTRUCTURA DE Ap 21,1-22,5

La estructura del texto es la de un triptico. En términos
cinematogréficos se podrfa hablar de un «efecto de zoom»:
Juan nos hace pasar de un plano general a un primer plano:

- 21,1-8: presentacion general de Ia ciudad,

—21,9-27: descripcion més detallada de la ciudad;

—22,1-5: enfoque sobre un lugar y un aspecto concre-
tos de la ciudad.

En la estructura de cada uno de estos tres cuadros se per-
cibe un mismo ir y venir regular entre la realidad presente de
la visién, su actualidad, y lo que sefiala de futuro. Esto estd
indicado en el texto por los tiempos verbales: por una parte,
los que hacen referencia a una accidn ya cumplida (aoristo y
perfecto); por otra, el futuro:

I.21,1-8:

A. vv. 1-4, presentaci6n general de la ciudad

— 1-3a, visién propiamente dicha
(Juan contempla Jerusalén)

— 3b-4, los hombres en la ciudad (futuro)

B. vv. 5-8, declaracién divina que autentifica la visién
— 5-6a, actualidad de la nueva Jerusalén («hago»)
— 6b-8, herencia destinada a los hombres (futuro)

II. 21,9-27:
~9-23, descripcion de la ciudad (que ya existe)
—24-27, los hombres en la ciudad (futuro)

III. 22,1-5:
- 1-2, enfoque sobre el 4rbol de la vida y el agua
(actualidad)
- 3-5, los hombres en la ciudad (futuro)

Para Juan, la nueva Jerusalén existe ya junto a Dios, de
donde viene; estd preparada. Juan ha visto lo que ya existe.
En cuanto residencia de los hombres, sin embargo, se trata
atin de una esperanza. Podrfamos decir que, cuando la ciudad
es presentada en su aspecto actual, es estdtica (Juan la des-
cribe), pero, cuando se trata de lo que los hombres hacen en
la ciudad (ciudad animada), Juan emplea el futuro.
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presentar la nueva creacién: ya no hay mar (21,1), ni
muerte, ni luto, ni llanto, ni dolor (21,4), ni Tempio
(21,22), ni sol, ni luna (21,23); no se cerraran las puer-
tas de la ciudad, no hay noche (21,25), ni mancha
(21,27), ni maldicion (22,3); no hay necesidad de luz
del sol o de lampara (22,5). El vidente tiene aqui la ex-
periencia de los limites del lenguaje para expresar lo
inefable, la conviccién de una novedad total sin nin-
guna medida comun con lo que existe. No puede fun-
cionar mas que con comparaciones, en vacio, con la
realidad de este mundo.

EL TRASFONDO LITERARIO

Juan emplea imagenes, tradiciones y simbolos del
Antiguo Testamento que describian la restauracion de
Jerusalén después del exilio, pero que ya fueron rein-
terpretados en el sentido de los tiempos escatologicos,
en los que una nueva Jerusalén y un Templo purificado
serian dados por Dios a Israel ™.

— En 21,1-8, la fuente principal es Is 65,16b-19
(nueva creacion, nuevo Templo, Jerusalén escatolé-
gica), pero igualmente Is 25,8 (ya no hay muerte ni la-
grimas), asi como Lv 26,11 (la tienda de Dios con los
hombres).

— En 21,9-27 se alude a algunas profecias facil-
mente identificables: Is 60 (funcién escatolégica de
Jerusalén), Ez 48,30-35, que proporciona las medidas
de la ciudad, e Is 54,11-12 para las piedras preciosas
(cf. también Zac 14,7).

16. Igualmente habria que hablar de los paralelos que
existen entre el Apocalipsis y los escritos intertestamentarios,
donde el tema de la nueva Jerusalén y de la nueva creacion
son muy importantes. ERCHR e S



— 22,1-5, por ultimo, recuerda muy explicitamente
Ez 47, profecia relativa al futuro Templo, de donde
mana una fuente; en sus orillas crecen arboles mi-
lagrosos cuyas hojas son medicinales. Los ecos de
Gn 2, en este texto de Ez, son retomados por Juan.

Por tanto, hay una relectura cristiana de simbolos
judios, pero, por supuesto, con importantes diferen-
cias; fundamentalmente, tres:

— La mas importante es la relectura cristologica: la
nueva Jerusalén es la morada de Dios, con el Corde-
ro: cf. 21,9.14.22.23.27; 22,1.3: siete utilizaciones de
este término sobre 29 en el conjunto del libro. Esta in-
sistencia es capital: el Cordero recibe las prerrogati-
vas de Dios; reina con él en el trono, es adorado como
ély, con él, es el Templo de la nueva creacion.

— Igualmente se observa una ausencia de referen-
cias al pueblo de Israel como entidad nacional. Los
simbolos sufren un cambio: se pasa de una espera
basada en una realidad nacional (ya con una apertu-
ra universalista) a una espera universalista, fundada
no ya en la nacion, sino en una experiencia cristiana.
Asi, el propio término «Jerusalén» designa en el Apo-
calipsis Unicamente la nueva Jerusalén (3,12; 21,2).
La Jerusalén histérica no es designada como tal: en
cuanto enemiga de Dios, es llamada Sodoma y Egip-
to (11,8). A propdsito del universalismo, se trata de lo
que podriamos llamar un universalismo «selectivo»:
Dios —dice en otro lugar Juan— ha rescatado a «hom-
bres de toda raza, lengua y pueblo» (5,9y 7,9) yno a
todas /as razas, lenguas o pueblos. Al leer 21,1-22,5
se tiene la impresién de que se estan enfrentando dos
concepciones, dos tipos de ciudadania. Por un lado, y
de una manera restrictiva, estan los siervos de Dios,
por oposicién a los impios y a otros réprobos (cf. 21,7
y 8; 21,27 y 22,3.5). Por otro, y de forma mas global,
estan los <hombres» que seran los «pueblos» de Dios
{21,3), las «naciones» que caminaran a su luz (21,24)

y los reyes de la tierra que traerdn su gloria (la misma
referencia; cf. también 21,26 y 22,2: |a curacién de las
naciones). A medida que progresa el relato, la pers-
pectiva universalista parece hacer estallar las estrictas
reservas que Juan, sin embargo, tiene cuidado en re-
cordar (cf. 21,8 y 27). Por tanto, no se trata de hablar
aqui de salvacién universal, cosa que seria una mala
comprension del pensamiento del autor, sino de cons-
tatar que su perspectiva universalista, mucho mas
presente que en el Antiguo Testamento, hace menos
l6gica y rigurosa la distincién tradicional entre elegi-
dos y réprobos.

— Por dltimo, una tercera diferencia: la completa
desacralizacion de la nueva Jerusalén. Ya no habra
Templo; sera reemplazado por Dios y por el Cordero.
De repente, la propia ciudad es descrita en términos
utilizados en el Antiguo Testamento para designar el
nuevo Templo: cf. 21,2 // Ez 40,2; 21,15 // Ez 40,3,
22,1-2//Ez 47,1y 12.

LECTURA DEL TEXTO

— 21,1-8. Se trata de la presentacion general. La
accién de Dios, en el esquema de Juan, llega aqui a
su término. Lo primero que sorprende es la total no-
vedad de lo que se anuncia: un cielo nuevo, una tierra
nueva; ya no son la primera tierra y los primeros cielos
(cf. 20,11), el mar ya no existe. La venida de la nueva
creacion, por tanto, esta subordinada a una total desa-
paricion de la antigua. La desaparicion del mar no debe
sorprender: es un lugar de residencia de los poderes
demoniacos, un lugar de fa confusién y del caos
primitivo, y no tiene espacio en la ciudad de Dios. Ob-
servemos que el acto creador de este mundo nuevo
queda oculto a los ojos del vidente, que no ve mas que
el resultado; la nueva Jerusalén que baja del cielo de
junto a Dios. Esto nuevo es enteramente de Dios. El
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hombre no participa en ello ni lo contempla en su for-
macién; Jo recibe Esta nueva Jerusalén es una espo-
sa preparada para su esposo (v. 2). Ahi Juan no hace
mas gue seguir la tradicidn del AT (Ez 16,11-13).

Esta visidn de la nueva Jerusalén es explicitada a
continuacion (v. 3) por una voz que procede del trono:
«Esta es la tienda de campafia que Dios ha montado
entre los hombres»: es el santuario (cf Lv 26,11-12).
El texto pasa después al futuro para expresar una
realidad completamente diferente de la actualidad:
«Habitara con ellos; ellos seran su pueblo y Dios mis-
mo estara con ellos. Enjugara las lagrimas de sus ojos
y no habra ya muerte, ni luto, ni llanto...» (vv. 3b-4).
Decir, como hacen algunos exégetas, que la descrp-
c16n no aporta nada fundamentalmente nuevo con re-
lacién al presente de la fe es olvidar demasiado rapi-
damente no soélo la condicién humana, sino sobre
todo, por atenernos al contexto estricto del Apocalip-
sis, la precaria situacion de los oyentes de Juan, para
los cuales llanto, muerte, futo y dolor pueden adquinr
el aspecto del martirio de la noche a la manana.

Inmediatamente después, en los vv. 5-8, una nue-
va Intervencion directa de Dios (ya no una voz que
procede del trono, v 3, sino la voz del «que estaba
sentado en el trono») autentifica la vision y la presen-
ta como cumplida: «He aqui que hago nuevas todas
las cosas»; «,Ya esta hechol» (con un verbo griego en
perfecto, el tiempo del cumplimiento). La expresién re-
cuerda 2 Cor 5,17. Despueés, al final del v. 6, de nue-
vo el futuro: «Al que tenga sed, le daré de beber (...).
El vencedor recibird...». La tensién dialéctica es man-
tenida aqui muy fuertemente. Es una escatologfa con-
secuente por parte de Juan: aqui abajo es del orden
de lo relativo; existen la muerte, las lagnmas, el luto,
el dolor. Sin embargo, en la fe, todo estd cumplido por
Dios y el hombre debe elegir ahora: «El vencedor re-
cibira esta herencia». Este tema del vencedor es muy
importante; remite a los finales de las cartas a las Igle-
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sias, donde en siete ocasiones se hace una promesa
al vencedor, promesa en futuro y que remite a la nue-
va creacion (cf. 2,7.11.17.26-28; 3,5.12.21).

En el v. 8, el catdlogo de vicios que impiden el
acceso a la nueva Jerusalén en principio no es mo-
ral, sino teolégico: 10 que se le pide al creyente es el
rechazo de la idolatria y la seduccion imperial bajo
cualquiera de sus formas.

—21,9-27' la descripcion mas detallada de la nue-
va Jerusalén se hara como contrapunto al juicio de
Babilonia en el capitulo 17; se trata del mismo angel
(v. 9) que en 17,1. Babilonia es la mujer y la prostitu-
ta; Jerusalén, la novia y la esposa En 17,3, el viden-
te es fransportado al desierto, lugar de prueba; en
21,10 esta sobre una montafa, lugar de teofania. La
descripcion de Jerusaién (vv. 11-21) puede ponerse
en paralelo con la descripcion del lujo provocador de
Babilonia (17,4), por dlimo, los reyes de la tierra so-
metidos a Babilonia (17,18) prefiguran, negativamente,
a los que traen su gloria a Jerusalén (21,24-25).

Lo que resalta de este segundo cuadro es también
la ausencia de Templo (21,22); realidad actual en la
medida en que la nueva Jerusalén existe, pero futura
por lo que respecta a los creyentes aqui abajo. La no
diferenciacién entre sagrado y profano corresponde al
orden de lo futuro, del absoluto de Dios. Asimismo, a
partir del v. 24 el texto pasa al futuro para hablar de
la venida de las naciones a Jerusalén en una reali-
dad completamente nueva: ya no hay noche. El uni-
versalismo se hace en mas pronunciado, io mismo
que la cristologia (cinco menciones del Cordero: wv.
9.14.22.23.27), y siempre esta el rechazo de la idola-
tria, puesto que el v. 27, lo mismo que el 28, es una
denuncia del pecado por excelencia en el Apocalipsis.

— 22,1-5: el texto enfoca hacia el rio de agua viva
y el arbol de la vida que estan en el centro de la cu-
dad. Aqui ya no se trata de un regreso a los origenes,
sino de una presentacién de la nueva creacion en los



términos del relato de los origenes. Igualmente, el pa-
raiso no es un huerto, sino una ciudad. El arbol de la
vida, que sirve para la curacion de las naciones, pare-
ce indicar que, igual que en Edén, el hombre no es, en
ningin momento, inmortal. En la nueva Jerusaién
recibe de Dios el continuo don de la vida. A partir del
v. 3, de nuevo el futuro para expresar por ultima vez el
absoluto: ya no hay maldicion, sus siervos verén a
Dios cara a cara y lo adoraran sin cesar.

— Finalmente, 21,1-22,5 propone un discurso sobre
el futuro muy particular. El futuro encuentra su funda-
mento en un acontecimiento pasado que le determina;
la figura del Cordero degollado (cf. 5,6), omnipresen-
te en el pasaje. Este futuro se vive igualmente en un
presente hecho de fidelidad activa (vencer y dar testi-
monio) y de una confianza que puede resumirse con
esta paraddjica definicion: realidad actual del futuro
de Dios. Presencia del futuro, en alguna medida, en
esperanza, y no como una huida fuera del tiempo,
sino como la espera del cumplimiento de una prome-
sa. Este futuro es el de Dios. Un futuro totalmente
nuevo gue pasa por la completa destruccion del mun-
do actual. No se trata de un regreso a los origenes,
pues el futuro de Dios toma en consideracion la reali-
dad en un doble nivel: las decisiones de cada cual (el
vencedor, el testigo), pero también la esperanza de
los hombres (nueva Jerusalén como ciudad). Volvere-
mos sobre todo esto al final.

UNA NOVEDAD ABSOLUTA

Para el autor, la renovacién de todas las cosas es
absoluta: pasa por el juicio y la destruccién del mundo
actual. En cuanto que estd en manos de los poderes,
el mundo debe ser juzgado, y 1o mismo que ellos debe
ser destruido. La ciudad de Dios no se encuentra al fi-
nal del progreso de los hombres; las acciones huma-

nas no son ni siquiera una preparacion para la nueva
creacion. «Yo hago nuevas todas las cosas»: es Dios
unicamente el que lo hace. La nueva creacién no sur-
ge de los esfuerzos humanos, sino que baja de Dios.
No hay nada mas ajenc al pensamiento de Juan que
la nocion de progreso humano hacia el bien y hacia el
Reino. El vidente se levanta asi contra todo lo que tra-
te de divinizar al hombre, al mundo, la historia o la
creacion: el hombre no se salva por si mismo, no crea
el bien ultimo. No es una vision tragica del futuro, sino
un optimismo fundamentado en la fe en la intervencién
primera y ultima de Dios en Jesucristo. Y Juan plan-
tea, a través de los siglos, una pregunta que merece
nuestra atencién: ¢ qué significa, hoy més que nunca,
la vinculacién sin limites de los hombres a la crea-
cidn? ¢ Tiene futuro esta creacion? ; Cémo articular un
tiempo de responsabilidad en la historia (cf. nuestra
lectura de Ap 20) y la espera de un nuevo y radical
«fuera de Ia historia»? Juan nos interroga y quiza nos
proporciona algunos elementos para la respuesta .

EL PARAISO COMO CIUDAD

El paraiso ya no es un jardin, es una ciudad. Por
tanto, el final no es un regreso a los origenes. Entre el
jardin y la ciudad esta toda la historia humana de la
técnica y de la voluntad de construir la ciudad. La nue-
va creacion no es una utopia ecoldgica. Ahora bien,
por desgracia, su ciudad es Babilonia, entregada a la
destruccién porque diviniza al hombre y sus obras; lo
que no quiere decir que, de alguna forma, Dios anule
la historia de los hombres, sino que la asume. Ahi esta
la paradoja: la nueva ciudad es una creaciéon de Dios,
pero adquiere la forma de todo lo que el hombre ha

17. Las lineas que siguen se inspiran directamente en el
ya mencionado comentario de J. ELLUL sobre Ap 21-22,5.
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podido guerer en su historia. La nueva Jerusalén es,
en alguna medida, lo que el hombre habria querido
hacer con la creacién. De esta manera, Dios asume
este deseo no cumplido del hombre. Asi se puede
entender esta decision de Dios de retomar por su
cuenta la invencion de la ciudad. Destruccion total por
una parte; por otra, salvaguarda por Dios de la obra
humana. Quiza el autor abre un camino, estrecho,
pero innovador: vivir en Babilonia como ciudadanos
de la nueva Jerusalén; es decir, no huir lejos de la re-
alidad de las ciudades humanas, sino habitarlas como
testigos de una realidad distinta. Este ambicioso pro-
grama se fundamenta en una comprension especifica
del hombre.

UNA COMPRENSION ESPECIFICA
DEL HOMBRE

Con el radicalismo, a veces chocante para nues-
tros oidos, que le caracteriza, Juan afirma que el hom-
bre no tiene nada que hacer en la venida de la nueva
Jerusalén. La preocupacion por divinizar al hombre, la
creacién y la historia es demasiado importante para él
como para que pueda imaginar algun tipo de colabo-
raciéon del hombre con la obra final de Dios. Sin em-
bargo, Juan no invita a sus oyentes a estar quietos:
hay que sostener un combate: «el vencedor...», no
deja de repetir al final de cada carta a las iglesias
(cf. 2,7.11.17.26; 3,5.12.21). Para Juan, no se trata de
una lucha social o politica, en el sentido profano de
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estos términos; es verdaderamente el combate de la
fe. Para él, el papel del cristiano consiste en dar testi-
monio del verdadero Dios contra los idolos seductores
de los poderes de este mundo y actualizar en el culto
cristiano la realidad del Reino futuro («y los has cons-
tituido en Reino [...] en sacerdotes», 5,10). §i

Entonces podemos arriesgarnos a generalizar y
actualizar esta condicion cristiana: en este pasaje, Juan
nos habla de un cierto absoluto; habla de un mundo en
donde la muerte ya no existe. Habra que ver ahi,
como en negativo, una advertencia implicita? Lo que
hacemos aqui abajo pertenece siempre al orden de lo
relativo y jamés constituye un absoluto. El hombre
nunca creara por si mismo la nueva tierra; creer esto
seria una idolatria. Dicho esto, el juicio, en el Apoca-
lipsis, alcanza a los tibios (3,16). Esto significa que hay
una vida humana que vivir, y aunque ella no sea crea-
dora del mundo nuevo, no carece de valor ante Dios.
Quizé se podria resumir la esperanza de Juan asi:
Dios, en Cristo, asocia a los creyentes «a su obra de
liberacion y de vida con vistas a la alabanza y la ora-
cién, el testimonio y el servicio. [Les permite] colaborar
con él para contribuir a hacer del mundo una creacion
de Dios, en la espera de la novedad del Reino» .

18. Citamos aqui las palabras de una confesion de fe de
la comunidad de hermanas protestantes de Valleraugue
(Gard). Traducen perfectamente, en nuestra opinién, la com-
prension que tuvo Juan de Patmos de la participacion del
hombre en la obra de Dios.



CONCLUSION
. Cual es la actualidad
de estos textos apocalipticos?

Sobre todo, no hay que tratar de defender la con-
cepcion del mundo y del universo ni las representa-
ciones propuestas por esta literatura. Ni defenderlas
ni, por otra parte, descalificarlas. Hay que interpretar-
las, es decir, intentar descubrir 10 que dicen del hombre
delante de Dios, del hombre en el mundo, del hombre
frente a sus semejantes y del hombre ante su destino.
Por tanto, no se trata de ir en busca de prediccio-
nes materiales, informaciones cronolégicas, sino de la
comprension del hombre en el mundo que se da a co-
nocer en el texto. Una comprension susceptible de
permitir a sus oyentes vivir una vida nueva ante Dios
y ante sus hermanos de humanidad.

Al proclamar la proximidad de la salvacion vy la li-
beracion, la literatura apocaliptica oscila asi entre la
especulacion, el consuelo y ta exhortacién, deciamos al
concluir el primer capitulo. Esto es lo que cada uno de
los textos estudiados ha tratado de hacer: dirigir a sus
oyentes un mensaje de interpelacién y esperanza que
pueda permitir a cada creyente situarse en este mundo
y vivir en él una renovada fidelidad al Evangelio.

Intentemos ilustrar una posible actualidad del Apo-
calipsis de Juan. ;Por qué escribe Juan de Patmos?
Algo fundamental sucedié que le trastornd e irre-
mediablemente lo constituyd en testigo, en sujeto de

una palabra. Para Juan, es el acontecimiento pascual.
Deberiamos decir mas exactamente un antiaconte-
cimiento en el orden de este mundo: la crucifixion de
Jesus de Nazaret, signo de fracaso y maldicién, y su
resurreccion, confesiéon de fe en la victoria de un cru-
cificado sobre la muerte. Juan acoge este aconteci-
miento como una llamada a alzarse contra la égica
del mundo en el que vive. Para él, este acontecimien-
to contesta la situacion anterior y las l6gicas en vigor
en torno a las cuales se organiza la sociedad romana.
Para Juan, ser fiel a este acontecimiento significa pro-
clamar que la realidad de este mundo no es la Ultima
palabra. Que el eslogan del poder imperial al que todos
son invitados a adherirse no es lo bueno.

¢ Y cual es este eslogan? Podriamos resumirlo asi:
«Hay lo que hay». Las cosas que veis constituyen la
verdad: el poder imperial, el orden imperial, la pax ro-
mana, la organizacion jerarquizada del mundo. Esto es
lo que hay. Y esté bien asi. Para Juan, ser fiel al acon-
tecimiento pascual es proclamar exactamente lo con-
trario: «Hay lo que no hay», a saber, que, contra toda
apariencia y contra el mundo, Cristo ha vencido a la
muerte y a los poderes. A consecuencia de 1o cual, la
realidad presente no es mas que mentira e ilusién, es
decir, el poder romano y su voluntad de englobar toda
la realidad de la existencia es un engafio diabdlico. No

59



olvidemos que, ademés de Babilonia, Roma, en cuan-
to figura del poder imperial que se idolatra, también es
designada en el Apocalipsis con las figuras biblicas de
Sodoma, Egipto y... Jerusalén (cf. 11,8).

Concretamente, ¢ qué significa esto? Existen mul-
tiples maneras de responder a esta pregunta. En el
plano politico, el Apocalipsis de Juan plantea la cues-
tion del totalitarismo; en el plano econémico, el Apo-
calipsis se pregunta sobre las consecuencias sociales
de la l6gica imperial; en el plano religioso, el Apoca-
lipsis es un vivo alegato por la libertad de expresion
de una minoria. llustremos la pertinencia del Apoca-
lipsis en un plano quizd no muy habitual, a sabet, la
cuestion antropoldgica: ;qué es el hombre? Una
cuestion sobre la que la sociedad romana del siglo | y
Juan de Patmos tienen opiniones diametralmente
opuestas.

En el mundo romano cohabitan una reivindicacién
extrema de universalidad (la oikumene, la «tierra ha-
bitada» como limite del Imperio) y una jerarquizacion,
una tabicacion también extrema de la vida social: el
ser humano no existe mas que por el lugar que ocu-
pa: libre/esclavo, judio/pagano, romano/barbaro,
hombre/mujer. Por el contrario, el acontecimiento pas-
cual proclama que, ante Dios y en Cristo, ya no hay di-
ferencias entre las personas. Que el individuo, sea
quien sea, es amado y reconocido independiente-
mente de sus funciones, cualidades objetivas o he-
rencia. Y que solo esto hace que nazca el verdadero
universalismo. Que la Unica sefal que identifica al in-
dividuo como sujeto no es la marca de la bestia, que
indica a la vista de todos la clase a la que se pertene-
ce, sino la marca invisible, el nombre nuevo escrito en
el «libro de la vida», nombre oculto y, por tanto, prote-
gido de los poderes, conocido solamente por aquel
gue lo recibe (2,17). En resumen, el acontecimiento
pascual es, para Juan, el nacimiento del individuo
como ser Unico ante Dios, que constituye, junto con
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los hombres de toda lengua, raza y nacion, la muche-
dumbre inmensa que da culto al Cordero.

¢Cual es la pertinencia de este acontecimiento al
comienzo del tercer milenio? Estamos en una socie-
dad que oscila entre un universalismo abstracto, uni-
formizador y reductor, y un comunitarismo cerrado,
una sociedad fragmentada en maltiples comunidades,
cada una reivindicando derechos particulares. Entre [a
ilusion de la aldea global y la de guetos identitarios.
Pero sigue estando presente la lacerante pregunta
que taladra a cada uno de los peones de este juego
de salén de dimensiones mundiales que somos: ¢ qué
es el hombre? ;Qué es lo que hace que un ser hu-
mano sea un sujeto? Nuestra sociedad lleva a pensar
que un sujeto es evaluable por sus propiedades obje-
tivas o por sus pertenencias: clase social, raza, histo-
ria, genealogia, educacion, pertenencia politica, etc.
Que lo esencial es llevar la marca que atestigua mi
pertenencia a un grupo, a una sociedad. Sin darme
cuenta de que soy prisionero de una forma de pensar
uniformizadora, de lo «politicamente correcto», que
me obliga a hacer exactamente como todo el mundo,
incluso aunque imagine que soy profundamente origi-
nal y especial. Hay que temer que la bestia moderna
sea mucho mas fuerte que la bestia del siglo 1, inclu-
s0 mucho mas que las bestias de los siglos pasados,
incluidos nazismo y estalinismo. Mas fuerte porque se
presenta enmascarada.

Por el contrario, el acontecimiento de Cristo lleva a
proclamar que el individuo nace de una Palabra que le
precede. Esta Palabra le constituye como sujeto uni-
co y amado, independientemente de sus cualidades,
herencia o relaciones. Esta Palabra e reivindica con-
tra los poderes que le oprimen y querrian hacer de él
un namero o un peodn. Esta Palabra afirma que el in-
dividuo pertenece a una familia que supera las fronte-
ras, los guetos, los particularismos identitarios. Afirma
gue esta familia esta constituida por hombres, muje-



res y ninos de toda raza, lengua y nacién, que no
viven mas que reconociéndose, en Cristo, hermanos
y hermanas amados por Dios.

Esta comunidad no es un lugar que se elija, donde
uno se encuentre por afinidades, sino el espacio don-
de cada cual puede vivir con un «<nombre nuevo» reci-
bido de Dios (cf. 2,17) y con una misma dignidad, es-
perando el mundo nuevo, la «nueva Jerusalén», lugar
de verdadero descanso donde «no habra ya muerte,
ni luto, ni llanto, ni dolor, porque todo lo viejo se ha des-
vanecido» (21,4). Una espera activa hecha de fidelidad
al acontecimiento que me constituye como individuo
unico en comunidad de destino con los hermanos. Un
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individuo que se deja «cavar», trabajar por esta Pala-
bra que trastorna. Esta Palabra afirma, con Dietrich
Bonhoeffer, que, a causa de Jesucristo, «las grandes
cosas son pequefas, y las pequefias grandes; que
lo que es exacto es falso, y lo falso exacto; que la de-
sesperacion esta llena de promesas y que lo que esté
lleno de esperanza es contestado. Eila afirma que la
cruz significa victoria, y la muerte vida» . Una convic-
cion de la que, sin duda, Juan de Patmos no habria
renegado.
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