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INTRODUCCION

I. Autor. El autor del libro se identifica simplemente con el nombre de
“Juan” (1:1; 1:4; 21:2; 22:8). Era bien conocido por las iglesias de Asia,
pues se autotitulaba hermano, como quien compartia con ellos la tribula-
cion, el reino y la paciencia (1:9). Surge entonces la pregunta: jquién es
este Juan? A juzgar por el estilo del libro, es claro que era un cristiano
hebreo, saturado del Antiguo Testamento. La iglesia primitiva generalmen-
te dio por sentado que se trataba del apdstol de Jesucristo, autor del
cuarto Evangelio. Esto fue confirmado claramente por Justino Martir en el
afio 150 d.C. y alrededor del 200 por Ireneo, quien habia vivido durante
un tiempo en Asia. Los padres de la iglesia aceptaron plenamente esta
condicion apostolica del autor. La misma es completamente posible, por-
que hay una sélida tradicion historica de que Juan vivio hasta una edad
muy avanzada en la ciudad de Efeso.

Sin embargo, debemos notar que Juan no se designa a si mismo como
un apoéstol y que en 21:14-menciona a los apdstoles como grupo, pero no
indica que €l deba ser incluido en el circulo. Sin embargo, declara ser
profeta (22:9) y da a su libro el titulo de profecia (1:3;22:7,10,18,19). Si
el autor no fue el apostol, entonces era un profeta bien conocido en las
iglesias de Asia el cual resulta desconocido para nosotros.

Debe reconocerse que hay serias dificultades para reconocer que el
Apocalipsis y el cuarto Evangelio provienen del mismo autor. Aunque hay
muchas similitudes entre ambos libros (v.g. s6loen el cuarto Evangelio y el
Apocalipsis Jesis es llamado el Logos), el estilo del griego es notoriamente
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distinto. El lenguaje del Evangelio es suave y fluido en un griego simple y
exacto; el lenguaje del Apocalipsis es duro y rudo, con muchas irregularida-
des gramaticales y sinticticas. Por medio de varias referencias (véase Ro.
16:22), sabemos que el uso de un amanuense o secretario era comun en el
mundo antiguo y puede que las diferencias de estilo del Evangelio y el
Apocalipsis se deban a lo distinto del tema y al uso de secretarios. Posible-
mente un discipulo de Juan escribidé concretamente el Evangelio, mientras
que el Apocalipsis refleja lo rudo de su propio griego hebraico.

II. Fecha. La tradicién ha colocado al Apocalipsis en la Gltima década del
siglo 1 cuando Domiciano era emperador en Roma (afio 81-96 d.C.).}
Algunos eruditos han argumentado en favor de una fecha anterior, pero es
improbable. '

III. Ubicacién. Muchos estudiosos consideran la literatura apocaliptica ca-
si por definicion como “tratados para tiempos dificiles” y que han sido
producidos por la persecucion. Esto puede decirse de los apocalipsis ju-
dios. El problema que enfrentaban era: ;por qué el pueblo de Dios estaba
sufriendo esas persecuciones? ;Donde estaba la salvacion de Dios? Los
profetas del Antiguo Testamento vieron a Dios activo tanto en la historia
como en la consumacién escatologica, pero los escritores apocalipticos
desconfiaban de la historia y s6lo encontraban esperanza en la intervencion
‘escatoldgica de Dios. El mundo y el tiempo eran un mal sin remedio, que
habian caido bajo el poder de las potencias angelicales demoniacas. Dios
estaba muy lejos en los cielos, pero pronto se levantaria en su trono,
destruiria a los poderes demoniacos y libraria a su pueblo.

Siguiendo esta teoria, muchos estudiosos han reconstruido el ambiente
del Apocalipsis en términos de una inminente persecucion mundial de la
iglesia por parte de Roma. La iglesia estaba a punto de enfrentar la aniqui-
lacion: Juan escribid para fortalecer al pueblo de Dios ante sus tribulacio-
nes, asegurandoles que, aunque debieran experimentar sufrimiento, la veni-
da del Sefior estaba cerca para derribar a Roma y librar a su iglesia.

El problema-de esta teoria es que no hay evidencia de que durante la
ultima década del siglo I ocurriera alguna persecucion abierta y sistematica
contra la iglesia. En el pensamiento cristiano popular, ha prevalecido la
idea de que hubo diez grandes persecuciones de la iglesia que fueron précti-
camente universales en su alcance:2 por Neron (afio 64 d.C.), Domiciano
(95), Trajano (112), Marco Aurelio (177), Septimio Severo (al fin del siglo
1I), Maximino (235), Decio (250), Valerio (257), Aureliano y Diocleciano
(303). Es cierto gue la persecucién general fue promovida por Decio,
Valerio y Diocleciano, pero las persecuciones anteriores fueron de caricter
local o relativamente suaves en su ejecucién. Neron ciertamente ordené una
persecucion de los cristianos, vigorosa aunque breve, pero s6lo en Roma y
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en una Gnica oportunidad.® La presunta persecucion por Domiciano de
ninguna manera tuvo alcance en todo el imperio, sino que se dirigié contra
unas pocas familias en Roma.4

Sin embargo, es claro que los cristianos estaban experimentando tribula-
ciones locales en Efeso, aun cuando no podamos reconstruir la extension
de la persecucion basindonos en fuentes independientes. El exilio de Juan
comprueba el hecho de la pérsecucién en Efeso y esto puede muy bien
haberse debido a la accion consular local, tanto como a un decreto impe-
rial de Roma. En Pérgamo, un cristiano llamado Antipas habia sido muer-
to, presumiblemente algiin tiempo antes de la redaccion de la carta a esa
iglesia (2:13). Sin embargo, no hay indicio de ninguna persecucion general.
La iglesia de Esmirna fue advertida de encarcelamientos inminentes (2:10)
y aparentemente enfrentaba la pena de muerte, porque se exhortaba a los
cristianos a ser fieles hasta la muerte. Otros cristianos ya habian sufrido el
martirio, porque Juan vio las almas de los martires bajo el altar, pidiendo
venganza (6:9). Pero la referencia es general en su tono y podria incluir a
los martires tanto del Antiguo como del Nuevo Testamento.

Partiendo de fuentes extrabiblicas debemos llegar a la conclusién de
que es imposible establecer una situacién ‘de_persecucion mundial de la
iglesia, como se refleja en el Apocalipsis. La profecia del Apocalipsis va
mucho mas alld que cualqu1er situacion historica conocida en el siglo I. Si
bien la Roma de los tiempos de Juan incluia tendencias anticristianas, la
descripcion del Anticristo en Apocalipsis 13 es mucho mayor que la de la
Roma historica. Las referencias concretas a la persecucion en el Apocalip-
sis son todas ilustraciones de la hostilidad del mundo contra la iglesia.

No podemos decir exactamente por qué Juan fue desterrado a Patmos
(1:9). En cualquier caso, declar6 que Dios usé ese destierro como una
oportunidad para que pudiera trazar el conflicto entre el reino de Dios y el
poder de Satandis, la victoria final del reirio de Dios y la consumacion de su

proposito redentor.

IV. Métodos de interpretacion. El Apocalipsis es el libro del Nuevo Testa-
mento mds dificil de interpretar, en primer lugar por el elaborado y exten-
so uso del simbolismo. ;Como deben entenderse esos simbolos extrafios y
a menudo curiosos? Han surgido varios métodos de interpretacién. Mu-
chos intérpretes encuentran elementos valiosos en mas de un método, de
modo que hay considerables combinaciones. Pero pueden identificarse cua-
tro métodos distintos.

Preterista. El criterio que prevalece en los circulos CrlthOS y eruditos es
que el Apocalipsis pertenece a un tipo peculiar de escritos judeocristianos
llamados “apocalipticos” que son “tratados para tiempos dificiles”. El
judaismo produjo libros como Enoc, La Asuncion de Moisés, El Apocalip-
sis de Esdras y Baruc, que muestran caracteristicas literarias similares al
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Apocalipsis, particularmente en el uso del simbolismo y un tipo similar de
esperanza escatoldgica. Estos escritores estaban desalentados a causa de los
males de la experiencia historica y la persecucion del pueblo de Dios a
manos de naciones impias. Si bien fueron llevados a desestimar la historia,
continuaban esperando en Dios y mirando hacia adelante por su salvacion.
Creian que Dios pronto se levantaria de su trono para sacudir el dominio
de las naciones malvadas, destruiria todo el mal y estableceria su reino
sobre la tierra. Esto ocurriria por una estremecedora visitacién cosmica,
que desplazaria completamente el orden malo y caido en favor del glorioso
reino de Dios. Los apocalipsistas miraron a sus propios dias como si fueran
los peores y los ultimos, dado que el fin de los tiempos estaba por llegar.
Sin embargo, sus predicciones apocalipticas, por supuesto, no se han cum-
plido, y como profecias genuinas de los hechos futuros, los apocalipsis
judios carecen de valor. Son importantes solo para entender las esperanzas
religiosas del pueblo cuya cultura los produjo.

Interpretado de esa forma, el Apocalipsis revela las esperanzas de los
primeros cristianos del Asia, quienes estaban a punto de ser librados de sus
tribulaciones a manos de Roma. En el criterio preterista, la Roma imperial
era la bestia del capitulo 13 y el sacerdocio asidtico que promovia la
adoracion de Roma era el falso profeta. La iglesia era amenazada por la
extincion completa frente a la persecucion inminente y Juan escribi6 para
confirmar la fe de los creyentes, porque, aun cuando una terrible persecu-
cion estaba a la puerta, Dios habria de intervenir, Cristo volveria, Roma
seria destruida y el reino de Dios establecido en breve. Por supuesto, Cristo
no retornd, Roma no fue destruida y el reino de Dios no se ha establecido.
Pero la prediccion profética no es un elemento del género apocaliptico. El
libro cumplié su propdsito al fortalecer y alentar a la iglesia del siglo I.
Para aquellos que aceptan la posibilidad de que el Apocalipsis sea una
profecia, este criterio es totalmente inadecuado.

Historico. Este método ve el Apocalipsis como una profecia simbélica
de toda la historia de la iglesia hasta el retorno de Cristo y el fin de los
tiempos. Los numerosos simbolos del libro designan varios movimientos
historicos y hechos en el mundo occidental y la iglesia cristiana. Obviamen-
te, tal interpretacion llévaria a confusion, porque no hay lineas fijas sobre
qué hechos histdricos son los representados. Uno de los aspectos que mds
prevalecen en esta interpretacion ha sido el criterio de que la bestia es el
papado romano y el falso profeta la Iglesia Romana. Este criterio fue tan
ampliamente sostenido durante mucho tiempo que era llamado el criterio
protestante. Tiene poco en si para recomendarlo, porque el Apocalipsis en
tal caso tendria poco que decir a las iglesias de Asia a las que estaba
dirigido.

Idealista. Este método evita el problema de tratar de encontrar cual-
quier cumplimiento histdrico en los simbolos del' Apocalipsis y s6lo ve un
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retrato simbdlico del conflicto de los poderes cosmicos entre el reino de
Dios y los poderes del mal satdnico. La bestia representa el mal satdnico
que surge siempre para oprimir a la iglesia. El capitulo 12 indica que hay
algo de verdad en este método; alli se describe un poderoso conflicto en
los cielos entre Satands y los dngeles. Sin embargo, es un hecho que el
Apocalipsis pertenece al género apocaliptico y que el simbolismo apocalip-
tico tiene relacion primordialmente con los hechos de la historia que llevan
al fin de los tiempos y a la venida del reino de Dios. Por lo tanto, debemos
buscar aun mas. '

Futurista. Este método interpreta el Apocalipsis sustancialmente como
profecia de hechos futuros que son descritos en términos simboélicos que
llevan a y acompaiian al fin del mundo. El criterio futurista ha tomado dos
formas que llamaremos moderada y extrema. La tltima también es conoci-
da por dispensacionalismo. Las siete cartas son vistas como siete etapas
sucesivas de la historia eclesiastica, representadas simbélicamente. El carac-
ter de las siete iglesias describe las principales caracteristicas de los siete
periodos de la historia eclesidstica, el Gltimo de los cuales ha de ser de
declinacién y apostasia (Laodicea). EI rapto de Juan simboliza el rapto de
la iglesia al fin de los tiempos. Los capitulos 6 al 8 describen el periodo de
la gran tribulacion; es el Gltimo breve pero terrible periodo de la historia
de la iglesia cuando el Anticristo hard todo menos destruir al pueblo de
Dios. En el criterio dispensacionalista, el pueblo de Dios es Israel, restaura-
do a Jerusalén, protegido por un sello divino (7:1-8), con un templo re-
construido (11:1-3), que sufre la ira del Anticristo. La iglesia ya no estd en
la tierra, porque ha sido llevada para estar con el Sefior en los aires.

Un criterio futurista moderado difiere del extremo en varios puntos. No
encuentra raz6n, como hace el anterior, para distinguir dristicamente entre
la iglesia e Israel. El pueblo de Dios que enfrenta la persecucion es la
iglesia. Ademds, no hay razén para ver en las siete cartas un presagio de
siete épocas de la historia eclesidstica. No hay evidencia interna alguna para
esa interpretacion; son cartas espontineas a siete iglesias historicas. Sin
embargo, este criterio concuerda que el propésito primordial del libro es
describir la consumacioén del propdsito redentor de Dios y el fin de los
tiempos.

Parece vilida la objecion en contra de ello de que si el libro esta conce-
bido para tratar primordialmente con hechos que se encuentran en el
futuro distante, su mensaje tiene poca importancia para las iglesias del siglo
I a las que fue dirigido. Este es un argumento que no puede ser llevado
muy lejos, porque de lo contrario quitaria toda trascendencia a muchas
profecias del Antiguo Testamento. Los profetas no s6lo hablaban de he-
chos contemporineos; continuamente relacionaban los hechos histéricos
contemporaneos con el Gltimo gran hecho al fin de la historia: el dia del
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Sefior, cuando Dios- visitard a su pueblo para redimirlo y establecer su
reino.

Esto nos lleva a una caracteristica de la profecia del Antiguo Testamen-
to que también lo es del Apocalipsis y que resuelve este problema de la
distancia y la importancia. Como acabamos de sefialar, los profetas tienen
dos focos en su perspectiva profética: los hechos del presente y. el futuro
inmediato y el hecho escatoldgico definitivo. Estos dos son mantenidos en
dindmica tensi6n, con frecuencia sin distincién cronologica, porque el pro-
posito principal de la profecia no es dar un programa o carta del futuro,
sino arrojar luz sobre la consumacién escatologica en el presente (2 P.
1:19). Asi, en la profecia de Amds, el juicio peridiente e historico sobre
Israel a manos de Asiria era llamado el dia del Sefior (Am. 5:18,27) y la
salvacién escatologica de Israel también ocurrird en ese dia (9:11). Isaias
traz6 el cuadro de la caida de Babilonia con colores apocalipticos como si
fuera el fin del mundo (Is. 13:1-22). Sofonias describi6 alguna visitacion
liistdrica desconocida (para nosotros) como el dia del Sefior que consumi-
ria toda la tierra y sus habitantes (1:2-18) como por fuego (1:18; 3:8).
Joel se movi6 imperceptiblemente de las plagas historicas de las langostas y
la sequia a los juicios escatologicos del dia del Sefior.

En otras palabras, el juicio historico inminente es visto como un tipo o
preludio del juicio escatoldgico. Los dos a menudo son integrados en apa-
rente descuido de la cronologia, porque el mismo Dios que actia en el
juicio histérico inminente también actuara en el juicio escatologico final
para llevar a cabo su propésito redentor. De ese modo, Daniel vio al gran
enemigo escatoldgico del pueblo de Dios como el reino histérico de Grecia
(Antioco Epifanes, del reino seléucida; 11:3) que tomaba la coloracién del
Anticristo histérico (Dn. 12:36-39). De la misma manera, el discurso de
nuestro Sefior en el Monte de los Olivos se relaciond tanto con el juicio
histérico de Jerusalén a manos de los ejércitos romanos (Lc. 21:20ss)
.como con la aparicion escatologica del Anticristo (Mt. 24:15ss). Roma era
un precursor historico del Anticristo.

De ese modo, el Apocalipsis tiene un interés especial en dar seguridad a
las iglesias de Asia en cuanto a la salvacion escatoldgica al fin de los
tiempos, junto con el juicio de los poderes mundiales malignos; esto tenia
importancia inmediata en el siglo I. Porque los poderes demoniacos que se
manifestarian en la gran tribulacién debian ser vistos en el odio de Roma
hacia el pueblo -de Dios y la persecucién que ellos deberian sufrir a manos
de Roma.

Por lo tanto, llegamos a la conclusion de que el método correcto de
interpretar el Apocalipsis es como una integracion de-los métodos preteris-
tas y futuristas. La bestia es tanto Roma como el Anticristo escatologico; y
debemos agregar, cualquier poder- demoniaco que la iglesia deba enfrentar
en toda su historia. La gran tribulacion es primordialmente un hecho esca-
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tologico, pero incluye toda tribulacién que la iglesia puede experimentar a
manos del mundo, sea la Roma del siglo I, sean los poderes del mal poste-
riores.

Esta interpretacion surge de varios hechos objetivos. Primero: la natura-
leza de los escritos apocalipticos es relacionarse primariamente con la con-
sumaci6én del propésito redentor de Dios y el fin escatolégico de los tiem-
pos. Este es el tema del Apocalipsis: “He aqui que viene con las nubes, y
todo ojo le verd” (1:7). Segundo: la naturaleza del simbolismo apocalipti-
co, sea candnico o no, es la de referirse a hechos de la historia que llevan a
la consumacién escatoldgica y estin relacionados con ella. Tercero: como
ya se ha notado, el libro declara ser una profecia. Ya hemos visto que la
naturaleza de la profecia es la de arrojar luz desde el futuro hacia el
presente.

V. Estructura. El contenido principal del libro es facil de analizar. Después
de un capitulo introductorio, siguen cuatro series de siete: siete cartas
(2,3), siete sellos (5:1-8:1), siete trompetas (8:2-11:19) y siete copas
(15:1-16:21). Estas cuatro series son interrumpidas por varios paréntesis
que entorpecen brevemente el flujo de la narracion y no pertenecen a las
cuatro series de siete. El libro concluye con el juicio de Babilonia, la
civilizacion apoOstata, el triunfo final y la consumacion del reino de Dios y
el descenso de la Jerusalén celestial (caps. 17-21).

En cuanto a la estructura literaria, el libro consiste en cuatro visiones,
cada una de las cuales es introducida por una invitacién a “venir y ver” lo
que Dios se propone descubrir (1:9; 4:1; 17:1; 21:9). El libro concluye
con un epilogo.
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CAPITULO UNO
Prélogo y primera vision

TITULO. El Apocalipsis de San Juan. Esta es la forma mas antigua del
titulo de este libro. No era parte original del libro mismo, pero ha estado
prefijado a éste desde una época muy temprana en la historia de su circula-
cion. Obviamente es derivado de 1:1. Aunque el titulo “La Revelacion de
San Juan el Divino™ aparece en manuscritos griegos antiguos, no se encuen-
tra antes de Eusebio, en el siglo IV.

I. PROLOGO (1:1-8)
1. INTRODUCCION DEL LIBRO (1:1-3)

Versiculo 1. La revelacion. La palabra griega apokalypsis tiene varios
significados. El significado simple de la palabra es el de descubrir algo que
esta encubierto (Lc. 12:2), pero en el Nuevo Testamento generalmente
tiene una connotacién distintivamente religiosa, que designa la revelacion
sobrenatural de verdades divinas, desconocidas a los hombres e imposibles
de ser descubiertas por ellos (Ro. 16:25; Gé. 1:12). En la version griega de
Teodocio del libro de Daniel, la palabra es usada varias veces para referirse
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a la exposicion divina, por medio del profeta al rey, de hechos que, en la
providencia de Dios, estaban destinados a ocurrir en el futuro. En el Nuevo
Testamento, lo que es revelado es la buena nueva completa sobre el plan
redentor de Dios que esti encarnado en Jesucristo; plan redentor que sera
consumado en grandes hechos escatologicos que también son revelados al
pueblo de Dios (Ro. 8:18; 1 Co. 1:7;2 Ts. 2:8; 1 P. 1:13; 5:1). En nuestro
caso, la revelacion fue dada a Juan por medio de visiones, cuyo contenido
€l escribi6 en el libro que tenemos por delante.

La palabra “apocalipsis” ha sido tomada de la revelacion de Juan por
los modernos eruditos y aplicada al género de la literatura judeocristiana
llamada “‘apocaliptica”. Sin embargo, la palabra no se usa aqui como
designacion técnica del libro, sino de su contenido: una revelacién de las
cosas que pronto han de tener lugar. Muchos eruditos insisten que el
Apocalipsis estd en el mismo nivel que los apocalipsis judios como Enoc, la
Asuncion de Moisés, el Cuarto libro de Esdras, el Apocalipsis de Baruc y
otros. Ciertamente, el Apocalipsis pertenece al mismo tipo de literatura y
pueden encontrarse claras indicaciones en el estudio de la misma que ayu-
da a interpretar este libro. Estas obras son similares en sus pretensiones de
ser revelaciones de hechos desconocidos a los hombres, en su uso de visio-
nes y suefios, en su uso igual del simbolismo que a menudo es curioso y
fantastico, en su misma preocupacién sobre el fin del mundo y la venida
del reino de Dios y en su comin adhesion a un tipo de escatologia “apoca-
liptica”, o sea cosmico-catastrofica.

Sin embargo, el Apocalipsis ocupa un puesto aparte de los libros judios
en varios aspectos notables. Los apocalipsis judios son seudonimos, o sea
que para darles validez, son atribuidos a santos antiguos de Israel, muertos
mucho antes. Juan es Gnico al colocar el nombre de un autor contempora
neo bien conocido por los destinatarios. Los apocalipsis judios son seudo-
predictivos, o sea que el escritor asume suposicion en un punto de la
historia pasada y entonces reescribe la historia bajo el disfraz de profecia
por medio del uso de simbolos. Juan se ubica en la posicién de su propio
dia y mira hacia adelante hasta la consumacion del propoésito redentor de
Dios. Los apocalipsis tienden a ser pesimistas, o sea que desesperan de la
accion de Dios en la historia, considerandola bajo la calamitosa influencia
de los malos espiritus satanicos. Toda esperanza esti colocada en el futuro.
Si bien Juan comparte el interés en el futuro, el futuro depende de lo que
Dios ha hecho en la historia contemporanea en la redencion obrada en la
muerte de Jesis de Nazaret. Esto se simboliza con la figura del Leon, que
es el Cordero muerto. La historia es la escena de la redencion; solo el
crucificado puede resolver el acertijo de la historia. En todos estos rasgos,.
Juan refleja su caricter profético y se aleja de los apocalipsis judios. Ade-
mds, es un hecho de gran significado que, mientras que el Apocalipsis estd
lleno de alusiones verbales al Antiguo Testamento, carece completamente
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de alusiones similares a los escritos apocalipticos judios conocidos.

De Jesucristo. Gramaticalmente, estas palabras pueden ser interpretadas
de dos maneras, sea como genitivo objetivo o subjetivo. Unos pocos co-
mentaristas lo toman en el primer sentido y la frase realmente aparece en
ese sentido en otra parte del Nuevo Testamento (G4. 1:12). Juan recibi6
una revelacion de Jesucristo, quien es el objeto y el contenido de la revela-
cion. Esto resulta coherente y es verdad que los hechos expuestos a Juan
ocurrieron sdlo por el sefiorio de Cristo en el mundo. Pero en su actual
contexto, la frase debe ser considerada un genitivo subjetivo. El objeto de
la revelacion son las ultimas cosas que Dios dio a Cristo, quien a su vez
muestra a sus siervos que deben ocurrir. Dios el Padre es la fuente final y la
fuente inicial de toda revelacion; Dios el Hijo es el agente por medio de
quien esta revelacidn es impartida a los hombres. Esto es verdad aun del
Cristo exaltado. Que el Hijo recibid lo que es y lo que tiene del Padre, es
una verdad neotestamentaria en general, que es enfatizada en particular en
el Evangelio de Juan (Jn. 3:35; 5:20ss,26; 7:16 y 8:28). Se nos recuerda el
dicho de nuestro Sefior: “Pero de aquel dia y de la hora nadie sabe, ni aun
los dngeles que estédn en el cielo, ni el Hijo, sino el Padre” (Mr. 13:32).

Las palabras “que deben suceder pronto” contienen un eco de Daniel
2:28. Aunque Juan pocas veces cita el Antiguo Testamento de manera
formal, su libro estd lleno de alusiones evidentes a los escritos proféticos.
Este es un hecho cuya significacién es pasada por alto por muchos criticos
modernos. La mente de Juan estaba saturada con el Antiguo Testamento y
él esperaba que tales alusiones pasajeras tuvieran significado para sus lecto-
res. Sin embargo, no hay una sola alusién a cualquier escrito apocaliptico
judio conocido. Esto sugiere que el Apocalipsis no es, como muchos han
dicho, simplemente una pieza de lo apocaliptico judio que ha sido “bauti-
zada” en la iglesia cristiana. El trasfondo de Juan era mucho mas que el de
los profetas del Antiguo Testamento, aun cuando hacia uso de un simbolis-
mo apocaliptico.

En los apocalipsis judios, tenemos un significativo factor determinista,
que a veces casi da la impresion de que el curso de los hechos estaba tan
inflexiblemente predeterminado que Dios mismo estaba ligado a ellos. Da-
do que los hechos estaban predeterminados, seria posible que alguien que
tuviera vision calculara los tiempos y sazones y estableciera cudndo vendria
el fin. Ciertamente el Nuevo Testamento estd libre de ese espiritu de
cilculo. “De el dia y la hora nadie sabe” (Mt. 24:36). Sin embargo, Dios es
soberano; tiene un plan redentor que en su propio tiempo debe ser cumpli-
do. Nada puede impedir la segura consumacion del reino de Dios.

Estos hechos “deben suceder pronto” (cf. 11:18; 22:10). Estas palabras
han perturbado a los comentaristas. La solucién mds simple es la de tomar
el criterio preterista y decir que Juan, como toda la comunidad cristiana
primitiva, pensaba que la venida del Sefior estaba cercana, cuando de he-
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cho estaban errados. Nuestro Sefior mismo parecia compartir el error en
cuanto a perspectiva al decir: “No pasari esta generacion hasta que todo
esto acontezca” (Mr. 13:30). Otros han interpretado que la frase quiere
decir: “Estos hechos deben comenzar pronto”; otros, “ciertamente deben
comenzar’’; aun otros mis, “lentamente irin ocurriendo”. O sea que, una
vez que los hechos comiencen, el fin llegara ripidamente.

Sin embargo, no puede evitarse el significado simple. El problema es
producido por el hecho de que los profetas tenian poco interés en la
cronologia y el futuro siempre era considerado inminente. En la introduc-
cion sefialamos que los profetas del Antiguo Testamento mezclaban las
perspectivas cercanas y lejanas como para formar un solo plano. La profe-
cia biblica no es primordialmente tridimensional, sino bidimensional; tiene
altura y ancho, pero se preocupa poco con la profundidad, o sea con la
cronologia de los hechos futuros.! En la profecia biblica hay una tension
entre el futuro inmediato y el distante; lo distante es visto a través de la
transparencia de lo inmediato. Es verdad que la iglesia primitiva vivia en la
esperanza de la expectativa del fin. Relajarse y decir “;Donde esti la
promesa de su venida?” era transformarse en un burlador de la verdad
divina. La actitud “biblica” es “Mirad, velad y orad; porque no sabéis
cuindo serd el tiempo” (Mr. 13:33). ,

Versiculo 2. La revelacion es impartida por el Hijo por medio de la pos-
terior mediacion de su ingel. Los ingeles juegan un prominente papel en
este libro, pero es mas bien notable que el angel no aparece como quien
imparte las visiones sino hasta el capitulo 17 (17:15;cf. 19:9;21:9;22:16).
La revelacion no es especulacion humana; es la palabra de Dios, y el testi-
monio de Jesucristo.

En el Nuevo Testamento, la “palabra de Dios” es casi siempre la palabra
hablada mds. bien que la escrita. En otro lugar del Apocalipsis, “la palabra
de Dios™ es el evangelio (1:9; 6:9; 20:4); aqui designa el contenido de la
revelacién dada a Juan. La palabra de Dios no es considerada en la Biblia
meramente como un medio de comunicar la verdad, sino como una enti-
dad activa, dinimica. En el comienzo, Dios hablé y fue hecho (Sal. 33:9).
La palabra de Dios sale al mundo a cumplir lo que se propone (Is. 55:11).
Al fin, la palabra de Dios ird delante y sus propésitos redentores serin
llevados a la consumacion. Es significativo que la Gnica arma del Cristo
conquistador es la espada que surge de su boca: su palabra (Ap. 19:15).

“El testimonio de Jesucristo” es un genitivo subjetivo, o sea el testimo-
nio presentado por Jesucristo. La revelacién es una palabra de Dios que es
autenticada por Cristo (cf. 22: 16,18,20). Este testigo puede incluir no sélo
el testimonio inmediato de Cristo en la revelacién concedida a Juan, sino
también el testimonio de su vida en la tierra y su misién redentora cuando
la palabra se hizo carne (Jn. 1:14).

Versiculo 3. Bienaventurado. Hay siete bienaventuranzas en el libro:
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1:3; 14:13; 16:15; 19:5; 20:6; 22:7,14. Aqui se pronuncia una bienaven-
turanza sobre aquellas congregaciones cristianas en las que seria leida en
voz alta la revelacion de Juan. Se puede probar que ése es el significado por
las palabras los que oyen. Esto no es una referencia a la lectura privada y
estudio, sino a la adoracién ptiblica. La iglesia primitiva adopt6 la practica
judia de leer en la congregacion (Ex. 24:7; Neh. 8:2; Lc. 4:16; Hch. 13:15;
15:21; 2 Co. 3:15). Pablo esperaba que sus cartas fueran leidas en las
asambleas (Col. 4:16; 1 Ts. 5:27). El Apocalipsis no solo era dado para
impartir informacion sobre el futuro, sino también para ayudar al pueblo
de Dios en el presente quien debe guardar las cosas en ella escritas. Aqui
hay una reminiscencia de las palabras de Jests en Lucas 11:28: “Bienaven-
turados los que oyen la palabra de Dios, y la guardan”. El Apocalipsis
contiene muchas exhortaciones a la fe, la paciencia, la obediencia, la ora-
cién y la vigilancia. El hecho de que este es un libro de profecia, es algo
que lo coloca a la par con los profetas del Antiguo Testamento.

2. SALUDOS (1:4,5a)

Versiculo 4. Juan, a las siete iglesias que estin en Asia. Esta expresion
ubica a nuestro libro fuera del material apocaliptico judio en un punto
importante; es la forma corriente de introduccion usada en el mundo
antiguo para escribir cartas. Esto arraiga firmemente a nuestro libro en la
historia. Las siete iglesias eran siete congregaciones concretas, histdricas en
la provincia romana de Asia. ;Por qué fueron solo siete las iglesias elegidas
para ser receptoras del Apocalipsis? Juan debe haber estado relacionado
con otras iglesias, por ejemplo Colosas (Col. 1:2; 2:1), Hierapolis (Col.
4:13) y Troas (Hch. 20:5). Poco después, Ignacio escribié cartas a las
iglesias de Magnesia y Trales. No hay indicio en las siete cartas de que
representen siete periodos sucesivos de la historia eclesidstica. Sin embar-
go, siete era uno de los niimeros favorito de Juan y parece tener el simbo-
lismo de plenitud con el cual estaba bien identificado, de modo que pudie-
ra ser una representacion de la iglesia en su totalidad. Siete no es un
nimero sagrado. El Anticristo tenia siete cabezas y siete diademas (13:1).
El significado aqui es de diversidad dentro de una unidad bésica. De ese
modo, Juan indic6 que, si bien esta revelacién era dirigida en particular a
siete iglesias que €] conocia, su mensaje también era para la iglesia total en
general.

Gracia y paz es el saludo cristiano habitual; se lo encuentra con frecuen-
cia en las epistolas neotestamentarias. Del que es es una frase imposible de
traducir en una forma idiomdtica en nuestro lenguaje moderno; es una
alusion a la forma griega del Exodo 3:14. La frase completa denota la
eternidad de Dios que también actia en la escena de la historia humana.
De los siete espiritus significa del Espiritu Santo en su séptuple plenitud
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(cf. 3:1; 4:5; 5:6). Algunos han visto aqui una referencia a seres angelica-
les, pero dado que la frase precedente se refiere a Dios el Padre y la frase
siguiente a Dios el Hijo, es seguro que Juan incluy6 una referencia a Dios el
Espiritu Santo, incluyendo asi a todas las personas de la Divinidad. En
otros lugares, el Nuevo Testamento habla del Espiritu Santo en su plurali-
dad de funciones (cf. He. 2:4; 1 Co. 12:11; 14:32; Ap. 22:6). La fuente de
la idea parece ser Zacarias 4, donde el profeta describe un candelero con
siete limparas que son los ojos del Sefior que alcanzan a toda la tierra. El
significado de la vision era: “No con ejército, ni con fuerza, sino con mi
Espiritu, ha dicho Jehovi de los ejércitos” (Zac. 4:6).

Versiculo 5a. Jesucristo es el inico que ha dado un fiel testimonio del
propdsito y obra redentores de Dios (cf. antes sobre 1:2). Es el primogéni-
to de los muertos (véase Col. 1:18). La palabra “primogénito” puede ser
una referencia al simple hecho de que Jesis fue el primero en resucitar de
los muertos y como tal los primeros frutos de la resurreccion (1 Co.
15:20). Sin embargo, la palabra puede tener la idea de soberania mis que
de cronologia; El ocupa el papel del hijo primogénito. Asi es en el Salmo
89:27: “Yo también le pondré por primogénito, el mas excelso de los
reyes de la tierra”. En virtud de su resurreccion, Jesis ha sido exaltado a la
posicion del hijo primogénito. Esto es apoyado por la frase siguiente: Eles
también el soberano de los reyes de la tierra,

He aqui una de las afirmaciones centrales del Nuevo Testamento, que
aparentemente es contradicha por la dura experiencia politica, pero que
todo cristiano debe confesar. Exteriormente, parecia que Roma gobernaba
sin rivales, con poder soberano. La historia humana a través de los siglos
puede ser interpretada como el choque de las naciones y el dominio de las
mds poderosas. Ni antes ni ahora ha sido verdad que siempre ha triunfado
el bien y que la justicia siempre ha alcanzado la victoria. Pero detras de los
hechos cadticos de la historia, el creyente reconoce que Jesucristo, que
escogio el camino de obediencia y humillacion, de hecho ha sido exaltado
a la diestra de Dios donde esta sentado como Sefior, gobernando sobre
todos los sefiores de la tierra. Su segunda venida, de un punto de vista,
debe ser entendida como la manifestacion al mundo de la soberania que ya
tiene.

La raz6n mds particular para la referencia en este punto era indudable-
mente la tendencia que surgia de deificar y adorar al emperador romano.
El emperador estaba comenzando a usar los titulos de la deidad. Julio
César, Augusto, Claudio, Vespaciano y Tito habian sido oficialmente de-
clarados divinos por el senado romano después de su muerte y los tres
ultimos habian usado el término DIVUS (divino) en sus monedas. Domi-
ciano, el emperador reinante cuando escribié Juan, habia hecho progresar
esta tendencia, exigiendo que se dirigieran a él como Dominus et Deus
(Sefior y Dios). El culto al emperador era particularmente popular en Asia,
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en especial en Efeso. A la luz de esta amenazante situacion, Juan recordaba
a las iglesias un hecho que siempre tenia que ser una piedra de toque para
su conducta, que detras de toda autoridad politica humana, estd la sobera-
nia de Aquel que es de hecho, aunque invisible, el Sefior sobre todos los
reyes de la tierra.

3. UNA DOXOLOGIA A CRISTO (1:5b,6)

Versiculo 5b. Juan escribe luego una doxologia al Redentor Cristo.
Aqui encontramos el primero de numerosos lugares donde el texto critico
moderno ha podido corregir errores que se encontraban en el texto recibi-
do y que estaban en el fondo de las versiones tradicionales. La version
Reina-Valera (RV), dice “nos lavo de nuestros pecados con su sangre”; Na-
car-Colunga (NC) dice nos ha absuelto o “liberado” de nuestros pecados
por la virtud de su sangre. No es grande la diferencia teoldgica, pero
siempre debemos preocuparnos por la exactitud del texto. La version Rei-
na-Valera se basé en s6lo unos pocos manuscritos antiguos. Desde entonces
se ha descubierto una gran cantidad de manuscritos, los mejores de los
cuales son de mediados del siglo IV d.C. Muchas de las diferencias impor-
tantes de traduccion entre la Reina-Valera y las posteriores se deben a las
diferencias de un texto griego inferior o superior.

Los tiempos verbales en la doxologia son importantes. Nos ama. Fl
amor de Cristo es un hecho permanente.2 Nos ha absuelto de nuestros
pecados: una obra terminada de redencion. Aqui estd una de las evidencias
sin ambigiiedad del hecho de que Dios es un Dios de amor que transmite su
amor a los hombres por medio de su Hijo. “Dios muestra su amor para con
nosotros, en que siendo ain pecadores, Cristo murié por nosotros” (Ro.
5:8). Los cristianos primitivos estaban enfrentando la posible persecucion
cuando podia parecer que el amor de Dios era oscurecido y solo el mal era
dominante; pero el amor de Dios, a pesar de todas las malas experiencias,
estd asegurado por un hecho de la historia: la muerte de Jesucristo.

La expresion griega refleja a su vez un hebraismo, de modo que pode-
mos bien traducir: “nos ha liberado del pecado al precio de su sangre”. En
otra parte, Juan escribié: “Con tu sangre nos ha redimido para Dios”
(5:9). En la Biblia, sangre es una metifora extraida de la muerte del
cordero sacrificial que representa la muerte sacrificial, particularmente en
la Pascua, cuando Dios liberté a Israel de la esclavitud de Egipto. El sacrifi-
cio de Cristo en la cruz fue el precio de la liberacién de los hombres del
yugo de sus pecados.

Versiculo 6. La relacion con el cordero pascual es aclarada en este
versiculo. Nos hizo reyes y sacerdotes para Dios, su Padre. En la Pascua,
Dios comision6 a Israel para ser “un reino de sacerdotes y gente santa”
(Ex. 19:6). La pregunta que esto levanta es si la iglesia, es llamada “reino”
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porque es un pueblo bajo un rey o porque cumple una funcion real. Esto
parece ser resuelto en Ap. 5:10. Cristo ha hecho a los hombres “reyes y
sacerdotes y reinaremos sobre la tierra” (véase Ap. 20:6;22:5). El pueblo
de Dios constituye un reino no solo porque son gente sobre la cual Dios
gobierna sino también porque han de participar en el reino mesidnico de
Cristo. He aqui las referencias mds claras del Nuevo Testamento donde la
iglesia es llamada reino sin proveer adecuado apoyo exegético para identifi-
car a la iglesia con el reino de Dios. Los creyentes son un reino porque
cumplen la funcién de reyes junto con un Rey mesidnico: Jesus. El ha
prometido a sus discipulos compartit con ellos su gobierno (véase Mt.
5:2-5;19:28; Lc. 22:30).

Los creyentes también son sacerdotes. Esto no significa que la iglesia
sirve como un mediador entre Dios y el resto de la humanidad. Significa
que los creyentes no tienen necesidad de mas mediacién porque tienen
acceso a la presencia inmediata de Dios, donde cumplen las funciones
sacerdotales de ofrecer sacrificios, adoracién y alabanza a Dios (Ro. 12:1;
He. 13:15; 1 P. 2:5). Este versiculo une a la iglesia y al Israel del Antiguo
Testamento en un vinculo de continuidad. La iglesia es el nuevo y verdade-
ro Israel, que hereda los privilegios espirituales del pueblo veterotestamen-
tario de Dios. “Y vosotros seréis llamados sacerdotes de Jehovi, rmmstros
de nuestro Dios seréis llamados™ (Is. 61:6).

4. EL TEMA DEL LIBRO (1:7)

Versiculo 7. Este reitera el tema del libro: la segunda venida de Cristo y
los hechos que llevarin a ella y acompaiiarin esa gran consumacion. Este
versiculo es una combinacién de Daniel 7:13 y Zacarias 12:10, 12, una
combinacién que también aparece en Mateo 24:30. Es imposible determi-
nar si hay alguna interdependencia entre el Apocalipsis y Mateo en este
punto. Lo importante de este pasaje es que el regreso del Sefior serd un
hecho publico y visible.

Todo ojo le verd. En los dias de su carne, su mesianidad no fue evidente
por si misma. Cuando Jesls estaba siendo juzgado ante el Sanedrin, el
sumo sacerdote le pregunt6: ““;Eres ti el Cristo, el Hijo del Bendito?”” (Mr.
14:61). Si esto era cierto, ;como podia ponerse en duda tal hecho? Jesus
contestd: “Yo soy; y veréis al Hijo del Hombre sentado a la diestra del
poder de Dios, y viniendo en las nubes del cielo” (Mr. 14:62). Su respuesta
de hecho fue: “Hoy puedes desafiar mi ministerio mesidnico, pero llegara
el dia cuando ya no habrd mds duda sino que serd evidente para todos”. Es
ocioso especular como ocurrird este hecho y como serd posible que Jesis
sea visible para todo el mundo al mismo tiempo. Lo que este pasaje signifi-
ca es que el sefiorio que le pertenece, pero que ahora sélo es reconocido
por los creyentes y confesado s6lo por la fe, llegard a ser inescapablemente
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evidente al mundo entero. Es interesante notar que este hecho no es des-
cripto en ninguna parte en los términos de este versiculo del Apocalipsis.
El regreso de Cristo es retratado en el capitulo 19, donde viene-cabalgando
en un caballo blanco para derribar a los enemigos de Dios.

Y los que le traspasaron. Probablemente esto no deba ser tomado pri-
mordialmente o exclusivamente como que significa a aquellos que crucifi-
caron fisicamente a Jesis, sino a todos los que en toda época compartieron
la indiferencia y la hostilidad que subyace detrés de este hecho. El crucifi-
cado debe ser reconocido como rey y juez del mundo.

La expresion todos los linajes de la tierra harin lamentacion por él es
dificil. Normalmente, esta expresion significa que el crucificado ha llegado
a ser objeto de su dolor, es decir, que se estin doliendo porque le han
crucificado. Esto significaria que los hombres serian convictos del mal de
su terrible crimen y buscarian arrepentidos el perdon de Dios. Sin embar-
go, en el libro del Apocalipsis no hay indicacion del arrepentimiento de los
impios. Por lo contrario, el juicio de Dios solo servira para confirmar a los
impios en su impiedad (9:20; 16:9,11). Por lo tanto, probablemente tene-
mos que entender que Cristo no es el objeto, sino la ocasién de su dolor;
lloran sobre El por el terrible juicio que ha de ser infligido sobre ellos.

5. EL IMPRIMATUR DIVINO (1:8)

Versiculo 8. Antes de que Juan recibiera su primera vision, se le dio una
reafirmacion del sefiorio soberano de Dios sobre la historia. El Alfa y la
Omega son la primera y la Gltima letras del alfabeto griego y por lo tanto
incluyen todo lo que es contenido entre ellas. Dios es el comienzo absoluto
y el final y, por lo tanto, Sefior en todo lo que ocurre en la historia
humana. Es al mismo tiempo el eterno, el trascendente, que no es afectado
por los conflictos de la historia, aquel que es y que era y que ha de venir.
Como Aquel que ha de venir, alin visitard a los hombres para llevar a la
historia a su consumacién divinamente decretada. El Todopoderoso puede
ser traducido mejor como “el que todo lo gobierna™.

II. LA PRIMERA VISION (1:9-3:22)
1. EL REVELADOR: EL CRISTO GLORIFICADO (1:9-20)

Luego Juan describe la oportunidad de la revelacion y relaciona la
primera vision, una vision de Jesis, ahora exaltado y glorificado, que es el
fondo y la condicion de todo el desphiegue de “las cosas que deben suceder
pronto”.

Versiculo 9. Juan recibid orden de enviar a las siete iglesias de Asia las
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visiones que habria de recibir. Era bien conociao por ellas y mantenia un
vinculo de fraternidad con los cristianos de Asia como hermano. Compar-
tia con ellos la tribulacion, en el reino. La tribulacion es la suerte del
pueblo de Dios en esta época. “En el mundo tendréis afliccion” (Jn.
16:33). “Es necesario que a través de muchas tribulaciones entremos en el
reino de Dios” (Hch. 14:22). Detras de la historia humana, hay enormes
poderes espirituales en conflicto el uno con el otro, el reino de Dios y el
poder de Satands. La iglesia estd entre ambos. La iglesia es el pueblo al cual
el reino ha venido y que heredard el reino cuando venga, pero como tal es
el objeto del odio satinico, estd destinada a sufrir tribulacion. La tribula-
ci6én incluye aqui todo el mal que pueda caer sobre la iglesia, pero especial-
mente la gran tribulacion final, que sblo serd la intensificacion de lo que la
iglesia ha sufrido en la historia. Debido a esos males previstos, se necesita
paciencia. “El que persevere hasta el fin, éste sera salvo” (Mt. 24:13).

Sin embargo, todas estas penurias seran experimentadas en Jesis. Aqui
encontramos el paralelo de Juan a la frecuente expresion paulina ‘“‘en
Cristo”, que significa la unién espiritual del creyente con su Sefior. Es
interesante que luego de la salutacion en 1:5, donde se hace referencia al
Sefior como “Jesucristo”, a lo largo de todo el libro se 1o menciona simple-
mente como “Jesis” (la version Reina-Valera tiene Jesucristo varias veces,
inclusive aqui, pero esta traduccién se basa en un texto inferior). El uso
del simple nombre “Jesus’ vuelve la atencién a su vida en la carne.

Juan estaba en la isla llamada Patmos. El lenguaje empleado aqui sugie-
re que Juan ya no estaba en Patmos al escribir el libro. Aparentemente
recibi6 la visién en Patmos, pero redacto el libro en algiin momento poste-
rior. Patmos es una de un grupo de pequeiias islas al sudoeste de la costa de
Asia. Tiene unos quince kilémetros de largo y diez de ancho; es una isla
drida, volcanica con colinas que se elevan a unos trescientos metros. Hay
referencias en la literatura romana que apoyan el criterio de que tales islas
eran usadas para exilio de delincuentes politicos. No hay evidencia de que
el exilio de Juan fuera parte de una persecucion general de la iglesia, sea en
Roma o en Asia. Sin embargo, el gobernador tenia autoridad para mandar
personas al exilio por razones politicas y desde los primeros dias, la iglesia
ha estado bajo la acusacion de sedicién politica (véase Hch. 17:7). En el
tiempo del emperador Ner6n, los cristianos fueron sefialados como adhe-
rentes de una religién nueva y, desde el punto de vista romano, potencial-
mente peligrosa. Antes de Ner6n, el movimiento cristiano era generalmente
visto como un movimiento dentro del judaismo. En la instancia presente,
Juan aparentemente habia sido acusado ante el gobernador de Asia de
sedicion debido a la palabra de Dios y el testimonio de Jess, o sea por su
predicacion del evangelio de Jesis el Mesias. Otros interpretan el pasaje
pensando que significa que estaba en Patmos a fin de recibir la palabra de
Dios y escribir asi el Apocalipsis; hay también quienes dicen que estaba en
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Patmos para predicar el evangelio.

Versiculo 10. Se encontraba en el Espiritu en el dia del Sefior. Algunos
intérpretes ven en la Gltima expresion una referencia al dia escatologico del
Sefior, como si Juan hubiera sido transportado en éxtasis de su imagina-
cion al fin de la historia, de modo que pudiera ser testigo de los grandes
hechos de ese dia para ser expuestos. Es mucho mds probable que veamos
aqui el lenguaje que estaba surgiendo que se referia al dia del Sefior como
el dia distinto de los cristianos para la devocion religiosa. Sabemos por
otras referencias que el primer dia de la semana era de gran importancia
para los cristianos. Se reunian para romper el pan en primer dia de la
semana (Hch. 20:7) y hacian ofrendas de amor en el primer dia (1 Co.
16:2). Aqui encontramos la primera evidencia de que el dia era considera-
do como especialmente consagrado al Sefior, porque era el dia de su resu-
rreccion. El surgimiento de la observancia del domingo en lugar del sibado
judio fue un proceso histdrico gradual y aqui tenemos el comienzo del
proceso.

El uso de Juan de “en el Espiritu” aqui no debe ser confundido con la
expresion idiomdtica de Pablo “en el Espiritu”, que es el estado normal del
andar cristiano (Ro. 8:9). Aqui la frase significa estar-tomado en una
experiencia extatica para entrar en un trance (véase Hch. 11:5; 22:17).
Pablo describe una experiencia asi en 2 Corintios 12:2, cuando fue “llevado
al tercer cielo” y “oy6 cosas que no le es dado al hombre expresar”. Esos
estados de trance eran experimentados con frecuencia por los profetas del
Antiguo Testamento, pero no eran el Gnico medio de revelacién. A menu-
do, los profetas hablaban la palabra de Dios como una profunda convic-
cién que les oprimia en lo mds profundo de su ser y en el Nuevo Testamen-
to la frase “la palabra de Dios” se usa con mucha frecuencia para referirse
a la tradici6n oral del evangelio como en el versiculo 9. En el caso de Juan,
los hechos del fin le fueron presentados en visiones extiticas. Oy una voz
no identificada —pudo ser la voz de Cristo, pero més probablemente la voz
de un dngel (véase 4:1)— que le ordenaba escribir en un libro lo que iba a
ver y enviarlo a las siete iglesias que se mencionaba en la lista. A diferencia
de los libros modernos que se hacen de hojas cosidas juntas, un libro
antiguo consistia en una larga tira de papiro enrollado. Ademds, antes de la
invencion de la imprenta en tiempos relativamente modernos, todos los
libros tenian que ser escritos a mano. :

Versiculo 12. Al volverse para observar la fuente de la voz, Juan recibid
la primera visién: la del Cristo exaltado. Primero vio siete candeleros de
oro. En el lugar santo del templo judio habia un solo candelabro que tenia
siete lamparas (Ex. 25:36). Un candelabro de siete brazos jugaba un papel
importante en la vision de Zacarias, aparentemente para representar a
Israel (Zac. 4:2). En la vision de Juan, los candeleros representaban a la
iglesia, que ahora habia llegado a ser la luz del mundo. Sin embargo, Juan
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vio siete candeleros separados, que representaban las diferentes iglesias. En
los tiempos del Nuevo Testamento, la iglesia no era, como la nacién de
Israel, un solo pueblo visto exteriormente. En la vision del Nuevo Testa-
mento, cada iglesia local debe ser vista como la iglesia universal en toda su
plenitud. Que la unidad de la iglesia no se encuentra en la organizacion,
sino en su relacidon con Cristo se retrata en el versiculo 16, donde Cristo
sostiene siete estrellas en su mano derecha. Las siete estrellas eran la con-
traparte celestial de las siete iglesias, mientras que las siete 1imparas eran
las iglesias concretas. Su funcién era la de dar luz en el mundo (Mt. 5:14).
Si la luz fallara el candelero seria removido (Ap. 2:5).

Versiculo 13. En medio de los siete candeleros Juan vio a uno semejan-
te al Hijo del Hombre. En su visi6n de la venida del reino de Dios, Daniel
vio a Dios mismo sentado en su trono, rodeado por huestes de angeles que
le servian. “Y he aqui con las nubes del cielo venia uno como un hijo de
‘hombre, que vino hasta el Anciano de dias” (Dn. 7:13). Mds tarde, “el
Hijo del Hombre™ llegé a ser una expresion fija de caricter mesidnico, para
designar al Salvador celestial y era el titulo favorito de Jesis para designar
su propia persona y mision. Esta referencia nos lleva directamente hasta
Daniel y sirve, no tanto para designar a Jesis como Rey celestial, sino mas
bien para sefialar que es como un hombre, pero al mismo tiempo no es
meramente un hombre; es un ser sobrenatural. En la vision, Jesus estaba
vestido de una ropa... con un cinto de oro; era el hibito del sumo sacerdo-
te (Ex. 28:4; 39:29). Sin embargo, los profetas podian estar vestidos de
forma similar (Zac. 3:4) de modo que no es claro si esto tiene la intencién
de designar especificamente el sumo sacerdocio de Cristo o meramente la
dignidad de su persona.

Versiculo 14. Su cabeza y sus cabellos eran blancos como blanca lana,
como nieve. Esto no es para representar la no pecaminosidad de Jesis o su
santidad, sino su deidad. Cristo comparte esto con Dios el Padre (Dn. 7:9),
cuya vestidura es blanca como la nieve y el cabello de su cabeza como pura
lana. En Daniel estas caracteristicas pertenecian al “Anciano de dias™.
Juan los usa para mostrar que Cristo comparte la existencia eterna con el
Padre. Sus ojos como llama de fuego. Este aspecto vuelve a aparecer: para
la iglesia de Tiatira, Cristo era alguien cuyos ojos eran como una llama de
fuego (2:18), lo que parece simbolizar al Cristo conquistador que destruye
a sus enemigos. Podemos llegar a la conclusién de que simboliza 1a omnis-
ciencia combinada con su santa ira dirigida contra aquello que no es santo.

Versiculo 15. Sus pies semejantes al bronce bruiiido, refulgente como
en un homo. Esto puede parecer como que sus pies estaban brillando
aunque estaban quietos dentro del horno o que eran como bronce que
acaba de pasar por el horno de la purificacion. No es claro si esto tiene por
fin representar a cualquier caracteristica particular o meramente agregar
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algo a la magnificencia y fuerza del retrato. Su voz como estruendo de
muchas aguas, es decir, poderosa.

Versiculo 16. Tenia en su diestra siete estrellas. Esto significaba su
cuidado de las iglesias (1:20; véase Jn. 10:28).

De su boca salia una espada aguda de dos filos. La espada del Espiritu
es la Palabra de Dios (Ef. 6:17). La palabra de Dips es mds aguda que una
espada de dos filos y es invenk:ible para lograr su propésito (He. 4:12). La
Unica arma de guerra usada por el Cristo coriquistador en el capitulo 19 era
una espada que salia de su boca (Ap. 19:5). Tomado literalmente, esto
seria realmente una figura grotesca, pero entendido simbdlicamente, expre-
sa una sublime verdad. El hablaria y todo seria hecho. Esto trasciende toda
la imaginacioén y especulacion humanas. Sin embargo, es andlogo al relato
de la creacion: Dios hablo y fue hecho (Gn. 1:3).

Su rostro era como el sol cuando resplandece en su fuerza. Esta es la
forma juanina de describir la gloria del Cristo exaltado. En el momento de
su encarnacion, estaba cargado de debilidad y fragilidad humanas, soportd
la tentacibén y las pruebas comunes al hombre y finalmente sucumbio a la
misma muerte. Este mismo Jesiis ahora es exaltado en poder y gran gloria.

Versiculos 17-18. Tan abrumadora era la vision que Juan cay6 como
muerto. Esta es una manifestacion comiin de la gloria divina (cf. Is. 6:5;
Ez. 1:28; Dn. 8:17; 10:9,11). Nos recuerda la verdad biblica basica, que a
menudo pasamos por alto y olvidamos, de que nadie sino el puro de
corazén puede ver a Dios y vivir. Sin embargo, Juan fue reavivado por una
mano puesta sobre él y que le dio la seguridad de que no tenia qué temer.
Si bien estaba en.la presencia del Cristo divino, quien como el Padre es el
primero y el ltimo (véase 1:8; Is. 44:6; 48:12), también estaba en presen-
cia de Aquel que por el bien de los hombres compartio su destino y estuvo
muerto y que ahora es el que vive.

Por su resurreccion, Cristo no s6lo volvié al dmbito glorioso de donde
habia venido; entré a una nueva vida en la cual la muerte ha sido conquis-
tada para siempre. No sdlo habia vuelto a la vida por los siglos de los siglos.
No s6lo habia sido levantado de la muerte; habia llegado a ser el conquista-
dor de la muerte misma y tenia las llaves de la muerte y del Hades. Las lla-
ves, en el pensamiento judio, eran un simbolo de autoridad (Mt. 16:19). El
Hades designaba el estado intermedio de los muertos y era el equivalente
griego del Sheol del Antiguo Testamento. La muerte habia perdido todo su
terror, porque Cristo habia obtenido las Ilaves, de modo que podia abrir
las puertas de la tumba y llevar a los muertos a la vida eterna.

Versiculo 19. La orden de Cristo a Juan es repetida; se 1o dijo: Escribe
las cosas que has visto, o sea la vision del Cristo glorificado, y las que son,
es decir, el estado de las siete iglesias del Asia en los capitulos 2y 3y las
que han de ser después de éstas, o sea la consumacion del propoésito reden-
tor de Dios y la venida del reino de Dios. Esto comienza con la ruptura de
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los siete sellos en el capitulo 7 y continda hasta el fin del libro.

Versiculo 20. La primera vision concluye con una explicacién del miste-
rio de las siete estrellas... y los siete candeleros de oro. La verdad esencial
es que, como Cristo estd entre los siete candeleros, siempre estd en infalta-
ble comunidn con las iglesias de la tierra, por perseguidas que sean. Al
mismo tiempo, las sostiene en su mano: esto retrata su poder de guardary
proteger a una iglesia bajo la persecucion.

La expresion, los dngeles de las siete iglesias, representados por las siete
estrellas en la mano de Cristo, es dificil, especialmente dado que cada una
de las siete cartas fue dirigida al dngel de cada iglesia respectiva. Este hecho
ha llevado a muchos comentaristas a la conclusion de que un dngel repre-
sentaba a un obispo de la iglesia. Esto seria una buena solucion del proble-
ma, si no fuera por el hecho de que viola el uso neotestamentario. Aggelos
no era usado por los lideres cristianos y en las siete cartas no son reprendi-
dos ni los dngeles ni los obispos. Otro significado de aggelos es “mensaje-
ro” y los “dngeles” se consideran como los siete mensajeros que llevaron
las cartas a las siete iglesias en Asia. El significado exacto de la palabra
es dngel y la idea natural es que las iglesias en la tierra tienen dngeles en el
cielo que las representan. Sin embargo, el hecho de dngeles que simbolizan
o representan hombres no aparece en toda la literatura apocaliptica. Algu-
nos han sentido que los dngeles son guardianes ingeles de las iglesias. Es
mejor entender que un simbolo mds bien desacostumbrado representa el
caricter celestial o sobrenatural de la iglesia.



CAPITULO DOS
Las cartas a las siete iglesias

2. LAS SIETE CARTAS (2:1-3:22)

ANTES DE QUE JUAN describa lo que ha visto en su vision, escribe mensa-
jes a siete de las iglesias de Asia. Las numerosas alusiones a la historia local,
la topografia y las condiciones locales de estas iglesias Ileva a la inescapable
conclusion de que Juan estaba personal e intimamente relacionado con
ellas. Las cartas no estin estructuradas en forma estrictamente epistolar:
son mensajes especiales dirigidos a las siete iglesias. El libro como un todo
tiene la forma de una carta. Ademads, la frase repetida siete veces: “El que
tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las iglesias” sugiere que el mensaje
de cada carta tiene como intencion una audiencia mas amplia que la mera
iglesia local.

Las siete cartas estin estructuradas segin un plan comin. Cada carta es
introducida por una breve caracterizacion de Cristo tal como ha sido retra-
tado en el primer capitulo. Generalmente, esta caracterizacion es adaptada
a la situacién en la iglesia local. Esta es seguida por palabras de alabanza
por las buenas cualidades que se. encuentran en esa iglesia en particular.
Una excepcion es Laodicea, donde no se encuentra nada que alabar. Luego
siguen palabras de critica por las fallas de cada iglesia. Una vez mis, la
critica falta én las cartas a Esmirma y Filadelfia, donde no se encuentra
nada que reprochar. Cada carta termina con una palabra de promesa, en
especial a aquellas que son victoriosas.
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(1) La cartaa Efeso (2:1-7)

Versiculo 1. Efeso era tanto la ciudad mds destacada del Asia como la
sede de la iglesia mds importante de la provincia. Hoy Efeso estd situada a
unos doce kilometros del golfo del mismo nombre, en una llanura pantano-
sa, pero en el siglo I era el puerto maritimo mis importante del Asia
Menor. Efeso era también un centro religioso. Por mucho tiempo, habia
sido la sede de la Diosa Madre, que era identificada por los griegos con
Artemisa (Hch. 19:35). A esta diosa estaba dedicado un enorme templo
que era reconocido como una de las maravillas del mundo antiguo. Este
templo también llegaria a ser la sede del culto a la diosa Roma y al
emperad- - romano. Las autoridades de Asia de Hechos 19:31 eran los
hombres mds destacados de la ciudad de entre cuyas filas eran selecciona-
dos anualmente los altos sacerdotes del culto de “Roma y el emperador”.
Efeso era también la base de todo tipo de pricticas supersticiosas y era
famosa por todo el mundo por sus artes mégicas (véase Hch. 19:19).

La iglesia en Efeso aparentemente fue fundada por dos destacados cris-
tianos, Aquila y Priscila. Habian venido desde Corinto con Pablo a Efeso
(Hch. 18:18) y quedaron alli cuando Pablo sigui6 viaje a Antioquia. Unos
dos o tres afios después, Pablo volvi a Efeso e invirtié dos afios predican-
do y ensefiando el evangelio. Si bien no hay evidencia de que haya visitado
cualquier otra ciudad en Asia su trabajo en Efeso llego a ser el centro de
evangelismo para toda la provincia de Asia (Hch. 19:10). Mis tarde el
trabajo en Efeso fue proseguido por Timoteo, el compafiero de Pablo (1
Ti. 1:3) y de acuerdo a las tradiciones de Ireneo y Eusebio, después de la
muerte de Pablo, por el ap6stol Juan. Efeso era con toda seguridad una de
las iglesias a las cuales Pablo dirigio la carta circular que nosotros llamamos
Efesios.’ En los primeros diez afios del siglo II, Ignacio, obispo de Antio-
quia, escribid su primera y mds larga carta a los efesios en la cual los alaba
por su unidad y su conducta cristiana intachable y por vivir en armonia
bajo su obispo cristiano llamado Onésimo.

El que tiene las siete estrellas en su diestra, el que anda en medio de los
siete candeleros de oro, dice esto. La carta a Efeso es precedida por una
referencia a Cristo que envuelve un elemento de aliento. El verbo griego
usado aqui para “tiene” (o “sostiene) difiere del que es usado en 1:16.
Esta es una palabra fuerte, que indica una forma firme de aferrar, lo que
sefiala que Cristo sostiene a sus iglesias firmemente en su mano, que ellas
no serin arrancadas (véase Jn. 10:28). Las palabras también indican la
atencién continua y la vigilante presencia de Cristo no sélo sobre Efeso,
sino sobre todas las iglesias.

Versiculo 2. Obras es un término amplio que indica no sblo las buenas
acciones, sino también todo el culto de la vida y la conducta. Frente a
“obras” aparecen opuestos dos sustantivos, arduo trabajo y paciencia. Las
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buenas obras de los efesios consistia en su firme oposicion a los falsos
maestros que habian surgido en Efeso (véase Hch. 20:29,30) y en su firme
negativa a ser llevados por su ensefianza. Sus buenas obras son descritas
ademds en la fuerte declaracion de que no puedes soportar a los malos.
Esto no hace referencia a la mala conducta de sus vecinos profanos, sino a
los falsos maestros de la iglesia.

Has probado a los que se dicen ser apdstoles y no lo son. Con aquel
cuidadoso examen, los has hallado mentirosos, aunque eran maestros. Esas
palabras reflejan una situacién enteramente distinta en los tiempos neotes-
tamentarios de la que prevalece en la moderna iglesia organizada. En la
iglesia primitiva surgieron muchos predicadores itinerantes y maestros que
pretendian ser voceros del Espiritu Santo y hablar en nombre de Dios.
Cuando Pablo amonesta a los tesalonicenses a no apagar al Espiritu (1 Ts.
5:19), reconocia la validez del don profético. Sin embargo, era necesario
“probar los Espiritus” (1 Jn. 4:1; véase 1 Ts. 5:20) para determinar si tales
maestros llevaban o no la palabra de Dios.

No s6lo habia falsos maestros, sino también hombres que pretendian
ser apostoles. La cuestion del papel de los apostoles en la iglesia primitiva
no es facil de resolver, pero parece haber habido dos ordenes de apostoles:
los doce originales, que mantuvieron un papel distintivo (21:14) y un
indeterminado niimero mayor que eran misioneros itinerantes, como Pa-
blo, Santiago, Bernabé, Silas, Andrénico y Junias (Hch. 14:14; 1 Co.15:7;
Ga. 1:19; Ro. 16:7). Entre este grupo mayor estaban los falsos profetas,
que usaban su pretendido papel de apdstoles para propdsitos egoistas mas
bien que para edificar a la iglesia; tales falsos apostoles estaban entre los
principales opositores de Pablo en la iglesia de Corinto (2 Co. 11:5,13;
12:11).

La iglesia de Efeso se destacaba por su capacidad para distinguir entre
los verdaderos y falsos profetas y su negativa a tolerar a los falsos. El hecho
de que Ignacio felicite a los efesios porque ningin falso maestro podia
obtener auditorio entre ellos (Ignacio, Efesios, 19) es un testimonio de que
ésta era una caracteristica profundamente arraigada.

Versiculo 3. Su trabajo y paciencia por el nombre de Cristo sugieren
que el problema de los falsos maestros enfrentado por los cristianos efesios
no era una crisis temporaria, sino algo que exigia una severa prueba de su
firme adhesion al evangelio. He aqui una iglesia destacada por su pureza
doctrinal. ,

Versiculo 4. Aunque su lucha con los falsos maestros no habia dejado
heridas en la sana doctrina de los cristianos de Efeso, tenia ciertos efectos
en su conducta cristiana; los hab{a llevado a abandonar su primer amor.
Hab{a allf una falla que minaba el mismo fundamento de la vida cristiana.
El Sefior habia ensefiado que el amor mutuo habia de ser la sefial distintiva
de la fraternidad cristiana (Jn. 13:35). Los convertidos efesios habian
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conocido un amor asi en sus primeros afios, pero su lucha con los falsos
maestros y su odio por la ensefianza herética, aparentemente habian engen-
drado sentimientos duros y actitudes rudas los unos hacia los otros, en tal
medida que llegaban a ser un abandono de la virtud cristiana suprema del
amor. La pureza y lealtad doctrinales nunca pueden ser un sustituto del
amor.

Versiculo 5. La pérdida del amor no era asunto trivial; es tratado como
si implicara una caida de la vida cristiana. Los efesios reciben la adverten-
cia: recuerda el fervor de tu primera experiencia cristiana, arrepiéntete
porque has caido en pecado y haz las primeras obras, o sea las obras del
amor. Tal como Pablo escribid a los corintios, todas las buenas obras,
hechas en nombre de Cristo, son vacias si no estin motivadas por el amor
(1 Co. 13:1-3). A menos que los efesios se arrepintieran, Cristo vendria
pronto y quitaria su candelero de su lugar. Algunos intérpretes ven aqui
una referencia al juicio que serd inflingido por Cristo en su segunda venida,
pero es mas probable que estas palabras se refieran a algin tipo de visita-
cion que traeria un juicio historico sobre la iglesia de modo que la destruc-
cion caeria sobre ella y dejaria de existir como iglesia.

Versiculo 6. Los falsos maestros que eran resistidos en Efeso son defini-
dos mads adelante como nicolaitas. Estos constituian una secta herética en
la iglesia primitiva de la que no sabemos nada fuera de las referencias en el
Apocalipsis. Los antiguos padres de la iglesia, a partir de Ireneo, especula-
ban que formaban una secta fundada por Nicolas, un prosélito de Antio-
quia (Hch. 6:5),~que era uno de los siete. Pero no tenemos informacién
segura a este respecto. Juan vuelve a referirse a estos falsos maestros en la
carta a Pérgamo, donde nos da mds informaci6n sobre ellos.

Los cuales yo también aborrezco. La exhortacion a recuperar su primer
amor no implica una laxitud doctrinal. El odio de los efesios por tal
doctrina falsa es admirable en si mismo porque el Cristo glorificado expre-
sa odio por tal ensefianza herética. Lo que es reprobado es la influencia de
la lucha con la herejia.

Versiculo 7. Cada una de las siete cartas concluye con esta admonicion
a oir lo que el profeta escribe. En estas admoniciones, Juan dirige sus
exhortaciones no sélo a la iglesia local, sino también a toda la comunidad
cristiana. El énfasis sobre escuchar mds bien que sobre leer sefiala el hecho
de que el contenido del Apocalipsis estaba dirigido a ser leido en la adora-
ci6én en publico.

El Espfritu es el Espiritu de Cristo (Ro. 8:9) que interpreta la voz de
Cristo (2:1) al profeta. El Nuevo Testamento. establece una relacion estre-
cha e intima entre el Cristo glorificadoy el Espiritu Santo, tan intima que
Pablo puede decir: “El Sefior es el Espiritu” (2 Co. 3:17). El Cristo glorifi-
cado habla a su iglesia por medio del Espiritu y es al mismo tiempo la voz
del Espiritu y la voz de Cristo.
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La carta concluye con una promesa al que venciere. Esta nota de victo-
ria resuena en cada una de las siete cartas. Aunque el Apocalipsis prevé la
terrible dominaci6n del mal en la persona del Anticristo en los Gltimos
dias, es en realidad una profecia de las victorias que seran ganadas por
Cristo y su iglesia. La idea de conquista sugiere acci6n de guerra. La vida
cristiana es una guerra sin reposo contra los poderes del mal. La victoria no
es fisica 0 mundana; es una victoria aniloga a la victoria ganada por Cristo
mismo, aun cuando envuelve su muerte en la cruz. “Al que venciere, le
daré que se siente conmigo en mi trono, asi como yo he vencido, y me he
sentado con mi Padre en su trono” (3:21). Una vision posterior, después
de la aparicion de la bestia y su feroz persecucion de la iglesia, ve a los
martires de pie delante del trono de Dios, con arpas en sus manos, cantan-
do una alabanza a Dios; son descritos como “los que habian alcanzado la
victoria sobre 1a hestia” (15:2). En otras palabras, su mismo martirio era su
victoria, porque ellos iiabran dominado todo esfuerzo satdnico por hacerles
abandonar su lealtad y devocidn alejandolos de Cristo y habian permaneci-
do fieles. El conquistador, pues, es la victima de la persecucion, cuya
muerte no es una pérdida sino que es en realidad su victoria. El amor y la
lealtad a Cristo conquistaran el temor al sufrimiento y la muerte.

Se promete al conquistador que se le dard a comer del rbol de la vida.
El Apocalipsis concluye con una bienaventuranza sobre los que tienen
“derecho al irbol de la vida™ (22:14). Este lenguaje es una forma biblica
de expresar la promesa de vida eterna en el reino consumado de Dios; no es
una bendicion especial concedida a un grupo particular de cristianos; todos
los creyentes encontraran su nombre escrito en el libro de la vida del
Cordero (20:15; 21:27). ;Por qué entonces Juan parece hacer que la pro-
mesa de vida eterna sea una bendicion particular s6lo para los conquistado-
res? La respuesta es que todo discipulo de Jesis debe en principio ser un -
martir y estar listo a poner su vida por la fe. Jesis mismo ensefié mds de
una vez que aquellos que le sigan deben estar listos para tomar su cruz (Mr.
8:4; Mt. 10:38) y la cruz es nada menos que un instrumento de muerte. El -
Apocalipsis revela una lucha de vida o muerte entre Cristo y el Anticristo
por los corazones de los hombres y el conquistador es aquel que es leal sin
reservas a su Sefior, aun cuando le costare la vida.

El paraiso es una de las formas biblicas de describir la morada de Dios.
Pablo habla de ser llevado en éxtasis al paraiso donde oy6 cosas maravillo-
sas (2 Co. 12:2). En este pasaje, el paraiso es equivalente a la Jerusalén
celestial que ha de descender del cielo a la tierra en la consumacion del
reino de Dios cuando El mismo ponga su morada entre los hombres
(21:10; 22:4).

(2) La carta a Esmirna (2:8-11)

Versiculo 8. Esmirna estaba situada a unos cincuenta kilémetros al nor-
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te de Efeso y, como esa ciudad, era también una prdspera poblacién por-
tuaria. Su riqueza y prosperidad la hacian competir con Efeso por el hecho
de ser la ciudad mds destacada del Asia. Esmirna habia apoyado a Roma
mucho antes de que llegara a ser una potencia mundial y en €poca tan
antigua como el 195 a.C. habia erigido un templo a la diosa Roma. Natu-
ralmente, esto hacia que Esmirna fuese un centro del culto al emperador y
en el 26 a.C. cuando varias ciudades estaban compitiendo por el honor de
edificar un templo al emperador Tiberio, s6lo Esmirna logré ese privilegio.
Este hecho realz6 su derecho de ser la primera ciudad del Asia.

La carta refleja el hecho de que Esmirna contenfa una importante colo-
nia de judios, que eran agresivamente hostiles al cristianismo y que ejer-
cian considerable influencia en las autoridades civiles. Algunos afios més
tarde, los judios se unieron a los gentiles para formar un motin y llevar a la
muerte a Policarpo, el obispo de la iglesia. Ayudaron activamente en su
martirio en la hoguera y evitaron que los cristianos se posesionaran de su
cuerpo (Martirio de Policarpo).

No sabemos cuando ni por quién fue fundada la iglesia. Podemos presu-
mir que fue el fruto del trabajo misionero de Pablo en Asia, que estuvo
centrado en Efeso (Hch. 19:10). Aparentemente, la iglesia era sana y espi-
ritualmente prospera, porque la carta no contiene palabras de critica o
condena.

La descripcion de Cristo repite palabras de la vision inicial en 1:17: El
primero y el postrero, el que estuvo muerto y vivio, dice esto. Estas pala-
bras sugieren que los miembros de la iglesia fueron amenazados por la
persecucioén y posible martirio; a la luz de tal experiencia, la iglesia recibe
nueva seguridad de que el Sefior es el conquistador de la muerte.

Versiculo 9. Yo conozco tus obras, y tu tribulacion, y tu pobreza (pero
th eres rico). Esta declaracion se presenta en agudo contraste con la iglesia
de Laodicea que pretendia ser rica, pero de hecho era pobre (3:17). Apa-
rentemente la tribulacién y la pobreza estin relacionadas y podemos presu-
mir que la pobreza de los de Esmirna no se debia sélo a condiciones
econdmicas normales, sino a la confiscacion de la propiedad, =l saqueo por
motines hostiles y a la dificultad de ganarse la vida en un ambiente hostil.
La carta a los Hebreos se refiere a esas persecuciones contra los cristianos
que envolvian el saqueo de su propiedad (He. 10:34).

La condicién espiritual de la iglesia de Esmirna se presenta en agudo
contraste con su condicién econdmica. Espiritualmente, eran ricos aun
cuando sufrian pobreza econ6émica.

Blasfemia es la traduccion literal de la palabra griega. Sin embargo, su
significado exacto no es la blasfemia del nombre de Dios, sino las acusacio-
nes injuriosas contra los hombres. No tenemos las fuentes historicas para
reconsiiuir precisamente lo que implicaba esta injuria, pero podemos tener
un indicio en el escrito algo pesterior El martirio de Policarpo. Después
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que éste se negd a renunciar a su fe cristiana y a jurar por el César, una
turba ‘que consistia tanto de judios como de gentiles “gritd con incontrola-
ble ira y fuerte sonido: ‘Este es el maestro de Asia, el padre de los cristia-
nos, el destructor de nuestros dioses, que ensefia a muchos a no ofrecer
sacrificios ni a adorar’ > (xii, 2). Las simientes de este tipo de problema se
deben ver en la iglesia previa, cuando Pablo fue acusado por los judios ante
las autoridades de la ciudad en Tesalonica de ser de los “que trastornan el
mundo entero” y de que “contravienen los decretos de César, diciendo que
hay otro rey, Jests” (Hch. 17:6,7). Esta acusacién cred una situacion tan
peligrosa que Pablo consider6 conveniente irse de Tesalonica. Podemos
llegar a la conclusion de que en Esmirna los judios encontraron base para
la acusacién concreta de los cristianos ante las autoridades romanas, que
hacian aparecer a éstos como violadores de la ley romana.

Los que dicen ser judios, y no lo son. Es claro que los opositores de la
iglesia son judios. En la forma de esta expresion, Juan hace una importante
distincién entre el judaismo exterior e interior. Estos “judios” sin duda
eran judios por raza y religion, que se reunian en la simagoga para adorar al
Sefior. Pero en realidad, interiormente, no eran judios, porque habian
rechazado a Jesis como su Mesfas y confirmado su rechazo persiguiendo a
la iglesia. ;Quiénes son entonces los verdaderos judfos? Juan no nos ofre-
ce una respuesta explicita, pero la implicacién es clara: los verdaderos
judios son el pueblo del Mesias. Pablo dice lo mismo muy claramente:
“Pues no es judio el que lo es exteriormente, ni es la circuncision la que se
hace exteriormente en la carne; sino que es judio el que lo es en lo interior,
y la circuncision es la del corazdn, en espiritu, no en letra; la alabanza del
cuai no viene de los hombres, sino de Dios™ (Ro. 2:28,29). Se hace claro
que este “judaismo del corazon” no se limita a los judios creyentes a partir
de las palabras de Pablo a los filipenses: “Porque nosotros somos la circun-
cision, los que en espiritu servimos a Dios y nos gloriamos en Cristo Jesas”
(Fil. 3:3). Debemos llegar, pues, a la conclusiéon de que Juan hace una
distincidn real entre el Israel literal —los judios— y el Israel espiritual, la
Iglesia.

Sinagoga de Satanis. Por todo el mundo helenistico, los judios se reu-
nian el sibado para la adoracion a Dios en sus sinagogas. En sus viajes
misioneros en 2l Asia Menor y Grecia, Pablo siempre iba a la sinagoga judia
para tener un auditorio al cual proclamar a Jesis como Mesias. Sin embar-
go, como los judios habian rechazado a su Mesias, ya no eran una sinagoga
del Sefior, sino en realidad una sinagoga de Satands. “Sinagoga” es usada
una vez en el Nuevo Testamento en cuanto a la asamblea cristiana (Stg.
2:2).

Versiculo 10. Los judios tenian tal influencia ante las autoridades ro-
manas que habia algin tipo de persecucion inminente. Algunos de los
cristianos serian arrojados a la carcel. En el mundo antiguo, la cércel no era
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tanto un lugar de castigo como de detencion a la espera del juicio. El juicio
podia terminar tanto en una reivindicacion, como en algin tipo de castigo,
incluyendo la muerte.

Probados. El aprisionamiento y la probable muerte eran considerados
como trabajo del diablo e implicaba una prueba sobre la validez de la
profesion cristiana. Todo aquel que profesaba ser discipulo de Cristo debia
estar listo para ir a la carcel y, si era necesario, a poner su vida por su
Sefior. El martirio demostraria, sin lugar a dudas, la realidad de su fe. Todo
cristiano debia ser fiel hasta la muerte.

La cifra de diez dias no tiene un significado simbdlico, mas alla de
indicar un periodo relativamente breve de persecucion. En el caso de Es-
mirna, Juan no esperaba una persecucién general intensa sino una local de
corta duracion.

Como en el versiculo 7, la corona de vida no es-una promesa de recom-
pensa especial para los martires. Todos los que pertenecen a Cristo recibi-
ran una corona de vida. Dios ha prometido esta corona a todos los que le
aman (Stg. 1:12). La figura de la corona no es tomada de la realeza, sino
de la festividad de los juegos atléticos, de los que luchaban “para recibir
una corona corruptible (se usa la misma palabra), pero nosotros, una inco-
rruptible” (1 Co. 9:25). Juan introduce la promesa de la corona de vida en
este contexto para recordar a los de Esmirna que, aunque sufrieran la
muerte fisica, tenian la seguridad del premio de la vida eterna. La corona
misma es vida eterna.

Versiculo 11. La segunda muerte. La primera muerte es la muerte del
cuerpo que todos los hombres, creyentes e incrédulos por igual, deben
sufrir. La segunda muerte es la muerte eterna. La frase aparece de nuevo en
20:6,14 y 21:18, donde se describe el destino de los perdidos en términos
de un lago de fuego y azufre. Jesiis mismo habia ensefiado “Y no temdis a
los que matan el cuerpo, mas el alma no pueden matar: temed mds bien a
aquel que puede destruir el alma y el cuerpo en el infierno” (Mt. 10:28).

(3) La carta a Pérgamo (2:12-17)

Versiculo 12. Pérgamo, si bien no era una ciudad tan importante y
comercial como Efeso y Esmirna, sin embargo era mds importante como
centro politico y religioso. Habia llegado a ser una ciudad prominente
después de la muerte de Alejandro el Grande en el 133 a.C. El dltimo rey
de Pérgamo, Atalo III, entregd su territorio a Roma, y Pérgamo fue hecha
capital de la provincia romana de Asia. Fue la primera ciudad de la provin-
cia en apoyar abiertamente el culto al emperador. En el 29 a.C. fue dedica-
do un templo “al divino Augusto y a la diosa Roma” y de ese modo
Pérgamo se transformo en la sede principal en Asia del culto al emperador.
La observancia de esta adoracion llegé a ser una prueba de lealtad a Roma,
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porque el culto al emperador era la piedra clave de la politica imperial y
el rechazo a tomar parte en el culto oficial era considerado alta traicion.

Pérgamo también era un centro de muchas otras deidades. En la ciudad
habia una acrépolis, de unos trescientos metros de altura, sobre la cual
habian sido erigidos muchos templos a deidades paganas. La acropolis
estaba coronada por un enorme altar dedicado a Zeus y por un templo de
Atenea. Pérgamo era también el centro del culto a Esculapio, la serpiente
dorada que simbolizaba la salud y se hizo famosa por sus sacerdotes médi-
cos. De ese modo, Pérgamo era una posicion fuerte tanto de la religion
pagana como del culto al emperador y presentaba un ambiente desusada-
mente dificil para la iglesia cristiana.

Cristo es representado como aquel que tiene la espada aguda de dos
filos, alusién a la vision de Cristo en 1:16. En la situacidn presente, esta
espada es la palabra de juicio sobre una iglesia que ha desarrollado una
actitud flexible hacia las practicas paganas (v. 16).

Versiculo 13. Se han sugerido varias explicaciones sobre la frase donde
estd el trono de Satanas. Posiblemente se refiere a la prominencia de la
" ciudad como centro de paganismo. O puede referirse al culto de Esculapio,
la serpiente-dios de la salud cuya figura simbdlica bien puede hacer que los
cristianos recuerden a Satanas. Ademds puede referirse al prominente altar
de Zeus en la acropolis que dominaba la ciudad. Sin embargo, lo mis
probable es que Juan usara la frase porque Pérgamo era el centro del culto
imperial que se estaba transformando en el mayor peligro para la iglesia
cristiana.

Retienes mi nombre. A pesar del hecho de que la iglesia estaba rodeada
de tantas deidades paganas, los creyentes de Pérgamo eran estimulados
porque se habian mantenido fieles a su Sefior. Debemos recordar que la
mayoria de los convertidos de Pérgamo habian venido del paganismo y sin
duda la presion social y religiosa para abandonar a Cristo y volverse a la
adoracion pagana seria fuerte.

No has negado mi fe. El tiempo del verbo sefiala alguna situacién defini-
da en el pasado reciente cuando los miembros de la iglesia se enfrentaron
con el desafio de negar su fe en Cristo. Si fue un estallido de persecucion
causado por una presunta deslealtad a Roma, no lo sabemos. En cualquier
caso, habia ocurrido un martirio, y Antipas mi testigo fiel, habia sido
muerto por su fidelidad al Sefior. No tenemos informacion sobre Antipas
fuera de este versiculo; si fue muerto como resultado de la violencia de una
turba o de una sentencia judicial por las autoridades locales, no lo sabe-
mos. Si es asi, Antipas es uno de los primeros martires a manos de Roma
por negarse a aceptar el culto al emperador. Es claro, sin embargo, que
Roma no se habia propuesto buscar y ejecutar a los que evadian ese culto.

La palabra griega usada para ‘“‘testigo” es martys, que mis tarde lleg6 a
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tener la connotacion de madrtir; posiblemente tenga ese sentido en este
contexto. En 17:6, la misma palabra se traduce por “los- martires de Je-
ss”. Al mantenerse fieles hasta el extremo de la muerte y de sufrir el
martirio, el cristiano daba el mads efectivo testimonio de su Sefior.

Versiculo 14. Pero tengo unas pocas cosas contra ti. Aunque los cristia-
nos de Pérgamo se habian mantenido fieles al nombre de Jests y no habian
renunciado a su fe en El incluso ante la amenaza de la persecucion, sin
embargo permitian que las costumbres paganas influyeran sobre ellos. Ha-
bia surgido alli un partido que sostenia la doctrina de Balaam. Balac, rey de
Moab, amenazado por los israelitas, habia invitado al profeta Balaam para
que los maldijera. Balaam habia sido contenido por Dios y para disgusto de
Balac los habia bendecido en vez de maldecirlos (Nm. 22:24). Sin embar-
go, después de eso, Israel habia caido en la prostitucion y el culto idolatri-
co de Baal-peor (Nm 25:1-3) y ese pecado se atribuyé al consejo de Ba-
laam (Nm. 31:16). En nuestro texto, Balaam es un prototipo de aquellos
que promueven el compromiso con el paganismo en la idolatria 'y 1a inmo-
ralidad. ‘

Para comprender la frase comer de cosas sacrificadas a los idolos hay
que tomarla en el contexto. Una sola palabra griega es traducida “cosas
sacrificadas a los idolos”. Puede referirse tanto a la carne comprada en un
templo pagano y luego vendida en el mercado o puede referirse a las fiestas
realizadas en los templos en honor de varios dioses. El problema con estas
comidas que los cristianos compraban en el mercado publico habia surgido
en Corinto y Pablo trata largamente al respecto, declarando que nada es
impuro por si mismo y que, a menos que sea ofensivo para la conciencia de
alguno, nadie hace mal en comer de ella (1 Co. 7:7-13). Al mismo tiempo,
Pablo dice que es imposible beber la copa del Sefior y la copa de los
demonios (1 Co. 10:21) y en este caso debemos hacer referencia a la
participacion concreta de las fiestas en los templos que llevaban implicita
la adoraci6n a la deidad respectiva. Esta parece ser la situacién en Pérgamo.
Seria dificil entender esta prohibicién como una restriccion de comprar la
carne en el mercado publico; mas bien se refiere a la participacion activa en
fiestas en los templos en honor de las deidades paganas. Probablemente el
argumento que se presentaba era que los cristianos sabian que tales presun-
tos dioses realmente no existian, y por lo tanto no habia mal en participar
en fiestas en los templos. Uno puede mantener su lealtad a Cristo y partici-
par en tales fiestas paganas, siempre que no reconozca la existencia de tales
dioses.

Algunos intérpretes piensan que las palabras cometer fornicacion son
sindnimos de la adoracion de idolos y designan la fornicacion espiritual, tal
como aparece la idea en el Antiguo Testamento (Is. 1:21; Ez. 23:37). Sin
embargo, es igualmente posible que esto se refiera al pecado de la inmorali-
dad carnal. El fondo de esto es el hecho de que la liberalidad sexual no era
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considerada un pecado serio. por los griegos y romanos. Esto puede ilustrar-
se por la decisién del primer concilio en la iglesia en Jerusalén (Hch. 15)
que se reunioé para definir los términos de relacion entre los cristianos
judios y gentiles. Entre las exhortaciones a los cristianos gentiles estaba el
abstenerse de ““fornicaciéon” (Hch. 15:20). Desde el punto de vista de
nuestra cultura occidental, esto parece una exhortacién extrafia, porque
automdticamente presumimos que un cristiano vivird de acuerdo a patro-
nes morales elevados. Pero no era asi en el mundo antiguo. No lejos de
Antioquia, donde surgi6 la primera iglesia gentil, habia un hermoso lugar
llamado Dafne, adornado con elegantes edificios, que incluian un templo
dedicado a Apolo y Diana. El drea del templo estaba rodeado por un
espeso monte de cipreses y laureles y estaba hermoseado con muchas
agradables fuentes. Llegd a ser un lugar de retiro favorito para los ciudada-
nos ricos de Antioquia y aun los gobernadores romanos frecuentaban el
lugar. Dafne era famosa por sus prostitutas sagradas y la frase Daphnici
mores llegd a ser sindbnimo de practicas inmorales. Frente a ese trasfondo
pagano, es enteramente posible que haya surgido un partido en Pérgamo
que abogaba por una actitud liberal hacia las costumbres paganas, inclu-
yendo tanto las fiestas del templo como la inmoralidad sexual.

Versiculo 15. La doctrina de los nicolaitas. El lenguaje sugiere que no
tenemos que pensar que los nicolaitas formaban otra secta, sino que con
ello se daba definicién de la “doctrina de Balaam”. Era la herejia nicolaita
la que promovia la laxitud hacia las practicas paganas.

Versiculo 16. Arrepiéntete esto es, de la poca firmeza ante la ensefianza
de los nicolaitas. Toda la iglesia es llamada a arrepentirse de un pecado del
cual sélo algunos pocos eran de hecho culpables. El pecado de los efesios
era la ruda intolerancia; el pecado de la iglesia de Pérgamo era tolerancia y
laxitud.

Vendré a ti pronto. Como en el versiculo 5, esto probablemente no se
refiere a la segunda venida de Cristo cuando los creyentes fieles tendrén
acceso al drbol de la vida (v. 7) y recibirdn la corona de la vida (v. 10); més
bien se refiere a alguna visitacion historica que traeré juicio sobre todo el
mundo.

Versiculo 17. Al que venciere es una promesa de recompensa a aquellos
que resisten la ensefianza de los nicolaitas y permanecen fieles a Cristo.

Man4 escondido. Probablemente el pensamiento de Juan es tomado del
mand a causa de la alusién a Balaam, en cuya época Israel estaba siendo
alimentado con el mand. La tradicién hebrea sostiene que una vasija con
mana fue preservada en el arca (Ex. 16:32-34; He. 9:4) y cuando el templo
fue destruido, Jeremias (2 Macabeos 2:4ss) o un dngel (Apocalipsis de
Baruc 6:5-10) rescatd el arca con el mand y han sido milagrosamente
preservados hasta los tiempos mesidnicos cuando el man4 serd nuevamente
alimento para el pueblo de Dios. Juan usa la idea metaforicamente para
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indicar la admision a la fiesta mesidnica, que en otras partes es llamada
como fiesta de bodas del Cordero (19:9). El mand es mencionado como
escondido, quizd porque estaba escondido en una vasija de oro y “puesto
delante de Dios™ (Ex.16:33) o sino, porque se piensa que estd escondido
ahora en la presencia de Dios, pero con el fin de ser revelado en una era
mesidnica.

Una piedrecita blanca. En el mundo antiguo, las piedras blancas tenian
una variedad de usos. Una piedra blanca significaba la absolucion por parte
de un jurado y la negra, la condena. Las piedras blancas eran usadas como
billetes de admision en los festivales publicos. Este significado se adecia
mejor al contexto. La piedra blanca es un simbolo de admision de la fiesta
mesidnica.

No es claro si el nombre nuevo es el nombre de Cristo o un nombre
nuevo dado al que posee la piedra. En cualquier caso, significa certeza de la
entrada al banquete mesidnico.

(4) La carta a Tiatira (2:18-28)

Versiculo 18. Tiatira era la menos importante de las siete- ciudades de
Asia; no era un centro religioso o politico, pero debia su importancia
totalmente al comercio. Poseia por cierto algunos templos, pero no era una
sede importante de culto al emperador y al estado. Habfa también unos
pocos judios en Tiatira para ocasionar problemas a la iglesia. Tiatira es
notada por sus gremios comerciales sobre los que tenemos bastante conoci-
miento por las inscripciones. Uno de esos gremios era el de los fabricantes
de ropas de purpura y es probable que Lidia de Filipos fuera una represen-
tante del mismo (Hch. 16-14). Realizaban comidas que probablemente
dedicaban a alguna deidad pagana y de alli surgia el problema de los
cristianos de Tiatira. Era casi imposible para un ciudadano participar en el
comercio y la industria sin ser miembro del gremio correspondiente y
naturalmente surgi6 la cuestion de si un cristiano podia participar adecua-
damente en esas comidas. Muchos cristianos argiiirian que los presuntos
dioses no tenian existencia real y que por lo tanto la participacion en esas
comidas no implicaba un compromiso del propio testimonio cristiano. La
cuestion se complicaba por el hecho de que tales comidas sociales a menu-
do terminaban en una licencia desenfrenada. Aqui encontramos el mismo
problema que en otras iglesias. Efeso se habia declarado fuertemente
opuesto a todo compromiso con las pricticas paganas; en Pérgamo, un
pequefio grupo de la iglesia habia abogado por la participacion plena en la
vida social pagana. El problema en Tiatira, como veremos, asumia una
forma nueva y peligrosa.

El Hijo de Dios. Esta es la unica vez que aparece este titulo en el
Apocalipsis, pero Dios es llamado Padre de Cristo en 1:6; 2:27; 3:5,21;
14:1. Solo en 21:7, Dios es lamado el Padre de los creyentes. Probable-
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mente el titulo adelanta el uso del Salmo 2, que es citado en el versiculo
27.

Que tiene ojos como llama de fuego, y pies semejantes al bronce bruiii-
do. Esta alusion al pasaje de 1:14 designa a Cristo como aquel cuyos ojos
resplandecen de ira y que estd preparado para aplastar bajo sus pies a los
enemigos de la fe cristiana. Esta descripcion nos preparard para las severas
palabras de los versiculos 26,27.

Versiculo 19. Yo conozco tus obras, y amor, y fe, y servicio, y tu
paciencia. Probablemente las cuatro palabras de aprobacion son una expli-
cacion de las buenas obras de esta iglesia. Posiblemente, el servicio es la
manifestacion del amor y la paciencia de la fe He aqui una iglesia que
tiene mucho para ser recomendado. Su amor no se ha enfriado como el de
Efeso y la gran mayoria de la iglesia ha permitido que su fe les guie a la
paciencia ante los problemas que la iglesia enfrenta en un medio pagano.

Tus obras postreras son mis que las primeras. Esta iglesia habia mani-
festado un considerable crecimiento en las virtudes cristianas; su amor y su
fe habian aumentado notablemente.

Versiculo 20. Toleras que esa mujer Jezabel. El problema en esta iglesia
era que, aun cuando la mayoria estaba creciendo firmemente en amor y fe,
toleraban la mala ensefianza. Habia surgido en la iglesia una mujer de la
cual Jezabel era el prototipo. De la manera que Jezabel, la reina de Acab,
habia apoyado la idolatria (1 R. 16:31), asi esta mujer con su perniciosa
ensefianza estaba alejando a algunos de la fe.

Que se dice profetisa. Los profetas eran considerados grandemente en la
iglesia primitiva y son mencionados en estrecha relacion con los apostoles
(1 Co. 12:28; Ef. 4:11). En Romanos 12:6, la profecia-encabeza la lista de
los dones del Espiritu. El oficio de profeta no era primordialmente el de
predecir el futuro, aunque eso podia incluirse (Hch. 11:27), era mds bien
el de un maestro inspirado. Debemos recordar que la iglesia primitiva no
poseia el Nuevo Testamento como nosotros, con su relato inspirado de las
palabras y hechos de Cristo y el significado de su muerte y resurreccion.
En parte para llenar esta necesidad de una ensefianza digna de-confianza, el
Espiritu Santo a menudo iluminaba a profetas que presentaran la palabra
de Dios. Pablo nos ha dejado una extensa descripcioén del papel y la fun-
cion de los profetas en 1 Corintios 14. Los profetas, junto con los apdsto-
les, constituian el medio humano para la revelacion de la verdad divina (Ef.
3:5). Esta falsa Jezabel declaraba ser profetisa, y que habia recibido revela-
ciones especiales de Dios, que la calificaban para ser una maestra con
autoridad. Obviamente, era miembro de la iglesia y buscaba seguidores
entre los cristianos de Tiatira.

Toleras. El problema en Tiatira era una tolerancia poco sana. Recono-
cieron la presencia de la falsa profetisa; reconocieron también el caricter
malo de su ensefianza, pero por su tolerancia se negaban a actuar contra
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ella. Aqui estd la situacion opuesta a la de Efeso. Los efesios habian
probado a aquellos que se decian apostoles y habian rechazado a los falsos,
pero este conlflicto los habia hecho rudos y dados a la censura. Aqui hay
una iglesia que abunda y crece en amor y fe que tolera a los falsos profetas
para su propio perjuicio.

Ensefie y seduzca a mis siervos a fornicar y a comer cosas sacrificadas a
los idolos. El error de esta Jezabel era el mismo que el de los nicolaitas en
Pérgamo: total acomodacion a las costumbres paganas. La razén por la
cual el problema asumia una forma tan aguda en Tiatira era que ser miem-
bros de los gremios comerciales implicaba participar en comidas paganas y
a menudo llevaba a la inmoralidad.

Versiculo 21. Le he dado tiempo para que se arrepienta. Evidentemente
estas palabras se refieren a algln incidente del pasado, que desconocemos,
cuando Dios habia usado alguna ocasion para reprender a la falsa profetisa
y llamarla al arrepentimiento. Posiblemente, Juan mismo habia ministrado
en la iglesia de Tiatira y habia reprendido a la mujer, pero sin éxito.

Versiculo 22. Yo la arrojo en cama. El griego dice simplemente “cama”,
pero algunos traductores han colocado adecuadamente la idea del Antiguo
Testamento de “caer en cama” o sea enfermarse (Ex. 21:18). Probable-
mente se quiere hacer un contraste entre una cama de enfermo y una cama
de adulterio. Dios promete castigar a Jezabel con alguna afliccion de enfer-
medad fisica.

En gran tribulacion. Estas palabras reflejan un paralelismo poético he-
braico y prometen la misma afliccién para aquellos que han aceptado la
ensefianza de la mujer y han tratado de adaptar su profesion cristiana a las
practicas implicadas en la participacion de los gremios comerciales.

Versiculo 23. Y a sus hijos heriré de muerte. El texto distingue entre
aquellos que se han unido en adulterio con la profetisa y los que son
Ilamados sus hijos. El castigo de los ltimos es mucho mas severo que el de
los primeros: la muerte. Es evidente que Juan desea que distingamos entre
aquellos que aun estdn luchando con el problema de cémo ser leales a
Cristo y al mismo. tiempo adaptarse plenamente a las costumbres sociales y
comerciales de su medio ambiente, y aquellos que se han consagrado sin
reservas a la ensefianza de la falsa profetisa. Algunos comentaristas piensan
que “sus hijos” designa literalmente a su descendencia fisica, pero esto
parece improbable.

Todas las iglesias sabrdn. Debemos inferir de esto que la falsa Jezabel
era ampliamente conocida por todas las iglesias de Asia; Dios promete un
juicio que serd en si mismo un testimonio del hecho de que yo soy el que
escudrifia la mente y el corazén.

Versiculo 24. Juan prosigue con una promesa de seguridad para la ma-
yoria de la iglesia a cuantos no tienen esta doctrina de la falsa profetisa,
aun cuando la hayan tolerado. Su ensefianza es descrita como las profundi-
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dades de Satanis. Algunos intérpretes piensan que la falsa Jezabel procla-
maba que su enseflanza introduciria a sus discipulos en los misterios satani-
cos. Es mds probable que Juan escribiera irénicamente; como profetisa,
declaraba que introduciria a sus seguidores a las cosas profundas de Dios (1
Co. 2:10; Ro. 11:33; Ef. 3:18), pero en realidad, no eran tales; eran las
profundidades de Satands y no de Dios.

Las palabras otra carga producen perplejidad, porque el contexto no
aclara qué carga estd poniendo Juan sobre sus lectores. Muchos intérpretes
ven una alusion al decreto del concilio de Jerusalén en Hechos 15, que
incluye prohibiciones de comer alimentos ofrecidos a los idolos y de come-
ter inmoralidades. Esto es una interpretacion admisible, sea que Juan tuvie-
ra o no en mente el decreto de Hechos.

Versiculo 25. Lo que tenéis, retenedlo hasta que yo venga. En vez de
agregar una nueva lista de demandas sobre los creyentes de Tiatira, Cristo
simplemente los exhorta a continuar en su fidelidad a su profesion cristia-
na y a eliminar las fiestas paganas con su inmoralidad consecuente.

Versiculo 26. Al que venciere y guardare mis obras. El cristiano victo-
rioso que no acepta la ensefianza de la falsa profetisa se le dice que guarde
las obras de Cristo mismo, es decir, sus mandamientos.

Autoridad sobre las naciones. La idea que aparece en 1:6 se hace mis
explicita en este pasaje: los santos han de compartir el gobierno mesianico
de Cristo sobre las naciones. Los santos son un reino porque compartiran
el reinado de Cristo. El ha prometido a sus discipulos que heredaran la
tierra (Mt. 5:5). Prometi6 a los doce que en el nuevo mundo se sentarian
en doce tronos para juzgar a las doce tribus de Israel (Mt. 19:28) y la
misma promesa se repite en Lucas 22:30. La misma idea basica se encuen-
tra en la afirmacion de Pablo de que los santos juzgaran al mundo (1 Co.
6:2). La interpretacion premilenial de 20:4 ve el cumplimiento de esta
promesa en el reino mesidnico temporal que se presenta entre la parusia
(19:11-16) y la nueva era cuando los nuevos cielos y la nueva tierra despla-
zardn al viejo orden (21:1ss).

Versiculo 27. Las regird con vara de hierro. Estas palabras explican algo
mds el poder del conquistador sobre las naciones. Recibe.la promesa de
que compartird las funciones del mismo Cristo: “Los quebrantaris con
vara de hierro; como vasija de alfarero los desmenuzaras™ (Sal. 2:9). Esta
frase se repite en la vision de la venida de Cristo: “El las regird con vara de
hierro” (19:15; véase también 12:5). Aparece un problema en el texto
griego, porque la palabra que la Septuaginta traduce del hebreo, “regir”,
“quebrantar” significa bisicamente “cuidar un rebafio” y a menudo la idea
de gobernar tiene el sentido de proteger y preservar (véase Mt. 2:6; Jn.
21:16; Ap. 7:17). Sin embargo, el significado de la palabra en el contexto
no puede ponerse en duda, porque esta mas desarrollado en la frase que
sigue: serin quebradas como vaso de alfarero. El establecimiento efectivo
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del reino de Dios no puede ser logrado si no se destruye a todos los
poderes hostiles y recalcitrantes. La nueva era no puede ser inaugurada sin
el desplazamiento de la edad antigua, caida y pecadora, con sus huestes
rebeldes. De alguna manera que no es aclarada en la Escritura, los seguido-
res del Mesias han de compartir su triunfo sobre las naciones hostiles.

Como yo también la he recibido de mi Padre. El gobierno victorioso del
Mesias es un don otorgado a El por su Padre en virtud de sus sufrimientos,
muerte y resurreccion (Fil. 2:9-11).

Versiculo 28. Le daré la estrella de la mafiana. Esta es una frase oscura.
Posiblemente se refiere a pasajes como Daniel 12:3, donde se promete que
“los que ensefian la justicia a la multitud” brillardn “como las estrellas a
perpetua eternidad”. Si es asi, esta es una promesa de la gloria que serd
concedida al vencedor. El hecho de que se trata de la estrella de la mafiana
puede referirse a su prominencia en los cielos (Job 38:7). En vista del
hecho de que 22:16 habla de Cristo como de la brillante estrella de la
mafiana, muchos comentaristas sienten que ésta es una promesa de que
Cristo mismo serd dado al vencedor, pero esta es una idea dificil de enten-
der.



CAPITULO TRES
Las cartas a las siete iglesias
(Continuacion)

(5) La carta a Sardis (3:1-6)

VERSICULO 1. La gloria de Sardis estaba en el pasado. En el siglo VI a.C.
habia sido la capital del reino de Lidia y mds tarde un centro del gobierno
persa. En los tiempos del Nuevo Testamento, se habia hundido en una
relativa oscuridad. Su tnica pretension para destacarse era que proveia el
lugar de encuentro de varios caminos romanos principales y que era un
importante centro industrial en el que se almacenaban materiales de lana y
teflido. El culto principal en Sardis era el de Cibeles, la diosa de uno de los
mas famosos cultos de misterio del Asia. Sardis también era celosa en la
promocion del culto del emperador. La gente de la ciudad era ampliamente
conocida por su forma de vida liviana y lujuriosa. Es significativo que nada
se dice en la carta de hostilidad judia, persecucion abierta o ensefianza
herética. El problema principal era el de una profunda apatia espiritual,
que podia ser el fruto de la indulgencia y el amor al lujo que caracteriza-
ban a la ciudad secular.

Los siete espiritus de Dios. Como en 1:4, ésta es una alusion a la
plenitud del Espiritu Santo. El problema de la iglesia de Sardis era la
muerte espiritual; Cristo es el poseedor del Espiritu Santo, que es el unico
que puede dar vida.

Como en 1:16, la frase las siete estrellas significa la preocupacion y
cuidado de Cristo por sus iglesias. Aunque la iglesia de Sardis habia caido
en una triste complacencia espiritual, ain era el .objeto del cuidado de
Cristo.

Conozco tus obras. La decadencia espiritual de la iglesia de Sardis no
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era obvia para el que la observara de afuera. De hecho, era una iglesia bien
conocida por las buenas obras. Tenia nombre de que vives; tenia una
notoria reputacion de vida y vitalidad, pero a los ojos de Dios estaba
muerta. He aqui una figura de cristianismo nominal, prosperidad exterior,
preocupacion por lo externo de la actividad religiosa, pero vacio de vida y
poder espiritual.

Versiculo 2. Sé vigilante, y afirma las otras cosas que estin para morir.
Esta admonicion era de particular aplicacion en Sardis, porque en la ciudad
habia una acrdpolis impugnable que nunca habia sido tomada por un
ataque frontal; sin embargo, dos veces en la historia de la ciudad, la acré-
polis habia sido tomada por sorpresa a causa de la falta de vigilancia por
parte de sus defensores. Esta advertencia sugiere que la iglesia no carecia
totalmente de esperanza. No era demasiado tarde para despertar del letargo
espiritual; ain quedaba un residuo de vida que podia ser reavivado. Pero, a
menos que ocurriera un avivamiento, este pequefio remanente también
caeria en la muerte espiritual.

No he hallado tus obras perfectas delante de Dios. Esta iglesia era
notoria por sus buenas obras, que los hombres alababan, pero que delante
de Dios eran condenadas por ser imperfectas. Eran incompletas, inadecua-
das. La iglesia no estaba perturbada por la persecucion; no tenia problemas
con la herejia; no estaba afligida por la oposicion judia; era una congrega-
cién cristiana bien conocida por su actividad y vigor. Pero a la vista de
Dios, todas estas actividades religiosas eran un fracaso, porque eran solo
formales y externas y no influidas por el Espiritu Santo que es el que da
vida. He aqui un ejemplo perfecto de cristianismo puramente nominal, que
se destaca en todos los aspectos exteriores y formales, pero que a la vista
de Dios es un completo fracaso.

Versiculo 3. Acuérdate, pues, de lo que has recibido y ofdo; y gufrdalo,
y arrepiéntete. Juan trae a la memoria de la iglesia su primera experiencia
de amor y devocion a Cristo. Reconoce que queda un elemento fiel en la
iglesia y llama a la misma como un todo a recordar los primeros dias
cuando recibieron el evangelio, para que se mantengan firmes en su devo-
cién primitiva y se arrepientan de la indiferencia en la cual han caido.

Si no velas, vendré sobre ti como ladrén y no sabrés a qué hora vendré
sobre ti. Este lenguaje es usado generalmente para la segunda venida de
Cristo (16:15; Mt. 24:43; Lc. 12:39; 1 Ts. 5:2; 2 P. 3:10) y enfatiza no
tanto lo repentino del regreso del Sefior como el hecho de que no es
esperado. “Mas vosotros, hermanos, no estéis en tinieblas, para que aquel
dia os sorprenda como ladron” (1 Ts. 5:4). Sin embargo, en este contexto,
la advertencia se adecia mucho mds a alguna visitacion histdrica cuando el
Sefior traerd sobre una iglesia aletargada una inesperada experiencia que
signifique un juicio divino. Esta interpretacion es apoyada por el hecho de
que esta visitacion depende del fracaso de la iglesia para arrepentirse, con-
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dicién que no esta relacionada necesariamente con el regreso del Sefior.

Versiculo 4. Pero tienes unas pocas personas en Sardis. El sopor espiri-
tual en Sardis no era universal; quedaban unas pocas personas que mante-
nian su lealtad a Cristo.

Que no han manchado sus vestiduras. Esto sugiere que el letargo espiri-
tual de los cristianos de Sardis era debido a la perniciosa influencia del
ambiente pagano. La indiferencia espiritual se debia al hecho de que los
cristianos, aunque mantenian exteriormente sus buenas obras y sus activi-
dades cristianas, deseaban adaptarse al lujo y los placeres de su ambiente
pagano.

Andaran conmigo en vestiduras blancas. Algunos comentaristas ven en
estas palabras una referencia al cuerpo resucitado, pero es més probable
que sea una promesa de victoria y pureza en el reino mesidnico cuando
aquellos que hayan permanecido fieles en una sociedad pagana y corrupta
experimentardn la consumacion de la comunion con el Sefior (véase Sal.
104:2; Ap. 7:9,13). '

Versiculo 5. No borraré su nombre del libro de la vida. La metafora de
un libro, que estd en la presencia de Dios, en el cual estin escritos los
nombres de los santos, aparece con frecuencia (Ex. 32:32; Sal. 69:28; Lc.
10:20; Fil. 4:3; He. 12:23; Ap. 13:8; 17:8; 20:12,15; 21:27). Asi como
un registro civil contiene los nombres de los ciudadanos vivos, el libro de la
vida de Dios contiene los nombres de los santos. La forma de la promesa
en este pasaje es una seguridad de la salvacién en el reino consumado de
Dios.

Confesaré su nombre delante de mi Padre y delante de sus 4ngeles. Esto
es un eco de la promesa de Jesus a sus discipulos: ““A cualquiera pues, que
me confiese delante de los hombres, yo también le confesaré delante de mi
Padre que estd en los cielos” (Mt. 10:32; véase Lc. 12:8).

(6) La carta a Filadelfia (3:7-13)

Versiculo 7. Filadelfia era la mds joven de las siete ciudades de Asia.
Apoyaba el culto pagano de Dionisio, pero el principal problema que
enfrentaba la iglesia era de parte de los judios méds que de los paganos.
Aparentemente, la iglesia estaba en una condicion saludable, porque la
carta no incluye palabras de censura o critica. La .. lesia era mds bien débil,
poseia poco poder (v.8), pero habia permanecido fiel al Sefior.

Esto dice el Santo. En otras partes del Apocalipsis es un titulo atribuido
a Dios (4:8; 6:10), pero era una designacién comiin para el Mesias del
Sefior (Mr. 1:24; Lc. 4:34; Jn. 6:69; 1 In. 2:20), que indicaba no tanto su
falta de pecaminosidad como su completa consagracién a Dios.

El Verdadero. La palabra “verdadero” o “genuino” tiene dos significa-
dos diferentes. En el contexto griego, la palabra designa lo que es real, que
corresponde a la realidad. Pero en un contexto hebreo, designa lo que es
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fiel y confiable. Dios es aquel que “guarda verdad para siempre” (Sal.
146:6) o sea que se puede confiar que guardara sus promesas. Cuando Dios
es descrito en el Antiguo Testamento como el verdadero (Ex. 34:6), es
aquel que es fiel a su promesa del pacto. Isafas habla del “Dios de verdad”
(Is. 65:16), refiriéndose al Dios en quien se puede confiar que guardari su
palabra y por lo tanto alguien en cuyo nombre los hombres pueden jurar
que guardardn la propia. En este contexto, “el Verdadero™ vuelve la aten-
cion al pacto hecho con Israel en el Antiguo Testamento que Dios ahora ha
cumplido fielmente con su iglesia en Jesucristo.:

La llave de David puede ser entendida solo en su contexto veterotesta-
mentario. En Isafas 22:22, Eliaquim recibi6 la llave del mayordomo de la
casa real y, como representante del rey, estaba autorizado para ejercer
plena autoridad administrativa en el nombre del rey. La llave de David es la
llave a la casa de David, el reino mesidnico. El fondo inmediato de la frase
estaba en la declaracién de los judios de Filadelfia de que ellos eran el
verdadero pueblo de Dios, que tenian la llave al reino de Dios. Juan contra-
dice esta afirmacion declarando que la llave al reino, que habia pertenecido
a Israel, realmente pertenecia a Jesis como Mesias davidico (5:5; 22:16) y
habia sido menospreciada por Israel a causa de su rechazo del Mesias. Es
solo Cristo y ya no Israel quien puede dar a los hombres entrada al reino
mesidnico.

El que abre y ninguno cierra, y cierra y ninguno abre. Estas palabras son
un comentario sobre la llave de David. A Cristo le habia sido dado absolu-
to y exclusivo poder de otorgar entrada y excluir del reino de Dios. Sin
embargo, éste es un privilegio que Cristo ha compartido con su iglesia (Mt.
16:16).

Versiculo 8. Conozco tus obras. Estas buenas obras no son descritas en
detalle; la iglesia de Filadelfia abundaba en buenas obras, de modo que
agradaba al Sefior. Aunque la iglesia tenia poco poder y era pequefia y con
influencia muy limitada, su caricter era tal qhe la carta solo tiene recomen-
daciones del Sefior y no censuras.

He puesto delante de ti una puerta abierta. Esta expresion esté sujeta a
dos interpretaciones. A la luz del contexto, de que Cristo es el Gnico que
tiene autoridad absoluta para admitir en el reino de Dios, esto puede ser
una promesa de que, a pesar del evidente conflicto que se debatia con los
judios, la iglesia recibia la promesa de una segura entrada al reino escatol6-
gico de Dios. Nadie puede cerrar la puerta y expulsarla de su lugar en el
reino de Dios. Sin embargo, la idea de una puerta abierta aparece varias
veces en el Nuevo Testamento para designar una puerta de oportunidad,
especialmente en la predicacion del evangelio (1 Co. 16:9; 2 Co. 2:12; Col.
4:3; Hch. 14:27). El pensamiento bien puede ser de que, aunque la iglesia
es pequefia y débil, Cristo ha puesto delante de ella una gran oportunidad
para hacer que se conozca el evangelio. Dado el contexto de este pasaje, la
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primera interpretacion parece preferible. Los judios de Filadelfia eran agre-
sivos en su hostilidad hacia la iglesia y clamaban que solo ellos, los de
Israel, tenian acceso a la entrada del reino de Dios. Cristo asegura a su
iglesia que los judios no pueden prevalecer en su propésito de cerrar la
puerta del reino a su iglesia.

Tienes poca fuerza es traducido mejor por “teniendo poco poder”. El
énfasis no estd en la poca fuerza que posee la iglesia, sino en el hecho de
que sélo tiene poco poder. Aparentemente la iglesia era pequefia, pobre y
sin influencia.

Has guardado mi palabra y no has negado mi nombre. La iglesia acababa
de pasar por una época de severa prueba, probablemente a manos de los
judios, pero habia permanecido fiel al Sefior.

Versiculo 9. Una vez mds, como en 2:9, la sinagoga judia, que preten-
dia ser sinagoga del Sefior, es llamada sinagoga de Satanis.

Los que se dicen ser judios y no lo son, sino que mienten. Una vez mis,
Juan declara que los verdaderos judios no son aquellos que asisten a la
sinagoga para adorar a Dios, aunque lo sean exteriormente por su raza y
religion. Claramente implica que los verdaderos judios no son los que lo
sean exteriormente sino interiormente (cf. Ro. 2:28,29). El rechazo de su
Mesias ha llevado a la negacion del verdadero judaismo espiritual del pue-
blo judio.

Yo haré que vengan y se postren a tus pies. En una primera lectura, se
podria pensar que estas palabras significan que Juan estaba refiriéndose a
alguna humillacion histérica que amenazaba a los judios de Filadelfia,
delante de la iglesia. Sin embargo, no hay insinuacion de que estos judios
fuesen peores que los que perturbaron las iglesias de otras ciudades dadas
las referencias escatologicas en los versiculos 10 y 11, es probable que se
refiera a una salvacion escatoldgica de los judios.

Encontramos un amplio antecedente para esta idea en el Antiguo Testa-
mento, con la diferencia de que alli estd descrita en términos del triunfo de
Israel sobre sus enemigos y la salvacion de los gentiles por la fe en el
verdadero Dios de Israel. “Y vendran a ti humillados los hijos de los que te
afligieron, y ‘a las pisadas de tus pies se encorvarin todos los que te escar-
necian, y te llamarin Ciudad de Jehovd, Sion del Santo de Israel” (Is.
60:14). “Te harin reverencia y te suplicaran diciendo: Ciertamente en ti
esta Dios, y no hay otro fuera de Dios” (Is. 45:14). ““Con el rostro inclina-
do a tierra te adorarin, y lameran el polvo de tus pies; y conocerdn que yo
soy Jehovd que no se avergonzarin los que esperan en m1” (Is. 49:23). “Y
sabran las naciones que yo Jehovi santifico a Israel, estando mi santuario
en medio de ellos para siempre” (Ez. 37:28). “Sabran las naciones que yo
soy Jehovd, dice Jehovi el Sefior, cuando sea santificado en vosotros delan-
te de sus ojos” (Ez. 36:23). Estos y muchos otros pasajes miran hacia un
dia de triunfo en término de la humillacion de los gentiles delante de
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Israel, a veces por la conversion de los gentiles a la fe de Israel.

Juan invierte la_figura. Los judios han terminado con $u papel de pue-
blo de Dios, porque han rechazado a su Mesias. En su lugar, la iglesia,
primordialmente gentil, ha llegado a ser el verdadero judaismo, el nuevo
pueblo de Dios. Sin embargo, los judios odian a la iglesia y han sido a
menudo los instrumentos para producir persecucion contra ella. Juan mira
hacia adelante, a un dia cuando esta situacion serd cambiada, cuando los
judios reconoceran que la iglesia es realmente el verdadero pueblo de Dios
y reconozcan que yo te he amado.

Esta no es una nueva idea en el Nuevo Testamento. Pablo en Romanos
9-11 trata el problema de Israel y la iglesia. El drbol de olivo es el pueblo
de Dios; las ramas naturales (los judios) han sido quebrados, a causa de su
incredulidad y las ramas silvestres (los gentiles) han sido injertados en el
arbol, en contra de la naturaleza (Ro. 11:17-20). Sin embargo, si las ramas
quebradas (los judios) no contindian en su incredulidad “Seran injertados,
pues poderoso es Dios para volverlos a injertar” (Ro. 11:23). Entonces
Pablo hace una sorprendente declaracion: “y luego todo Israel seri salvo™
(Ro. 11:26). A la luz de su contexto, es dificil ver como “Israel” puede
significar otra cosa que el pueblo judio que aun llegari a la salvacion y serd
injertado nuevamente en el olivo junto con la iglesia; cuindo y cémo
ocurrira este gran evento redentor serd dicho en el capitulo 11.

Versiculo 10. Por cuanto has guardado la palabra de mi paciencia. Pablo
habla de “la paciencia de Cristo™ (2 Ts. 3:5) y aqui el pensamiento es que
los seguidores de Jesis comparten y estimulan su paciencia ante las presio-
nes a su alrededor.

Yo también te guardaré de la hora de la prueba que ha de venir sobre el
mundo entero. Aqui hay una clara referencia escatolégica a los “ayes
mesidnicos” que han de preceder al regreso del Sefior. Juan vio las tribula-
-ciones que la iglesia sufrird en el futuro cercano ante este fondo de consu-
macién del mal y el tiempo de terrible tribulacion al fin. Este periodo
aparece otras veces en la Biblia en Daniel 12:2; Marcos 13:14 y paralelos; 2
Tesalonicenses 2:1-12. Este tiempo de gran tribulacién (Mt. 24:21) envol-
vera dos aspectos: la persecucion de la iglesia por el Anticristo (Ap.
13:7,8) y el derramamiento de juicios divinos sobre una civilizacion rebel-
de y apostata. El peligro de martirio no es algo que la iglesia deba temer.
Jesis dijo que cuando sus discipulos sean odiados y llevados a la muerte,
“ni un cabello de vuestra cabeza perecera” (Lc. 21:18). La muerte fisica,
aun el martirio, no tiene significado eterno; ciertamente, en el tiempo del
Anticristo, el martirio de los santos probara su salvacion. En el mismo acto
del martirio, ellos conquistardn a la bestia (Ap. 15:2).

Por el otro lado, Dios derramari su ira sobre los seguidores de la bestia
para tratar de llevarlos al arrepentimiento antes de que sea demasiado tarde
(9:20; 16:9,11). La expresion griega traducida a los que moran en la tierra
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aparece varias veces en el Apocalipsis y siempre designa al mundo pagano
(6:10; 8:13; 11:10; 13:8,14; 17:8). El derramamiento de la ira de Dios se
describe simbélicamente en la plaga de las siete trompetas (8:1-9:19) y los
siete vasos (16:1-20). Antes de esos terribles juicios, el pueblo de Dios es
sellado en sus frentes para no ser herido por las plagas. Aquellos terribles
juicios divinos estdn dirigidos sobre los que siguen a la bestia (16:2); aque-
llos que tienen el sello de Dios serdn escudados divinamente (9:4). Aunque
la iglesia estard sobre la tierra en estos terribles dias del final y sufrira fiera
persecucion y martirio a manos de la bestia, serd guardada en la hora de la
prueba que estd llegando sobre el mundo pagano. La ira de Dios, derrama-
da sobre el reino del Anticristo, no afligira a su pueblo.

Versiculo 11. Yo vengo pronto es la nota clave de todo el libro: la
venida del Sefior en poder y gloria para terminar su gran obra de redencion
y establecer su reino sobre la tierra.

Retén lo que tienes, para que ningune tome tu corona. La iglesia ha de
enfrentar persecucion en medio de la cual es convocada a mantenerse firme
en sus buenas obras de fe y amor. Nos recuerda el desafio a Esmirna: “Sé
fiel hasta la muerte y yo te daré la corona de la vida” (2:10).

Versiculo 12. Yo lo haré columna en el templo de mi Dios es un lengua-
je simbdlico que da seguridad de admision en el reino consumado de Dios.
El Nuevo Testamento dice poco sobre un templo celestial; la inica referen-
cia es al hombre inmoral que subird al templo de Dios y tomara el lugar de
Dios mismo (2 Ts. 2:4). Pablo habla realmente de una Jerusalén celestial
(Gal. 4:26) pero obviamente estd usando un lenguaje metaforico. El Apo-
calipsis se refiere continuamente a un templo celestial como a la morada de
Dios (7:15; 11:19; 14:15; 15:5; 16:1). Sin embargo, en el reino consuma-
do de Dios, no habri templo porque Dios mismo sera el templo (21:22).
Este versiculo es, pues, una promesa en lenguaje simbolico del lugar asegu-
rado para el vencedor en el reino final de Dios.

Escribiré sobre él el nombre de mi Dios es un simbolo de posesion. El
nombre de su Dios era puesto sobre el pueblo de Israel (Nm. 6:27). Los
seguidores de la bestia llevarin su nombre (13:17). Los seguidores de
Cristo recibirdn su sefial en las frentes para mostrar que le pertenecen y no
a la bestia y para protegerlos de la ira de Dios (7:3). Esta sefial es el
nombre de Cristo mismo (14:1). Aquellos que llevan el nombre de Dios
pertenecen a Dios (22:4).

El nombre de la ciudad de mi Dios es otra forma simbolica de expresar
la ciudadania en la nueva Jerusalén. La idea de una Jerusalén celestial
aparece en Galatas 4:26 y en Hebreos 12:22. Pablo escribe que nuestra
ciudadania estd en el cielo (Fil. 3:20); pudo haber dicho en la Jerusalén
celestial. En la consumacion, la Jerusalén celestial descenderd a la tierra
(21:2) y Dios ocupara su morada con los hombres. Aquellos que lleven su
nombre tendrdn acceso al nuevo orden de los redimidos.
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Mi nombre nuevo. Cuando Cristo llega como poderoso conquistador,
tiene un nombre escrito que nadie conoce sino El mismo (19:12). Esta es
una forma simbdlica de sugerir su gloria y majestad en su revelacion, que
sera compartida por sus seguidores.

(7) La carta a Laodicea (3:14-22)

Versiculo 14. Laodicea estaba situada en la convergencia de tres cami-
nos importantes. Su situacion contribuia a que fuera un importante centro
industrial y comercial. Su riqueza es ilustrada por el hecho de que cuando,
junto con otras ciudades de Asia, sufri6 serios dafios en un terremoto en
los afios 60-61 d.C. pudo financiar su propia reconstruccion y no necesito,
como otras ciudades, subsidios sustanciales de parte del tesoro imperial. La
ciudad era famosa por una hermosa tela negra de lana, que se usaba para
hacer ropas y alfombras. Laodicea era también el asiento de una florecien-
te escuela médica, que se habia hecho célebre especialmente por un un-
giiento para los ofdos y por el “polvo frigio” que era usado en un com-
puesto quimico para los ojos.

Pablo no habia visitado esta iglesia en el tiempo de su primera prision
(Col. 2:1); probablemente la iglesia habia sido fundada por Epafras de
Colosas (Col. 1:7; 4:12,13). Pablo estaba relacionado con la iglesia, porque
escribio una carta para ella desde Roma (Col. 4:16), que lamentablemente
se ha perdido.

La iglesia de Laodicea es evidentemente muy prospera y exteriormente
se encuentra en una condicién excelente. La carta no hace mencion de
persecucion por parte de oficiales romanos, de problemas con los judios o
de cualquier falso maestro dentro de la iglesia. Laodicea era muy parecida
a Sardis: un ejemplo de cristianismo nominal y autosatisfecho. Una dife-
rencia importante es que en Sardis quedaba un nicleo que habia preserva-
do una fe vital (3:4), mientras que toda la iglesia de Laodicea estaba
impregnada por la complacencia. Es probable que muchos de los miem-
bros de la iglesia fuesen participantes activos en la progresista sociedad y
que esta misma prosperidad econdmica hubiera ejercido una influencia
mortal en la vida espiritual de la iglesia.

He aqui el Amén. Amén es una palabra hebrea que expresa la idea de
veracidad. Isafas 65:16 habla de *“el Dios de verdad” y la Septuaginta lo
traduce “‘el verdadero Dios”. La idea que estd implicada en la expresién no
es que Dios es el verdadero encontraste con los dioses falsos, sino que Dios
es el fiel, el confiable y digno de fe, de quien se puede estar seguro que
guarda su pacto con su pueblo. La palabra aplicada a Cristo garantiza la
veracidad y confiabilidad de sus palabras. Esto es apoyado por la frase
siguiente, el testigo fiel y verdadero. Es verdadero, no en contraste con lo
que es falso, sino que es verdadero porque se puede confiar en que comuni-
ca la verdad.
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El principio de la creacién de Dios. En si misma, Ia frase puede tener
dos significados: el “comienzo” de la creacién o que es “fuente y origen”
de la creacién. El ultimo es posiblemente el significado correcto, porque
Juan considera claramente a Cristo como eterno. Es el primero y el Gltimo,
el Alfa y la Omega (1:17ss; 2:8; 21:6; 22:13); es trascendente a toda
creaci6én. La misma idea aparece en la carta de Pablo a los Colosenses:
Cristo es el primogénito de todo lo creado (Col. 1:15).

El énfasis sobre el hecho de que es la creacion de Dios es un tema
reiterado en el Nuevo Testamento. Dios es la fuente Gltima de la creacion;
Cristo es el agente inmediato. “Todas las cosas por él fueron hechas” (Jn.
1:3) podria traducirse mejor “por medio de éI’’. “Hay un Dios, el Padre,
del cual proceden todas las cosas, y nosotros somos para él; y un Sefior,
Jesucristo, por medio del cual son todas las cosas, y nosotros por medio de
é1” (1 Co. 8:6).

Versiculo 15. Yo conozco tus obras. La carta no tiene palabras de
estimulo para los de Laodicea, ni hay palabras de censura por falsas ense-
flanzas o inmoralidad. El problema con Laodicea era que los miembros de
la iglesia no eran ni frios ni calientes. No se caracterizaban por la frialdad
de la hostilidad al evangelio o rechazo de la fe, ni tampoco se hacian notar
por un cilido celo y fervor (Hch. 18:25; Ro. 11:11). Simplemente eran
indiferentes, nominales, complacientes. ;Ojald fueses frio o caliente!
Cualquier condicion es mejor que la tibieza nauseabunda.

Versiculo 16. Te vomitaré de mi boca. El agua tibia es desagradable y
solo sirve para ser escupida. El lenguaje suena como el de un rechazo final
e irrevocable para la iglesia por parte de Cristo. Sin embargo, los versiculos
18-20 son un llamado al arrepentimiento por lo que debemos llegar a la
conclusion de que la iglesia de Laodicea no estaba mas alld de toda espe-
ranza de recuperacion. El fuerte lenguaje tiene por fin despertar a la iglesia
de su indiferencia espiritual.

Versiculo 17. Porque th dices: Yo soy rico, y me he enriquecido, y de
ninguna cosa tengo necesidad. La iglesia se jactaba de que era rica y pros-
pera. El texto griego de este versiculo dice literalmente: “Yo soy rico y he
conseguido riquezas”. La iglesia no s6lo se jactaba de su supuesto bienestar
espiritual; se jactaba de que habia adquirido las riquezas por sus propios
esfuerzos. La complacencia espiritual iba acompafiada por el orgullo espiri-
tual. Sin duda, parte de su problema era la incapacidad de distinguir entre
la prosperidad material y la espiritual. La iglesia que es prospera en lo
material, ficilmente puede caer en el autoengafio de que su prosperidad
externa es la medida de su prosperidad espiritual.

Y no sabes que ti eres un desventurado, miserable, pobre, ciego, y
desnudo. He aqui la condicion espiritual real de la iglesia. En realidad es
como un mendigo ciego, abandonado y en harapos. La palabra traducida
“desnudo” puede significar escasamente vestido.
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Versiculo 18. Te aconsejo que de mi compres oro refinado en fuego,
‘por supuesto, no- sugiere que uno realmente puede comprar bendiciones
espirituales con dinero; esto es lenguaje metaforico. El profeta exhorta a
los hambrientos y sedientos para que compren vino y leche sin dinero y sin
precio (Is. 55:1). Jesiis representaba el reino de los cielos como un tesoro
escondido en un campo que un mercader comprd con dinero (Mt.
13:44,45). Esta es una pardbola que describe el inestimable valor de las
bendiciones del Reino de los cielos. En este versiculo, Cristo exhorta a la
iglesia a asegurarse las verdaderas riquezas: oro refinado por fuego que no
pierde su brillo.

Vestiduras blancas para vestirte. La iglesia es llamada a cubrir su desnu-
dez con vestiduras de pureza y sinceridad.

Unge tus ojos con colirio para que veas. Esta amonestacion adquiere
relevancia por el hecho de que Laodicea era famosa por su colegio médico
y por el “polvo frigio” usado como colirio para los ojos. Los médicos
frigios podian ayudar a los hombres en su ceguera fisica; s6lo Cristo puede
curar los ojos de los que son espiritualmente ciegos.

La construccion equilibrada entre los versiculos 17 y 18 es evidente:
Cristo llama a la iglesia para que obtenga oro para su pobreza, vestiduras
blancas para su desnudez y colirio para su ceguera.

Versiculo 19. Yo reprendo y castigo a todos los que amo. El fuerte
lenguaje con el cual Cristo ha descrito la triste condicion de los laodicenses
no significa que los ame menos que a los otros. Su actitud hacia la iglesia
no era de castigo sino disciplinaria y correctiva. ‘“Porque el Seiior al que
ama, disciplina, y azota a todo el que recibe por hijo” (He. 12:6).

Sé, pues, celoso, y arrepiéntete. Aunque la amenaza de vomitar a estos
nauseabundos cristianos tibios (v. 16) suena como un juicio definitivo, esta
exhortacion muestra que ain hay esperanza. Si los laodicer<es ungen sus
ojos con el colirio que Cristo les provee y por lo tanto son capaces de
reconocer su 2stado de ceguera y pobreza, no pasard mucho tiempo antes
de que reemplacen la complacencia con celo y por lo tanto se arrepientan.

Versiculo 20. He aqui, yo estoy a la puerta y llamo. El significado de
estas palabras es sumamente debatido. Muchos intérpretes sienten que son
escatoldgicas y sefialan a la promesa del inminente retorno del Sefior. Es
cierto que la metdfora de Cristo de pie en la puerta es un concepto escato-
l6gico familiar (Mr. 13:29; Mt. 24:33; Lc. 12:36; Stg. 5:9). También es
verdad que la idea del banquete mesidnico es usado con frecuencia como
simbolo de la comunioén en el reino de Dios (Lc. 14:15; 22:29ss; Mt. 8:11;
22:1-4; 26:29; Ap. 19:9). Sin embargo, el contexto aqui es diferente. En
los pasajes antes citados, Cristo reiine a su pueblo para la bendicion del
reino mesidnico; aqui el contexto es de llamado al arrepentimiento. Por lo
tanto, es preferible la interpretacion que ve a Cristo llamando a los miem-
bros de una iglesia sin vida y complaciente a la vida espiritual. Cristo alin
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estd de pie en la puerta del corazon de cada individuo, esperando ser
admitido. El arrepentimiento del versiculo 19 es logrado por la admisién
de Cristo en la vida.

Si alguno oye mi voz y abre la puerta. Aunque llevan el nombre de
cristianos y formalmente constituyen una congregacion cristiana, los laodi-
censes de hecho estdn espiritualmente desnudos, pobres y ciegos y, como
un recién convertido, deben responder al llamado de Cristo y abrir su vida
para que El entre.

Entraré a él, y cenaré con él, y él conmigo. Cristo dio la promesa: “El
que me ama, mi palabra guardara; y mi Padre le amar4, y vendremos a él; y
haremos morada con éI”’ (Jn. 14:23). Una comida compartida en el mundo
judio antiguo tenia mucho mds significado que hoy. Era un simbolo de
afecto, de confianza, de intimidad. Jests fue criticado por los fariseos no
s6lo por relacionarse con los publicanos y pecadores, sino también por
comer con ellos (Lc. 15:2). Pedro fue criticado por los cristianos de Jerusa-
1én, no por predicar el evangelio a un gentil, sino por comer con él (Hch.
11:3). De modo que este versiculo contiene una promesa de la comunion
mds intima posible.

Versiculo 21. Al conquistador, Jesus le promete que se siente conmigo
en mi trono, asi como yo he vencido, y me he sentado con mi Padre en su
trono. Obviamente esto es una rnetdfora que describe la victoria final de
los santos. En la primera vision de Juan, Cristo es retratado de pie en
medio de los candeleros (1:13). En la vision del trono celestial, aparece
como un cordero de pie delante del trono de Dios (5:6). Aqui la victoria
de Cristo se presenta como un entronizamiento con su Padre sobre el trono
del Padre. Generalmente, el Nuevo Testamento habla del entronizamiento
de Cristo a la diestra del Padre (Hch. 2:34; Ro. 8:34; Ef. 1:20; Col. 3:1;
Heb. 1:3; 8:1; 10:12; 12:2; 1 P. 3:22). La diestra es la posicion de mayor
honra. No hay que extraer ningiin significado de la distincion entre el
entronizamiento a la diestra de Dios y el compartir el trono mismo de Dios
en este versiculo; ambos envuelven la misma idea teoldgica. El hecho im-
portante es que Cristo ya ha sido entronizado. Su reino mesidnico no es
algo que comienza en su parusia; ya ha comenzado, aun cuando es visible
solo con el ojo de la fe. Eso es lo que Pedro queria decir cuando anunciaba
después de la resurreccion de Cristo: “A este Jesis a quien vosotros crucifi-
casteis, Dios le ha hecho Sefior y Cristo” (Hch. 2:36). Sefior y Cristo
(Mesias) son sindnimos de su obediencia que tienen el mismo contenido
teoldgico. Por su obediencia para el sufrimiento y la muerte, Dios le ha
dado un nombre que es sobre todo nombre: Sefior (Fil. 2:9-11). Con
seguridad, el -mundo no reconoce su sefiorio y su reino celestial y los
poderes demoniacos aun pueden actuar por medio de los gobernantes
paganos para traer temibles aflicciones y persecuciones al pueblo de Dios.
Aqui hay un mensaje para cada iglesia que enfrenta la persecucion: la
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seguridad de que su suerte cruel es s6lo temporaria; que aun cuando la
experiencia humana puede parecer que lo contradice, Cristo ya esta entro-
nizado como Sefior y Rey y que su gobierno real pronto pondrd a sus
enemigos debajo de sus pies (1 Co. 15:25).

El conquistador recibe la seguridad de que tendra una parte en este
reino en la consumacion escatologica. Como ha de ser cumplido no es claro
todavia, pero probablemente durante el milenio (véase nota sobre 2:26).
Sin embargo, la promesa no estd limitada al milenio, porque en el nuevo
orden de la época que ha de venir “reinardn por los siglos de los siglos”
(22:95).

No hay necesidad de restringir la promesa a los martires como hacen
algunos intérpretes. La promesa en cada una de las siete cartas a los con-
quistadores es dirigida a todos los discipulos de Cristo, con la expectativa
de que todos los fieles discipulos han de ser vencedores.



CAPITULC CUATRO
El trono celestial

III. LA SEGUNDA VISION (4:1-16:21)
1. EL TRONO CELESTIAL (4:1-11)

DESPUES DE LA PRIMERA VISION del Cristo exaltado que cuida y protege a
sus iglesias, comienza la revelacién de “las cosas que han de ocurrir des-
pués”, o sea la venida del reino de Dios. Esta revelacion incluira la destruc-
cion de los poderes del mal, de Satanas y de la muerte, pero antes de que
estos poderes malignos sean destruidos, estallarin en un desesperado es-
fuerzo final para frustrar los propésitos de Dios tratando de destruir a su
pueblo. Sin embargo, el terrible conflicto que toma lugar en la tierra, entre
la iglesia y los poderes demoniacos, personificados en una civilizacién
apdstata —Roma en el siglo I y el Anticristo al final— son en realidad
expresiones histéricas de un temible conflicto en el mundo espiritual entre
el reino de Dios y el reino de Satands. Por lo tanto, el Apocalipsis mismo
comienza con el hecho, definitivo y eterno, del Dios entronizado y gober-
nando el universo. Por temibles o incontroladas- que puedan parecer las
fuerzas del mal en la tierra, no pueden anular o eclipsar el hecho mayor de
que detrés de la escena, Dios estd en su trono gobernando el universo.
Versiculo 1. Juan vio una puerta abierta en el cielo; no que él pudiera
mirar al cielo, sino que pudiera pasar en estado de éxtasis de la tierra al
cielo, para contemplar alli sus maravillas. Otras puertas ya han sido men-
cionadas en nuestro libro, que no deben ser confundidas con esta puerta; la
puerta del reino (3:8); la puerta del corazén (3:20). Esta es la puerta de la
revelacion. Que este es un lenguaje metaforico designado para mostrar lo
que Juan veia en estado de éxtasis lo sugiere el hecho de que ya habia
tenido una visioén del cielo, donde contempld el Cristo'exaltado y glorifica-
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do, caminando en medio de los candeleros de oro, sin ninguna mencion de
puertas celestiales. Ademds, el caricter metaforico y descriptivo del lengua-
je es sugerido por la gran fluidez con que cambia la escena del cielo a la
tierra a lo largo del Apocalipsis. Juan es llevado en vision al cieloen 4:1 y.
permanece alli hasta el final del capitulo 9. En el capitulo 10, ha vuelto a
la tierra, porque ve a un dngel “descender del cielo” (10:1) y permanece en
la tierra hasta 11:13, pero en 11:15-19, la escena de la vision es nuevamen-
te en el cielo. En el capitulo 12, el vidente parece estar de nuevo sobre la
tierra, pero 14:18-20 implica su presencia en el cielo. No siempre es posi-
ble seguir los movimientos del vidente, pero el frecuente cambio de escena
hace evidente que esto no es importante, sino s6lo incidental para la esen-
cia de las visiones que tiene Juan, porque en un estado similar al trance,
uno puede moverse sin dificultad de la tierra al cielo.

Versiculo 2. Juan oy la voz que ya le habia hablado (1:10), que lo
llamaba: sube acd, para recibir nuevas revelaciones de hechos futuros. De
inmediato, estaba en el Espiritu, o sea que habia entrado en un trance.
Esto es un poco dificil, porque Juan ya habia experimentado uno (1:10),
en el cual habia contemplado la vision del Cristo glorificado y no se da
indicacion alguna de que hubiera vuelto a sus sentidos normales. Debemos
llegar a la conclusion o de que esto habia ocurrido aun cuando no se lo
indique, o que las palabras sugieren un estado aun mds exaltado que el
primero. Es posible que las visiones en el Apocalipsis no fueran todas
recibidas a la vez, sino que el libro integra el registro escrito de un grupo de
visiones recibidas en Patmos en distintas ocasiones.

Una escuela de interpretacion encuentra el rapto de la iglesia en el
lenguaje de este versiculo. Juan representa a todos los cristianos, la voz de
la trompeta es lo que ha de ser oido en la parusia (1 Ts. 4:16) y el rapto de
Juan representa el rapto de todos los cristianos al fin de los tiempos. De
acuerdo a este criterio, el tiempo de la gran tribulacion, cuando el pueblo
de Dios sea perseguido por el Anticristo no tiene nada que ver con la
iglesia, sino que es el tiempo de la “tribulacién de Jacob” (Jer. 30:7), o sea
el pueblo judio con el cual Dios ha de realizar su trato en los Gltimos dias.
Se busca apoyo para esta posicién en el hecho de que la palabra “iglesia™
aparece veinte veces en los tres primeros capitulos, pero no después del
capitulo 4 hasta 22:17. Se busca mas apoyo en la identificacion de los
veinticuatro ancianos (4:4), con la iglesia con su rapto y recompensa. La
mas antigua literatura dispensacional hablaba muy dogmditicamente del
rapto de la iglesia en este punto; uno de los comentarios mds recientes
admite que esta verdad no es ensefiada explicitamente, pero insiste en que,
no obstante, debe ser dada por sentada.! Sin embargo, toda la cuestion de
un llamado rapto antes de la tribulacion es una presuncion que no admite
el apoyo de una exégesis explicita del Nuevo Testamento.? No hay refe-
rencia en 4:1 al rapto de la iglesia; el lenguaje es dirigido exclusivamente a
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Juan y se refiere s6lo a la recepcion por su parte de la revelacion del libro.

Versiculo 3. A Juan se le concede una vision de Dios sentado en su
trono. A veces la Escritura habla de Dios como si hiciera del cielo mismo.
su trono (Is. 66:1; Mt. 5:34; 23:22); otras, como aqui, su trono esta
ubicado en el cielo. Salomdn se dio cuenta de que los cielos realmente no
‘pueden contener a Dios (1 R. 8:27).

El trono mismo no es descrito, ni la persona del que esti sentado en él.
Cuando Juan mird al trono, lo que vio s6lo puede ser descrito en términos
del brillo de las piedras preciosas. Todo rastro de antropomorfismo ha sido
eliminado. Daniel describe a Dios como un Anciano de dias cuya vestidura
era blanca como la nieve y cuyo cabello era pura lana (Dn. 7:9). Juan vio
un resplandor como piedra de jaspe, que se supone una piedra de transpa-
rencia cristalina, y de cornalina, una piedra de rojo brillante. El trono con
su esplendor estaba rodeado de un arco iris que, en lugar de contener los
colores del prisma, era verde esmeralda. La palabra traducida “arco iris”
puede significar un arco parcial o completo como una aureola solar. No
hay indicacion en cuanto a la relacién del arco iris con el trono, de si lo
rodeaba vertical u horizontalmente.

Es dudado que haya cualquier significado simbolico en la eleccién de
estas tres piedras. A veces se las asocia juntas en la literatura clasica.
Estaban colocadas en diferentes posiciones en el pectoral del sumo sacer-
dote (Ex. 28:17ss); eran la tercera, sexta y cuarta de las doce piedras
fundamentales de la Santa Ciudad (Ap. 21:19). Algunos consideran que el
jaspe representa la santidad de Dios, la cornalina roja representa el fuego
de su juicio y el verde esmeralda, su misericordia. Si bien ésta puede ser
una posible aplicacién, no hay indicio de que esas ideas estuvieran en la
mente de Juan. Mas bien, se nos recuerda que en la Biblia se usan diferen-
tes manifestaciones de la luz para representar la presencia y la gloria de
Dios. Israel fue guiado por una columna de fuego por la noche; la presencia
de Dios en el lugar santisimo estaba representada por la gloria del lugar.
Sélo podemos llegar a la conclusién de que la majestad de lo que Juan vio
era tan grande e inefable que no intentaba describirlo sino en términos
simbdlicos. Es posible que el arco iris implique una alusion al arco dado a
Noé como una promesa de misericordia de que Dios nunca mds haria caer
su juicio sobre toda la raza humana. Como tal, puede ser tomado como un
signo de paciencia del gobernante del universo hacia los hombres pecadores
hasta que llegue el juicio final sobre el mundo entero. Esta es una deduc-
cion posible, pero no podemos decir con seguridad que este realmente sea
el significado.

Versiculo 4. Y alrededor del trono habia veinticuatro tronos; y vi senta-
dos en los tronos a veinticuatro ancianos, vestidos de ropas blancas, con
coronas de oro en sus cabezas. Su funcion era la de postrarse ante el trono
y adorar a Aquel que estaba sentado en él, echar sus coronas ante el trono,
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y adorar al Creador (4:10). Estos veinticuatro ancianos han sido interpreta-
dos de distintas maneras. Una de las interpretaciones mds antiguas es que
representan a la iglesia ideal en el cielo como anticipo del estado final. El
nimero de veinticuatro se dice que representa a los doce patriarcas y los
doce apéstoles, es decir, la iglesia tanto del Antiguo como del Nuevo
Testamento. Este es un cuadro ideal concretado potencialmente en la resu-
rreccién y ascension de Cristo (Ef. 2:6). La realidad espera el regreso del
Sefior y el dia de la resurreccion.

Otro criterio es que tenemos una representacion de la iglesia que fue
tomada en rapto con la respuesta de Juan al llamado en 4:1: “Sube aca”.
La iglesia viste las ropas blancas de la justicia de Cristo, usando las coronas
de los vencedores (2 Ti. 4:8) y recompensada por sus obras (1 Co. 3:14) al
ser sentada en los tronos. Sin embargo, no hay nada en el contexto que
sugiera que los ancianos representan a la iglesia, sea ideal o en el rapto y
algunos aspectos hablan en contra de tal identificacion. Estin muy proxi-
mos a los cuatro seres vivientes; de hecho, estos estan mds cerca del trono
que los ancianos. En 5:8, se unen a los seres vivientes en la adoracion del
Cordero y ofrecen copas de incienso, que son las oraciones de¢ los santos.
Esta misma funcion es cumplida por uno que es llamado explicitamente un
ingel en 8:3. En otras palabras, ellos cumplen una tarea de intercesion al
llevar las oraciones de los santos ante el trono de Dios. Una vez mds, uno
de los ancianos cumple una funcién angélica en 7:13,14, que no es propia
de un redimido y Juan se dirige a €l con un titule de respeto, “Sefior”, que
es inadecuado para un creyente como €l.

Se busca apoyo para la identificacion de los ancianos con la iglesia del
rapto en la Version Autorizada inglesa o Reina-Valera castellana en 5:9,
donde los ancianos cantan un cdntico nuevo al Cordero que “nos has
redimido para Dios, de todo linaje, y lengua y pueblo, y nacién™. En esta
forma de la canci6n, los ancianos parecen ser la iglesia, porque se identifi-
can con los redimidos por la sangre del Cordero que han de compartir el
reino milenial de Cristo.

Si ésta fuera una lectura correcta, el razonamiento seria sano, pero es
otro de los muchos casos en que el texto griego en que se basan las
versiones tradicionales es defectuoso. Pricticamente todas las traducciones
modernas reconocen la forma correcta del griego: “Compraste para Dios
con tu sangre hombres de toda raza, lengua, pueblo y nacidn; y has hecho
de ellos para nuestro Dios un reino de sacerdotes y reinan sobre la tierra”
(BJ); “con tu sangre has comprado para Dios hombres” (NC). Lejos de
apoyar la identificacion entre los ancianos y la iglesia, este cintico de los
ancianos claramente los aparta de los redimidos. Los ancianos mismos no
son los redimidos,. sino que cantan de aquellos que lo son. Ademds en
14:3, los ancianos son puestos nuevamente ante aquellos que han sido
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redimidos de la tierra que cantan un cintico nuevo que los ancianos no
pueden aprender.

No hay dificultad para entender a los veinticuatro ancianos como un
cuerpo de dngeles que ayudan a ejecutar el gobierno divino en el universo.
Las ropas blancas son la vestidura de los dngeles (Jn. 20:12; Mt. 28:3; Hch.
1:10; Mr. 16:5). Pablo se refiere a ciertos 6rdenes de dngeles como tronos,
principados, gobernadores (Col. 1:16; Ro. 8:38; Ef. 3:10). En el Antiguo
Testamento, Dios aparece a veces rodeado por un concilio de seres celestia-
les. “Dios temible en la gran congregacion de los santos, y formidable
sobre todos cuantos estin alrededor de é1” (Sal. 89:7). Dios reinaré en el
monte Sion “y delante de sus ancianos sera glorioso” (Is. 24:23). Micaias
vio a “Jehova sentado en su trono, y todo el ejército de los cielos estaba
junto a él, a su derecha y a su izquierda™” (1 R. 22:19). Asi es que llegamos
a la conclusion de que los veinticuatro ancianos son una compaiifa de
dngeles que sirven como una especie de contraparte celestial de los ancia-
nos de Israel (Ex. 24:11), que son retratados como ayudadores del gobier-
no divino.® Adoran a Dios porque ha de llevar a la historia a su fin, juzgar
a los muertos y recompensar a ‘“sus siervos los profetas y los santos”
(11:18). Posiblemente el nimero de veinticuatro se deriva del hecho de
que habian veinticuatro ordenes sacerdotales en el Antiguo Testamento.
Sin embargo, los ancianos no parecen tener ninguna funcién sacerdotal
distintiva. Sus canciones de alabanza a Dios tanto por la creacion (4:11)
como por la redencion de los hombres (5:9). El nimero veinticuatro no es
usado en el Apocalipsis bajo ninguna otra relacion.

Esta interpretacion es apoyada por la vision en 7:9-11. Primero tenemos
una gran multitud de los salvados que nadie puede contar; luego los varios
ordenes concéntricos de seres celestiales alrededor del trono: primero los
angeles, luego los ancianos y finalmente los cuatro seres vivientes. También
se ve un orden similar de los seres celestiales en 19:1-4. Los ancianos estan
agrupados con otros seres angelicales distinguiéndolos de los redimidos. '

Versiculo 5. La majestad y gloria de la presencia divina son aumentados
por relaimpagos y truenos y voces. Son manifestaciones comunes de la
presencia divina en el Antiguo Testamento (Ex. 19:16; Ez. 1:13), que
simbolizan el poder y la gloria divina (Sal. 18:13-15; Job 37:2-5).

La presencia del Espiritu Santo se representa por siete ldmparas de
fuego que arden delante del trono. Ya hemos explicado el simbolismo de
siete que denota la plenitud del Espiritu (1:4). Aqui, el Espiritu Santo se
menciona probablemente no con relacion a su obra de regeneracién y
santificacion, sino mds bien con respecto a su obra en la creacion y preser-
vacion del mundo natural (Gn. 1:2; 2:7; Sal. 104:29ss).

Versiculo 6. Delante del trono habfa un mar de vidrio, semejante al
cristal. Aqui tenemos un simil: el mar delante del trono no era de vidrio,
sino de algo parecido al vidrio. El trasfondo del cuadro se encuentra en el
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Antiguo Testamento. En la vision de Dios-concedida a los ancianos de
Israel, “habia debajo de sus pies como un embaldosado de zafiro, semejan-
te al cielo cuando estd sereno” (Ex. 24:10). En la vision de Ezequiel,
“sobre las cabezas de los seres vivientes aparecia una expansiéon a manera
de cristal maravilloso, extendido sobre sus cabezas... Y sobre la expansion
que habia sobre sus cabezas se veia la figura de un trono que parecia de
piedra de zafiro” (Ez.1:22,26). Ante el templo de Salomén habia un mar
de bronce (1 R. 7:23).

Este mar de vidrio es mencionado s6lo una vez mas en el Apocalipsis.
Juan vio la similitud del cristal mezclado con fuego, con los mirtires
victoriosos de pie delante del mar de vidrio llevando sus sefias de victoria,
cantando la cancion de Moisés y la cancion del Cordero (15:2,3).

El significado de este mar de vidrio ha sido interpretado de diversas
formas; no hay indicio claro de su significado simbdlico en este libro.
Algunos ven un simbolo de la distancia que separa a Dios en su santidad
del mundo malo y caido: el majestuoso reposo y la eterna pureza del
mundo divino. Algunos ponen el énfasis en su transparencia y encuentran
un simbolo de la omnisciente vision de Dios de todo lo que ocurre en el
mundo; nada obstaculiza la vision de Dios para su penetracion en las
profundidades. Un comentarista reciente lo interpreta de manera muy dis-
tinta. Dado que el orden final redimido del nuevo cielo y la nueva tierra no
tendran mds mar (Ap. 21:1), el mar pertenece al viejo orden caido y
representa, como la experiencia de Israel en el Mar Rojo, la barrera que los
redimidos deben pasar en el nuevo éxodo de la experiencia terrena al
mundo redimido de Dios. El mar de vidrio esti ante el trono como un
silencioso recordatorio de que toda la creacion estd afectada por la mancha
del pecado.*

La interpretacion mds sencilla es la de ver el mar de vidrio como un
elemento pintoresco agregado a la majestad de la presencia divina.

Versiculo 6b-8. Y junto al trono, y alrededor del trono, cuatro seres
vivientes llenos de ojos delante y detras. El primer ser viviente era semejan-
te a un ledn; el segundo era semejante a un becerro; el tercero tenia rostro
como de hombre; y el cuarto era semejante a un figuila volando. Cada una
de las cuatro criaturas vivientes tenia seis alas y estaba llena de ojos alrede-
dor. Es bien claro que estos cuatro seres vivientes son andlogos a los
serafines de Isaias 6:1-3 y los querubines de Ezequiel 10:14. Su forma se
aproxima mds a los querubines de Ezequiel, cada uno de los cuales tenia
cuatro rostros —de un hombre, un ledn, un buey y un dguila— y cuatro
alas, mientras que los seres vivientes de Juan tenian cada uno una sola
cabeza y seis alas. Los serafines de Isaias tenian seis alas cada uno. El
hecho de estar llenos de ojos representa una vigilancia incesante y una
inteligencia ilimitada y las alas sugieren suavidad de movimientos. Parece
que las cuatro cabezas diferentes estin destinadas a representar distintos



El trono celestial | 69

aspectos de la naturaleza: las bestias salvajes, los animales domésticos, los
seres humanos y las criaturas voladoras. A su vez, esto puede ser interpreta-
do de dos maneras diferentes. Puede que los querubines representen la
alabanza y adoracion que se rinde al Creador por toda su creacién; o
representan a seres angélicos que son usados por el Creador para ejecutar
sus mandamientos y su voluntad divina en todos los ordenes de la creacion.
Son espiritus creados que han sido pensados como mediadores entre la
energia y poder divinos en todo el mundo. El hecho de que canten un
cdntico de adoracion —Santo, santo, santo, es el Sefior Dios Todopodero-
so, el que era, el que es, y el que ha de venir— sugiere que ambas interpre-
taciones pueden ser correctas.

Desde tiempos antiguos, se ha pensado que estas cuatro criaturas repre-
sentan a los cuatro Evangelios. Ireneo, en el siglo II, pensaba que el ledn
representaba a Juan, el buey a Lucas, el hombre a Mateo y el 4guila a
Marcos. Victorino, del siglo III, seguido por el gran Jeronimo (siglo IV)
cambio el orden. El ledn era Mateo, el hombre Marcos, el buey Lucas y el
dguila Juan. Tales interpretaciones son interesantes pero totalmente sin
fundamento o apoyo en el texto.

Las relaciones de las criaturas con el trono no es totalmente clara. El
texto dice literalmente “en medio del trono y alrededor del trono”. No es
claro si las cuatro criaturas estan alrededor del treno apoyandolo, como los
querubines de Ezequiel (Ez. 1:22) o si estdn en medio de cada uno de los
cuatro costados.

Se unen para exaltar la santidad de Dios, como hacen los serafines de
Isafas (Is. 6:3). El hecho de que adoran a Dios no sblo como el que existe
eternamente, que era y es, sino también como el que ha de venir, sugiere el
ansia de la creacion por su liberacion del yugo de la decadencia para
compartir la gloriosa libertad de los hijos de Dios (Ro. 8:21; cf. Ap. 21:1).

Versiculos 9-11. Los cuatro querubines y los veinticuatro ancianos se
unen en adoracion y loor al Creador, pero hay una ligera diferencia en sus
cinticos. Los querubines adoran a Dios por su naturaleza esencial como el
eterno —*“el que era, el que es, y el que ha de venir”— mientras que los
veinticuatro ancianos lo alaban por la gloria de sus obras creadas: porque
t creaste todas las cosas, y por tu voluntad existen y fueron creadas.

La dltima cldusula es mds bien dificil, porque parece sugerir que todas
las cosas existian antes de haber sido creadas. Puede designar dos cosas
diferentes, no relacionadas en ninguna secuencia u orden: el ser ante el no
ser de todas las cosas, o sea el simple hecho de su ser y luego el hecho de su
creacion. Otra forma de resolver el problema es interpretar “existen” como
que significa “existian en la mente y voluntad de Dios y por lo tanto
fueron creadas de hecho”. Otra soluci6n es interpretar la conexién como
lo que se lama construccién epexegética, es decir, una conexién de dos
corolarios. “Y por tu voluntad existen, si, fueron creados”. En cualquier
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caso, el cintico afirma que detrds de toda creacion estd la voluntad sobera-
na activa del Creador.



- CAPITULO CINCO
El libro sellado

2. LOS SIETE SELLOS (5:1-8:1)

(1) El libro sellado (5:1-14)

VERSICULO 1. Y vi en la mano derecha del que estaba sentado en el trono
un libro escrito por dentro y por fuera, sellado con siete sellos. Aunque
algunas versiones, como la Moderna, traducen “un rollo”, hay desacuerdo
entre los eruditos sobre la forma del libro. La forma mds comin de los
libros antiguos, tanto de papiro, como de cuero, era la de un rollo. Se
unian trozos de fragil papiro de unos quince centimetros de ancho hacien-
do asi una larga tira. Generalmente la escritura se limitaba al interior del
rollo. Una minoria de comentaristas han argumentado que éste era un libro
con hojas y que los siete sellos ligaban determinado nimero de hojas. De
esta manera, cuando cada sello era abierto, podia leerse una parte del libro.
Una dificultad seria para este criterio es que si fuera asi, todo el contenido
el libro se agotaria con la ruptura de los siete sellos, mientras que de hecho
la apertura de los sellos parece ser sOlo preparatoria para la apertura del
libro.

La forma mds natural para entender el libro estd de acuerdo con dicha
traduccion. Es un rollo, sellado en el borde exterior con siete sellos de
cera. Esto es importante para una correcta interpretacion de la naturaleza
del libro. Es significativo que la apertura de los sellos sea acompafiada por
plagas en la historia de tipo general: guerra, hambre, pestilencia, y martirio
(el primer sello no da evidencia en cuanto a su significado) y el sexto sello
introduce el mismo fin. El séptimo sello no tiene un contenido especifico
como los primeros seis; de hecho, debemos llegar a la conclusion de que las
siete trompetas constituyen el contenido del séptimo sello. Esto sugiere
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que la ruptura de los siete sellos y los hechos siguientes no constituyen el
contenido del rollo, sino que son preparatorios y preliminares de la apertu-
ra real del rollo. Esto corresponde al criterio de que el rollo estd sellado
por el lado exterior con siete sellos y que el rollo mismo no es abierto y su
contenido desplegado hasta que se hayan abierto los siete sellos. )

Hay varias interpretaciones del rollo mismo. Muchos intérpretes expli-
can que en el mundo romano, la forma usual de atestiguar la validez de una
ultima voluntad y testamento era por medio de siete sellos. Un legado era
ratificado por siete testigos y se agregaban siete sellos a los siete hilos que
aseguraban el testamento. En la vida, la ejecucion de un legado implicaba
la muerte del testador y dado que Dios no muere, la fe cristiana hablo
mucho de la herencia que los creyentes gozan y que estd fundada en la
muerte del Hijo de Dios (He. 9:15ss). Visto de esta manera, el rollo es el
simbolo de la promesa del reino de Dios que su pueblo ha de heredar. Esta
irrevocable disposicion de Dios sucedié hace mucho tiempo, ha sido docu-
mentada y sellada pero ain no ha sido ejecutada (1 P. 1:4). El contenido
de esta herencia ha sido proclamado por medio de los profetas, de Jesis y
del Espiritu Santo en la iglesia primitiva y es conocido en cierta medida.
Sin embargo, la plena realizacion de esta herencia estd en el futuro, cuando
regrese Cristo, abra el testamento y lo ejecute.

Este criterio es atractivo, pero enfrenta una gran dificultad: que los
rollos, asi como las trom,¢:as no tienen que ver con la herencia cristiana,
sino con las plagas de juicio que Dios derramara sobre una civilizacién
rebelde. Una interpretacion adecuada del rollo debe dar lugar a la inclusion
de los actos judiciales de Dios asi como a los aspectos positivos de la
herencia otorgada a los santos.

Un segundo criterio identifica al rollo con el libro de la vida del Corde
ro, que aparece varias veces en el Apocalipsis (3:5; 13:8; 17:8; 20:12,15;
21:27). La totalidad del escrito contenido en el libro sefiala la multitud de
nombres incluidos en él (Ap. 7:9). La apertura de los sellos indica la
exposicion de los nombres de los redimidos. Este criterio es dificultoso,
porque no corresponde a los hechos que acompaiian la ruptura de los sellos
y no parece haber razon en el contexto para introducir el libro de la vida
en este lugar.

Un tercer criterio que vuelve a los tiempos antiguos, es que el rollo es el
Antiguo Testamento, visto como si se cumpliera en el Nuevo. Jesus fue a la
sinagoga de Nazaret y después de leer el rollo de Isafas, anunci6: “Hoy se
ha cumplido esta Escritura delante de vosotros” (Lc. 4:21). De ese modo,
Cristo es aquel que puede llevar toda la esperanza profética del Antiguo
Testamento a su cumplimiento divinamente ordenado.

La clave del significado del libro se encuentra en la experiencia de
Ezequiel, que al prepararse para su ministerio profético ante Israel, recibi6
un libro escrito que, como el rollo de Juan, estaba lleno de escritura de
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ambos lados. El rollo de Ezequiel contenia “Endechas y lamentaciones y
ayes” (Ez. 2:10). Se le dijo que tomara el libro y lo comiera, ya que de esa
manera seria capaz de profetizar a Israel (Ez. 2:1-10).

La identificacion mas facil del rollo de Juan es que contiene la profecia
de los hechos del fin, incluyendo tanto la salvacién del pueblo de Dios
como el juicio de los malvados. Es el plan redentor de Dios para el desen-
lace de la historia humana, la derrota del mal y la reunién de un pueblo
redimido para gozar las bendiciones del gobierno de Dios. Aunque Juan,
sorprendentemente, no describe la apertura concreta del libro, la ruptura
del sexto rollo nos lleva al fin del mundo, el Gltimo dia, y a la luz del
hecho de que la apertura del séptimo sello no es acompaniada por un hecho
especifico como los primeros seis, debemos llegar a la conclusion de que el
contenido del rollo es el material que encontramos en Apocalipsis
7:1-22:21. Los hechos que acompaiian el rompimiento de los sellos no son
el fin en si mismo, sino que nos conducen al fin, en tanto que el contenido
del rollo es ese complejo de hechos, tanto redentores como judiciales, que
acompaiiaran al fin de este mundo y la introduccién del mundo que ha de
venir.

Los detalles mencionados en relacion con el rollo son de mucha impor-
tancia. El rollo, como el de Ezequiel, est4 “‘escrito por dentro v por fuera”.
Esto no era una prictica comin en el mundo antiguo, pero sc hacia a
veces; tal libro se llamaba un opistografo. Esto representa la plenitud del
consejo y omnisciencia divina. La historia no terminara hasta que los pro-
positos de Dios hayan llegado a su plena consumacion; el fin vendrd cuan-
do los propositos de Dios estén completos.

Versiculos 2,3. El hecho de que el libro esté sellado con siete sellos no
carece de significacion. En Juan, siete es el nimero de lo completo. El
rollo esta completamente sellado y su contenido escondido de todo ojo
humano. Ninguno, ni en el cielo ni en la tierra ni debajo de la tierra, podia
abrir el libro, ni aun mirarlo. Aqui hay una verdad biblica, simple y pro-
funda, sobre la cual el énfasis que pongamos nunca serd demasiado: fuera
de la persona y la obra redentora de Jesucristo, la historia es un enigma.
Durante siglos, desde Agustin y su Ciudad de Dios, ha caracterizado el pen-
samiento occidental un criterio cristiano de la historia, como algo que
tiene una meta divinamente ordenada, que es inseparable de la obra reden-
tora de Cristo. Desde el iluminismo, muchos filésofos han rechazado el
criterio cristiano de la vida y para ellos la historia se ha transformado en un
problema. El criterio evolucionista del progreso inevitable es hoy poco
popular. Algunas de nuestras grandes mentalidades han sido profetas de
desastre, que en el futuro sélo ven oscuridad. El problema del significado,
proposito y meta de la historia ha llegado a ser una de las cuestiones mas
perturbadoras y dificiles de nuestro tiempo. Las actitudes secularistas y
pesimistas alin penetran el pensamiento de los tedlogos cristianos y uno de
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ellos ha escrito: “No podemos declarar que conocemos el fin'y la meta de
la historia. Por lo tanto, la cuestion del significado de la historia ha llegado
a ser algo sin sentido”.!

A la luz de este dilema moderno, el hecko de que el rollo esté tan
fuertemente sellado que ninglin ojo humano pueda leer su contenido es de
mucha importancia. Cristo, y s6lo Cristo, tiene la llave del significado de la
historia humana. Por lo tanto, no es sorprendente que los pensadores
modernos sean pesimistas; fuera del victorioso retorno de Cristo la historia
va hacia la nada.

Tiene importancia también, que el rollo estuviera “en la mano derecha
del que estad sentado en el trono” (v. 1). Toda la historia de la humanidad
descansa en la mano de Dios. ;Qué cuadro mas sencillo o mas sublime que
ensefiara la soberania definitiva de Dios sobre toda la historia podria en-
contrarse que este del rollo descansando en su mano? Por poderoso que
llegue a ser el mal, por fieros que sean los males satinicos que asalten al
pueblo de Dios en la tierra, la historia sigue descansando en la mano de
Dios.

Versiculos 4,5. El dolor de Juan de que no pudiera encontrarse a nadie
digno de abrir el libro es suavizado por las palabras de uno de los ancianos:
No llores. He Aqui que el Ledn de la tribu de Jud4, la raiz de David, ha
vencido para abrir el libro y desatar sus siete sellos. Esas dos frases sefialan
al Cristo conquistador y resumen la totalidad de la esperanza mesianica del
Antiguo Testamento: “El Ledn de la tribu de Judd” alude a una de las
primeras promesas mesidnicas en Génesis 49:9-10: “Cachorro de ledn, Ju-
d4; de la presa subiste, hijo mio. Se encorvd, se echd como leon, asi como
ledn viejo: ;quién lo despertard? No sera quitado el cetro de Juda, ni el
legislador de entre sus pies, hasta que venga Siloh; y a él se congregaran los
pueblos”.

Sabemos, a la luz de la literatura judia contemporénea, que la figura de
un ledn era usada para designar al Mesias conquistador (IV Esdras 11:37;
12:31), aun cuando la metdfora no se encuentre en ningln otro lugar del
Nuevo Testamento. La referencia en Génesis evidentemente no es a un
Mesias humilde y sufriente, sino a aquel que sostiene el cetro como rey
gobernante.

“La raiz de David” es una alusion a Isaias 11:1: “Saldra una vara del
tronco de Isai, y un véstago retonard de sus raices”. La familia real de
David, el hijo de Isai, es comparada a un arbol que ha caido, pero de sus
raices surge un nuevo arbol para restaurar el gobierno real de David. Los
versiculos que siguen (Is. 11:2-9) nos dan una de las profecias mas impre-
sionantes del Rey mesidnico prometido y triunfante. “Juzgara con justicia
a los pobres, y argiird con equidad por los mansos de la tierra; y herird la
tierra con la vara de su boca, y con el espiritu de sus labios matard al
impio” (v. 4). Este versiculo es un resumen de la promesa veterotestamen-
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taria de un Rey mesidnico divinamente ungido, que estari tan poderosa-
mente equipado que destruird todo mal, librard al pueblo de Dios de su
aflicciéon bajo los poderes malignos, tanto espirituales como politicos, y
establecerd un nuevo orden sobre la tierra, en el cual reinarin la paz, la
justicia, y la bendicion. Lo que es importante enfatizar es que la esperanza
biblica no es solo de salvacion espiritual, de salvacion del individuo de su
culpa y su pecado. En tanto que la salvacion individual estd incluida, el
énfasis principal estd en la salvacion del pueblo de Dios como una sociedad
que mora en la tierra y cuya liberacién de todos los males, espirituales,
sociales, politicos y fisicos. “No harin mal ni dafiarin en todo mi santo
monte: porque la tierra serd llena del conocimiento de Jehovi, como las
aguas cubren el mar. Acontecerd en aquel tiempo que la raiz de Isai, la
cual estara puesta por pendon a los pueblos, serd buscada por las gentes; y
su habitacion sera gloriosa (Is. 11:9,10).

Juan recibe la seguridad de que este poderoso Mesias ya ha ganado una
gran victoria. La Version Autorizada inglesa traduce la frase inadecuada-
mente por “ha prevalecido”, como la Version Moderna castellana. La Re-
vised Standard inglesa, asi como la Reina Valera, la Nidcar-Colunga y otras
en castellano traducen mejor “ha vencido” y la Biblia de Jerusalén “ha
triunfado”. El verbo dice literalmente “ha ganado una victoria”. Aqui hay
un gran misterio. En alguna forma que se extiende mucho mas alld de
nuestra comprension, la muerte de Cristo en la cruz fue una victoria sobre
los enemigos del pueblo de Dios. El Nuevo Testamento pone mayor énfasis
en la naturaleza espiritual de los enemigos de Dios que el Antiguo Testa-
mento, pero la diferencia es de énfasis y no de calidad. Los grandes enemi-
gos del pueblo de Dios son Satands, el pecado y la muerte. Satanas no sera
destruido finalmente hasta que sea echado al lago de fuego después del
retorno de Cristo, pero por su encarnacion, muerte y resurreccion, Cristo
ya ha derrotado a los poderes de Satands. Compartid la naturaleza humana
“para destruir por medio de la muerte al que tenia el imperio de la muerte,
esto es, al diablo, y librar a todos los que por temor de la muerte estaban
durante toda la vida sujetos a servidumbre” (He. 2:14,15). Esta victoria
sobre Satanas, lograda luego de su encarnacién, es mencionada con fre-
cuencia en el Nuevo Testamento, aun en los Evangelios (Mt. 12:29; Lc.
10:18; Jn. 12:31; 16:11). Esta victoria no es sélo sobre Satanis, sino sobre
toda la hueste de los poderes espirituales malignos, “despojando a los prin-
cipados y a las potestades, los exhibi6 puiblicamente, triunfando sobre ellos
en la cruz” (Col. 2:15).

De la misma manera, la victoria de Cristo es una conquista sobre el
poder de la muerte. El ya “quit6 la muerte y sacd a luz la vida y la
inmortalidad por el evangelio” (2 Ti. 1:10). El Nuevo Testamento ensefia
que, a causa de su encarnacion, muerte, resurreccion y ascension, Cristo ha
ganado una victoria por virtud de la cual ahora est4 ya reinando a la diestra
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de Dios como Rey mesidnico. “Habiendo efectuado la purificacién de
nuestros pecados_ por medio de si mismo, se sent a la diestra de la Majes-
‘tad en las alturas” (He. 1:3). Pedro interpretd la ascension de Jesds con
las palabras de David: “Dijo el Sefior [Dios] a mi Sefior [Mesias] : Siéntate
a mi diestra, hasta que ponga a tus enemigos por estrado de tus pies” (Hch.
2:34,35). La victoria futura y final del Mesias no es sino una extension del
gobierno que ahora disfruta en virtud de la victoria ya obtenida. Al final,
El destruird “todo dominio, toda autoridad y potencia. Porque preciso es
que ¢l reine hasta que haya puesto a todos sus enemigos debajo de sus pies.
Y el postrer enemigo que sera destruido es la muerte” (1 Co. 15:24-26). El
libro del Apocalipsis no enfatiza el actual reinado mesidnico de Cristo
como hacen otros autores del Nuevo Testamento, sino que los elementos
basicos de esta teologia estin resumidos en el término Unico: ha ganado
una victoria. También esta implicito en la descripcion del Cristo como
aquel que muri, pero vive por siempre, que tiene las llaves de la muerte y
del Hades (Ap. 1:18). También es probable que la victoria de Cristo ya
ganada sobre Satanis se simbolice en el poderoso drama de la guerra en el
cielo y la destruccion del gran dragon (Ap. 12:7-11).

Versiculo 6. Cuando Jesus se volvio para mirar al Le6n, no vio un Ledn,
sino un Cordero, como inmolado. La victoria final de Cristo como Le6n de
la tribu de Judd —como Mesias conquistador— sdlo es posible porque
primero ha sufrido como Cordero.

He aqui un gran misterio, que el Nuevo Testamento afirma, pero que no
explica porque envuelve realidades inefables en el punto en que el mundo
espiritual de Dios interrumpe el mundo historico del hombre. La dignidad
y capacidad de Cristo para romper los sellos de la historia y destino huma-
no dependen de la victoria que El ha obtenido en su vida encarnada. Si no
hubiera venido en humildad como Salvador sufriente, no hubiera venido
como Mesias conquistador.

El significado del cordero es habitual en el Antiguo Testamento. En la
Pascua, cuando Dios liber6 a Israel de Egipto, cada familia tom6 un corde-
ro y lo maté al atardecer, salpicando la sangre en los dinteles de sus casas,
comiendo luego la carne asada del animal. Aquella noche, el Sefior pas6
por la tierra de Egipto para matar al primogénito de cada familia, excepto
aquellos cuyas casas habian sido salpicadas con sangre. “La sangre os serd
por sefial en las casas donde vosotros estéis; y veré la sangre y pasaré de
vosotros y no habrd en vosotros plagas de mortandad, cuando hiera la
tierra de Egipto™ (Ex. 12:13). El sacrificio anual del cordero pascual junto
con la fiesta, llegaba a ser la fiesta mds importante de Israel, que traia ala
memoria el tiempo cuando Dios libr6 a su pueblo de la esclavitud y los
transformé en una nacion.

La metifora de un cordero es algo central en la gran profecia del siervo
sufriente en Isaias 53. Isaias vio a aquel que es humilde y despreciado, que
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seria injuriado y maltratado, que redimiria a su pueblo por el sufrimiento,
llevando sus transgresiones y sus iniquidades en su propia persona. Sus
sufrimientos le llevarian al punto de la muerte. “Angustiado él, y afligido,
no abrié su boca; como cordero fue llevado al matadero; y como oveja
delante de sus trasquiladores, enmudecid y no abrié su boca” (Is. 53:7).
Fue cortado de la tierra de los vivientes, tuvo su tumba con los malvados,
se transformé en una ofrenda por el pecado, derramé su alma en la muerte
y fue contado con los transgresores, llevando el pecado de muchos y
haciendo intercesion por los transgresores.

Los judios no sabian qué hacer con esta profecia del siervo de Dios que
sufria el destino de una oveja muerta. No podia ser una profecia del
Mesias, porque, por definicién, el Mesias debia ser un rey victorioso y
conquistador que derribaria los poderes del mal y no que seria aplastado
por ellos. No hay clara evidencia de que el siervo sufriente como un corde-
ro haya sido aplicado alguna vez al Mesias por el judaismo en los tiempos
precristianos, porque el papel del Rey gobernante y conquistador y el del
siervo sufriente tierno y desechado se excluian mutuamente. En relacion
con esto, es importante notar que Isaias mismo no atribuye estos sufri-
mientos al Mesias, sino al Siervo del Seiior (Is. 52:13; 50:10; 49:3,5.6).

La mision y ministerio de Jesis mostraron algo que no habia sido
entendido previamente, o sea que el Mesias tenia un doble papel que
cumplir. Primero, debia venir en humildad y mansedumbre para sufrir y
morir; luego, al fin de los tiempos, debia volver en poder y gloria para
poner a todos sus enemigos debajo de sus pies. El hecho de que el Rey
gobernante debia ser un Salvador crucificado no estaba claro en el Antiguo
Testamento. Las profecias del Rey conquistador de Isafas 11, el Hijo del
Hombre reinante de Daniel 7 y el siervo sufriente de Isaias 53, aparecen
todas en el Antiguo Testamento, pero en sus contextos veterotestamenta-
rios, no estin relacionadas entre si y aparecen como tres teorias indepen-
dientes. El hecho de que el Mesias debia ser crucificado no sdlo no estaba
previsto por los judios; siguié siendo una piedra de tropiezo (1 Co. 1:23).
Sin embargo, estaba en el corazén de la fe cristiana. El Evangelio de Juan
declara que El es tanto el Mesias, rey de Israel (Jn. 1:49) como el Cordero
de Dios que quita el pecado del mundo (Jn. 1:29). Jesis mismo habia
declarado este hecho después de su resurreccion: “;No era necesario que el
Cristo [Mesias] padeciera estas cosas, y que entrara en su gloria?” (Lc.
24:26). Felipe interpret6 la profecia del siervo sufriente como algo referx-
do a Jestis (Hch. 8:32-35) y Pedro hablo de que la salvacion seria obrada
por la sangre preciosa de Cristo, como de un cordero sin mancha ni conta-
minacion (1 P. 1:19).

Este hecho central de la teologia neotestamentaria es presentado hermo-
samente en la vision juanina del Le6n, que es un Cordero muerto. No estd
explicado por qué, en la providencia y proposito de Dios, el Leon de la
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tribu de Judd sélo podia ganar su victoria final sobre sus enemigos cum-
pliendo primero el papel del Cordero muerto. En el pensamiento cristiano
comin, nos preocupamos principalmente con la cruz como lugar donde
Jesis llevd nuestros pecados y cumplié la expiacion por los pecadores. El
énfasis de Juan es que solo en virtud del sacrificio de Jesis como Cordero
de Dios, El puede cumplir el papel de Rey mesidnico y llevar la historia
humana a su desenlace en el reino de Dios.

El Cordero tiene la apariencia de haber sido muerto, o sea con el cuello
cortado, como si hubiese sido sacrificado. Con esto Juan apunta a la muer-
te sacrificial de Cristo, antes que a su debilidad y humildad. Sin embargo,
estd de pie; ha sido muerto, pero ain vive (cf. 1:18).

Los siete cuernos representan la plenitud del poder que posee el Corde-
ro. Un cuerno es un simbolo habitual de fortaleza en el Antiguo Testamen-
to; aparece por primiera vez en Deuteronomio 33:17 y luego frecuen-
temente en los Salmos (Sal. 18:2; 112:9). El Jests resucitado declaro:
“Toda autoridad me es dada en el cielo y en la tierra” (Mt. 28:18).

El Cordero también tenia siete ojos; esto ensefia la plenitud de su
vision, su omnisciencia. El trasfondo para esto estd en Zacarias 4:10, don-
de las siete ldmparas en la visién del profeta “son los ojos del Sefior que
recorren toda la tierra”. Los siete ojos del Seiior son los siete ojos del
Cordero; también son identificados como los siete espiritus de Dios envia-
dos por toda la tierra. Los ojos del Cristo exaltado son como una llama de
fuego (1:14) y los siete espiritus brillan como antorchas delante del trono
de Dios (4:5). De esta manera simbolica, Juan destaca la relacién entre
Cristo y el Espiritu Santo. En la primera visién, el simbolo del Espiritu
—las siete antorchas de fuego (4:5)— estan delante del trono, describiendo
asi la relacion del Espiritu con Dios el Padre. Aqui los siete espiritus son
enviados a toda la tierra en una misidn mundial. La naturaleza de esta
mision no se explica, pero nos recuerda expresiones similares en el Nuevo
Testamento, en particular en el Evangelio de Juan. El Espiritu es el EspiTri-
tu del Hijo al cual el Padre ha enviado a morar en los corazones de los
hombres (Ga. 4:6). El Padre enviard al Paracleto en el nombre de Jesis
para ensefiarles todas las cosas (Jn. 14:26). De hecho, Jesis dijo que los
discipulos estarian mejor con su Espiritu que lo que habian estado con su
presencia encarnada (Jn. 16:7). La relacion inseparable entre el Hijo y el
Espiritu se ve en Juan 14:18, donde Jests describe la venida del Espiritu
en términos de su propia presencia con los discipulos: “Vendré a vosotros™
(Jn. 14:18).

La posicién del Cordero es un poco dificil de determinar. Estaba en
medio del trono y de los cuatro seres vivientes, y en medio de los ancianos.
No es claro si esto coloca al Cordero entre el trono y los seres celestiales
rodedndolo o si pretende colocar al Cordero en medio de todo, como
punto central de toda la escena. En todas partes, se habla del Cordero
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como estando “en medio del trono” (Ap. 7:17) y en la carta a Laodicea, el
Cristo glorificado esta sentado con el Padre en su trono (Ap. 3:21).

Versiculo 7. Vino, y tomo el libro de la mano derecha del que estaba
sentado en el trono. De esta forma, Juan desarrolla lo que ha declarado al
principio del libro: “La revelacion de Jesucristo, que Dios le dio, para
manifestar a sus siervos las cosas que deben suceder pronto” (Ap. 1:1). El
Padre es quien imparte la revelacion de las Gltimas cosas al Hijo, quien a su
vez hara que llegue el fin.

Versiculo 8. Cuando el Cordero toma el rollo sellado, todo el cielo
estalla en un himno de alabanza al Cordero. Quiza el orden de las varias
huestes angelicales aqui es importante para ayudar a determinar la identi-
dad de los veinticuatro ancianos. Estin cerca de los cuatro seres creados y
estdn rodeados a su vez por huestes de angeles. Ademads, no se hace distin-
cion entre los cuatro seres vivientes y los ancianos; todos se postraron
delante del Cordero y se unieron al cintico de alabanza al Cordero.

Tenfan arpas, y copas de aro llenas de incienso. No es claro si estas
palabras se aplican tanto a los ancianos como a los seres vivientes o solo a
los ancianos. La mayoria de los comentaristas lo limitan a los ancianos,
pero el uso de las palabras sugiere que estin incluidos ambos grupos. Un
arpa o lira era el instrumento tradicional de alabanza y cantico en los
salmos (Sal. 33:2;98:5;147:7). En otras dos ocasiones, Juan se refiere a la
lira como al instrumento de la musica celestial (14:2; 15:2) Las copas de
oro llenas de incienso son un simbolo de las oraciones de los santos (Sal.
141:2; Lc. 1:10). El incienso era usado en los tiempos del Antiguo Testa-
mento y en la adoracién en el templo. Un altar de incienso estaba delante
del velo interior y se usaba incienso fresco en la adoracion diaria a Dios.
No hay evidencias que se usara incienso en la adoraci6n cristiana en los tres.
primeros siglos. De alguna manera, se piensa que los seres angelicales ayu-
dan a que las oraciones de los santos lleguen a Dios. Esto es descrito
nuevamente en 8:3, cuando un dngel llega al altar de oro sobre el cual
estaban las oraciones de todos los santos. La referencia a las oraciones de
los santos en este punto parece referirse a sus oraciones por la venida del
reino. “Venga tu reino, sea hecha tu voluntad como en los cielos, asi
también en la tierra” es una antigua oracion de la iglesia que estd a punto
de ser respondida.

“Santos” es el término mds comiin usado por Juan para designar al
pueblo de Dios (8:3,4;11:18;13:7,10; 14:12; 16:6; 17:6; 18:20,24; 19:8;
20:9) y es también uno de los términos paulinos para designar a los cristia-
nos. De acuerdo a la interpretacion dispensacionalista, los santos que son
perseguidos por la bestia (13:7,10), que han de ser martires en la gran
tribulacion (17:6), que finalmente son liberados por Dios (18:20) no son
la iglesia, sino el Israel convertido. De acuerdo a este criterio, la iglesia es
llevada en el rapto al comienzo de la tribulacién. Sin embargo, la limita-
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ciéon de “santos” a los judios convertidos no es un uso natural de la
patabra. En este versiculo, “santos” parece designar a todo el pueblo de
Dios en la tierra, que ha orado por la venida del reino de Dios y la mayoria
de esos santos deben ser creyentes que constituyen la iglesia. El significada
natural del uso de “santos” en 11:18, cuando el tiempo ha llegado “para
juzgar a los muertos, y de dar el galardon a tus siervos los profetas, a los
santos, y a los que temen tu nombre, a los pequefios y a los grandes” es el
cuerpo total de los creyentes. La ubicacion de los dos términos “profetas y
santos” (11:18; 16:6; 18:24) y especialmente de los términos “santos y
apostoles y profetas™ solo tiene significado cuando se aplica a la iglesia, ya
que el judaismo no tenia apostoles. La novia que estd preparada para la
fiesta de bodas adorndndose con lino fino que “es las acciones justas de los
santos” (19:8) es con seguridad la iglesia.

Versiculo 9. Y cantaban un nuevo céntico. Esto es un eco del culto del
Antiguo Testamento en el cual Israel a menudo es exhortado a cantar una
nueva cancion al Sefior (Sal. 33:3; 98:1; 144:9; 149:1). Originalmente la
frase denotaba un nuevo cintico de alabanza no necesariamente distinta de
las que habian sido cantadas antes. Sin embargo, la frase s6lo puede desig-
nar un cédntico especial compuesto para alguna gran ocasion. En Isaias
42:10, un “nuevo cintico” es entonado, porque “se cumplieron las cosas,
primeras, y yo anuncio cosas nuevas” (Is. 42:9) o sea un nuevo orden que
estd por comenzar con un nuevo ciclo de bendiciones. Asi es como en el
caso presente, un nuevo cintico es entonado porque el nuevo orden redi-
mido del reino de Dios estd por ser instalado. El Apocalipsis se caracteriza
por cosas nuevas: un nuevo nombre para los redimidos (2:17; 3:12), la
nueva Jerusalén (3:12; 21:2), los nuevos cielos y la nueva tierra (21:1);
todas las cosas hechas nuevas (21:5).

El nuevo céntico surge en contraste con los que ya han sido menciona-
dos por Juan y que fueron cantados en loor y adoraci6n a Dios el Creador
(5:8,11). El nuevo céntico es entonado al Cordero como Redentor, quien
es digno de romper los sellos y abrir el rollo, es decir de establecer el reino
de Dios, a causa de su poder redentor. Su mérito no estd basado particular-
mente en su deidad, o en su relacion con Dios, en su encarnacion o su
perfecta vida humana, sino en su muerte sacrificial.

La palabra griega que se traduce inmolado se usa para la muerte de
Cristo sélo en el Apocalipsis (Ap. 5:6,9,12; 13:8), pero es un eco de Isafas
53:7, donde se encuentra la misma raiz: fue “llevado al matadero™. La
palabra también se usa para el martirio de los creyentes en Asia (6:9;
18:24).

La salvacién aqui es presentada como una redencién o compra. Esta es
una palabra paulina (1 Co. 6:20; 7:33; Gd. 3:13; 4:5) y tiene como su
trasfondo la posibilidad de que un esclavo adquiriera su libertad por cierta
suma de dinero. Esto se realizaba depositando el dinero en cierto templo
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bajo la ficcion de que el dios del templo compraba al esclavo de su propie-
tario humano. El primer duefio recibia el dinero del templo y el esclavo
recibia la libertad que habia comprado, aunque formalmente seguia siendo
propiedad del dios. Cristo ha comprado a los hombres para Dios *“‘de entre
los de la tierra” (14:3), de modo que se transformaban en posesion de Dios
y encontraban liberacion del yugo del pecado y la muerte, el mal y el
sufrimiento que habia corroido su existencia terrena. El costo de la com-
pra habia sido la sangre de Cristo. La expresion griega empleada puede ser
traducida bien como “al precio de tu sangre” (cf. 1:5).

Los objetos comprados son hombres de todo linaje, y lengua y pueblo y
nacion. La vision de Juan se extiende mds alld de su propio horizonte
inmediato para incluir a todo el mundo; gentes a las cuales el evangelio ain
no habia llegado. Juan ve en la mision de la iglesia una comunidad mundial
que se extiende mucho mds alli de las costas del Mediterrineo y del
dominio de los Césares. La iglesia siempre debe recordar su naturaleza
realmente ecuménica.

Versiculo 10. El resultado de la redencion de Cristo es un pueblo que
ha sido hecho para nuestro Dios reyes y sacerdotes, y reinaremos sobre la
tierra. Este es un énfasis repetido en el Apocalipsis. Es una de las notas
clave en el comienzo del libro: Cristo “nos hizo reyes y sacerdotes para
Dios, su Padre” (1:6). Se oye otra vez en la consumacion, cuando Cristo
vuelva a levantar a los muertos: “Serdn sacerdotes de Dios y de Cristo, y
reinardn con €]l mil afios” (20:6). La idea del sacerdocio significa el pleno e
inmediato acceso a la presencia de Dios con el propdsito de alabar y adorar
y la idea de un reino significa que los redimidos no s6lo serdn el pueblo de
Dios, sobre los que El reine, sino que recibiran concretamente el privilegio
de compartir su reino. Jesls prometié que los mansos heredarin la tierra
(Mt. 5:5) y el mensaje de Pablo incluy6 la promesa de que un dia los
santos reinaran (1 Co. 4:8).

Un problema textual estd envuelto en la palabra griega traducida “rei-
naremos” porque aparece en los manuscritos tanto en presente como en
futuro. El presente es prefendo por _muchos criticos textuales. Si es asi,
——puede referirse al hecho de que la 1gle}1a ya es un reino en el sentido de
que los creyentes han sido elevados para ser sentados en lugares celestiales
con Cristo (Ef. 2:6). Sin embargo, la ascension espiritual con Cristo en el
Nuevo Testamento enfatiza la victoria actual de los creyentes sobre el
pecado y la muerte més bien que la idea de compartir el sefiorio y el reino
celestiales. A la luz de la clara referencia en 20:6, pareceria que la Version
Reina-Valera es correcta al elegir el tiempo futuro, a diferencia de la Na-
car-Colunga y la Biblia de Jerusalén, viendo asi el reino de los santos como
algo que pertenece primordialmente a la consumacion. Incluye tanto el
reino milenial (20:4) como el orden redimido final en los nuevos cielos y la
nueva tierra (22:5).
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Tenemos otro problema textual importante en este versiculo. La Ver-
sion Reina-Valera traduce: “Nos has redimido para Djos... y nos has hecho
para nuestro Dios reyes y sacerdotes, y reinaremos sobre la tierra”. Otras
versiones ponen el verbo en tercera persona. Esto es muy importante para
determinar la identidad de los ancianos. Si la RV es correcta, los ancianos
son identificados con los redimidos, pero si lo son las otras versiones, los
ancianos son definida'y claramente distinguidos de los redimidos. En tér-
minos de nuestro conocimiento de la historia del texto, apenas si hay
dudas sobre qué lectura es correcta, porque éste es uno de los lugares
donde la RV es claramente incorrecta, ya que esta basada en un texto
griego inferior tardio. Es sorprendente encontrar que haya versiones y
comentarios modernos que sigan esa version incorrecta. Los ancianos can-
tan alabanzas al Cordero, no por su propia redencion, sino por la redencién
de la iglesia.

El significado particular del cintico en este punto es que Cristo, con el
derramamiento de su sangre en la cruz ha producido una nueva humanidad
redimida y, por lo tanto, su obra redentora debe incluir la ruptura de los
sellos y la apertura del rollo, o sea el establecimiento del reino de Dios para
que los redimidos puedan heredar el reino prometido a ellos. La venida del
reino escatologico es una parte esencial de la obra redentora de Cristo; lo
que El hizo en la cruz permanece inconcluso para siempre hasta que los
redimidos entren en su reino con Cristo y hasta que la fe se transforme en
cl cumplimiento de sus promesas cuando Dios venga a morar en medio de
su pueblo (21:3).

Versiculo 11. Juan vio entonces innumerables huestes de dngeles que
agregaban su cdntico al de los cuatro seres vivientes y de los ancianos.

Versiculo 12. Exaltan la dignidad del Cordero de recibir el poder, las
riquezas, la sabiduria, la fortaleza, la honra, la gloria y la alabanza. Estos
siete atributos no dejan nada pendiente en la atribucién de la alabanza;
todo lo que pertenece a Dios el Padre también pertenece al Cordero, a
causa de su obra redentora.

Versiculo 13. Ahora toda la creacion se une con las huestes angelicales
en alabanza y adoracion: todo lo creado que esti en el cielo, y sobre la
tierra, y debajo de la tierra, y en el mar y a todas las cosas que en ellos hay.
Este es lenguaje poético que describe la universalidad de la redencion
obrada por Cristo y no deberia ser tomado como si significara que todos
los hombres y todos los seres espirituales, incluyendo las huestes demonia-
cas del mal serdn llevadas a las bendiciones de la salvacion de Cristo. Es una
expresion del hecho de que el sefiorio de Cristo es universal para que “‘en
el nombre de Jesis se doble toda rodilla de los que estin en los cielos, y en
la tierra, y debajo de la tierra; y toda lengua confiese que Jesucristo. es el
Sefior, para gloria de Dios Padre” (Fil. 2:10,11). A través de Cristo, Dios
ha querido “por medio de él reconciliar consigo todas las cosas, asi las que
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estdn en la tierra, como las que estdn en los cielos, haciendo la paz median-
te la sangre de su cruz” (Col. 1:20). El loor y la adoracién de toda la
creacion no es mas un céntico de redencioén personal de lo que lo es el
cintico de los cuatro seres vivientes y de los ancianos. Es la seguridad de
que por medio de Cristo, Dios restaurard el orden y la paz a su universo
caido.

El cintico de la creaci6n es dirigido tanto a Dios el Padre como al
Cordero, al que est4 sentado en el trono, y al Cordero. Nos recuerda que el
Cristo exaltado se ha sentado con su Padre sobre el trono (3:21). Aqui
estin los materiales en bruto para una teologia trinitaria. Juan, como
judio, era un monoteista inflexible; hay y s6lo puede haber-un Dios. Sin
embargo, el Padre es Dios y el Hijo comparte igualmente las prerrogativas
divinas y el loor y la adoracion que s6lo Dios puede recibir. Es en razon de
esta elevada cristologia, junto con el inflexible monoteismo, que mas tarde
la iglesia formuld su teologia trinitaria: un Dios que existe en tres perso-
nas. Juan no reflexiona sobre ello, ni ofrece ninguna explicacion. Simple-
mente registra lo que él experimento, junto cen la iglesia primitiva.






CAPITULO SEIS
Los seis sellos

(2) Los seis sellos (6:1-17)

EL CAPITULO 5 centr6 su atencion en el libro sellado del destino en la
mano de Dios y subraya la verdad, central en el Apocalipsis, de que s6lo el
Cordero, en virtud de su muerte sacrificial, puede romper los sellos y abrir
el libro. Luego Juan relata lo que vio en su visién: la apertura concreta de
los sellos y —podemos presumirlo— la del libro. Ya liciiios mdicado que la
ruptura de los sellos no representa etapas en la apertura del libro, sino s6lo
algo preliminar a la apertura concreta. El librc mismo contiene dos cosas
que se complementan: el establecimiento del reino de Dios y Ja reunién de
los santos en su reino; y el juicio de Dios sobre los poderes demoniacos
malignos que han oprimido a su pueblo. El libro del destino expresa el
amargo odio y la violenta hostilidad de las fuerzas del mal contra €l pueblo
de Dios y los sufrimientos que el ultimo tiene que sufrir antes de que
llegue el fin. Sin embargo, Dios juzgara a estos malos poderes y finalmente
los destruird. Antes de que caiga el juicio final, Dios derramard una serie de
ayes sobre aquellos que han sido seducidos por los malos poderes. Estos
juicios no sdlo manifestaran la ira de Dios contra todo mal y rebelion, sino
que también tendrdn el propésito misericordioso de hacer caer a los malos
sobre sus rodillas en arrepentimiento antes de que el juicio final caiga sobre
ellos y sea demasiado tarde.

La ruptura de los siete sellos es preliminar a la apertura concreta del
libro y a'los hechos del fin de los tiempos. Describe las fuerzas que operan
a lo largo de la historia por la cual serdn llevados a cabo los propésitos
redentores y judiciales de Dios. No son una parte de la gran tribulacién
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misma, pero son preparatorios y preliminares de la gran tribulacion. Esta
conclusion es reforzada por el hecho de que la ruptura del sexto sello nos .
lleva al umbral del fin; los cinco sellos deben precederlo.

a. El primer sello (6:1,2)

Versiculo 1. Juan vio (en vision) al Cordero que rompia el primer sello
y oy a uno de los, cuatro seres vivientes diciendo, como con voz de
trueno: Ven. Muchos copistas de los manuscritos griegos entendieron que
ésta es una orden a Juan de ir y ver la ruptura del sello y agregaron las
palabras “y mira”. RV sigue esta version equivocada. Sin embargo, el
mejor texto griego contiene solo la orden “Ven’, como se encuentra en la
BJ por ejemplo. La iiltima variante se encuentra también en los versiculos
3,5y7.

Una interpretacion diferente es que la orden “Ven” es paralela a la
misma en 22:17: “Y el Espiritu y la Esposa dicen: Ven. Y el que oye,
diga: Ven”. Interpretado asi, es una llamada repetida para que Cristo venga
en poder y victoria. Este criterio estd basado en la presuncion de que los
cuatro seres vivientes representan los poderes de la naturaleza, que estd
clamando por la redenci6n final que sera cumplida con el regreso del Sefior
(Ro. 8:22) y de ese modo, la naturaleza es representada clamando por la
venida de Cristo. Sin embargo, tal llamado en este contexto de la ruptura
de los primeros cuatro sellos es dificil. La forma mds natural de entender el
repetido llamado “Ven™ es que los cuatro seres creados llaman a los cuatro
jinetes.

Cuando el Cordero rompe cada uno de los cuatro primeros sellos, cua-
tro jinetes cabalgan sobre la tierra como instrumentos del propésito divi-
no: el primero es blanco, el segundo-es rojo, el tercero es negro y el cuarto
amarillo o bayo (NC). El antecedente de este simbolismo se encuentra en
Zacarias 6:1ss, donde se da al profeta una vision de cuatro carrozas tiradas
por caballos de diferentes colores: alazanes, negros, blancos y overos rucios
rodados. Estas cuatro carrozas cabalgan a los cuatro vientos para recorrer
la tierra como instrumentos de la ira de Dios sobre los enemigos de su
pueblo.

Versiculo 2. El significado del segundo, tercer y cuarto jinetes no esta
en duda. El segundo es la guerra, el tercero es la escasez y el cuarto es la
muerte en forma de pestilencia y violencia. La identidad del primer caballo
con su jinete es muy discutida. Juan vio un caballo blanco, y el que lo
montaba tenia un arco; y le fue dada una corona, y salid venciendo, y para
vencer. La mayoria de los intérpretes insisten en que el primer jinete debe
ser entendido de manera coherente con los otros tres y, dado que éstos son
poderes malos de destruccion y muerte, con los cuales Dios ejecutari su
juicio, el caballo blanco debe ser similar en su tipo. Generalmente, se dice
que este caballo es la conquista en general, mientras que el rojo es la guerra
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en particular. Algunos creen que la clave de la interpretacion esta en el
arco del jinete, un instrumento de guerra del mundo antiguo en el cual se
destacaran especialmente los partos. Los partos eran un pueblo guerrero
que vivia en Asia al sudoeste del mar Caspio en lo que hoy es Irdn. Eran
famosos en la guerra como jinetes por la rapidez de sus movimientos y su
capacidad en el uso del arco y la flecha. Habian sido sometidos por los
persas y mas tarde por los reyes griegos (los seléucidas), pero alrededor del
afio 250 a.C. se rebelaron contra los seléucidas y a lo largo de los tiempos
neotestamentarios se mantuvieron amenazantes al borde mismo del Impe-
rio Romano, al este, como uno de sus mas temidos enemigos. La corona
usada por el jinete se considera como un simbolo de conquista; el jinete
cabalga triunfalmente como conquistador para realizar nuevas conquistas.

Una de las principales dificultades para esta interpretacion es que no
hace justicia a la tradicional vestidura blanca del jinete y al caballo blanco,
pues en la identificacion de los otros tres jinetes el color es de gran signifi-
cado. En una procesion triunfal romana, el general victorioso no cabalgaba
en un caballo blanco, sino generalmente sentado en un carro de cuatro
caballos.

Otros intérpretes han sefialado Ia obvia similitud entre este caballo y su
jinete con la vision del Cristo conquistador en 19:1-11. Alli Cristo cabalga
un caballo blanco y usa sobre su corona muchas diademas. Sin embargo,
una representacion de la venida victoriosa de Cristo esta fuera de lugar en
este contexto y ademds es dificil concebir a Cristo volviendo en respuesta
al llamado de uno de los cuatro seres vivientes.

El color blanco puede ser tomado, sin embargo, como clave de la identi-
dad del primer jinete, porque en el Apocalipsis, el blanco es siempre un
simbolo de Cristo o de algo asociado con Cristo, o de victoria espiritual.
De ese modo, el Cristo exaltado tiene cabello blagco como lana (1:14); los
fieles recibiran una piedrecita blanca con su nompbre escrito en ella (2:17);
usardn vestiduras blancas (3:4,5,18); los veinticuatro ancianos estan vesti-
dos de blanco (4:4); los martires reciben ropas blancas (6:11) como tam-
bién la gran multitud incontable (7:9,13); el Hijo del Hombre es visto en
una nube blanca (14:14); vuelve sobre un caballo blanco acompaiiado por
los ejércitos celestiales que estan vestidos de blanco y cabalgan sobre caba-
llos blancos (20:11). En vista de esta extensa evidencia, podemos buscar
alguna interpretacion del caballo blanco que lo conecte con algo asociado
con Cristo y la vida espiritual. Esto es apoyado ademas por el hecho de
que, a diferencia de los sellos segundo y cuarto, el primero no tiene ayes
relacionados con él.

Otra clave para el significado de los sellos puede encontrarse fuera del
Apocalipsis. Muchos comentaristas han sefialado que hay una similitud
entre la estructura de los siete sellos y el discurso del Monte de los Olivos
en Marcos 13 y Mateo 24. Marcos 13:5-13 describe lo que es llamado
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“principio de dolores” o mejor “principio de ayes”. El reino de Dios no
serd establecido de repente, pero el futuro serd un periodo de guerras y
rumores de guerras, conflictos, terremotos y persecuciones, aun al extremo
de la muerte. Mateo agrega que también habra hambres (Mt. 24:7). Estos
males preliminares, que caracterizan el “principio de los ayes™ seran segui-
dos por un breve tiempo de gran tribulacion (Mr. 13:19) tal como el
mundo nunca ha visto, cuando la “abominacion desoladora” —el Anticris-
to— afligird terriblemente al pueblo de Dios. Después de esto, aconteceri la
venida de Cristo y la reunion de los santos en el reino de Dios.

La misma estructura basica de pensamiento aparece en el discurso de los
Olivos y en el Apocalipsis: un tiempo de tribulaciones preliminares mar-
cados por males en la sociedad humana y en la naturaleza (los siete sellos),
seguidos por un corto pero terrible tiempo de gran tribulacion (las siete
trompetas y las copas y la bestia). Sin embargo, en el periodo malo preli-
minar hay una nota positiva, algo diferente sefialado por Marcos y Mateo:
“Y es necesario que el evangelio sea predicado antes a todas las naciones”
(Mt. 13:10); *“y serd predicado este evangelio del reino en todo el mundo,
para testimonio a todas las naciones™ (Mt. 24:14). El desarrollo de los
acontecimientos no serd el de un mal sin alivio en que el pueblo de Dios
serd entregado desvalido y pasivamente en las manos de los poderes hosti-
les. Si bien el reino de Dios no seré establecido hasta el retorno del Hijo del
Hombre, la época serd de tension: tension entre los males que caracterizan
la historia y afligen particularmente a los seguidores de Jesls y la activa y
agresiva proclamacion del evangelio del reino por parte de los mismos
discipulos.

Esta verdad es bien descrita por Juan en la vision del caballo blanco. El
jinete no es Cristo mismo pero simboliza la proclamacion del evangelio de
Cristo en todo el mundo. Los detalles con los que es descrito el primer
jinete no debilitan esta conclusion. Un arco es usado a menudo en la
Escritura como simbolo de victorias divinas. “Ta desnudas tu arco, sacias
tu cuerda de saetas... Con furia atraviesas la tierra, con célera pisoteas las
naciones. Ta sales a salvar a tu pueblo, a salvar a tu ungido” (Hab.
3:9,12,13, BJ; véase también Is. 41:2; 49:2,3; Zac. 9:13; Sal. 45:4,5). La
corona es un simbolo cuyo significado es expresado en las palabras “salid
venciendo y para vencer”..Esto no quiere decir una conquista total, mas
bien significa que la proclamacion del evangelio obtendra victorias. Serd
predicado eficazmente en todo el mundo y, a pesar de un ambiente malo y
hostil, caracterizado por el odio humano, la lucha y la oposicion, el evange-
lio se abrird paso victoriosamente en todo el mundo.

Hay aqui una palabra de confianza, combinada con una nota realista,
para la iglesia del primer siglo y para toda otra época. ;Como puede
cualquier pueblo estar dedicado a una causa que cree que experimentaré
solo derrotas? La primera generacion de creyentes sufrio y enfrentd es-
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fuerzos decididos para desarraigarlos y destruirlos completamente a manos
de algunos de los ultimos emperadores. Pero a pesar de toda forma de
oposicidn, la iglesia establecio eficaz y victoriosamente el evangelio en
todo el mundo romano hasta que el imperio ces6 en su violenta oposicion.
No esperamos que la venida del reino y la correccién de los males del
mundo serdn antes del retorno de Cristo, pero estamos como portadores
modernos del evangelio del reino, expectantes de ver victorias ganadas por
el poder de este evangelio.

b. El segundo sello (6:3,4)

Versiculos 3,4. Después de la ruptura del segundo sello, uno de los seres
vivientes llamé a un caballo bermejo, a cuyo jinete le fue dado poder de
quitar de la tierra la paz... y se le dio una gran espada. Esto es evidente-
mente un simbolo de guerra y derramamiento de sangre. La época en que
vivié Juan, el fin del siglo I, no fue una época caracterizada particularmen-
te por la guerra. De hecho, el poder de los ejércitos romanos habia aplasta-
do la resistencia efectiva por lo que la paz reinaba desde Armenia hasta
Espafia. La gran Pax romana dio al mundo del Mediterrineo varios siglos
de paz que el mundo occidental nunca ha vuelto a experimentar. Sin
embargo, era una paz basada en la fuerza y el poder de Roma era represen-
tado en todas partes por la presencia de sus legiones. En principio, la
accion bélica y la conquista eran la politica dominante y asi seguira siendo
hasta la venida del Sefior.

c¢. El tercer sello (6:5,6)

Versiculo 5. El caballo negro con'su jinete llevando una balanza o un
par de platillos en su mano representa la escasez. La balanza era usada con
el proposito de medir el grano.

Versiculo 6. Juan oy6 una voz que reflejaba condiciones de gran esca-
sez, aunque no de hambre concreta: Dos libras de trigo por un denario, y
seis libras de cebada por un denario. Un denario era una moneda de plata
que se pagaba por un dia de trabajo. El trigo era el principal alimento en el
mundo antiguo y la cebada era la comida de los pobres, porque era mis
barata que el trigo. Un cuarto de trigo (dos libras o “un litro” como dice la
BJ) era el consumo diario de un hombre. Esto describe una situacion en la
cual prevalece la escasez, cuando todo lo que un hombre gane —un dena-
rio— serviria para comprar la comida mas barata para una pequeiia familia.
En tiempos normales, un denario compraria doce a quince veces esa canti-
dad de comida.

La voz agregd: no daiies el aceite ni el vino. Muchos comentaristas
entienden que esto significa que las comidas de lujo, el aceite y el vino, no
faltardn en tiempos de escasez; el pobre sufrira pero el rico no se encontra-
rd necesitado. Sin embargo, es mis probable que esas palabras coloquen
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una limitacién al grado de escasez, porque los vinos finos podian ser una
comida de lujo para la gente rica, pero el aceite y el vino barato estaban
entre las necesidades de la vida de la gente pobre. “Trigo, aceite y vino” es
una frase biblica comin, para representar las necesidades habituales de la
vida (Dt. 7:13; 11:14;28:51; 2 Cr. 32:28; Neh. 5:11; Os. 2:8,22; J1. 2:19;
Hag. 1:11). Estas eran las comidas corrientes de las tierras biblicas. Eran
esenciales para la vida normal en esos paises y no eran verdaderos lujos.
Por lo tanto, el caballo negro representa una condicion de seria necesidad,
pero no concretamente de hambre aguda. Esta no es una situacion que
pertenece al tiempo concreto de la gran tribulacion, sino al comienzo de
los ayes.

d. El cuarto sello (6:7,8)

Versiculos 7,8. El caballo amarillo representa la muerte por el hambre,
la peste (NC) y las fieras de la tierra. La palabra griega chloros a menudo
significa verde y es un adjetivo usado con frecuencia para el pasto, las
hojas, los drboles. La palabra en si misma puede significar vegetacion. Sin
embargo, un caballo verde no se adecia a este contexto. La palabra puede
significar verde pilido, el color ceniciento del temor, y aqui parece repre-
sentar la palidez de la muerte. No representa a la muerte en general, sino a
la muerte que es provocada por las tres causas mencionadas.

El Hades le segufa al pdlido caballo de la muerte. No es claro como
hemos de ver esto, si el Hades es concebido cabalgando un segundo caballo
o caminando detrds, lo que es poco probable, o montado en el mismo
caballo detrds de la muerte. En cualquier caso, la idea es clara. El Hades
significa el mundo inferior o la tumba y el Hades acompafia a la muerte
para devorar a todos los que son atacados por el hambre, la peste o las
fieras salvajes. La muerte por la espada difiere de la producida por el
segundo jinete, en que podemos incluir todos los tipos de muerte violenta
producidos por la espada, tales como el asesinato o la guerra. La inclusion
del hambre como una de las causas de muerte sugiere que esta plaga es
similar a la del caballo negro 1la escasez y la diferencia estd en que la
plaga es mds intensa. Sin embargo, serd de alcance limitado, porque su
jinete recibe poder sobre la cuarta parte de la tierra.

e. El quinto sello (6:9-11)

Los cuatro primeros sellos han descrito en términos simbélicos las fuer-
zas por las cuales Dios proseguird sus propdsitos redentores y judiciales a lo
largo de la historia. En otras palabras, ha sefialado el caricter de la época y
su relacién con el reino de Dios. La proclamacion del reino serd ejecutada
eficazmente, pero en un ambiente hostil, qu. a pesar de la presencia del
evangelio del reino, se caracterizard por la guerra, el sufrimiento causado
por la necesidad material y econémica, y la muerte. Esto es para decir que
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el reino de Dios no sera establecido en toda su plenitud durante la era
presente, ensefianza que tiene un claro paralelo con el discurso de nuestro
Serior en el Monte de los Olivos en Mateo 24 y Marcos 13.

Versiculo 9. Otro hecho que la iglesia debe enfrentar mientras continia
su mision de proclamar el evangelio del reino es la persecucion y el marti-
rio. Esto es presentado de una manera muy real. Juan vio bajo el altar las
almas de los que habian sido muertos por causa de la palabra de Dios y por
el testimonio que tenfan. La mencion del altar provoca algunas dificulta-
des. ;Era el altar de la ofrenda quemada que estaba delante del templo
mismo en el patic de los sacerdotes? ;O era el altar del incienso que
estaba dent:.: del edificio del templo delante del velo que separaba el lugar
santo Ze! santisimo? Esta es la primera mencion del altar; no hay referen-
cia a ¢!lo en el capitulo 4, que describe el cielo como morada del trono del
rey celestial, lleno de huestes de dngeles que le adoran. ;Conde esta el altar
con referencia ai trono? ;Como puede ser descrito el cielo tanto como
una habitacion del trono y un templo al mismo tiempo?

Es precisamente la fluidez del pensamiento apocaliptico lo que lo hace
posible. Los cuadros apocalipticos no son fotografias o hechos objetivos:
son a menudo representaciones simbolicas de realidades espirituales casi
inimaginables. De hecho, Dios no se sienta en un trono: es un Espiritu que
ni estd de pie ni se sienta o se reclina. El cuadro de Dios sentado en su
trono es una forma simbolica de declarar el caricter real y soberano de la
deidad.

Algunos intérpretes insisten en que el altar debe ser el del incienso,
porque desde el sacrificio de Cristo en la cruz, no hay mas lugar para los
sacrificios. Tal pensamiento no toma en cuenta adecuadamente la naturale-
za simbolica del lenguaje apocaliptico. El cielo es tanto el trono de Dios
como su templo y el altar es el altar del sacrificio, aun cuando la muerte de
Cristo haya puesto fin a todo sacrificio. Isaias vio “‘al Sefior sentado sobre
un trono alto y sublime y sus faldas llenaban el templo™ (Is. 6:1). El altar
también es descrito como algo que estd en el templo (Is. 6:6). El Salmo
11:4 dice: “Jehovi estd en su santo templo; Jehova tiene en el cielo su
trono”. No hay problema en mezclar los simbolos y concebir al cielo como
el templo de Dios donde esta su trono, aun cuando no haya equivalente
terrenal para la mezcla de los dos aspectos (el cielo es concebido como el
templo de Dios en pasajes como Sal. 18:6; 29:9; Hab. 2:20; Mi. 1:2). Por
lo tanto, no necesitamos ir muy lejos en cuanto a la ubicacion del altar o la
relacion con el trono de Dios.

El altar es mencionado en 8:3,5;9:13; 11:1; 14:18 y 16:7. En 8:3,5, el
altar estd delante del trono y parece ser el del incienso que representa las
oraciones de los santos. En 11:1 parece ser el del sacrificio que estaba en el
patio de los sacerdotes. En este caso, el altar es claramente el de los
sacrificios donde se derramaba la sangre sacrificada. El hecho de que Juan
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vio las almas de los martires bajo el altar no tiene nada que ver con el
-estado de los muertos o su situacién en el estado intermedio; es meramente
una forma de describir el hecho de que han sido martirizados en el nombre
de su Dios. En el ritual del Antiguo Testamento, la sangre de las victimas
de los sacrificios era derramada en la base del altar (Lv. 4:7). Las almas de
los martires son vistas como si hubieran sido sacrificados sobre el altar y su
sangre derramada en su base. El pensamiento cristiano a menudo emplea el
lenguaje de la muerte sacrificial. Enfrentando la muerte, el ap6stol Pablo
escribié: “Porque yo ya estoy para ser sacrificado” (2 Ti. 4:6). En una
fecha anterior, también enfrentando una posible muerte, habia escrito: “Y
aunque sea derramado en libacion sobre el sacrificio y servicio de vuestra
fe, me gozo” (Fil. 2:17). Asi es que los mdrtires cristianos aparecen como
sacrificios ofrecidos a Dios. De hecho, fueron muertos sobre la tierra y su
sangre mojo el suelo, pero en la fe cristiana, el sacrificio era realmente
hecho en el cielo donde sus almas eran ofrecidas en el altar celestial.

Es dudoso que Juan esté pensando en cualquier martirio histérico o
grupo de mdrtires. Ya hemos visto que en la época en que Juan escribio, el
martirio no habia llegado a ser tan frecuente o una experiencia comun en
la iglesia. Neron lanz6 una breve persecucion localizada contra los cristia-
nos en Roma y en el tiempo de Juan, Domiciano persiguié a unas pocas
familias en Roma, aparentemente porque eran cristianos. Lo que Juan si ve
por anticipado es que, en el tiempo del fin, la bestia o Anticristo lanzara
una fiera persecucion contra la iglesia, casi al punto de destruirla. Aqui
Juan parece. tener en mente a todos los martires cristianos de todos los
tiempos y quizds mds a los del tiempo del fin en particular. Uno de los
énfasis repetidos en todo el Nuevo Testamento es que la misma naturaleza
de la iglesia es la de ser un pueblo martir. Cuando Jesis ensefi6 que un
hombre que quiere ser su discipulo debe negarse a si mismo y tomar su
cruz (Mt. 10:38; 16:24), no hablaba de negarse a si mismo o de llevar
cargas pesadas: estaba hablando de la disposicion a sufrir el martirio. La
cruz es nada mas que un instrumento de muerte. Cada discipulo de Jesis
es en esencia un mdrtir y Juan tenia en mente a todos los creyentes que
habian sufrido asi.

Estos mdrtires “habian sido muertos por la palabra de Dios y por el
testimonio que tenifan” (cf. 1:9; 12:11,17; 19:10; 20:4). La palabra de
Dios es el evangelio que Dios ha dado a los hombres y por el cual ellos son
salvos, lo que incluye los grandes hechos de la resurreccion y el sefiorio de
Cristo. Ningln cristiano puede confesar el sefiorio de Cristo y al mismo
tiempo inclinarse al sefiorio de un soberano humano como el César. En la
historia del Martirio de Policarpo (9), le fue prometida la libertad si despre-
ciaba a Cristo y juraba por el César. Esta tendencia a la persecucion de los
cristianos ya era amplia en el mundo romano, aunque no llegd a ser un
principio general como lo fue después.
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Gramaticalmente, “el testimonio que tenian” puede significar el testi-
monio que habian dado de Cristo, pero un estudio de esta repetida frase
parece que mds bien significa el testimonio que habia sido dado por Jests,
que ellos habian aceptado y por el cual habian sido llevados a la muerte.

Versiculo 10. De estas almas bajo el altar subia un clamor a Dios.
(Hasta cuindo, Sefior, santo y verdadero, no juzgas y vengas nuestra san-
gre en los que moran en la tierra? El término “Sefior” no es la palabra
comin para “Sefior” en el Nuevo Testamento —kyrios— sino uno de los
titulos comunes para Dios en el Nuevo Testamento griego, despotes, que
designa el gobierno divino soberano sobre todas las cosas. Se menciona a
Dios como alguien santo, o sea que trasciende sobre todo mal y por lo
tanto no puede tolerar los males que han sido perpetrados en los martires.
También es el verdadero, es decir, el Gnico fiel a sus promesas del pacto
que finalmente salvarin a su pueblo, aun cuando ellos hayan sufrido el
martirio y los llevara a la plena redencion del reino de Dios. Las almas de
estos madrtires que descansan bajo el altar, elevan un clamor de justicia. La
frase “los que moran en la tierra” es repetida a menudo en el Apocalipsis y
designa a la humanidad en su rebelion y hostilidad a Dios (cf. 3:10; 11:10;
13:8,12,14; 14:6; 17:8).

La oracién de estas almas puede ser interpretada como una oracion de
venganza o como una oracion de reivindicacion. Ciertamente hay casos en
la historia del martirio de los primeros cristianos cuando los martires no
mostraron el Espiritu de Jesis y de Esteban, pidiendo perdon por los que
los perseguian. Por lo contrario, a veces los martires amenazaban a sus
atormentadores con el juicio de la ira venidera. La Escritura advierte con-
tra tal espiritu de venganza, prohibiendo la revancha personal, y amones-
tando a los cristianos afligidos a dar alimento a los enemigos hambrientos y
de beber a los que estuvieren sedientos. Deben mostrar amor a los que los
atormentan y dejar toda venganza a Dios, quien juzga rectamente (Ro.
12:19). A la luz de esto, algunos intérpretes han entendido que la oracion
de los madrtires es una oracion judia, pidiendo venganza, mds que una
verdadera oracion cristiana. Por el otro lado, hay una reiterada nota de
vindicacion en las Escrituras. Dios dijo a Cain después que éste asesind a
Abel: “La voz de la sangre de tu hermano clama a mi desde la tierra” (Gn.
4:10). Nuestro Sefior mismo conto una parabola sobre personas justas que
sufrieron a manos de los malvados y cuya tnica vindicacion es Dios: *“;Y
acaso Dios no haré justicia a sus escogidos, que claman a él dia y noche?
iSe tardari en responderles? Os digo que pronto les hara justicia” (Lc.
18:7,8). El hecho de que la oracion viene desde debajo del altar donde ha
sido derramada la sangre de los madrtires sugiriese que es la sangre de los
mirtires la que clama por venganza y no los martires mismos que piden
una venganza personal. Oran que la vindicacion divina que es segura por-
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que Dios es santo y verdadero, se apresure sobre los hombres malos que
han muerto a los justos.

Versiculo 11. Las vestiduras blancas dadas a los martires no son un
cuerpo intermedio o el cuerpo resucitado. Si este fuera el significado de las
ropas blancas, los mdrtires las habrian recibido al morir. La vestidura blan-
ca es un simbolo de bendicién y descanso, aun cuando el estado de la
bendicion final y perfecta espera el retorno de Cristo y la resurreccion del
cuerpo. Las almas de los martires estin descansando bajo el altar; ain no
han entrado al goce de la plena presencia de Dios. Los martires deben
Jescansar todavfa un poco de tiempo hasta la consumacién de su bendi-
cion, pero entre tanto, estan en un estado de reposo.

Deben aguardar con paciencia hasta que se completara el nmero de sus
consiervos y de sus hermanos. Esta afirmacion seguramente no debe ser
entendida en forma matemadtica, como si Dios hubiera decretado que deba
haber cierto niimero de mdrtires y que, cuando ese nimero haya sido
muerto, llegard el fin. Se indica que Juan sabia que el fin no habria de
venir inmediatamente, sino que tendria que pasar un tiempo cuando la
iglesia experimentaria nuevos martirios.

f Elsextosello (6:12-17)

Versiculos 12-14. Con la apertura del sexto sello, Juan observé una
serie de fendmenos que en lenguaje profético y apocaliptico, eran la forma
usual de describir el fin del mundo. En vista del hecho de que muchos
intérpretes entienden que estas palabras designan simboélicamente levanta-
mientos sociales, econémicos y politicos, es necesario enfatizar el trasfon-
do profético veterotestamentario. En el dia del Sefior, cuando Dios final-
mente visite la tierra tanto en juicio como en redencion, todo el orden
terrenal serd sacudido. Joel profetizaba: “El sol se convertird en tinieblas,
y la luna en sangre, antes de que venga el dia grande y espantoso de
Jehova” (J1. 2:31). Y luego: “El sol y la luna se oscurecerdn; y las estrellas
retraerdn su resplandor” (J1. 3:15). Hageo escribi6: “Porque asi dice Jeho-
vi de los ejércitos: De aqui a poco yo haré temblar los cielos y la tierra, el
mar y la tierra seca” (Hag. 2:6). Isafas ve el dia del Sefior como un tiempo
cuando “las estrellas de los cielos, y sus luceros no darin su luz” (Is.
13:10). En otra parte, escribi6: “Todo el ejército del cielo se disolvers, y
se enrollaran los cielos como un libro; y caerd todo su ejército, como se cae
la hoja de la parra, y como se cae la de la higuera” (Is. 34:4). Jeremias
describe el mismo hecho: “Miré a la tierra, y he aqui que estaba asolada y
vacia; y a los cielos, y no habia en ellos luz. Miré a los montes, y he aqui
que temblaban, y todos los collados fueron destruidos... Porque asi dijo
Jehova: Toda la tierra serd asolada; pero no la destruiré del todo. Por esto
se enlutard la tierra, y los cielos arriba se oscurecerin, porque hablé, lo
pensé, y no me arrepenti, ni desistiré de ello” (Jer. 4:23-28).
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El mismo lenguaje cdsmico catastrofico se encuentra en el discurso de
nuestro Sefior en el Monte de los Olivos. Inmediatamente después del
corto periodo de la gran tribulacion, “el sol se oscurecerd, y la luna no
dard su resplandor, y las estrellas caeran del cielo, y las potencias de los
cielos serdin conmovidas” (Mt. 24:29). Inmediatamente después de esta
conmocion cosmica, aparecerd el Hijo del Hombre en las nubes del cielo
para reunir a los elegidos en el reino de Dios. El lenguaje usado por Juan es
tan similar a la profecia de Mateo 24 que es dificil creer que Juan no
estaba familiarizado con ella.

Hay una profunda teologia en el lenguaje de la catdstrofe cosmica al fin
de los tiempos. Ilustra la trascendencia de Dios y la dependencia de su
creacion ante el Creador. El Antiguo Testamento continuamente describe
las visitaciones divinas de Dios a su pueblo en términos de una teofanfa, es
decir, en términos de majestad, poder y gloria tan grande que el mundo
ffsico es conmovido. La ilustracion mds notable de esto en el Antiguo
Testamento es la visitacion en el monte Sinai. Sin embargo, esto no es
todo. El Antiguo Testamento describe al mundo fisico compartiendo de
alguna manera el destino del hombre, como si hubiera caido bajo la carga
de la violencia, la decadencia y la muerte y sujeto por lo tanto al juicio
divino y necesitado de la salvacién divina. El lenguaje de la catdstrofe
cdésmica al fin de los tiempos, cuando Dios finalmente visite su creacién en
el dra del Sefior es la forma pictorica de la Biblia de describir el juicio
divino que cae sobre el mundo. El lenguaje es “semipoético™, o sea que
dificilmente puede tomarse en forma literal.l Por ejemplo, ;como pode-
mos concebir a la luz de nuestra moderna astronomfa que las estrellas
caigan sobre la tierra? Dado que sabemos que la béveda celeste es en
realidad una ilusién 6ptica, ;cmo podemos imaginar que los cielos sean
enrollados como un pergamino? B

Sin embargo, el lenguaje no es meramente poético o simbodlico sobre
realidades espirituales, sino que describe una real catdstrofe c6smica cuyo
cardcter concreto no podemos concebir. De las ruinas del juicio surgira un
nuevo orden redimido que Juan denomina “nuevos cielos y nueva tierra”
(Ap. 21:1).

Versiculos 15-17. Aquellos que experimentaron esa catdstrofe la reco-
nocerdn al fin del mundo. Toda clase de hombres, encumbrados y pobres,
pequefios y grandes, se escondieron en las cuevas y entre las peiias de los
montes, tratando de cubrirse del rostro de Aquel que estd sentado sobre el
trono, y de la ira del Cordero, porque el gran dia de su ira ha llegado; ;y
quién podrd sostenerse en pie? Detrds de esto esta el lenguaje de uno de
los primeros pasajes “apocalipticos” del Antiguo Testamento, Isafas 2:19,
cuando el dia del Sefior es descrito como un tiempo cuando los hombres
“se meteran en las cavernas de las pefias y en las aberturas de la tierra, por
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la presencia temible de Jehovd, y por el resplandor de su majestad, cuando
él se levante para castigar la tierra”.

La expresion “el dia del Sefior” es un término amplio, que abarca todo
el periodo que incluye el término de esta era y la inauguracion de la
proxima. Serd un dia de juicio para los malvados —un dia de ira— pero un
dia de redencion para los justos. En el Nuevo Testamento, es llamado “el
dia del Sefior” (2 Ts. 2:2), el dia de Cristo (Fil. 1:10), el dia del Sefior
Jesucristo (1 Co. 1:8) y el dia del Sefior Jests (2 Co. 1:14). También es el
dia de la ira (Ro. 2:5) y el dia de la redencién (Ef. 4:30). No pueden
hacerse distinciones entre estos varios términos como si fueran dias distin-
tos que pueden ser distinguidos el uno del otro. En este caso, la catistrofe
cosmica convence a los hombres de que el dia ha llegado y el Sefior estd
por aparecer.

Sin embargo, Juan no prosigue describiendo el fin mismo y la venida del
Sefior como podriamos esperar. Por el contrario, continda relatando cier-
tos hechos que preceden el fin. De hecho, cuando el séptimo sello es roto
(8:1), no se oye un solo ay; en lugar de ello, Juan relata el sonido de las
siete trompetas y los ayes que las acompaifian y luego el vaciamiento de las
siete copas y sus ayes. Esto estd en consonancia con nuestra comprension
de los siete sellos. Hemos dicho que los sellos representan fuerzas que
estaran en accién durante el curso de los tiempos y que seran solo prepara-
torios para la apertura del libro. La rotura de cada sello no significa la
apertura del libro capitulo por capitulo; todos los sellos son un preliminar
de la apertura del libro. El sexto sello nos lleva al umbral de la apertura del
libro y los grandes hechos del final. La ruptura del séptimo sello hace
posible que el libro sea abierto y su contenido desplegado. El libro contie-
ne las profecias del fin del mundo, pero el fin no es un solo hecho, sino
que consiste en todo un complejo de hechos. Incluye el derramamiento de
la ira de Dios sobre una civilizacion rebelde, el juicio del Anticristo y la
destruccion de sus huestes, asi como la resurreccion de los muertos y el
establecimiento del reino de Dios. De modo que podemos llegar a la con-
clusion de que el sexto sello nos lleva al umbral del fin y que Juan retroce-
de, por asi decirlo, para contar la historia del fin en mayor detalle. La
ruptura del séptimo sello abre el libro y comienza la historia de los hechos
del tiempo final; esta es la esencia del resto del Apocalipsis.



CAPITULO SIETE
Las dos multitudes

LOS PRIMEROS SEIS sellos que representan hechos preliminares del fin o el
“comienzo de los ayes” (Mt. 24:8), ya han sido abiertos y ha llegado el
tiempo para que se abra el ltimo sello; sea abierto el libro y comience la
historia del fin mismo. El fin- es un complejo de hechos que incluirdn la
culminacién de la lucha entre el pueblo de Dios —la iglesia— y la bestia o
Anticristo satinicamente inspirado. Hablara del derramamiento de la ira de
Dios sobre el Anticristo y la civilizacién que lo ha apoyado y finalmente de
la liberacion y salvacion del pueblo de Dios en el reino de Dios.

Antes de que Juan comience la historia del fin, se detiene a emplear una
técnica que usa varias veces para interrumpir el flujo de la narracion. Abre
un paréntesis, pintando un cuadro que es el fondo esencial para seguir el
hilo de la narracion. Cuando la iglesia estd ante el umbral de su tiempo de
gren tribulacion, recibe de nuevo la seguridad de que Dios velard por su
seguridad en medio de la terrible prueba. Cuando la apertura del sexto
sello fue seguida por signos del fin, los hombres clamaron con terror: “El
gran dia de su ira ha llegado; ;y quién podra sostenerse de pie?” (6:17).
La respuesta a esta pregunta es dada ahora. Aquellos a quienes Dios ha
sellado serdn preservados del derramamiento de la ira divina, aun cuando
sufran el martirio.

(3) Intervalo: Las dos multitudes (7:1-17)

Este intervalo contiene una vision de dos multitudes. La primera es una
compafiia que consiste en doce mil de cada-una de las doce tribus de Israel.
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La segunda es una gran innumerable compafiia de todas las tribus y pue-
blos y lenguas, es decir de los gentiles, que han sido martirizados en la gran
tribulacion.

a. Los 144.000(7:1-8)

Versiculo 1. Juan describe ahora la tierra como si fuera un gran cuadra-
do con un édngel de pie en cada uno de los cuatro angulos. Dice que
detenian los cuatro vientos de ia tierra para que no soplase viento alguno
sobre la tierra, ni sobre el mar,. ni sobre ningiin arbol. Estos dngeles tienen
poder de dafiar la tierra, el mar y los drboles, aunque dejaran en libertad a
los cuatro vientos.

Versiculos 2,3. Sin embargo, Juan vio a otro 4dngel que subia de donde
sale el sol, o sea del este en la direccion de Palestina, que tenia el sello del
Dios vivo, y que llamé a los cuatro dngeles exhortandolos a no dafiar a la
tierra hasta que hubieran sellado en sus frentes a los siervos de nuestro
Dios.

Esta es la forma con que Juan describe las plagas que pronto han de
caer sobre la humanidad y la proteccién del pueblo de Dios de estas plagas.
Aqui nos encontramos de nuevo con la fluidez del lenguaje apocaliptico.
Podriamos esperar que después del sellado de los siervos de Dios, los
cuatro dngeles de los cuatro angulos de la tierra serian liberados de su tarea
y los cuatro vientos se transformarian en atormentadores. Pero no se vuel-
ve a hablar de los cuatro dngeles. En su lugar, encontramos a siete dngeles,
cada uno con una trompeta, tras cuyo sonido caen plagas sobre la tierra.
Tenemos que insistir en que el lenguaje apocaliptico no presenta su mensa-
je en estilo fotogrifico preciso, sino mas bien en el del moderno arte
surrealista, con gran fluidez e imaginacién. El mensaje dé estos versiculos
es simplemente que el juicio de las primeras plagas ha de ser contenido
hasta que el pueblo de Dios sea sellado.

Versiculos 4-8. Juan oy6 el nimero de los sellados: doce mil de cada
una de las doce tribus de Israel. El propésito de este sello es aclarado en
una referencia posterior. Después del sonido de la quinta trompeta, una
plaga de langostas cae sobre la tierra, pero la maldicion de la plaga no es
universal. Cae “solamente a los hombres que no tuvieren el sello de Dios en
sus frentes” (9:4). Dios estd a punto de visitar a la tierra en su ira, afligien-
do a una sociedad apéstata y rebelde con temibles plagas antes de que
caiga el juicio final. En medio de esta sociedad apdstata, esté el pueblo de
Dios, pero la ira de Dios no cae sobre ellos; estan sellados y de ese modo
libres de la ira.

La visién de Juan recuerda a Israel en Egipto. Dios visito a los egipcios
con una serie de diez plagas para tratar de doblegar al obstinado Faradén
delante de la voluntad divina. Israel se encontraba en medio de Egipto,
pero Dios protegi6 a Israel de las plagas que afligieron a los egipcios. La
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décima plaga trajo muerte a todo primogénito vardn en todas las casas de
Egipto, pero los israelitas recibieron la indicacion de matar un cordero y
salpicar la sangre sobre las puertas y cuande el dngel de la muerte pas6 por
la tierra, sigui6 de largo ante toda casa protegida con la marca de la sangre.

Esta interpretacion del significado del sellamiento de los 144.000 es
confirmada por la afirmacion de 16:2 al comienzo de los juicios de las
copas. No son derramadas sobre todos los hombres, sino sobre aquellos
que tenian la marca de la bestia y adoraban su imagen. En el tiempo de la
tribulacién, Dios protegerd a su pueblo del derramamiento de su ira, aun
cuando deban sufrir a manos del Anticristo.

Ciertamente este sello es un hecho espiritual y no un fenémeno corpo-
ral visible. El sello de los siervos de Dios es distinto en su significado del
libro sellado en 5:1-5. Ese libro estaba sellado para esconder su contenido
de los ojos de los hombres; los 144.000 son sellados para protegerlos de los
males que vendrian. Una idea andloga se encuentra en el sello espiritual del
Espiritu Santo en todos los cristianos, que fueron “sellados con el Espiritu
Santo de la promesa” que es las arras de nuestra herencia hasta la reden-
cion de la posesion adquirida (Ef. 1:13,14; cf. también 2 Co. 1:22; Ef.
4:30). Este sello de los creyentes es una reafirmacion de seguridad espiri-
tual sobre la base de la propiedad divina. Es un hecho espiritual interno,
que no puede ser observado por el ojo exterior. De esa manera, el pueblo
de Dios serd sellado en la tribulacion y protegido de su ira.

La identidad de los 144.000 no es un problema facil. La forma mas
natural de interpretarlos es verlos como el pueblo judio y encontrar en este
simbolismo la salvacién de Israel. El problema de la incredulidad del pue-
blo judio a la luz de las promesas de Dios era un problema agudo para la
iglesia primitiva y Pablo dedica tres capitulos en su epistola a los Romanos
(9-11) a esta cuestion. Algunos criticos han considerado que estos tres
capitulos constituyen la seccién central de la epistola. Pablo insiste en que
las promesas de Dios no han sido anuladas, porque hay un remanente fiel
de judios, que han heredado la promesa. Sin embargo, 1a mayoria de Israel
ha sido culpable de incredulidad y por lo tanto ha sido arrancado del
pueblo de Dios, para lo cual, Pablo usa la figura del olivo. Su lugar ha sido
tomado por los creyentes gentiles que por medio de la fe han sido injerta-
dos en el irbol. Sin embargo, Dios no ha terminado con Israel; todavia son
un “pueblo santo” (Ro. 11:16). El propdsito de Dios sera llevar finalmente
a Israel al celo y de nuevo a la fe. Por el presente, Israel estd endurecido en
la incredulidad, “hasta que haya entrado la plenitud de los gentiles™ (Ro.
11:25). Pero esta salvacién de los gentiles provocari el celo de Israel (Ro.
11:11,14) y de esta manera “todo Israel serd salvo™ (Ro. 11:26). Pablo
estd hablando aqui desde la perspectiva de la historia redentora. Evidente-
mente no quiere decir que todos los judios que hayan vivido serin salvos.
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Quiere decir que llegard un dia cuando toda la familia de los judios vivien-
tes —“todo Israel”— serd salvada. '

Muchos intérpretes entienden este pasaje espiritualmente y aplican las
palabras “todo Israel” a la iglesia de los gentiles. Este criterio hace que
Pablo simplemente declare que todo el pueblo de Dios serd salvo y que el
Israel espiritual estard completo. Esta interpretacion no se adapta al con-
texto. Hay un movimiento a lo largo de Romanos 9-11 del Israel literal a la
iglesia gentil y en este contexto, “todo Israel” debe referirse a toda una
generacion de judios vivientes. Dios no ha despreciado definitivamente a su
pueblo; cuando todo el nimero de los gentiles haya sido salvado, Dios se
volvera otra vez hacia Israel y ellos también experimentaran una salvacién
nacional.

Muchos intérpretes entienden que los 144.000 representan al Israel con-
vertido. El sello de los 12.000 de cada una de las doce tribus de Israel es la
forma de Juan para decir lo mismo que dice Pablo: “Todo Israel sera
salvo”.

Esto es evidentemente una interpretacion posible, pero se enfrenta con
una grave dificultad, porque los 144.000 no son sellados para salvacion
sino para proteccion de las plagas. Ademds, en el versiculo 3, son llamados
“siervos de Dios”. No son convertidos en este tiempo, sino que ya lo
estaban. Ademas, si son judios convertidos, es dificil entender por qué
ellos seran protegidos de los sufrimientos de la tribulacién cuando se per-
mitird que multitudes innumerables de gentiles sufran el martirio.

Otro criterio, cercano al que hemos citado, es que se trata de un rema-
nente judio que ha de ser testigo del “evangelio del reino”, o sea de la
venida del reino de Dios, durante la gran tribulacion después que la iglesia
haya sido llevada en el rapto. En este caso, la segunda multitud es una gran
hueste de gentiles que se supone que seran salvados como resultado de la
predicacion del remanente judio, pero que a su vez serdn martirizados por
el Anticristo. Este criterio, sin embargo, depende de la teoria de que la
iglesia ya ha sido llevada en el rapto, teoria para la cual no encontramos
mads evidencia. Ademads, padece de ciertas contradicciones internas. Este
punto de vista dispensacionalista ensefla que la iglesia serd llevada en el
rapto al comienzo de la gran tribulacion y que los principales objetivos de
la ira de la bestia o Anticristo serd la nacion judia, reubicada en su territo-
rio de Palestina. Esta interpretacidn cree que el Anticristo hari un tratado
de siete afios con la nacién de Israel, sdlo para romperlo a mitad de la
“semana de afios” y volverse entonces con ira para destruir a sus primitivos
aliados (cf. Dn. 9:27). Este -criterio dispensacionalista debe enfrentar la
dificultad de que no son los judios, sino una gran hueste de creyentes
gentiles los que son martirizados siendo victimas del odio del Anticristo
(cap. 13).

Hay buenas razones para creer que, con los 144.000, Juan quiere identi-
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ficar al Israel espiritual, la iglesia. Este criterio es sugerido por ciertas
irregularidades en la lista de las doce tribus de Israel. De hecho, la lista de
Juan no concuerda con ninguna lista de las doce tribus de Israel. Muchos
intérpretes insisten en que estas doce tribus deben ser interpretadas literal-
mente y que por lo tanto designan literalmente a Israel. Sin embargo,
cuando se la interpreta literalmente, estas doce tribus no representan a
Israel. Un breve andlisis de varias de las listas del Antiguo Testamento hard
que esto quede claro.

Apocalipsis 7 Génesis 49 Ezequiel 48
Judé Rubén Dan
Rubén Simeo6n Aser
Gad Levi Neftali
Aser Juda Manasés
Neftali Zabulon Efrain
Manasés Isacar Rubén
Simeon Dan Juda
Levi Gad Benjamin
Isacar Aser Sime6n
Zabulén Neftali Isacar
José José Zabulon
Benjamfn Benjamin Gad

La profecia de Ezequiel 48 habla de la salvacién final de Israel y la
divisién escatolégica de la tierra de Palestina. Si Juan se refiere a la salva-
cion escatologica de Israel, podriamos esperar que siguiera la lista de Eze-
quiel, pero no lo hace. Las irregularidades en la lista de Juan son: la tribu
de Dan es omitida; la tribu de Efrain también es omitida, pero incluida
directamente porque José era el padre tanto de Manasés como de Efrain.
Esto significa que en realidad, la tribu de Manasés esté incluida dos veces.

No ha sido presentada ninguna explicacion satisfactoria de esta lista irregu-
lar de nombres, a menos que sea la siguiente: Juan intenta decir que las
doce tribus de Israel no son realmente el Israel literal, sino el Israel verda-
dero, el espiritual, o sea la iglesia. Algunos intérpretes han tratado de evitar
la mayor de las dificultades —la emisién de Dan (que es la primera tribu
mencionada en el pueblo escatologico de Ez. 48)— sugiriendo que debe
esperarse que el Anticristo surja de la tribu de Dan. Esta tribu, por lo
tanto, es considerada como apéstata y excluida del pueblo de Dios y de su
herencia de la tierra. Este criterio puede encontrarse en una época tan
antigua como la de Ireneo.! Sin embargo, se desploma por el hecho de que
Dan es incluido en la salvacion del pueblo escatologico de Ezequiel 48.

El Nuevo Testamento concibe claramente a la iglesia como el Israel
espiritual y verdadero. Con seguridad, la palabra “Israel” nunca es usada
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para la iglesia, a menps que lo sea en Gailatas 6:16, pero la exégesis de este
versiculo es discutida. Sin embargo, esta mas alli de discusion que “‘si
vosotros sois de Cristo, ciertamente linaje de Abraham sois, y herederos
seglin la promesa” (G4. 3:29). En otro lugar, Abraham es “padre de todos
los creyentes” (Ro. 4:11), ya sea circuncidados o incircuncisos. “Pues no
es judio el que lo es exteriormente, ni es la circuncision la que se hace
exteriormente en la carne; sino que es judio el que lo es en lo interior, y la
circuncision es la del corazdn, en espiritu, no en letra; la alabanza del cual
no viene de los hombres, sino de Dios” (Ro. 2:28,29). “Porque nosotros
somos las circuncisiéon los que en espiritu servimos a Dios, y nos gloriamos
en Cristo Jestds” (Fil. 3:3). Si los creyentes son los verdaderos hijos de
Abraham la verdadera circuncision, entonces debemos llegar a la conclu-
sidon de que la iglesia es el verdadero Israel espiritual, aun cuando la palabra
misma no se haya usado en relacién con la iglesia. Creemos que esto es
confirmado por la expresion “el Israel de Dios”, en Galatas 6:16.

Resulta claro, a partir de dos referencias anteriores, que Juan comparte
esta distincion entre el Israel exterior y literal y el Israel interior y espiri-
tual. En Esmirna, estaban “los que dicen ser judios y no lo son, sino
sinagoga de Satands™ (2:9; cf. también 3:9). O sea que hay hombres que
real y exteriormente son judios (el Israel literal) pero que en realidad no
son verdaderos judios (el Israel espiritual) sino que siguen los caminos de
Satanas mds que los de Dios.

Asi pues, si Juan distingue entre el Israel espiritual y literal, le seria
posible hablar de las doce tribus de Israel y al hacerlo, quisiera designar a
aquellos que son verdaderos judios: la iglesia. Y él indica la intenci6n al
hacer la lista de las doce tribus en una forma que no es idéntica al Israel
histdrico.

Esta interpretacion es la que mds se adecla al pasaje y sugiere la rela-
cién entre las dos multitudes. Representan al mismo pueblo —la iglesia—
visto en dos etapas de su historia en los tiempos del fin: primero, de pie en
el umbral de la gran tribulacién y luego habiendo pasado por este tiempo
de tribulacién, mdrtires pero victoriosos. Nos recuerda las palabras de nues-
tro Sefior cuando describe el destino de sus discipulos: “Seréis entregados
aun por vuestros padres, y hermanos, y parientes, y amigos; y matarin a
algunos de vosotros... Pero ni un cabello de vuestra cabeza perecerd” (Lc.
21:16,18).

Las dos multitudes representan la iglesia bajo dos aspectos de la gran
tribulacién: la ira de Dios y 1a persecucion de la bestia. La iglesia es sellada
para que pueda ser protegida de las plagas que expresan la ira de Dios sobre
el Anticristo y sus seguidores, pero en la gran tribulacion la iglesia sufrird
persecucion y muerte como ha sido durante toda la historia.

El significado del nimero 12 x 12.000 no es dificil. Es comun en el
Apocalipsis y es un niimero simbdlico que afirma que tado el niimero del
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pueblo de Dios serd llevado con seguridad a través del tiempo de la tribula-
cién y que ninguno de ese pueblo se perdera.

b. La multitud incontable (7:9-17)

La iglesia es descrita una segunda vez desde una perspectiva totalmente
distinta. La primera multitud se encuentra en el umbral de la tribulacion;
la segunda es vista después que la tribulacion ha pasado, salva en el reino
de Dios. La cuestion mds dificil es si son presentados o no como habiendo
sido martirizados. Han pasado por grande tribulacion (v. 14) y han lavado
sus ropas y las han emblanquecido en la sangre del Cordero. No hay
indicacion positiva en este pasaje de que sean martires. Sin embargo, se les
ve de pie delante del trono o sea que han sufrido la muerte y ahora estin
en la presencia de Dios y delante del Cordero. Si han muerto en la gran
tribulacién, la presuncion es que han sido martirizados, porque la gran
tribulacion sera una época de intenso martirio.

La idea aparece varias veces en el Nuevo Testamento y se remonta a
Daniel 12:1: “Y serd tiempo de angustia, [en griego: tribulacion] cual
nunca fue desde que hubo gente hasta entonces”. Nuestro Sefior se hizo
eco de esas palabras de Daniel: “Porque habra entonces gran tribulacion,
cual no la ha habido desde el principio del mundo hasta ahora, ni la habra.
Y si aquellos dias no fuesen acortados, nadie seria salvo; mas por causa de
los escogidos, aquellos dias serdn acortados” (Mt. 24:21,22). Pablo descri-
be al personaje maligno que se opondra al pueblo de Dios como “el hom-
bre de pecado... el hijo de perdici6n, el cual se opone y se levanta contra
todo lo que se llama Dios o es objeto de culto” (2 Ts. 2:3,4). Juan dedica
todo un capitulo a este Anticristo, llamdndolo la bestia, que, apoyada por
el falso profeta, exigira adoracion universal. A la bestia “se le permitid
hacer guerra contra los santos y vencerlos” (Ap. 13:7). Se le dio autoridad
sobre todos los pueblos de la tierra. El falso profeta exige que todos los
hombres adoren a la bestia; aquellos que no lo hagan serin muertos (Ap.
13:15).

La ensefianza teoldgica que encontramos en la gran tribulacion es el
continuo conflicto entre Dios y Satands. Una de las cosas principales en el
ministerio de nuestro Sefior fue su conflicto con Satanis y los poderes
demoniacos. Por su encarnacion y misién terrenal, nuestro Sefior ha provo-
cado una derrota decisiva al demonio (Mt. 12:28,29; Lc. 10:18; He. 2:14)
para que los hombres puedan ser liberados del poder espiritual de Satands
para entrar al reino de Cristo (Col. 1:13). A la par que son liberados del
poder espiritual de Satands, la iglesia no es salvada de la tribulacion y la
persecucidon que expresa el fiero odio de Satanas por el pueblo de Dios. De
hecho, la tribulacioén (persecucion) es la expectativa normal de la iglesia en
el mundo (Jn. 16:33; Hch. 14:22; Ro. 8:35). La gran tribulacion no serd
sino una concentracién de la misma hostilidad satinica que la iglesia ha



104 | Un comentario sobre el Apocalipsis de Juan

experimentédo durante toda su existencia cuando Satands, en un Gltimo y
convulsivo esfuerzo, trate de volver los corazones del pueblo de Dios ale-
jandolos de su-Sefior.

Un paralelo de la vision de la gran multitud incontable se encuentra en
el capitulo 14, donde, inmediatamente después de la gran tribulacion, se
da una visién profética de los 144.000 de pie sobre el monte Si6n, es decir
la Jerusalén celestial, en el reino de Dios. Desde el punto de vista de la
fuerte lucha espiritual entre Dios y Satands, que un hombre viva o muera
no es de importancia definitiva. El tema de suma importancia es si adora a
Cristo o el Anticristo. Aun asi, aunque a Satanas se le permite dirigir una
terrible tribulacién contra los santos por medio de Anticristo, Dios los
llevard salva y victoriosamente hasta el reino de Dios.

Versiculo 9. El cuadro de esta vision no es declarado explicitamente,
pero el lenguaje de los vv. 15-17 sugiere que es en el reino de Dios,
consumado después que el trono de Dios ha descendido de los cielos a
morar con los hombres (22:3). Aqui encontramos la primera visién antici-
pada en el ‘Apocalipsis, cuando Juan mira hacia adelante para describir
alguna situacion que no llegara a ser efectiva sino tiempo después. Las
ropas blancas y las palinas en sus manos son signos de victoria.

Versiculo 10. Su cancion no es primordialmente de gratitud por su
propia liberacion, sino de alabanza a Dios por la grandeza de la salvacion
que El ha obrado.

Versiculos 11,12. Los 4ngeles se unen a los redimidos en alabanza a
Dios. Debe notarse que los veinticuatro ancianos aqui estin agrupados con
los dngeles y los querubines, distinguiéndose de los redimidos. Esto apoya
el criterio de que son poderes angelicales.

Versiculo 13. La gran multitud es identificada por una dramatica pre-
gunta dirigida a Juan por uno de los ancianos.

Versiculo 14. La respuesta de Juan usando el trato de Sefior es adecua-
da si los ancianos son dngeles, pero no si representan a los redimidos. Esta
es una forma de hablar usada en todas partes para seres sobrehumanos.
Véase Daniel 10:16; Zacarias 4:5,13.

Si esta gran compafiia estd compuesta por los que han salido de la gran
tribulacion, se deduce que han sufrido el martirio. Sin embargo, no han
renunciado a su fe en Cristo ni han permitido ser manchados por la incre-
dulidad o la adoracion de los dioses falsos: han lavado sus ropas, y las han
emblanquecido en la sangre del Cordero; se han mantenido firmes en su fe
en Cristo.

Versiculo 15. Por esto estan delante del trono de Dios: han entrado en
perfecta comunion con Dios. Le sirven dia y noche en su templo: tienen
acceso directo a la presencia inmediata de Dios.

Versiculos 16,17. En este contexto, estas palabras podrian referirse a la
bendicion del estado intermedio, en que el trono de Dios y su templo son
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concebidos como si estuvieran en el cielo. Pero las bendiciones que disfru-
tan —el no tener mds hambre ni sed, ni calor agobiante, el cuidado del
Cordero, ias fuentes de agua de vida, la accion de enjugar toda lagrima de
sus ojos y especialmente la declaracion de que “‘extendera su taberniculo
sobre ellos” (v. 15)— suena mds como las bendiciones del reino consumado
(Ap. 22:1-5), cuando el trono de Dios descienda del cielo a morar con los
hombres. Hay una dificultad en el hecho de que se nos dice que en este
nuevo orden no habra templo (21:22). Sin embargo, esto solo refleja la
fluidez del lenguaje apocaliptico. En 7:15, el templo es la morada de Dios
y representa la presencia concreta de Dios. En 21:22, el templo representa
la mediacién ante la presencia de Dios, que ya no serd necesaria en el
nuevo orden, “porque verdn su rostro” (22:4).






'CAPITULO OCHO
El séptimo sello y las seis trompetas

(4) Elséptimo sello (8:1)

EL CAPITULO 7 es un paréntesis que interrumpe la continuidad de la aper-
tura de los siete sellos. Los primeros seis sellos, que fueron rotos en el
capitulo 6, representan el caracter de la época y el curso del evangelio en el
mundo hasta el fin de los tiempos. El fin fue anunciado por el sexto sello.
Entonces, antes de que sean dados nuevos detalles sobre los hechos del fin,
particularmente el tiempo de la gran tribulacion, el capitulo 7 describe el
destino de la iglesia en este temible periodo. Los capitulos 8 y 9 relatan la
apertura del séptimo sello y el sonido de las siete trompetas.

Antes de que esto sea tratado en detalle, debe sefialarse un paralelismo
significativo entre los siete sellos y las siete trompetas. Es notable que
ambos, los sellos y las trompetas nos Ileven al fin. El sexto sello, como
hemos visto, relata las catastrofes cosmicas que sefialan la venida del dia
del Sefior (6:17). Del mismo modo, la séptima trompeta anuncia la venida
del fin. Cuando el séptimo dngel hace oir su voz, se oyen voces celestiales
diciendo: “Los reinos del mundo han venido a ser de nuestro Sefior y de su
Cristo; y él reinard por los siglos de los siglos” (11:15). Esto exige que
reconozcamos que hay cierta recapitulacion cuando la narracién nos lleva
hacia atrds y cubre algo del mismo terreno. La pregunta es si los siete sellos
y las siete trompetas cubren el mismo periodo, o sea si se superponen en su
totalidad o si s6lo lo hacen parcialmente.

Una clave para la respuesta puede encontrarse en el hecho de que el
séptimo sello, a diferencia de los primeros seis, no contiene plagas o jui-
cios. Por lo contrario cuando el séptimo sello fue roto, los siete dngeles se
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prepararon para hacer sonar sus trompetas. De hecho esto sugiere que las
siete trompetas son el contenido del séptimo sello; s6lo hay una recapitula-
cion parcial. Los seis sellos relatan los sucesos que llevan al fin, mientras
que en el séptimo las siete trompetas relatan el comienzo del fin mismo,
particularmente el tiempo de la gran tribulacion que introducira el fin.

Otra similitud estructural se encuentra en el hecho de que tanto los
sellos como las trompetas son interrumpidos por intervalos. Entre el sexto
y el séptimo sellos, estd insertada la vision de las dos multitudes, que
describe el destino de la iglesia en tiempos de la tribulacion. Entre la sexta
y la séptima trompetas estin insertadas las visiones del dngel y el librito y
la medicién del templo (caps. 10y 11).

Otro paralelismo entre los sellos y las trompetas se encuentra en el
hecho de que ni el séptimo sello ni la séptima trompeta representan una
plaga o un ay como los otros seis sellos y trompetas. El séptimo sello no
tiene contenido; hemos llegado a la conclusion de que las siete trompetas
constituyen el contenido del séptimo sello. De manera similar, la séptima
trompeta no contiene plaga o ay como las seis precedentes, sino que s6lo
contiene un anuncio del fin y es seguido por las siete copas. Esto sugiere la
posibilidad de que el contenido de la séptima trompeta, sean de hecho las
siete copas. Si es asi, vemos en las siete trompetas y las siete copas una
intensificacién de los ayes derramados sobre la humanidad antes de que
sean destruidos en el juicio final cuando ya serd muy tarde.

Versiculo 1. Cuando abri6 el séptimo sello, se hizo silencio en el cielo
como por media hora. Es posible que este silencio sea en si mismo el
contenido del séptimo sello y quiera significar el comienzo del descanso
eterno de los santos. Sin embargo, esto es improbable porque esti comple-
tamente fuera de tono con los primeros seis sellos. Otros han sugerido que
el silencio prevalecio a fin de que las oraciones de los santos pudieran ser
oidas (v. 3). La mejor deduccion es que el silencio representa una actitud
de tembloroso suspenso de parte de las huestes celestiales delante de los
juicios de Dios que han de caer sobre el mundo. Es el silencio de la temible
anticipacion de los hechos que estin a punto de ocurrir, ahora que el
tiempo del fin ha llegado.

3. LAS SIETE TROMPETAS (8:2-14:20)

Ahora que los siete sellos han sido rotos, debemos suponer que leere-
mos sobre la apertura del rollo y 1a exposicién de su contenido. Sin embar-
g0, nada de eso ocurre; simplemente el rollo desaparece de la vista. Proba-
blemente, esto se deba a la fluidez del simbolismo apocaliptico y al caric-
ter altamente descriptivo de su lenguaje. Sin embargo, es adecuado presu-
mir que lo que sigue a la apertura de los siete sellos es de hecho el conteni-
do del rollo.
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(1) La seis trompetas (8:2-9:21)

El sexto sello pone delante nuestro el tiempo del fin; y las siete trompe-
tas y las siete copas (caps. 15-16) constituyen uno de los aspectos mds
importantes del corto pero terrible tiempo del fin. Con cada trompeta y
cada copa, una plaga es derramada sobre el mundo. Estas plagas represen-
tan expresiones de la ira de un Dios santo sobre una civilizacién que ha
escogido dar su lealtad al Anticristo mas bien que al Mesias de Dios. Esto
se afirma en la introduccion de los siete sellos; son “las siete plagas postre-
ras, porque en ellas se consumaba la ira de Dios” (15:1). Esta ira no estd
dirigida contra la humanidad en general, sino contra “los hombres que
tenian la marca de la bestia y que adoraban su imagen™ (16:2). Explicita-
mente se dice que estas plagas estaban dirigidas solo contra aquellos “que
no tuviesen el sello de Dios en sus frentes” (9:4). Aquellos que adoraban al
Cordero han sido sellados, de modo que ahora estin protegidos de la ira de
Dios.

En otras palabras, Juan ve un dia cuando las fuerzas de la justicia y del
mal serén tan visibles y claras que todo hombre debera decidirse o por
Cristo o por el Anticristo. La pugna que estd implicita en la mision del
evangelio en el mundo por las almas de los hombres llegard a ser tan
explicita que ya no habrd mas terreno intermedio. Los poderes de incredu-
lidad y de hostilidad hacia Dios surgiran a la luz en la persona del Anti-
cristo y la lealtad de todo hombre ser clara.

Sin embargo, la ira de Dios no es meramente judicial; también incluye
un proposito misericordioso. Tiene como intencion poner a los hombres de
rodillas por medio de duras experiencias mientras dure el tiempo de la
decisién y antes que sea demasiado tarde. Esto es sugerido en varios pasa-
jes. Después de la sexta trompeta, leemos: “Los otros hombres, que no
fueron muertos con estas plagas, ni aun asi se arrepintieron de las obras de
sus manos” (9:20). Esta implicito que cuando los hombres sean confron-
tados con la ira de Dios en el juicio, deberian humillarse en arrepentimien-
to y volverse de su maldad para adorar al Dios del cielo. La mismanota
resuena en relacion con las copas de ira. Después de la quinta copa, leemos
que los hombres ‘“‘blasfemaron contra el Dios del cielo por sus dolores y
por sus ulceras, y no se arrepintieron de sus obras” (16:11). Si hubiera
alguna posibilidad de llevar a los hombres al arrepentimiento ésta estaria
en las plagas de las trompetas y las copas.

a. Preparacion (8:2-6)

Versiculo 2. Al comienzo del intervalo en el capitulo 7, leemos de Ia
orden a los cuatro dngeles que estaban de pie en lgs cuatro dngulos de la
tierra para que no dafiaran a la tierra hasta que los siervos de Dios fueran
sellados. Ahora esperariamos encontrar de nuevo a estos cuatro angeles,
pero por el contrario, leemos de los siete 4ngeles que estaban de pie ante



110 / Un comentario sobre el Apocalipsis de Juan

Dios a los que fueron dadas siete trompetas. Sin embargo, ésta es la carac-
teristica fluidez del lenguaje y la vision apocaliptica; es surrealista mds bien
que racional y l6gicamente coherente.

El lenguaje sugiere siete dngeles bien conocidos. En la literatura biblica
no aparecen siete dngeles que estin en la presencia de Dios; pero Enoc
20:7 da los nombres de siete dngeles santos y Tobias 12:15 habla de
Rafael “uno de los siete santos dngeles que presentan las oraciones de los
santos”. Lucas 1:19 habla de Gabriel, que estd en la presencia de Dios.

Versiculo 3. Antes del sonido de las siete trompetas, Juan vio en vision
un breve episodio, cuyo significado basico es claro, pero cuyos detalles no
lo son. La vision del dngel echando incienso sobre el altar lleva la sencilla
verdad, ya expresada en la oracion de las almas de los martires bajo el altar
(6:9-11) de que los juicios de Dios vendran sobre el mundo en respuesta a
las oraciones de los santos.

Juan vio a otro dngel. Muchos comentaristas piensan que.este dngel
debe ser Cristo mismo, porque la Biblia no enseiia el papel mediador de los
angeles en relacion con las oraciones del pueblo de Dios. Sin embargo, en
Daniel 9:20ss y 10:10ss, el angel Gabriel juega un papel de mediacion al
llevar a Daniel la respuesta a sus oraciones. Hebreos 1:14 nos cuenta que
los angeles cumplen cierto tipo de ministerio por los santos. No es plena-
mente un papel de mediacion, porque los santos son sacerdotes delante de
Dios (Ap. 1:6; 5:10), es decir que tienen acceso directo delante de Dios.
Pero de alguna manera que desconocemos, puede pensarse que los angeles
ayudan a las oraciones de los santos.

El angel se pard ante el altar como un sacerdote a punto de ofrecer
incieniso (Ex. 40:5; Lv. 4:7; He. 9:4). Es posible que este pasaje se refiera a
dos altares; el cuadro no es claro. Posiblemente la vision representa al dngel
yendo primero al altar de la ofrenda quemada para tomar carbones ardien-
do (v. 3a), luego dirigiéndose al altar del incienso, que es designado como
el altar de oro que estaba delante del trono para dejar alli los carbones
tomados del altar de la ofrenda quemada (v. 3b), y volver finalmente al
altar de la ofrenda quemada para tomar el fuego que echaria sobre la tierra
(v. 5). Sin embargo, todo el tema de la identidad del altar y su relacion con
el trono es dificil y puede ser deliberadamente inexacto a causa de la
naturaleza del pensamiento apocaliptico.

Al 4ngel se le dio mucho incienso para afiadirlo a las oraciones de todos
los santos. Este concepto es mds bien dificil. Sugiere que las oraciones de
los santos estaban sobre el altar y que el dngel vino con incienso para
incensar las cosas santas. Es notable que la vision se refiere a las oraciones
de todos los santos y no meramente de los martires. Esta es una nueva
evidencia de que el Apocalipsis se relaciona con el destino de toda la iglesia
en la tierra.

Versiculo 4. El humo del incienso no es el que permite que las oracio-
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nes de los santos se eleven a Dios; esto se opondria al hecho de que los
creyentes son sacerdotes de Dios por si mismos. El humo del incienso se
elevo con las oraciones de los santos agregandoles fragancia. Podemos de-
ducir que el objeto de las oraciones de los santos es la venida del reino de
Dios y la manifestacion del juicio de Dios contra los poderes demoniacos
del mal, que han oprimido a aquellos que han confesado fielmente el
nombre de Jesis (véase 6:10).

Versiculo 5. Este versiculo describe dramaticamente el hecho de que los
juicios de Dios caerdn sobre la tierra en respuesta a las oraciones de los
santos. Aporta la seguridad de que las oraciones de los santos han sido
oidas y seran contestadas. Al sonar la séptima trompeta (11:19) y al
vaciarse la séptima copa (16:17), se dan seguridades similares de la fideli-
dad de Dios. El antecedente para esta vision estid en Ezequiel 10:2, donde
carbones de fuego de entre de los querubines son derramados sobre Jerusa-
1én como sefial del juicio de Dios.

Los truenos, y voces, y relimpagos, y un terremoto que siguen al lanza-
miento del fuego sobre la tierra son signos que anuncian los juicios de Dios
que han-de sobrevenir.

Versiculo 6. Ahora, en respuesta a las oraciones de todos los santos, los
siete dngeles que tenfan las siete trompetas se dispusieron a tocarlas. Las
plagas de las trompetas estdn en dos grupos: las primeras cuatro implican
catastrofes naturales; las Gltimas tres caen directamente sobre los hombres.
Una division similar se encuentra en Mateo 24:4-8 y 24:13-22. Las prime-
ras cuatro plagas son todas parciales en sus efectos, ya que sblo afectan a
una tercera parte de la naturaleza. Estos juicios preliminares estan destina-
dos a producir el arrepentimiento en los hombres (9:20).-Los cuatro pri-
meros juicios tienen muchos detalles en comin con las plagas de Egipto.

b. La primera trompeta (8:7)

Versiculo 7. La primera plaga destruye un tercio de la tierra, su follaje y
vegetacion verde. La destruccion cae sobre una tercera parte de la tierra.
No hay razoén para seguir a los intérpretes que piensan que esta plaga es un
cuadro de desorden civil y anarquia como fruto del rechazo de Dios por
parte del hombre. Los drboles no significan hombres de alto rango ni el
pasto hombres de baja categoria. Esto describe una catastrofe concreta que
cae sobre el mundo fisico. Posiblemente el fuego significa un despliegue de
una gran tormenta.

¢. La segunda trompeta (8:8,9)

Versiculo 8. ‘Al sonar la segunda trompeta, una masa ardiente cae del
cielo al mar. Es infructuoso tratar de limitar esto a una erupcién volcinica.
Los volcanes echan rocas y lava, pero no son lanzados ellos mismos al mar.
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No podemos decir como tenemos que concebir la forma concreta de estos
hechos.

Versiculo 8. El hecho de que la tercera parte del mar se convierta en
sangre nos recuerda a Exodo 7:20, cuando el Nilo se transform¢ en sangre.
La muerte de una tercera parte de los peces nos recuerda la plaga similar en
Exodo 7:21.

Versiculo 9. La tercera parte de las naves fue destruida aparentemente
por el fuego de la montafia ardiente. Esto es una plaga severa, pero aun es
s6lo parcial en sus efectos.

d. La tercera trompeta (8:10,11)

Versiculo 10. El sonido de la tercera trompeta muestra un gran meteoro
brillante que cae desde el cielo envenenando una tercera parte de los rios y
fuentes de agua. Nos recuerda la primera plaga de Egipto, que cayé sobre
el rio Nilo.

Versiculo 11. La palabra traducida “Ajenjo” essuna palabra rara, que no
aparece en ninguna otra parte de la Biblia en griego, aunque la traduccién
griega de Aquila la usa varias veces. El ajenjo mezclado con el agua no era
un veneno mortal, pero en este caso muchos hombres murieron, porque las
aguas se hicieron amargas. En Jeremias 9:15, el ajenjo es un simbolo del
juicio divino: “Por tanto, asi ha dicho Jehova de los ejércitos... He aqui
que a este pueblo yo les daré a comer ajenjo, y les daré a beber aguas de
hiel”. En Jeremias 23:15, el mismo juicio cae sobre los profetas por su
impiedad.

e. La cuarta trompeta (8:12,13)

Versiculo 12. La cuarta plaga cae sobre los cuerpos celestiales: el sol, la
luna y las estrellas. Esto es similar a la novena plaga de Egipto,.cuando la
tierra fue cubierta de tinieblas (Ex. 10:21). No se nos dice qué pasd con
los cuerpos celestiales, salvo que fueron ensombrecidos. La oscuridad no es
completa; la plaga solo afecta un tercio de los cuerpos celestiales.

La independencia del estilo apocaliptico se nos muestra en la naturaleza
de la plaga, que es logicamente imposible. Si un tercio del sol, la luna y las
estrellas se oscurecieran, entonces su luz disminuiria durante todo el tiem-
po en una forma proporcional. Ademas, es dificil concebir el oscurecimien-
to de la luna cuando estd en su primera fase como un leve hilo de luz. Un
tercio de los cuerpos celestiales se oscurece y el resultado es que un tercio
del dia y un tercio de la noche son oscurecidos.

Versiculo 13. La primera serie de trompetas y las plagas que las acom-
pafian estd ahora completa. Las fuerzas de la naturaleza han caido bajo el
juicio divino como un aviso a los hombres pecadores y ahora resuena una
advertencia de que vendrin cosas peoreés. La quinta y sexta trompetas son
plagas que caen directamente sobre los hombres.
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Un'dguila anuncia los ayes que vienen. Se escoge a un dguila por su
potencia de vuelo (12:14), que le da una amplia perspectiva. El dguila
vuela al meridiano o el cenit del cielo donde el sol estid a mediodia y donde
puede ser vista por todos. El triple ay, ay, ay anuncia las tres Gltimas
trompetas y las plagas que las acompafiarin. Los que moran en la tierra es
una expresion repetida en el Apocalipsis para designar al mundo pagano en
su hostilidad a Dios (3:10; 6:10; 11:10; 13:8; 17:2). Aqui una vez mds se
implica que las plagas de la ira divina caen sobre la sociedad mala y rebel-
de, pero que la iglesia, que ha sido sellada con el sello protector de Dios, de
alguna manera es preservada del sufrimiento de estas plagas. Esto ha queda-
_ do claro después que el quinto dngel hizo sonar su trompeta en 9:4.






CAPITULO NUEVE
Las seis trompetas
(Continuacion)

[ La quinta trompeta (9:1-12)

LA QUINTAPLAGA es la de una multitud de langostas domoniacas que
atacan los cuerpos de los hombres, pero sin causarles la muerte. La plaga
de las langostas de Joel 2:4-10 que precede la venida del dia del Sefior
provee el trasfondo necesario. La-apariencia de las langostas en Joel era
como si se tratara de caballos que corrian con el estruendo de carros, que
cargaban como hombres poderosos de guerra, que oscurecian el cielo con
sus ejércitos. La diferencia estd en que en Joel se tiene en cuenta una plaga
de langostas reales, mientras que en el Apocalipsis, las langostas son simbo-
los de huestes demoniacas.

Versiculo 1. Cuando el quinto angel hizo sonar su trompeta, Juan vio
una estrella que cay6 del cielo a la tierra. Es discutible si debe ponerse
algin énfasis en la palabra “cay6”. Algunos comentaristas nos llevan a
Isafas 14:12: “;Como caiste del cielo, oh Lucero, hijo de la mafiana!”, y
encuentran en estas palabras una caida de Satands.de su lugar de exalta-
cion. Nuestro Sefior también nos habla de una caida de Satanis: “Yo vefa
a Satanas caer del cielo como un rayo” (Lc. 10:18). Sin embargo, no hay
razon en el Apocalipsis para identificar la estrella con Satands o cualquier
poder maligno. La estrella representa alguna figura angélica divinamente
comisionada para llevar a cabo los propositos de Dios. La idea de la caida
es usada porque es la forma en que las estrellas llegan del cielo a la tierra.

El lenguaje del pasaje cambia inmediatamente de la estrella a aquel que
estd simbolizado en la estrella. A éste se le dio la llave del pozo del abismo.
En la literatura biblica no hay una sola cosmologia coherente, pero es
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verdad que a menudo encontramos el concepto de tres niveles de existen-
cia: la tierra, el cielo arriba y el mundo subterrineo abajo. Ya hemos
descubierto en la extensa descripcion que Juan hace del cielo que no
pretende que su lenguaje sea tomado literalmente, sino que describe el
cielo con un lenguaje simbdlico. De la misma manera, ahora se refiere al
mundo subterrineo, que es concebido como un gran espacio abierto en las
profundidades de la tierra, conectado con el mundo por un pozo.

La palabra griega traducida “pozo del abismo” es abyssos de la cual
deriva nuestra palabra abismo. No existe por supuesto tal cosa como el
pozo del abismo. No se resiste la pregunta: ;cuin profundo es ese abismo?
La palabra abyssos es usada en el Antiguo Testamento griego para las aguas
profundas (Gn. 1:2;7:11; Sal. 107:26). También es usada para la profundi-
dad de la tierra (Sal. 71:20) y Hegd a designar el lugar de los muertos. Asi{
es como Pablo pregunta: “;Quién descenderd al abismo? (esto es para
hacer subir a Cristo de los muertos)” (Ro. 10:7). Es la morada de la bestia
o el Anticristo antes de que aparezca en la tierra (Ap. 11:7) y serd la
prision temporal de Satanis durante el reino milenial de Cristo (Ap. 20:3).
A veces también es representada como el hogar o el lugar de aprisionamien-
to de los demonios (Lc. 8:31).

En este caso, es la morada de las huestes de demonios que vuelan como
escorpiones para atacar a los hombres. Que este concepto no debe ser
tomado literalmente lo sugiere el pensamiento diferente de Pablo de que
Satands es “el principe de las potestades del aire” (Ef. 2:2) y que los
demonios son “huéspedes espirituales de maldad en las regiones celestes”
(Ef. 6:12). Ademas, el Apocalipsis no presenta uniformemente a Satanis
como si viviera en el mundo subterraneo. En el capitulo 12, Satanis es
representado como un fiero dragdn rojo que se dedica a un temible conflic-
to con el angel Miguel. Como resultado, Satands es arrojado del cielo a la
tierra junto con sus dngeles. Esto refleja la misma idea que se encuentra en
Ef. 2:2, de que Satanis es el principe de los poderes del aire. Evidentemen-
te esto tiene por intencion hacer que el lenguaje simbdlico describa realida-
des del mundo espiritual.

Del pozo, que es la entrada y salida del abismo se habla como si estuvie-
ra guardado con llave bajo la soberania de Dios. De ese modo, Satanis serd
encerrado en el pozo por mil afios (Ap. 20:3). En este caso, la llave es dada
al emisario angelical que ha descendido del cielo.

Versiculo 2. Y abri6 el pozo del abismo [con la llave que le habia sido
dada], y subié humo del pozo como humo de un gran horno; y se oscure-
ci6 el sol y el aire por el humo del pozo. Muchos intérpretes piensan que
esta nube de humo representa los fuegos del infierno, pero no hay nada en
el texto que lo sugiera y en el Antiguo Testamento el Seol (Hades) es un
lugar oscuro. Sin embargo, la idea de un mundo subterrineo donde los
fuegos del tormento arden es reflejada en la parabola del rico y Lazaro,
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que por lo menos refleja las ideas judias contemporaneas usadas por nues-
tro Sefior para llevar su mensaje al pueblo de su tiempo (Lc. 16:23,24). El
lugar final de castigo (Gehenna, o Infierno) se asemeja a un lago de fuego
(Ap. 20:10,14,15), pero no esta localizado en el corazon de la tierra; de
hecho, no se le da ubicacion en los escritos biblicos.

Versiculo 3. Y del humo salieron langostas sobre la tierra. Es tentador
ver a la nube de denso humo como la multitud misma de langostas, que en
Palestina puede realmente ser tan espesa como para oscurecer el sol (J1.
2:10). Sin embargo, el texto parece distinguir claramente entre las langos-
tas y la nube de humo. Esta es la vivida forma de Juan para describir la
ascension de las huestes demoniacas. Las langostas en el Antiguo Testa-
mento son un simbolo de la ira de Dios (Ex. 10:13; J1. 1:4). Sin embargo,
en este caso, no son realmente langostas, sino criaturas simbdlicas de pode-
res demoniacos.

Se les dio poder, como tienen poder los escorpiones de la tierra. El
escorpion, como la serpiente, eran animales hostiles al hombre y por eso
llegaron a ser un simbolo de las fuerzas del mal espiritual (Lc. 10:19; Sirac
39:29). Su ponzofioso aguijon era proverbial (Ez. 2:6; cf. Lc. 11:12).

Versiculo 4. Y se les mand6 que no dafiasen a la hierba de la tierra, ni a
cosa verde alguna, ni a ningin 4rbol. Estas langostas que han subido del
abismo tienen una mision fuera de lo comin. Normalmente consumen el
follaje verde (Ex. 10:15), pero aqui les es prohibido explicitamente.

Los objetivos de los ataques de los escorpiones son los hombres, pero
solamente los que no tuviesen el sello de Dios en sus frentes. Esto nos lleva
nuevamente al capitulo 7, donde Juan ve el sellado del pueblo de Dios ante
el ultimo terrible periodo de tribulacion y este versiculo da el propésito de
ese sellado. La tribulacion serd un tiempo al comienzo de la ira de Dios
sobre una sociedad rebelde; un tiempo de temible persecucién de la iglesia
por la bestia y, como sefiala esta trompeta, un tiempo de actividad demo-
niaca. La ira de Dios caerd solo en los adoradores de la bestia (16:2) y el
pueblo de Dios serd protegido por una proteccion divina de la actividad
demoniaca. Pero la iglesia serd, en la tribulacion, la victima de la persecu-
cién y el martirio como lo ha sido a través de toda su historia.

Versiculo 5. Les fue dado... que los atormentasen cinco meses. El signi-
ficado del periodo de cinco meses de tortura no es claro. Puede designar
meramente un periodo relativamente corto en el cual los hombres sufrirdn
esta carga, o puede derivarse de las plagas reales de langostas que pueden
atacar arboles y cosechas en cualquier momento durante los cinco meses
de la estacion cdlida en Palestina. Sin embargo, los ataques concretos de
langostas pueden ocurrir en cualquier momento durante los cinco meses;
aqui, atacan a los hombres continuamente, mientras dura el periodo de
cinco meses.

No que los matasen. Cuando los escorpiones atacan a los hombres, el
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resultado pocas veces es fatal, aunque produce agudos dolores. En esta
plaga encontramos a monstruos casi indescriptibles que vuelan como lan-
gostas, pero muerden como escorpiones.

Versiculo 6. La plaga de las langostas trae un sufrimiento como conse-
cuencia del cual los hombres buscarin la muerte, a fin de ser aliviados de
sus agonias pero la mordedura de los escorpiones no sera fatal.

Versiculo 7. El aspecto de las langostas era semejante a caballos prepa-
rados para la guerra. Esta descripcion se basa directamente en Joel 2:4,
donde se describe una invasion de langostas. Parecen caballos de guerra. A
menudo se ha dicho que existe una similitud entre la cabeza de una langos-
ta y la cabeza de un caballo. Se cita a menudo un viejo proverbio drabe que
dice que la langosta tiene cabeza de caballo, pecho de leon, pies de came-
llo, cuerpo de serpiente y antenas como cabello de muchacha.

Las langostas-escorpiones no usan coronas, sino mas bien son como
coronas de oro. No hay elemento natural en las langostas que se asemeje a
las coronas, esto es puramente simbolico, usado probablemente para suge-
rir el éxito de las langostas en su mision.

Sus caras eran como caras humanas. Nuevamente, este no es el aspecto
de las verdaderas langostas. Posiblemente tiene por fin indicar la inteligen-
cia de los monstruos demoniacos o puede ser solo un detalle que agregar a
la terrorifica apariencia de estas criaturas infernales.

Versiculo 8. Tenian cabello como cabello de mujer. Los antiguos co-
mentaristas a menudo interpretaban esto como un abuso de relaciones
sexuales. Algunos comentaristas modernos ven aqui una referencia a los
ejércitos partos que vivian justo en los limites del Imperio Romano hacia
el este y que eran una constante amenaza a la paz romana. Los partos
acostumbraban a usar el cabello largo. La interpretacion mas probable, en
vista del proverbio arabe citado antes, es que se trata de una alusion a las
largas antenas de las langostas.

Sus dientes eran como de leones. Este detalle es tomado de Joel 1:6,
donde una naci6n hostil puede ser comparada a la amenaza de una plaga de
langostas que describe como con dientes de le6n y muelas de leona. Con
esto se quiere aumentar la intensidad de la fiereza de esta plaga demoniaca
al describir la voracidad con la cual las langostas devoran la vegetacion.

Versiculo 9. Tenian corazas como corazas de hierro. El cuerpo escama-
do de las langostas puede ser comparado a las corazas de hierro. El hierro
sugiere la impotencia de los hombres para destruir a sus enemigos demo-
niacos.

El ruido de sus alas era como el estruendo de muchos carros de caballos
corriendo a la batalla. Esto es nuevamente una alusion a la profecia de
Joel, donde las plagas de langostas se describen “como aspecto de caballos,
y como gente de a caballo correrain. Como estruendo de carros saltardn
sobre las cumbres de los montes” (J1. 2:4,5). Una invasion real de'langostas
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es acompafiada de un fuerte sonido por el golpeteo de millones de alas; el
Vidente las compara al sonido de un ejército de carros que se lanzan a la
batalla.

Versiculo 10. Tenian colas como de escorpiones, y también aguijones.
En el versiculo 5, se nos ha dicho que estas langostas demoniacas tienen
poder para torturar a los hombres por cinco meses como un escorpién
muerde a un hombre. El tiempo presente del verbo (BJ) describe la forma
de esta tortura. Estos monstruos son en parte langostas y en parte escor-
piones; tiene colas de escorpiones para realizar esta tortura. Sin duda esto
es una representacion simbolica de los poderes demoniacos.

Versiculo 11. Tienen por rey sobre ellos al 4ngel del abismo. Como las
langostas-escorpiones suben del mundo subterrineo, podemos esperar que
Satands fuese su rey. De hecho, es sorprendente el que tengan un rey, en
vista de Proverbios 30:27: “Las langostas, que no tienen rey, y salen todas
por cuadrillas”. Su rey es el angel del abismo, figura que no aparece en otra
parte de la literatura biblica o judia. Quiza deba ser identificado con la
figura angélica representada en el v. 1 como una estrella caida, que tiene la
llave del pozo del abismo.

Cuyo nombre en hebreo es Abadon, y en griego Apolion. Abadon en
hebreo significa “destrucciéon” y siempre es traducida en el Antiguo Testa-
mento griego por la palabra apoleia, *“destruccién”, con la sola excepcién
de Job 31:12. La palabra es usada para designar el lugar de destruccion en
forma sin6nima con el Seol o subterrineo de los muertos en Job 26:6;
28:22; Proverbios. 15:11; 27:20 y se usa solo para referirse al mundo
subterrineo en pasajes como Job 31:12; Salmo 88:11. Juan traduce la
palabra al griego, no con su equivalente usual apoleia, “‘destrucciéon”, sino
con un participio, apolion que significa “el destructor”. Algunos comenta-
ristas ven aqui una referencia al dios griego Apolo, uno de cuyos simbolos
era la langosta de quien a menudo se pensaba que visitaba a los hombres
con plagas y destruccion. Sin embargo, no hay razon de peso, para esta
interpretacién. Juan da meramente un nombre simbolico al dngel del abis-
mo, “el destructor”, tanto en sus equivalentes hebreo y griego.

Versiculo 12. El primer ay pasd; he aqui, vienen dos ayes después de
esto. Las ultimas tres de las siete trompetas son vistas como tres ayes a
causa de su terrible poder destructor. Antes de que suene la quinta trompe-
ta, un 4guila ha anunciado la venida de estos tres ayes (8:13). El segundo
ay es la plaga de la sexta trompeta (9:13-21) y el tercer ay es la séptima
trompeta (11:14). El paso del primer ay no debe tomarse desde el punto
de vista de Juan como parte de la historia, sino desde una perspectiva
escatologica futura.

& Lasexta trompeta (9:13-21)
La plaga de la sexta trompeta es similar a la de la quinta, en cuanto
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implica juicios sobre el mundo pagano, por parte de huestes demoniacas.
La principal diferencia es que la plaga de la quinta trompeta produce una
tortura y sufrimiento mientras que la plaga de la sexta provoca la muerte.

Esta es una plaga de caballos demoniacos con cabezas de leones y colas
de serpientes que tienen poder de matar a los hombres. Estas huestes
demoniacas vienen del este, desde los limites del Imperio Romano. Es un
hecho historico que en el siglo I los ejércitos partos de més allé del Eufra-
tes eran una continua amenaza para la paz romana y que la literatura
apocaliptica judia preveia una invasion escatolOgica de fuerzas paganas
(Enoc 56:5-8). Estos partos eran famosos jinetes y eran temidos por su
habilidad en el uso del arco y la flecha. Algunos comentaristas ven en la
vision de Juan una expectativa de una invasion parta, pero esto es poco
probable. En la vision, los jinetes de los caballos practicamente no juegan
papel alguno; la destruccién es provocada por los caballos mismos que
representan poderes demoniacos.

Cierto antecedente para la idea de una invasion escatologica de caballos
se encuentra en el Antiguo Testamento. Ezequiel vio una invasion de caba-
llos derraméindose del norte (Ez. 38:14ss) y una invasion asi es menciona-
da a menudo en otros profetas (Is. 5:26-30; Jer. 6:22-26), viniendo gene-
ralmente del norte. Juan ha transformado estas amenazas militares concre-
tas en una invasién de hordas demoniacas.

Un importante nuevo énfasis distingue la vision de Juan de las expecta-
tivas similares de los profetas y autores apocalipticos. Los Gltimos siempre
ven la invasion extranjera como un ataque contra el pueblo de Dios por
huestes paganas, mientras que Juan las ve como un juicio divino sobre una
civilizacion corrompida.

Versiculo 13. Después del sonido de la sexta trompeta, Juan oye una
voz de entre los cuatro cuernos del altar de oro que estaba delante de Dios.
Este altar ya ha sido visto en la visiobn apocaliptica en la apertura del
séptimo sello, que nos trajo al umbral del fin (8:3). Es el altar del incienso
que simboliza las oraciones de los santos que claman constantemente a
Dios pidiendo liberacion, vindicacion por parte de la justicia divina y el
establecimiento de la ley divina sobre la tierra. Se describe simbélicamente
el hecho de que la justicia divina sobre el mal ocurrird en respuesta a las
oraciones del pueblo de Dios. En la visién es el altar mismo el que habla de
entre sus cuatro cuernos, pero esto es solo una forma simbdlica de expresar
la misma idea que se encuentra en 6:9,10, donde las voces de los martires
son oidas como viniendo de debajo del altar.

Versiculo 14. La voz desde los cuatro cuernos habl6 al sexto dngel que
habia hecho sonar la trompeta, diciendo: Desata a los cuatro éngeles que
estin atados junto al gran rio Eufrates. El uso del articulo definido sefiala
a un grupo definido de cuatro ingeles. No pueden ser los mismas cuatro
ingeles que aparecen en 7:1, porque estos estaban en los cuatro dngulos de
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la tierra. Estos dngeles estin atados junto al rio Eufrates. Este grupo de
cuatro 4ngeles no se conoce ni en la literatura profética, ni en la apocalipti-
ca; tampoco podemos decir por qué hay cuatro de ellos. Sin embargo, el
hecho de que estén atados indica que no pueden cumplir sus propositos
hasta que sean liberados. Puesto que cumplen la misma misién que las
huestes demoniacas, es decir, “matar a la tercera parte de los hombres™ (v.
15), podemos deducir que son dirigentes sobrenaturales de las huestes
satdnicas.

El Eufrates era el limite oriental ideal de la tierra prometida (Gn.
15:18); y en el Antiguo Testamento recibe el nombre de gran rio (Gn.
15:18; Dt. 1:7; Jos. 1:4). Mas alld del Eufrates estaban los ejércitos de los
reinos paganos, particularmente los de Asiria; por esta razon el rio llegd a
ser un simbolo de los enemigos de Israel y de Dios (Is. 7:20; 8:7; Jer.
46:10). Una invasion de estas fuerzas podia ser descrita como una crecien-
te del rio (Is. 8:7). De modo que los dngeles estin atados en la ribera del
Eufrates hasta el tiempo del juicio cuando serdn liberados y una inunda-
cién de poderes demoniacos caera sobre el mundo civilizado. Sin duda, los
lectores del Apocalipsis en el siglo I habrin pensado en las huestes partas,
pero esto no parece ser el principal pensamiento de Juan.

Versiculo 15. Y fueron desatados los cuatro dngeles que estaban prepa-
rados para la hora, dia, mes y afio a fin de matar la tercera parte de los
hombres. Este versiculo contiene una forma poco comin de sefialar el
tiempo, detallando para esta plaga una hora exacta. La idea que se preten-
de es que estos dngeles malos estin bajo el control de Dios; no tienen
libertad para actuar sino en la hora que Dios designa. Asi, son instrumen-
tos de los juicios divinos, todos los cuales son llevados a cabo como parte
del desarrollo del plan divino para el mundo rebelde.

Los escritos apocalipticos a menudo reflejan un sentido de determinis-
mo, es decir, que los hechos y el tiempo del fin estan predeterminados. A
veces, se coloca tal énfasis sobre el necesario cumplimiento de los tiempos
que Dios mismo parece casi sujeto a lo que El ha decretado. “Porque él ha
pesado la época en la balanza y medido los tiempos por medida y contado
los tiempos por niimero; y no se moverd ni los hard mover hasta que la
medida esté completa™ (IV Esdras 4:36,37. Véase también Enoc 81:2). En
el Apocalipsis no se encuentra ese rigido determinismo. Los tiempos estdn
bajo control de Dios: El es el “Rey de los siglos” (15:3 VM). El tiempo del
fin y todo el complejo de los hechos finales se desarrollara de acuerdo al
proposito divino.

Cuando los angeles fueron liberados, salieron a matar un tercio de la
humanidad. No se nos indica cémo lo hicieron; podemos deducir que eran
los dirigentes de los caballos demoniacos. Una tercera parte de la humani-
dad indica una parte grande, pero no una mayoria de la humanidad. Su
misién no era la destrucciéon de la raza, sino, como agentes del juicio
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divino, advertir a los hombres lo que espera a quienes rechazan el amor de
Dios y su misericordia. Una vez mds, es importante notar que esto es un
juicio que cae sobre la gente de una civilizacién rebelde y no sobre el
pueblo de Dios (9:4,20). La quinta trompeta habia producido tortura, ésta
trae la muerte.

Versiculo 16. El tamafio de las huestes demoniacas es impresionante:
200.000.000. No podian ser contados. Juan oy su nimero o sea que tuvo
que ser informado. Este gran nimero se basa en el Salmo 68:18: “Los
carros de Dios se cuentan por veintenas de millares de millares; el Sefior
viene del Sinaf a su santuario” (68:17). Aqui no son carros sino caballos;
caballeria. Los cuatro dngeles destructores ya no estan y los caballos demo-
niacos llenan la escena. Es dificil creer en un nimero literal; las fuerzas
demoniacas son simplemente innumerables.

Versiculo 17. Juan da ahora una descripcion de los caballos demoniacos
y sus jinetes. Con las palabras vi en vision, nos recuerda que estos no eran
caballos naturales y jinetes, sino seres demoniacos que habia visto en
éxtasis. Esto es lo uUnico que dice sobre los jinetes: usaban corazas de
fuego, zafiro y azufre. La gramitica de este pasaje permite la interpreta-
cién de que tanto los caballos como los jinetes usaban esas corazas de
colores brillantes, pero es mds facil ver aqui una descripcion de la armadu-
ra de los jinetes, la cual corresponde en color al fuego, humo y azufre que
sale de la boca de los caballos. No es claro si toda la armadura era tricolor
o si diferentes jinetes usaban diferentes colores. Es interesante que no se
describan armas ofensivas de los jinetes, sino solo su armadura protectora.
El centro de atencion se encuentra en los caballos demoniacos.

Los caballos no se parecen a-nada que se vea en la tierra: sus cabezas
eran como cabezas de leones y de sus bocas salian fuego, humo y azufre.
Ciertamente el énfasis esta en su ferocidad y poder destructor y_no sobre
su vestidura. Su apariencia aterrorizadora esti enfatizada por el humo
sulfuroso que surgia de las bocas de estos animales. El fuego y el azufre
indican su naturaleza infernal (14:10; 19:20; 21:8).

Versiculo 18. El fuego, el humo y el azufre que surgian de sus bocas se
consideran tres plagas separadas que traen muerte a una porcion considera-
ble de la humanidad. Esto queda claro en la version RV: estas tres plagas.
La repeticion de las palabras que salian de sus bocas nos recuerda la
calidad demoniaca de estas plagas.

Versiculo 19. Pues el poder de los caballos estaba en su boca. El tor-
mento de muerte se aplica sobre una gran porcion de la humanidad por las
tres plagas de fuego, humo y azufre que salian de sus bocas. No se nos dice
cOmo provocaban la muerte.

Estos demoniacos caballos tenian otra arma con la cual dafiaban a los
hombres: sus colas, semejantes a serpientes, con las que atacaban a los
hombres y los hacian sufrir. Este detalle relaciona esta plaga con las langos-
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tas ‘demoniacas de la quinta trompeta que parecian como caballos y tenian
colas como escorpiones y aguijones (9:10). La quinta plaga provocaba sé6lo
tortura; la_sexta produce tanto tortura como muerte. Los hombres son
torturados por las colas como serpientes de los caballos demoniacos y
muertos por el poder que estaba en sus bocas

Versiculo 20. Y los otros hombres que no fueron muertos con estas
plagas, ni aun asi se arrepintieron. Las plagas demoniacas de sufrimiento y
muerte, por terribles que parezcan, incluyen un propésito misericordioso:
tienen por fin llevar a los hombres al arrepentimiento antes de que sea
demasiado tarde. A lo largo del transcurso del tiempo, los hombres han
podido seguir un sendero de pecado y desafiar a Dios con impunidad y
aparente seguridad. Cuando el fin se acerca, y el tiempo del juicio estd
proximo, Dios envia sobre los hombres un anuncio de su juicio e ira, pero
esto no es porque El se complazca en la ira sino a fin de advertir a los
hombres que el camino de pecado y desafio a Dios puede llevar solo al
desastre.

Uno podria pensar que el resto de la humanidad, que no fue muerta por
estas plagas, aprenderia una leccion del tercio que fue muerto y se humilla-
ria en temor y temblor delante de Dios. Pero no es asi; contintian en su
desafiante senda de adorar demonios e idolos. Los idolos pueden ser vistos
desde dos perspectivas diferentes. En y por si mismos, “un idolo nada es
en el mundo” (1 Co. 8:4). Este concepto se refleja en la descripcion que
Juan hace de los idolos como imagenes de oro, de plata, de bronce, de
piedra y de madera, las cuales no pueden ver, ni oir, ni andar. El tema de
que los idolos son de madera, piedra o metal sin vida aparece en el Antiguo
Testamento (Sal. 115:4-8; 135:15-18; Dn. 5:23) y se encuentra con fre-
cuencia en la literatura apologética judia (véase Bel y el Dragon). Desde
otra perspectiva, los demonios estan detrds del culto a los idolos y, si bien
la carne ofrecida a los idolos no es impura ya que un idolo no tiene
existencia real, sin embargo “lo que los gentiles sacrifican, a los demonios
lo sacrifican y no a Dios” (1 Co. 10:20). Por lo tanto, el sacrificio a los
idolos deja al individuo en comunidén con los demonios. En este pasaje se
ve la misma tension entre los idolos sin vida hechos de madera y piedra y
que sin embargo, se usan como simbolo de los demonios.

Versiculo 21. El desafio del resto de la humanidad se refleja no sélo en
su idolatria, sino también en su inmoralidad. Ellos no se arrepintieron de
sus homicidios, ni de sus hechicerias, ni de su fornicacion, ni de sus hurtos.
Esta es la misma teologia expuesta por Pablo en Romanos 1:18ss: la
impiedad produce todo tipo de injusticia y maldad. La palabra traducida
“hechicerias” puede significar ““veneno”, pero aqui designa el uso de po-
ciones y hechizos mdgicos y practicas religiosas envilecidas. La palabra
“fornicaciéon” designa al pecado sexual en general.






CAPITULO DIEZ
El angel y el librito

JUAN ACABA DE LLEGAR al fin del relato del sonido de seis de las siete
trompetas, junto con las plagas o ayes que las acompaiian. Ahora podria-
mos esperar que nos relate el sonido de la séptima trompeta, pero en vez
de hacerlo, Juan inserta el relato de la vision de un gran angel que descien-
de del cielo con un librito en su mano, el cual se le exige que coma
(10:1-11). A esto agrega el relato de la medicion del templo y el ministe-
rio, muerte y ascensién de dos testigos. Después de este intervalo, Juan
contin®a la narracion interrumpida y registra el sonido de la séptima trom-
petaen 11:14-19.

Esto es coherente con el estilo de Juan y es un factor esencial en la
estructura artistica del libro. Entre el sexto y séptimo sellos, Juan inserta
el relato de las dos multitudes (7:1-17). Entre las siete trompetas y las siete
copas, Juan habla del dragén y la mujer (12:1-17), la vision de las dos
grandes bestias (13:1-18) y la visiobn del Cordero en el monte Sion
(14:1-20).

En este caso, el paréntesis es una preparaciéon directa para la continua-
cion de las visiones de las trompetas, porque uno de los propdsitos de los
interludios es anunciar que “‘en los dias de' 1a voz dél séptimo 4ngel, cuan-
do él comience a tocar la trompeta, el misterio de Dios se consumari,
como €l lo anunci6 a sus siervos los profetas” (10:7). Luego Juan el
profeta es preparado por un nombramiento renovado para su misién de
comunicar a los hombres la consumacién del propésito redendor de Dios.
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(2) Intervalo (10:1-11:13)
a. Eldngel y el librito (10:1-11)

Versiculo 1. Vi... a otro ingel fuerte. Los dngeles cumplen un gran
papel en la literatura apocaliptica; este angel es llamado “otro”, posible-
mente para distinguirlo de los édngeles de 8:3 o probablemente de los
dngeles de las siete trompetas. El hecho de que es un angel fuerte puede
identificarlo con el dngel fuerte de 5:2. Pero podemos ver en 18:21 un
lenguaje similar.

Descender del cielo. En 4:1 Juan fue llevado al cielo en éxtasis y las
visiones relatadas en 4:9 fueron vistas en el cielo. Pero de repente, sin
explicacion, Juan se presenta a si mismo como si estuviera en la tierra,
porque el angel desciende del cielo, se ubica en la tierra y en el mar y Juan
va hasta €] para recibir el librito de su mano (10:9). Esto ilustra la fluidez
del pensamiento apocaliptico; uno puede moverse del cielo a la tierra en
vision, sin explicarlo.

Envuelto en una nube, con el arco iris sobre su cabeza, y su rostro era
como el sol, y sus pies como columnas de fuego. Todos estos puntos son
similares a las descripciones del Cristo glorificado y muchos comentaristas
han identificado a este personaje con Cristo. Sin embargo, en el Apocalip-
sis, los angeles siempre son dngeles; Cristo nunca es llamado dngel. El
hecho de que el dngel “jurd por el que vive por los siglos de los siglos”
(10:6) tiene significado si lo relacionamos con un éngel, pero seria muy
dificil aplicarlo a Cristo. Ademds, este idngel desempefia el papel Gnico de
mensajero; no se reconoce deidad en él ni es adorado.

Las nubes eran .concebidas como un vehiculo mediante el cual los seres
celestiales ascendian y déscendian (Sal. 104:3; Dn. 7:13; Hch. 1:9), pero
en este caso, una nube provee la vestidura del dngel. Como los otros
detalles, esto quiere exaltar la gloria de la apariencia del dngel. El arco iris
sobre su cabeza puede tomarse como un tipo de glorioso atavio; algunos
entienden que resulta del brillo de su rostro sobre las nubes. “Su rostro...
como el sol” recuerda al Cristo glorificado (1:16, véase también Dn. 12:3;
Mt. 13:43) al igual que “sus pies como columnas de fuego” (10:1), pero
estos hechos no dan una base para identificar al angel con Cristo. Son
usados para describir la gloria celestial de este dngel fuerte.

Versiculo 2. Tenia en su mano un librito abierto. La palabra griega
usada es diferente de la que aparece en 5:1 para un libro en rollo. “Libri-
to” seria un equivalente moderno, pero no aporta la idea de un libro tipo
rollo. La palabra no aparece en ninguna otra parte del griego primitivo y
parece ser acufiada por Juan. El hecho de que el libro estaba abierto
sugiere- que su contenido no estaba escondido, sino expuesto a aquellos
para quienes estaba designado. Dado que el angel levantd su mano derecha
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al cielo (10:5), debemos llegar a la conclusion de que el libro estaba en su
mano izquierda. ’

El texto no identifica el libro y solo podemos hacer deducciones del
contexto. Algunos han enfatizado el hecho de que es an “librito” y lo han
contrastado con el rollo mayor de 5:1. Si el Gltimo contiene la revelacién
del propésito redentor y judicial de Dios en la historia humana, el librito
debe contener un fragmento del propésito divino. Muchos han identificado
el libro mayor con Apocalipsis 1-11 y el librito con los capitulos 12-22.
Sin embargo, esto los haria de un tamafio aproximadamente igual. Otros
ven al librito como la palabra de Dios, que debe ser predicada en todo el
mundo antes de que venga el fin.

Sin embargo, tenemos una analogia biblica en la experiencia de Eze-
quiel. Juan recibi6 la orden de tomar el libro y comerlo (10:9) y continuar
luego su ministerio profético y Ezequiel tuvo una experiencia similar. Le
fue mostrado un rollo, escrito por ambos lados, conteniendo palabras de
lamentacién y duelo y ayes. Se le dijo que comiera el rollo, que era mis
dulce que la miel a su boca (Ez. 2:9; 3:3; véase también Jer. 15:16,17).
Obviamente, esto es una representacion simbdlica de la comision profética
de Ezequiel por la cual €l recibi6 la palabra de Dios y fue comisionado para
predicar la palabra de Dios, de juicio y ay, sobre un pueblo rebelde. Esta
interpretacion se adecuia al contexto del Apocalipsis. Los juicios de Dios
estan por alcanzar su terrible climax y, en el umbral de la consumacion, el
llamado profético de Juan es renovado y reforzado.

Y puso su pie derecho sobre el mar, y el izquierdo sobre la tierra. El
dngel trajo tanto una renovacion del ministerio profético de Juan como
también una nueva revelacion del juicio divino. La presentacion del angel
que lo abarca todo no soélo sugiere su aspecto gigantesco, sino que implica
que su mensaje envuelve a todo el mundo.

Versiculo 3. Y clam6 a gran voz, como ruge un letn. El verbo de esta
cldusula se usa para los bramidos y mugidos del ganado, pero también
puede indicar el rugido de un le6n. El énfasis esta en el volumen de la voz
del dngel y no sobre cualquier cualidad animal. No hay razon para pensar
que el dngel emiti6 s6lo sonidos como un le6n. La voz de Dios también es
comparada al rugido de un ledbn en Amos 3:8 y Oseas 11:10.

Y cuando hubo clamado, siete truenos emitieron sus voces. Esta frase es
dificil porque el uso del articulo definido en griego (literalmente los siete
truenos) generalmente designa algo que es familiar o conocido. Podriamos
pensar que Juan ya se ha referido a los siete truenos, pero no es el caso.
Debemos suponer que Juan se refiere a algo que es familiar a sus lectores,
pero esto es s6lo una posibilidad y no lo sabemos. En el Salmo 29:3, la voz
del Sefior es comparada al trueno.

Versiculo 4. Juan entendié el mensaje emitido por los siete truenos y
estaba preparado para escribir lo que habia oido, pero una voz le ordend:
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Sella las cosas que los siete truenos han dicho, y no las escribas. La voz es
probablemente la de Cristo o de Dios. Este mandato es una forma enfitica
de decir a Juan que no registrara lo que los truenos emitieron. Técnicamen-
te, por supuesto, es imposible sellar un libro que no ha sido escrito. En los
escritos apocalipticos, la idea de sellar un libro significa esconder su conte-
nido (Dn. 12:4; Ap. 5:1).

El unico indicio que tenemos en cuanto al mensaje de los siete truenos
se basa en el hecho de que en todos los otros pasajes del Apocalipsis donde
aparecen los truenos, son una advertencia de los juicios de la ira divina que
se acercan (8:5; 11:19; 16:18). Esto se adecuia al contexto presente, por-
que el dngel anuncia que la consumacion de los juicios divinos esta a punto
de ocurrir. Sin embargo, Juan recibe la prohibicién de incluir en su registro
escrito las revelaciones emitidas por los siete truenos. No se da razon de
esta prohibicion. Pablo habia experimentado éxtasis en los cuales oyo
palabras que no podia relatar (2 Co. 12:4); a Juan se le permite escuchar
palabras de juicio que no puede comunicar a las iglesias.

Versiculo 5. El ingel fuerte que tenia el libro en su mano izquierda,
levantd su mano al cielo en el gesto familiar de un juramento (Dt. 32:40;
Dn. 12:7).

Versiculo 6. El juramento tomado por el dngel es muy solemne, en el
nombre del que vive por los siglos de los siglos, que creo el cielo y las cosas
que estdn en él, y la tierra y las cosas que estén en ella, y el mar y las cosas
que estan en él. No es una mera proliferacion de palabras. El dngel anuncia
la inminencia del fin en el nombre del Dios eterno, que también es Creador
y Sefior de toda creacion. En otras palabras, el fin inminente ocurrird
porque Dios es el eterno y soberano que gobierna en ultima instancia sobre
todo en el universo.

El contenido del juramento es ““ ;Ya no habré dilacién!” (BJ). La tra-
duccion de esta frase en la RV confunde mucho: “Que el tiempo no seria
mas”. Esta traduccion sugiere que el angel anunci6 el fin del tiempo y el
comienzo de la eternidad, como si la eternidad fuera algo cualitativamente
distinto del tiempo tal como lo conocemos. Sin embargo, Oscar Cullmann
ha puntualizado que tal contraste entre el tiempo y algin tipo de eternidad
intemporal es una nocion filosofica que encuentra poco apoyo en la teolo-
gia biblica.! Con seguridad, el apocalipsis judio Los secretos de Enoc
describe la era de la consumacién como aquella “en la cual no habri
computacion, ni fin, ni afios, ni meses, ni dias, ni horas™ (33:2; véase
también 65:7). Sin embargo puede ser un libro muy tardio y no expresar
una idea tipicamente judia. Tanto en el Nuevo Testamento como en el
judaismo, como ha mostrado Cullmann, el presente es visto como “este
siglo” y el futuro como “el siglo venidero” (Mr. 10:30; Lc. 20:34,35; Ef.
1:21) y la era venidera es considerada un tiempo sin fin. Lo que el ingel
anuncio, es que no habria mds tiempo interpuesto antes de la venida del
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fin. La consumacion ya no serd retardada: las oraciones de los santos estin
a punto de ser contestadas. Hay un contraste muy marcado con la exhorta-
cién dada a las almas bajo el altar que claman por venganza a quienes se les
dice que descansen alin un poco hasta que el proposito divino haya llegado
a su cumplimiento.

Versiculo 7. La afirmacion del angel fuerte es ampliada en este versicu-
lo: sino que en los dias de la voz del séptimo dngel, cuando él comience a
tocar la trompeta, el misterio de Dios se consumard, como él lo anunci6 a
sus siervos los profetas. Las palabras son introducidas por un fuerte adver-
sativo “sino que”. En lugar de un nuevo retardo, el fin esta a punto de
llegar. Esto ocurrird no cuando el séptimo dngel se haga oir, sino “en los
dias” de la séptima trompeta. RV y otros traducen “cuando él comience a
tocar la trompeta”, pero es una traduccion errénea. La expresion griega, de
hecho, puede ser traducida de dos maneras. La palabra que Juan usa co-
minmente significa “estar a punto de algo” o que algo “estd a punto de
ocurrir” (3:2; 8:13; 10:4) y muchos comentaristas aceptan esta traduc-
cién. Sin embargo, es dificil que asi sea. Si eso es correcto, el versiculo
declara que el fin vendra justo antes de que el séptimo dngel toque; pero
esto es imposible. Sin embargo, el griego puede expresar un futuro simple
(3:16); este es el significado que se adeciia a este pasaje y asi es traducido
por la Revised Standard Version en inglés.

El versiculo no dice ‘““‘cuando suene la trompeta”, como el popular
himno, sino “en los dias del llamado de la trompeta”. Esto sugiere clara-
mente que el sonido de la séptima trompeta incluye las siete copas
(16:1-20) que lleva directamente al juicio final de Babilonia, la civilizacion
rebelde y la consumacion misma.

“Misterio” es una palabra biblica importante cuyo primer significado
no es algo secreto o misterioso, sino un proposito divino revelado a los
hombres. Es usado de esta forma en la traducciéon griega de Daniel
2:29,30, donde designa el proposito escatdlogico de Dios revelado primero
al rey y luego a Daniel. En la literatura de Qumram, leemos que, para el
Maestro de Justicia, el lider de la secta, ‘“Dios ha hecho conocidos todos
los misterios de las palabras de sus siervos los profetas” (Comentario sobre
Habacuc 7:4,5). O sea que Dios ha revelado al Maestro su proposito divino
escondido en los escritos proféticos. El pasaje clasico del Nuevo Testamen-
to es Romanos 16:25,26 donde “misterio” claramente se refiere al plan
redentor de Dios, escondido primero en la mente de Dios, pero luego
revelado y hecho piiblico a todos los que escuchen la palabra profética.
Este es el significado en este pasaje. El “‘misterio de Dios™ es su propdsito
redentor total, que incluye el juicio del mal y la salvacién escatoldgica de
su pueblo.

El verbo traducido “anunci6” es la palabra comin para la predicacion
del evangelio. Puede traducirse de esta otra forma (aunque sale un poco
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forzado) “cuando anuncid las buenas nuevas a... los profetas”. Los “profe-
tas” son los hombres, tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento,
por medio de los cuales Dios habl6 a su pueblo, dindoles el significado
divinamente definido de su obra redentora (véase Ef. 3:4,5). Mientras que
los profetas, en particular los del Antiguo Testamento y Juan, el profeta
del Nuevo Testamento, dedican mucho de su mensaje al juicio dado por
Dios, tanto contra el pueblo de Dios como del mundo rebelde, pese a todo
esto traen buenas nuevas. El pueblo de Dios nunca puede gozar en su
plenitud de las bendiciones de salvacion y comunion con Dios hasta que
todo lo que interrumpe es comunién y trae dolor, opresion, sufrimiento y
muerte sea eliminado del universo.

Versiculo 8. La voz que Juan ha oido prohibiéndole que escriba las
palabras de los siete truenos ahora le alienta a ir hasta el gran dngel y tomar
el librito de su mano izquierda. Como ya hemos notado, Juan lo describe
como si hubiera sido movido de una vision desde el cielo a la tierra. El
hecho de que por tercera vez el dngel es descrito como alguien que esta
tanto en la tierra como en el mar (vv. 2,5) sugiere que éste no es un detalle
sin importancia. El mensaje del dngel es principalmente dirigido al apdstol
Juan, pero se aplica a todo el mundo.

Versiculo 9. Y fui al 4ngel, diciéndole que me diese el librito. Y él me
dijo: Toma, y comelo; y te amargaré el vientre, pero en tu boca sera dulce
como la miel. Como hemos indicado antes (véase v. 2), esta experiencia de
Juan es andloga a la del profeta Ezequiel (Ez. 2:9; 3:3) y representa la
reafirmacion de su tarea profética en vista del fin que se acercaba y parti-
cularmente de los juicios de la ira de Dios que estin a punto de llegar. El
simbolo de comer el rollo es natural y sugiere la completa asimilacion del
mensaje profético. El profeta no es un mero automata en las manos de
Dios, un heraldo insensible de los hechos en los cuales no estd implicado.
La palabra de Dios —el mensaje tanto de la salvacion como del juicio—
debe ser ingerido por todo siervo de Dios que proclama su palabra. De la
misma manera, Ezequiel recibi6 la orden de comer el rollo de la palabra de
Dios y llenar su estomago con él (Ez. 3:3); y Jeremias comid las palabras
de Dios y ellas produjeron alegria y deleite en su corazon (Jer. 15:16).
Este es un concepto importante, porque aunque el mensaje de Jeremias era
especialmente de juicio, de modo que es popularmente conocido como el
profeta llor6n, la palabra de Dios era su deleite.

La dulzura y amargura no se refieren a partes diferentes del rollo o a
diferentes aspectos del mensaje del profeta que, para la iglesia, es parcial-
mente un mensaje de salvicion y parcialmente un mensaje de persecucion,
sufrimiento y martirio. Mas bien, la dulzura y amargura se refiere a la
doble reaccion de parte del profeta cuando digiere su mensaje y lo entien-
de. Es algo dulce estar cerca de Dios como receptor de su palabra. Esto es
cierto para todos los creyentes. La palabra de Dios es “dulce mis que la
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miel y que la que destila del panal” (Sal. 19:10). Todo cristiano puede
decir: “jCudn dulce son a mi paladar tus palabras! Mais que la miel a mi
boca” (Sal 119:103). Esto es particularmente cierto de la comisiéon proféti-
ca. El rollo comido por Ezequiel era dulce como la miel a su boca (Ez. 3:3)
aun cuando tenia que predicar el mensaje dado por Dios a un pueblo que
no respondia, testarudo y rebelde (Ez. 3:7-9) y la palabra de Dios era un
deleite al corazdn de Jeremias, aun cuando su mensaje era de condenacion
(Jer. 15:16). De la misma manera, Juan descubrié que la palabra de Dios
era dulce como la miel en su boca. Pero al digerir el mensaje y sopesar sus
implicaciones, se hizo amargo en su estomago. Este es un nuevo aspecto en
el Apocalipsis que va mds alld de los relatos en Ezequiel y Jeremias. Nos
recuerda las amargas ligrimas de Jesis por Jerusalén porque el pueblo le
habia rechazado a El y a su mensaje y atrajo de ese modo la ira y el juicio
de Dios (Lc. 19:41; ver Mt. 23:37,38).

He aqui una importante verdad para aquellos que proclaman la palabra
de Dios. Todo el consejo de Dios contiene una palabra de juicio tanto
como de misericordia, y el mensajero del evangelio debe ser fiel a ambos
aspectos del mensaje. Pero el hombre que conoce el amor de Dios y la
compasion de Cristo nunca puede deleitarse al predicar la ira de Dios o
satisfaccion espiritual al proclamar el juicio divino. Debe hacerlo siempre
con el corazén quebrantado, con espiritu dolorido, siguiendo el ejemplo de
su Sefior, que llord por aquellos sobre quienes iba a caer la ira de Dios.

Versiculo 11. Y él me dijo: Es necesario que profetices otra vez sobre
muchos pueblos, naciones, lenguas y reyes. Este versiculo determina el
significado del librito: es una reafirmacién del ministerio profético de
Dios. El fin ain no ha llegado, pero llegard pronto. La era final —el dia de
las siete trompetas— estd a punto de comenzar. Pero este serd un periodo
en que caerd la ira de Dios en un grado no experimentado previamente y, a
la luz del cual, la comisién profética de Juan es reafirmada.

Este versiculo contiene una pequeiia palabra cuyo significado exacto es
muy dificil de determinar: la preposicidn griega epi, que tiene una canti-
dad de matices y significados: Las tres posibilidades mas importantes en
este contexto son “antes” (tiene este significado, pero no aparece en caste-
llano en Mt. 28:14; Hch. 25:12); “contra” (Lc. 12:52; Hch. 11:19, con la
misma observacién) y “acerca de” (Jn. 12:16; He. 11:4, siempre sélo en el
original). Si se tradujera como la Version Autorizada inglesa “‘ante muchos
pueblos...” tiene sentido, pero este significado requeriria el caso genitivo,
cuando el objeto en el texto estd en dativo. Esto nos deja con la eleccion
de profetizar contra muchos pueblos o sobre muchos pueblos. El equilibrio
de las posibilidades debe ser determinado por el hecho de que esta expre-
sién idiomdtica aparece con no poca frecuencia en la Biblia griega para
traducir una expresion hebrea que significa “profetizar en relacion a”. De
ese modo, llegamos a la conclusion de que RV y otras probablemente son
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correctas al traducir “sobre muchos pueblos” (véase un uso similar en Ap.
22:16). El mensaje profético de Juan sobre el juicio que se acercaba no se
relaciona con un pueblo o nacién sino con muchos, o sea con todo el
mundo civilizado. En el primer plano estd el pueblo de Imperio Romano,
que se sometia voluntariamente a Roma, pero la vision final incluye a una
civilizacion apostata que se somete voluntariamente al Anticristo.

“Es necesario que profetices otra vez” se dijo a Juan. Ya ha profetizado
sobre los siete sellos y seis de las siete trompetas. Ahora al llegar al periodo
de la ultima trompeta debe profetizar otra vez y esta profecia incluird la
consumacién misma y la venida del reino de Dios.



CAPITULO ONCE
La medicion del templo
y los dos testigos

EL PARENTESIS entre el sonido de la sexta y séptima trompetas estd conte-
nido en este capitulo, la mayor parte del cual esta dedicado a la medicion
del templo y la misi6n de los dos testigos. En 11:14, la serie de trompetas
es retomada y suena la séptima. Debemos recordar que las divisiones de
capitulos y versiculos son una invencion relativamente moderna y no siem-
pre representan unidades de pensamiento en el texto.

Serd de ayuda resumir antes este capitulo. Se dice a Juan que mida el
templo de Dios y sus adoradores, pero que excluya de la medicion los
patios exteriores, que serdn hollados por las naciones durante cuarenta y
dos meses. Dios manda dos testigos a Jerusalén para testificar contra las
naciones, pero la bestia los mata y todo el pueblo se regocija de su marti-
rio. Después de tres dias y medio, son resucitados y llevados al cielo.
Entonces un gran terremoto destruye una décima parte de la ciudad, siete
mil personas son muertas, pero el resto da gloria al Dios de los cielos.

Hay cuatro interpretaciones admisibles de este capitulo. Muchos co-
mentaristas entienden que es un trozo de un apocaliptico judio anterior,
escrito antes del afio 70 d.C. mientras el templo todavia estaba en pie y
que por lo tanto debe ser tomado literal e historicamente en su intencion.
Segiin este criterio, el templo es el templo historico concreto de Jerusalén
y el pasaje predice que cuando el templo sea sitiado por los ejércitos
romanos, el altar interior serd preservado de la destruccién que terminari
con el templo en su conjunto. Por supuesto, tal pretendida profecia no se
cumpli6é. Es altamente improbable que Juan haya incluido una profecia
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asi, ya que hubiera carecido de significado tanto para €l como para sus
lectores.

Los -dispensacionalistas interpretan los aspectos principales de este pasa-
je con definido literalismo y ven una profecia en lz restauracién del templo
judio en Jerusalén al fin de los tiempos y de la lucha entre los judios
restaurados y el Anticristo (la bestia). La dificultad con esto es que hay
elementos en el capitulo que exigen interpretacidon simbdlica, lo que aun
los mismos dispensacionalistas admiten. El mas reciente intérprete dispen-
sacionalista ha reconocido que se trata de un cuadro simbélico.! Y, si esto
se admite, no hay razon logica para no tomar a la Ciudad Santa o al templo
como simbolos sea de la iglesia o del pueblo judio.

Una tercera interpretacion encuentra una profecia de la iglesia y de su
destino en un mundo hostil. Mientras que la iglesia sufrird exteriormente
persecucion y martirio, Dios preservard a su pueblo y le asegurara su triun-
fo final.2 :

Una cuarta interpretacién ve aqui una profecia de la preservacion y
salvacion final del pueblo judio. En el tiempo en que escribié Juan, Jerusa-
1én habia sido destruida mucho antes y el templo estaba destrozado. Poco
antes de la conflagracién de 66-70 d.C., la comunidad judeocristiana hab{a
huido de Jerusalén a la ciudad de Pela en Transjordania. Esto hab{a aumen-
tado la hostilidad de los judios hacia los judeocristianos y acelerd la ruptu-
ra total entre la sinagoga y la iglesia. La pregunta quemante entre los
cristianos judios era: *“jHa desechado Dios a su pueblo?” (Ro. 11:1).
Pablo dedicé tres capitulos a este problema y llegd a la conclusion de que
finalmente las ramas naturales (los judios) que habian sido arrancados del
olivo (el pueblo de Dios) serian reinjertados en el drbol “‘y luego todo
Israel serd salvo” (Ro. 11:26). Es dificil interpretar estos tres capitulos
como un simbolo de la iglesia, el Israel espiritual. Ensefian que aun el Israel
literal ha de ser incluido en el Israel espiritual.

Nuestro- Sefior mismo lo habia anticipado. Después de su lamento sobre
Jerusalén, declar6: “Porque os digo que desde ahora no me veréis, hasta
que digdis: Bendito el que viene en el nombre del Sefior” (Mt. 23:39). Una
vez mds, implicaba la salvacién de Israel cuando dijo: “Y Jerusalén serd
hollada por los gentiles, hasta que los tiempos de los gentiles se cumplan”
(Lc. 21:24). Creemos, con eruditos como 1. T. Beckwith, W. H. Simcox y
Theodor Zahn que la profecia de Apocalipsis 11 es la forma juanina de
predecir la preservacion del pueblo judio y su salvacion final.

b. La medicion del templo y los dos testigos (11:1-13)

Versiculo 1. Entonces me fue dada una cafia semejante a una vara de
medir, y se me dijo: Levantate y mide el templo de Dios, y el altar, y a los
que adoran en él. La palabra griega traducida “templo” designa al edificio
del templo propiamente dicho, distinguiéndolo del patio exterior. Esto es
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importante en la interpretacion del pasaje. El drea del templo como un
todo consistia en un complejo en cuyo centro habia un edificio o santua-
rio dentro- del cual estaban el lugar santo y el santisimo. Esto estaba
rodeado por tres patios: el patio de los sacerdotes que contenia el altar de
la ofrenda quemada, en el cual s6lo eran admitidos los sacerdotes; el patio
de Israel y el patio de las mujeres. Como lo sugiere el término, estos eran
los patios donde podia reunirse el pueblo judio para adorar. Estos patios
interiores estaban rodeados por un amplio patio exterior, el patio de los
gentiles, al cual tenian acceso todas las personas interesadas.

En esta vision, el templo propiamente dicho, los patios de los sacerdo-
tes, de Israel y de las mujeres, junto con los que adoraban en esos lugares,
fueron medidos separadamente del patio exterior de los gentiles. La meta-
fora de medir una ciudad no tiene nada que ver con determinar sus dimen-
siones. Es un simbolo de poner a un lado a una ciudad, sea para su
preservacion o destruccion. Zacarias vio a un hombre midiendo a Jerusa-
1én, lo que era un simbolo de su proteccion divina (Zac. 2:1-5). Ezequiel
tuvo una completa vision de la medicién de Jerusalén, simbolo del hecho
de que Jerusalén ailin seria la verdadera ciudad de Dios (Ez. 40-43). En
otros lugares, la medicion es un acto simbdlico que indica destruccion mas
que preservacion (2 R. 21:13; Is. 34:11; Lm. 2:8). En la vision de Juan, la
medicion del templo, sus patios interiores y aquellos que adoraban alli es
un simbolo de preservacion y proteccion.

Es interesante, aunque no de particular importancia, notar que Juan ha
llegado a ser un actor en esta vision. Le fue dada una vara y se le dijo que
se levantara y midiera el templo de Dios. Sin embargo, una vez que se
ejecuto esta accion volvio a ser un observador.

Versiculo 2. Pero el patio que estd fuera del templo déjalo aparte, y no
lo midas, porque ha sido entregado a los gentiles; y ellos hollarén la ciudad
santa cuarenta y dos meses. El templo y los patios interiores estaban
separados del exterior —el patio de los gentiles—, que no es protegido sino
que junto con la ciudad santa, Jerusalén, como un todo, sera hollada por
las naciones.

Es verdad que la palabra griega que se usa por “templo”, naos, se usa en
el Nuevo Testamento para la iglesia, asi como la verdadera morada de Dios
en contraste con el templo judio, ya obsoleto (1 Co. 3:16; 2 Co. 6:16; Ef.
2:21). En principio, no hay razén por la cual la medicion del templo no
pudiera representar simbélicamente la preservacion de la iglesia. Sin embar-
g0, aqui el templo no es representado primordialmente como la morada de
Dios, sino como el templo judio de Jerusalén. Ademais, algunos detalles
especificos parecen tener la intencion de presentar el contraste entre la
preservacion del templo mismo y sus patios y la no preservacion del patio
exterior y Jerusalén en su conjunto. Es dificil reconocer aqui, como hacen
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algunos, un contraste entre la preservacion espiritual en medio de la perse-
cucion fisica y el martirio.

La clave para nuestra comprension del pasaje se encuentra en el hecho
de que el patio exterior y toda la ciudad de Jerusalén son hollados por los
gentiles. El significado mds natural es que Jerusalén representa al pueblo
judio. Cuando Jesis hablé de que Jerusalén seria hollada por los gentiles
(Lc. 21:24), queria designar a la ciudad como algo representativo de todo
el pueblo. Cuando, en contraste con la ciudad como un todo, el templo
mismo y sus adoradores son preservados, el contraste parece estar entre el
pueblo judio como un todo y el remanente de los que son verdaderos
adoradores de Dios. Historicamente, todos los judios tenian acceso al patio
interior de Israel para dedicarse a la adoraciéon de Dios. Sin embargo, es
obvio que aqui el templo y sus adoradores no pueden representar a todo
Israel, porque aparecen en contraste con el patio exterior y la ciudad de
Jerusalén como un todo, que representa a la nacion. Hay una diferencia
entre el remanente fiel de los israelitas creyentes e Israel como un todo (la
ciudad santa), ya que los primeros son verdaderos adoradores de Dios.
Israel como un todo serd hollada por los gentiles, o sea que caera bajo el
juicio divino, porque ha llegado a ser espiritualmente apdstata. Esto es
apoyado por el versiculo 8 donde Jerusalén “en sentido espiritual se llama
Sodoma y Egipto, donde también nuestro Sefior fue crucificado”. En otras
partes de la Escritura, Jerusalén aparece en lugar de la nacién (Sal.
137:5,6; Is. 40:1,2; Mt. 23:37).

El nimero ‘“‘cuarenta y dos meses” nos hace volver a la profecia de
Daniel 9, donde se dice que de la prediccion del tiempo hasta la confirma-
cién de pacto hay “setenta semanas de afios” (Dn. 9:24). Esto no puede
interpretarse basindose en el cdlculo de cualquiera como un prondstico
exacto del tiempo.3

Tres afios y medio es el tiempo de la dominacién del mal antes del fin.
El pequefio cuerno que se levanta de entre los diez de la cuarta bestia en
Daniel oprimird a los santos del Altisimo por “un tiempo, y dos tiempos y
la mitad de un tiempo” (Dn. 7:25, VM; véase también 12:7). En el Apoca-
lipsis esta cifra es el tiempo de la opresion de la ciudad santa (Ap. 11:2),
de la mision de los dos testigos (11:3), el tiempo de la preservacion de la
mujer celestial (la iglesia) en el desierto (12:6,14) y el tiempo durante el
cual se permite a la bestia que ejerza su autoridad (13:5). Debemos recor-
dar que Juan escribié el Apocalipsis posiblemente unos sesenta afios des-
pués del ministerio de nuestro Sefior, lo que hace obvio que este intervalo
no puede permanecer en la mente de Juan como algin tipo de continuidad
directa con las setenta semanas de Daniel. Debemos llegar a la conclusién
de que los cuarenta y dos meses (1260 dias) representan el periodo de
poder satdnico en el mundo, con particular referencia a los dias finales del
Anticristo. Todo lo que ha de sufrir el pueblo de Dios a manos del mal
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satdnico en el transcurso del tiempo no es sino una visibn previa de las
opresiones convulsivas finales por parte del Anticristo en el tiempo del fin.
En este sentido, todo el curso de los tiempos pueden ser vistos como el fin
del fin.4

Versiculo 3. Y daré a mis dos testigos que profeticen por mil doscientos
sesenta dias. Aunque la ciudad santa ha de ser hollada por los gentiles
durante cuarenta y dos meses, Dios no abandonari a su pueblo. Enviard
dos testigos para profetizar la palabra de Dios a un pueblo afligido. Es
dificil decidir si Juan pensaba en estos dos testigos como personas reales
histéricas o si son representativas de la iglesia en su testimonio a Israel. En
favor de la ultima conclusién estd el hecho de que los dos versiculos
anteriores, que hablan de la medicion del templo y los patios interiores y el
patio exterior hollado, son claramente simbdlicos. Sin embargo, la descrip-
cion de los dos testigos y el caricter de su ministerio es dado en tal detalle
que parece mds probable que Juan conciba a estos dos testigos como dos
personajes escatologicos reales que serin enviados a Israel para producir su
conversion. Posiblemente hay una combinacién de lo simboélico y lo espe-
cifico. Aun cuando los tres afios y medio parecen representar todo el
periodo de dominaci6n del mal, pero con especial referencia a los Gltimos
dias de esta época, los dos profetas pueden representar el testimonio de la
iglesia a Israel a lo largo de la era, testimonio que serd consumado con la
aparicion de los dos profetas en el tiempo del fin. La flexibilidad del
simbolismo apocaliptico debe permitir tales posibilidades.

Vestidos de cilicio. Es el ropaje normal de los profetas (2 R. 1:8; Is.
20:2; Zac. 13:4).

Versiculo 4. Estos testigos son los dos olivos y los dos candeleros que
estan en pie delante del Dios de la tierra. Esta es una alusion definida a una
vision de Zacarias, en la cual él vio un candelero de oro con siete lamparas,
flanqueado por dos olivos (Zac. 4:1-3) de-los cuales obtenian su provision
de aceite (Zac. 4:12). En Zacarias estos dos representan a los dos ungidos
“que estin delante del Sefior de toda la tierra” (Zac. 4:14), sus dos testi-
gos, Josué el sacerdote (Zac. 3:1) y Zorobabel el gobernante (Zac. 4:6,7).
El simbolismo de Zacarias es usado por Juan para afirmar la autorizacion
divina de los dos testigos y la fuente de sus declaraciones proféticas. Parece
bien claro que hemos de pensar en ellos como profetas cristianos a causa
de la frase del versiculo 8, “donde también nuestro Sefior fue crucificado”.
El gran pecado de Israel fue el rechazo de Jesiis como su Mesias y Sefior.
Los dos profetas llevan el testimonio de la ley y los profetas sobre el
sefiorio de Jesiis como Mesias y, por lo tanto, revelan el pecado de Israel al
rechazarlo.

Versiculo 5. Nadie puede dafiar a los dos testigos hasta que su mision
esté completa. Si alguno trata de dafiarlos, sale fuego de la boca de ellos y
devora a sus enemigos. Cualquier esfuerzo para destruir a los dos profetas
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lleva a la autodestruccion. Aqui hay una alusion a la historia de Elias cuyo
llamado profético fue certificado por fuego del cielo (2 R. 1:11,12), pero
mds claramente a Jeremias, las palabras de cuya boca eran un fuego devo-
rador de un pueblo rebelde (Jer. 5:14). Estos dos profetas traen destruc-
cién sobre sus enemigos por las palabras que pronuncian.

Versiculo 6. Este versiculo sugiere la identidad de los dos testigos. Era
Elias el que tenia poder para cerrar el cielo, a fin de que no llueva y Moisés
que tenia poder sobre las aguas para convertirlas en sangre. Moisés y Elias
aparecieron en el monte de la transfiguracion hablando con Jesis (Mr.
8:4). Sin embargo, no es necesario pensar que estos dos profetas son los
profetas historicos Moisés y Elias volviendo a la tierra, sino dos profetas
escatologicos que representaran a esos dos grandes profetas, asi como Juan
el Bautista se asemejo a Elias (Mt. 11:14; 17:10-13).

Versiculo 7. Cuando hayan acabado su testimonio, la bestia que sube
del abismo haré guerra contra ellos, y los vencerd, y los matara. Hasta que
su mision sea completada, la persona de los dos testigos es inviolable, pero
cuando ellos han cumplido su tarea, caen presa de la ira de la bestia.

Esta es la primera mencion de la bestia, a la que se hace referencia casi
casualmente, como si fuera una figura familiar. Algunos comentaristas ven
aqui una referencia anticipada de la bestia del capitulo 13 y obviamente
esto en parte es cierto. Sin embargo, la bestia o Anticristo era un concepto
familiar en el pensamiento judeocristiano y no requeria una descripcion
detallada. La idea nos lleva a Daniel 7, donde una sucesion de grandes
imperios mundiales es simbolizada por la apariciéon de cuatro bestias fero-
ces. La cuarta bestia tenia diez cuernos, de los cuales creci6é otro que era
mayor que los demds (Dn. 7:20) y que “‘hacia guerra contra los santos y
los vencia”. Este “cuerno pequefio” (Dan. 7:8) “hablara palabras contra el
Altisimo y a los santos del Altisimo quebrantard... y seran entregados en
su mano hasta tiempo, y tiempos, y medio tiempo” (Dn. 7:25). El cuerno
pequefio tuvo un cumplimiento inicial en Antioco Epifanes, el rey seléuci-
da que trato de desviar a toda la nacién judia de la adoracién de su Dios
(véase el relato en 1 Macabeos), pero se refiere en Ultiina instancia al
Anticristo escatologico.

En su discurso del Monte de los Olivos, Cristo predijo la venida de una
figura escatologica llamada “la abominacién desoladora” (Mr. 13:14; Mt.
24:15), que castigard al pueblo de Dios con el més temible tiempo de
tribulacion y persecucion que haya conocido. Tan devastador sera que “‘si
el Sefior no hubiese acortado aquellos dias, nadie seria salvo™ (Mr. 13:20).
Este temible personaje fue prefigurado en los terribles hechos de los afios
66-70 d.C., cuando Jerusalén fue rodeada por los ejércitos y el templo
desolado por las huestes romanas bajo Tito (Lc. 21:20). Aqui hay una
clavée fundamental para la comprensién de la profecia biblica: los hechos
escatoldgicos son prefigurados en hechos historicos.
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Pablo también estaba familiarizado con esa figura, a la cual llamaba el
hombre de pecado, porque ha desafiado las leyes tanto de Dios como del
horrbre y ha reclamado soberania absoluta para si (2 Ts. 2:3,4). Se opon-
dra y se exaltard a si mismo contra todo lo que se llama dios o sea objeto
de adoracién y tratard de destronar a Dios para que él pueda ser el sobera-
no absoluto. Pablo agrega un aspecto que reaparece en el Apocalipsis: esta
figura escatoldgica sera inspirada satdnicamente y tendrd como fin princi-
pal el alejamiento de los hombres de Cristo para que perezcan (2 Ts.
2:9,10).5

La bestia (o Anticristo) es una figura central en el Apocalipsis. Es
primordialmente una figura escatoldgica en la cual estardn concentradas la
hostilidad secular contra Dios manifestada en la historia de las naciones
impias; pero esta hostilidad también es prefigurada en Roma y su empera-
dor como lo fue en Antioco Epifanes. En este pasaje, la bestia representa
tanto a cualquier poder hostil que oprime y persigue al pueblo de Dios,
pero primordialmente a la figura escatologica del fin de los tiempos.

El abismo o “pozo sin fondo” del cual sube la bestia era la fuente de
las plagas demoniacas de la quinta y sexta trompetas. La bestia también es
de origen y poder satdnico y deriva su autoridad del dmbito demoniaco.

Cuando los dos testigos hubieren cumplido su misién divinamente desig-
nada, se permitiri a la bestia hacer guerra contra ellos y matarlos. No
deben sacarse muchas conclusiones de la metifora de la guerra; en el
capitulo 12, la guerra ocurre en el cielo entre Miguel y sus dngeles y el
dragén (Satanas) (12:7,8) donde es evidente que “guerra” significa un
conflicto espiritual. En este pasaje, la guerra es simplemente la conquista
por cualquier medio y no necesariamente por armas militares.

Versiculo 8. Sus cadaveres estarfin en la plaza de la grande ciudad que
en sentido espiritual se llama Sodoma y Egipto, donde también nuestro
Sefior fue crucificado. Exponer los caddveres y no sepultarlos era la indig-
nidad extrema en el mundo antiguo (1 R. 21:24; Jer. 8:1,2; 14:16). Es
evidente que la ciudad de Jerusalén es tenida en vista. En el versiculo 2
hemos encontrado razon para creer que “‘la santa ciudad” se relaciona con
el patio exterior del templo en contraste con el edificio del templo y los
patios interiores y exigia una interpretacién simbolica. La interpretacion
simbolica es mds dificil en este pasaje. El hecho de que la ciudad sea el
lugar donde el Sefior fue crucificado parece indicar la ciudad literal. En el
capitulo 13, la esfera del poder de la bestia es Roma, tanto histérica como
escatologica. Aqui debemos llegar a la conclusion de que Juan tenia en
vista el gobierno de la bestia como si se extendiera hasta Jerusalén. Esta
profecia podria no tener importancia para el dia mismo de Juan, ya que en
la guerra del afio 66-70 a.C., la ciudad habia sido totalmente arrasada, el
templo destruido y Jerusalén habia dejado de ser un centro judio Pode-
mos concordar con Hanns Lilje cuando dice: “Por lo tanto, aqui Jerusalén
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no es mencionada meramente como una metafora tebrica vacia. De una u
otra manera, la Jerusalén terrenal, geogrifica, tendrd su lugar en la historia
de los ultimos dias”.® La bestia ha establecido su soberania en la ciudad
capital de su imperio y se extiende aun a Jerusalén, que aqui es descrita
como reconstruida y habitada por judios.

“Sodoma y Egipto” son simbolos de hostilidad a Dios y al pueblo de
Dios. Sodoma, por la forma en que sus habitantes trataron a los visitantes
angélicos de Lot (Gn. 19:1-11) y Egipto, porque habia esclavizado al
pueblo de Dios. “Sodoma” llegb a ser un simbolo de maldad y se aplica a
Judj en los dias de su apostasia (Dt. 32:32; Is. 1:9; Ez. 16:46,49,55; Jer.
23:14). “Egipto” nunca se aplico al pueblo de Dios en el Antiguo Testa-
mento. La naturaleza particular del pecado de Jerusalén, consistia en el
hecho de que era la ciudad “donde nuestro Sefior fue crucificado”. Tam-
bién es la ciudad que hasta entonces habia rechazado el testimonio de los
dos profetas enviados por Dios para volver a Israel hacia el Mesias.

Versiculo 9. No s6lo los habitantes de Jerusalén trataron a los cadaveres
de los: profetas en forma tan indigna; los de los pueblos, tribus, lenguas y
naciones veran sus cadiveres por tres dias y medio, y no permitirin que
sean sepultados. Esta declaracion lleva a la presuncion de que los judios de
Jerusalén han entrado en una alianza de amistad con las naciones a su
alrededor y tanto los judios como los gentiles se unen en su desprecio de
los dos profetas.

Por tres dias y medio es un niimero simbdlico que designa un tiempo de
calamidad o de mal. El uso refuerza nuestra conclusién de que el niimero
“tres afios y medio” (véase v. 2) no debe ser tomado literalmente, sino que
es un simbolo del tiempo de tribulacion.

Versiculo 10. Los moradores de la tierra es una expresion idiomatica
frecuente en el Apocalipsis para designar el mundo pagano (3:10; 6:10;
8:13; 13:8,14; 17:8). Mientras que los mensajes de los dos profetas han
sido dirigidos especialmente a los judios, su mensaje habia concluido en
una reprension al mundo pagano y una denuncia de sus malos caminos. Por
lo tanto, los paganos se alegraron de la muerte de los dos predicadores y se
enviaron regalos el uno al otro como expresion de su satisfaccion.

Versiculo11. Pero después de tres dias y medio entro en ellos el espiritu
de vida enviado por Dios, y se levantaron sobre sus pies, y cay6 gran temor
sobre los que lo vieron. Es dificil pensar que Juan pretende con estas
palabras algo menos que un cumplimiento literal. La conversion. de Israel
ha de ser cumplida por un milagro de resurrecciéon. Los “‘tres dias y me-
dio” no son una referencia a los tres dias del sepulcro de Jesis, sino que se
refiere simplemente al periodo en que sus cuerpos estardn sin sepultar en
las calles de la ciudad (v. 9). “Espiritu de vida” es una antigua frase
veterotestamentaria (Gn. 2:7; 6:17; 7:15,22). La resurreccion de los dos
profetas nos recuerda la profecia del avivamiento de Israel en Ezequiel
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37:10. Algunos comentaristas entienden que Juan estd hablando simbdlica- .
mente de la perseverancia de la iglesia en tiempos de persecucién y marti-
rio, de su reivindicacion triunfal delante de sus enemigos o aun del rapto
de la iglesia (1 Ts. 4:17), pero esto parece dudoso. La resurreccion de los
martires es un hecho publico destinado a traer “gran temor” sobre los que
lo ven.

Versiculo 12. La resurreccion de los dos martires es seguida por su
ascension al cielo. El pueblo que vio su resurreccion oy6 una gran voz del
cielo, que les decia: Subid acd. Y subieron al cielo en una nube; y sus
enemigos los vieron. Estas palabras son casi las mismas que fueron dirigidas
a Juan en 4:1, pero el significado es distinto. Juan fue llevado al cielo en
espiritu, en éxtasis, mientras que los dos testigos fueron trasladados al
cielo corporalmente a la vista de aquellos que se habian regocijado recien-
temente por su muerte. Aqui los dos testigos son abiertamente llevados al
cielo como un signo ante aquellos a quienes ellos han testificado de que
eran verdaderos profetas con el poder de Dios.

Versiculo 13. En aquella hora hubo un gran terremoto, y la décima
parte de la ciudad se derrumbé y por el terremoto murieron en niimero de
siete mil hombres; y los demas se aterrorizaron. Un terremoto es uno de
los hechos convulsivos habituales que presagian el fin (véase 6:12 y Ez.
38:19,20). La muerte y ascension de los martires fue acompafiada por una
gran catastrofe fisica, que mat6 a siete mil moradores de Jerusalén. Esta
cifra representa alrededor de la décima parte de la poblacién de la ciudad.
Esta era de alrededor de unos cien mil. Esto indica una catastrofe limitada.

El fruto de la resurreccion y ascension de los dos martires y del terre-
moto que precedid a estos hechos fue la conversion del resto de la ciudad.
Parece ser un método simbdlico para describir la conversion final del pue-
blo judio. “Los demds™ sugiere a los otros habitantes de Jerusalén; no hay
razon para aplicar el término a los gentiles, quienes aparecen en Apocalip-
sis como personas no arrepentidas y dedicadas a adorar la bestia (9:21;
16:9).

La declaracion de que dieron gloria al Dios del cielo sugiere arrepenti-
miento y no simplemente remordimiento. Algunos intérpretes entienden
que la frase significa que glorificaron a Dios con temor y terror, pero que
no se arrepintieron realmente. Sin embargo, la frase tal como es usada, en
todas partes sugiere repentimiento (Jos. 7:19; Is. 42:12; Jer. 13:16; 1 P.
2:12; Ap. 14:7; 15:4; 16:9; 19:7; 21:24). Debido a estos poderosos actos
de Dios en el tiempo del fin, el pueblo judio se arrepentird de sus pecados
y dard gloria al verdadero Dios. Previamente no han glorificado a Dios; han
crucificado a su Mesias y rechazado a sus profetas. Pero ahora se arrepien-
ten de su desobediencia y glorifican a Dios.
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(3) La séptima trompeta (11:14-19)

Juan ha concluido ahora el relato sobre el dngel y el librito y la medi-
cién del templo y reanuda la serie del sonido de las siete trompetas que
habia interrumpido. El tiempo de la séptima trompeta sera el tiempo del
fin (10:6), pero antes del fin, Juan habia recibido una nueva seguridad de
su comision profética y se le ha asegurado que la iglesia no solo serd
preservada durante este terrible periodo (7:1-17), sino que Israel, el pueblo
del pacto de Dios, serd salvo. Debemos recordar que el sonido de la sépti-
ma trompeta no se presenta como si introdujera el fin, sino que introduce
el tiempo del fin (9:7). Como veremos, este es un periodo algo extendido e
incluye el periodo de las siete copas.

Versiculo 14. El segundo ay pas6; he aqui el tercer ay viene pronto.
Juan introduce la séptima trompeta como si hubiese habido interrupcion.
Las plagas de las tres ltimas trompetas constituyen estos tres ayes (9:12).
Los primeros dos que consistian en las plagas de la quinta y sexta trompeta
han pasado; el tercero —la séptima trompeta— esti a punto de ocurrir.

Versiculo 15. Cuando el séptimo angel hizo sonar su trompeta, no cayo
inmediatamente ningin ay sobre los hombres. El ay envuelto en ésta real-
mente consistio en las siete copas de 16:1-21. Debemos recordar nueva-
mente el paralelismo literario en la estructura del Apocalipsis. Cada uno de
los siete sellos (6:1-17) tiene un contenido especifico; éstos son seguidos
por un paréntesis que firma la seguridad del pueblo de Dios en los Gltimos
dias. El séptimo sello (8:1) no tiene en si mismo un contenido especifico;
por el contrario, Juan describe el sonido de las siete trompetas (8:1-9:20).
Hemos llegado a la conclusion de que las siete trompetas en si mismas
constituyen el séptimo sello. De la misma manera, la séptima trompeta,
que es el tercer ay, no contiene plaga o ay; debemos llegar a la conclusion
de que las siete copas constituyen el ay de la séptima trompeta.

En vez de un ay o una plaga, fuertes voces en los cielos anuncian la
llegada del fin. Los reinos del mundo han venido a ser de nuestro Sefior y
de su Cristo; y él reinard por los siglos de los siglos. Estas voces celestiales
anuncian que el tiempo del fin ha llegado, pero el mismo no es descrito.
RV traduce el pasaje “Los reinos de este mundo”, pero la forma correcta
es en singular como en NC o BJ. La idea que estd detras de los diversos
reinos que han gobernado a los hombres en la historia humana es que hay
una sola fuente de autoridad. Esto se manifestard en forma concreta en el
Anticristo en los Gltimos dias. Aqui hay una profunda verdad teoldgica:
los poderés demoniacos del mal que la iglesia debe enfrentar en la consu-
macidn escatoldgica en principio no son distintos del poder autocrédtico
que la iglesia ha tenido que enfrentar en los estados seculares a lo largo de
su historia.

El verbo esti en tiempo pasado “ha venido”, pero el tiempo pasado
puede usarse como anticipacion para un hecho determinado en un futuro
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cercano. Al referirse a este conflicto pendiente con los poderes del mal,
implicados en su muerte, Jests dijo: [“Ahora es el juicio de este mundo;
ahora el principe de este mundo serd echado fuera” (Jn. 12:31).

Este es el tema central del libro del Apocalipsis: el establecimiento del
reino de Dios en la tierra. Esto implica la lucha por la autoridad contra
todos los poderes hostiles, incluyendo las naciones impias de la tierra y el
ejercicio de la autoridad del Sefior y su Cristo. Generalmente en el Nuevo
Testamento, Sefior es un nombre para el Cristo exaltado; aqui designa al
Sefior Dios. Cristo es la palabra griega para Mesias, el rey ungido de Dios.

La perspectiva empleada aqui en el establecimiento del reino de Dios no
distingue entre el reino milenial de Cristo y el reino de Dios en la era que
ha de venir. Pablo parece anticipar dos periodos en el establecimiento del
reino de Dios: el reino mesidnico del Sefior exaltado entre su resurreccién-
ascension y el fin (telos) y la consumacién cuando El entregue el reino a
Dios el Padre (1 Co. 15:24-28).7 Pero aun si el agente inmediato es el
Mestas, el reino esti bajo el gobierno de Dios; y el sujeto de “él reinara por
los siglos de los siglos™ es Dios. b

Este mismo anuncio del establecimiento del reino de Dios aparece de
nuevo en 12:10; 19:6,16.

Versiculos 16-17. A la proclamacion de estas voces, los veinticuatro
ancianos que estaban sentados delante del trono de Dios en sus tronos, se
postraron sobre sus rostros, y adoraron a Dios, diciendo: Te damos gracias,
Sefior Dios Todopoderoso, el que eres; y que eras, y que has de venir,
porque has tomado tu gran poder y has reinado. Los veinticuatro ancianos
repiten el anuncio en'diférentes palabras. Toda la autoridad y poder perte-
necen a Dios, pero en su soberana sabiduria, El ha permitido que los
poderes satdnicos ejerzan gran autoridad en el mundo y ha permitido que
las naciones impias desafien a la soberania divina con aparente impunidad.
Ahora, en la consumacion de su obra redentora, Dios el eterno, ha vencido
a esta autoridad, tanto demoniaca como humana, y estd a punto de entrar
en su reino triunfante. La referencia tiene que ser a la consumacion escato-
légica. Es cierto que el Jesis exaltado desde su resurreccién-ascension ha
sido entronizado a la diestra de Dios como Sefior y Mesias (Hch. 2:34-36;
He. 1:3; Ap. 3:21). No es este reino intermedio lo que es celebrado aqui;
esto estd escondido del mundo y es visible s6lo a los ojos de la fe. Los
veinticuatro ancianos celebran aqui el establecimiento visible del reino de
Dios sobre todos los poderes hostiles, pero esto a su vez s6lo es posible a
causa del reinado presente de Cristo.

Lo que RV traduce “has reinado” es ciertamente un verbo griego en
pasado, pero el griego tiene lo. que se llama un uso del aoristo (pasado) que
coloca el énfasis sobre el comienzo de la accién con poco énfasis sobre el
tiempo del hecho. Esto explica la traduccién.

Versiculo 18. Se airaron las naciones. Juan no buscaba una salvacién
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universal. Un aspecto que caracteriza todo el curso de la historia humana
—la ira de las naciones que desafian a Dios (Sal. 2:1)— llegara a su consu-
macion en una expresion final de ira.

Tu ira ha venido. El reino de Dios nunca puede ser establecido en tanto
que las naciones hostiles puedan desafiar su gobierno y oprimir a su pue-
blo. La visitacion de la ira de Dios es absolutamente esencial para el esta-
blecimiento de su reino misericordioso en el mundo,

Y el tiempo de juzgar a los muertos. La venida del reino de Dios no sélo
tendri que ver con los que estén viviendo en los ltimos tiempos; tendrd
que ver con toda la familia humana cuando los muertos serdn resucitados y
el juicio sea ejercido para determinar quiénes entraran en el reino eterno de
Dios y quiénes serdn excluidos.

El dia del juicio incluird un galardén para aquellos que han servido a
Dios, particularmente los santos y los profetas. “Santos™ designa al pueblo
de Dios en general, de cualquier parte. )

Y a los que temen tu nombre, a los pequefios y a los grandes es proba-
blemente una expresion que se aplica a los “profetas y santos™. La palabra
griega que generalmente se traduce “y” puede ser una conexion que signifi-
que “inclusive”. :

'Y de destruir a los que destruyen la tierra. El juicio de Dios no serd
arbitrario, sino que se adecuara a la conducta de aquellos que caen bajo su
ira.

Versiculo 19. Y el templo de Dios fue abierto en el cielo. Una vez maés
encontramos aqui un lenguaje simbdlico que sugiere 1a venida del reino de
Dios. A la muerte de nuestro Sefior, el velo que separaba a los hombres de
la presencia de Dios se rasgd en dos (Mt. 27:51), lo que significaba que
ahora, debido al cumplimiento de los ritos sacrificiales del Antiguo Tesca-
mento en la muerte de Jests, la presencia de Dios ya no estaba limitada a
Israel, sino abierta a todos los hombres (véase He. 9:8; 10:20). Sin embar-
‘g0, esto era s6lo un hecho espiritual y no una realidad visible todavia.
Todos los hombres ahora tienen acceso en espiritu a Dios por medio de
Cristo. Siguen en sus cuerpos mortales sobre la tierra, mientras que el
templo de Dios est4 localizado en el cielo (3:12; 7:15; 15:5); atin no mora
entre los hombres. El punto clave de este pasaje es una representacion
simbolica de la apertura de la presencia de Dios en la consumacion escato-
logica. El templo de Dios en el cielo fue abierto para que los hombres
pudieran entrar a una inmediata comunién con él. Esta es una forma
simboélica de proclamar lo que se cumple en Apocalipsis 21:3: “He aqui el
taberniculo.de Dios con los hombres™. )

Se ve que esto es una visién anticipada por el hecho de que el templo es
concebido como algo que continda existiendo en el cielo (14:15,17; 15:5;
16:17). La apertura del templo es un hecho anticipado y simbdlico de la
consumacién que no sucede hasta los capitulos 21 y 22. En la consuma-
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cién, Dios mismo mora entre 'su pueblo y alli no habri necesidad de
templo.

El arca de su pacto se veia en el templo. Esto es un recordatorio de que
Dios es el Dios de las promesas del pacto (Ef. 2:12) y en la consumacién
escatoldgica, todo lo que El ha prometido serd cumplido, desde el pacto
con Abraham hasta el nuevo pacto con Cristo. En el Antiguo Testamento,
el arca del pacto estaba dentro del lugar santisimo, al cual nadie fuera de
los sacerdotes tenia acceso. Era un simbolo de la misma presencia de Dios.
Lo que ocurrié con el arca verdadera del pacto, no lo sabemos. Si no la
robo Sisac, rey de Egipto, cuando “tomo los tesoros de la casa de Jehova”
(1 R. 14:26), debe haber sido destruida junto con el templo cuando fue
capturado por los babilonios en el 586 a.C. (Jer. 3:16). Una leyenda judia
posterior dice que Jeremias rescatd el arca y Ja escondié en una caverna del
monte Sinai, donde estaria preservada hasta la restauracién final de Israel
(2 Macabeos 2:408). En cualquier caso, la tradicion judia sostenia que el
arca del pacto seria restaurada en la era mesidnica. Aqui hay una figura
mesidnica de que el pacto ahora es confirmado porque el reino de Dios ha
venido.

Los relimpagos, voces, truenos, un terremoto y grande granizo son
formas convencionales de expresar la majestad y el poder que acompafia-
ban la manifestacion de la presencia divina.






CAPITULO DOCE
El dragon, la mujer y su simiente

UNO DE LOS TEMAS centrales en el Apocalipsis es la lucha entre el reino
de Dios y el reino de Satands. El Nuevo Testamento con frecuencia recono-
ce que una de las experiencias normales de la iglesia en la tierra es la de
sufrir tribulacion y persecucion. “En el mundo tendréis afliccién” (Jn.
16:33). “Es necesario que a través de muchas tribulaciones entremos al
reino de Dios” (Hch. 14:22). Al fin de los tiempos, la iglesia pasard por la
persecucion mads intensa de su historia: “Habra entonces gran tribulacion,
cual no la ha habido desde el principio del mundo hasta ahora, ni la habra”
(Mt. 24:21). Esta persecucion serd provocada por un gobernante satinica-
mente inspirado, llamado “la bestia” (11:7), mejor conocido como Anti-
cristo, que tratard de frustrar el gobierno de Dios sobre la tierra ganando
poder universal, exigiendo la adoracién de los hombres y martirizando a
todos los que permanezcan leales a Cristo.

Durante el tiempo de tribulacioén, Dios afirmara su soberania y dard la
seguridad de su victoria final, derramando los juicios de su ira sobre aque-
llos que han adorado a la bestia. El primero de estos juicios ha sido descri-
to en la serie de las siete trompetas (8:2-9:21) con las plagas que las
acompafian. El sonido de la séptima trompeta (11:15-19) produjo el anun-
cio del fin, el establecimiento del reino de Dios y la destruccién de los
“que destruyen la tierra” (11:18).

Antes de que llegue concretamente el fin, Juan debe describir en mayor
detalle la aparicion del Anticristo y sus esfuerzos para destruir la iglesia
(cap. 13). Antes de entrar en la descripcion del tiempo de la gran tribula-
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cion, él separa el velo que divide el cielo de la tierra para describir una gran
guerra en el mundo espiritual. La experiencia de la iglesia en el sufrimiento
y la tribulacion en la tierra es la manifestacion en la historia de una batalla
esprritual. Detrds de la bestia estd el dragon —el demonio, Satanids— cuyo
proposito es el de frustrar el gobierno de Dios por medio de su Mesias y
destruir al pueblo de Dios. El capitulo 12 describe en términos mitologicos
esta guerra ceiestial. Explica al pueblo de Dios en la tierra por qué debe
enfrentar el mal y persecucion satinica, pero asegura que en realidad Sata-
nds ya ha sido vencido y que por lo tanto ellos pueden conquistarlo por la
sangre del Cordero (12:11).

(4) Paréntesis (12:1-14:20)

a. El dragon, la mujer y su simiente (12:1-17)

La primera vision de este intervalo se describe en colores mitologicos
como una guerra entre un gran dragdn rojo y una mujer celestial. El dragén
representa a Satands; la mujer representa al pueblo ideal de Dios, la iglesia.
La vision describe en términos mitoldgicos el esfuerzo del dragén para
destruir tanto a la mujer como al Mesias; la preservacion de ambos de la ira
del dragon; el aniquilamiento del dragén y su esfuerzo por destruir la
iglesia sobre la tierra. No es una vision de un hecho que ocurre al final; es
una vision fantdstica de la guerra celestial entre Dios y Satands, que tiene
su contraparte en la historia en el conflicto entre la iglesia y el mal demo-
niaco. Como tal, la visign trasciende completamente las categorias norma-
les de tiempo y espacio. No esta destinada a ser un presagio dela historia
sino una representacion de la lucha en el mundo espiritual que se encuen-
tra detras de la historia.

En los primeros versiculos, Juan aparece como un observador de hechos
que ocurren en el cielo (vv. 1-12), pero de repente e inexplicablemente se
encuciitra a si mismo en la tierra (vv. 13-17). Se representa el nacimiento
del Mesias (vv. 2,5), pero no hay lugar para la historia de su vida y ministe-
rio; repentinamente es llevado al cielo (v. 5); Satanas es derrotado y en su
ira se vuelve contra la iglesia en la tierra. Este es el trasfondo de la persecu-
cién escatoldgica final de la iglesia por el Anticristo, que en todas partes es
llamada la gran tribulacion (véase 7:14). En otras palabras, este capitulo
materializa en una forma surrealista la lucha espiritual mas alld de los
hechos histdricos. -

Versiculo 1. Aparecid en el cielo una gran sefial: una mujer vestida del
sol, con la luna debajo de sus pies, y sobre su cabeza una corona de doce
estrellas, El rasgo caracteristico de esta mujer celestial es que es la madre
del Mesias (v. 2). Algunos comentaristas piensan que representa a Maria, la
madre del Sefior; otros, a Israel, el pueblo que dio nacimiento al Mesias. Es
verdad que Isaifas 66:7 describe a Sién como de parto para dar a luz al
nuevo Israel redimido (véase Is. 26:17; Mi. 4:10), pero esta mujer celestial



El dragon, la mujer y su simiente | 149

es madre tanto del Mesias como de la iglesia en la tierra (su descendencia,
v. 17). Por lo tanto, es ficil entender la mujer en un sentido méds amplio
como la Sion ideal, el representante celestial del pueblo de Dios (Is. 54:1;
66:7-9).

Pablo da la clave del significado de la mujer celestial cuando habla de
la Jerusalén que est4 arriba, la cual es madre del pueblo de Dios en la tierra
(Ga. 4:26). Era la madre del verdadero Israel en el Antiguo Testamento y
del pueblo del Mesias en el Nuevo. La mujer es la iglesia ideal en los cielos;
sus hijos son el pueblo histérico de Dios sobre la tierra.

Tenemos que llevar el simbolismo mds alld y aplicarlo a lo que se dice
sobre el Mesias. No es del todo claro que el nacimiento del Mesias (v. 2)
tenga el sentido de representar el nacimiento del Jesis historico o que su
ascension al cielo represente su ascension historica. El cuadro parece ser un
simbolo de una gran lucha en el cielo que a su vez tiene consecuencias en
la experiencia terrena de la iglesia.

En esta vision, Juan todavia parece estar en la tierra. En el capitulo 10
vio un angel que bajaba del cielo a la tierra; en el capitulo .11, era un
participante del drama de la medicion del templo. En el capitulo 13, ve a
una bestia saliendo del mar. En esta vision aparentemente esta de pie sobre
la tierra y observa la lucha en el cielo contra el fondo-del firmamento.

La palabra traducida ‘“sefial” es la normal para ese hecho; también
puede designar un fenémeno llamativo o un prodigio. La vio en el cielo, lo
que debe entenderse como el cielo fisico y no espiritual. En el versiculo 4,
el dragon arrancé un tercio de las estrellas del cielo y las eché a la tierra.

Es dificil imaginar una figura celestial “vestida del sol”. ;Hemos de
pensar que estd en medio del sol con su resplandor envolviéndola por
completo? Evidentemente, éste es un rasgo para describir la gloria y majes-
tad de su aparicion. La descripcién ““con la luna debajo de sus pies” no
representa un aspecto particular aparte de enfatizar la gloria celestial de la
mujer. “Sobre su cabeza una corona de doce estrellas” puede ser también
un detalle que se agrega a la majestad de la apariencia de la mujer. Es obvio
que esto es simbdlico, -puesto que las estrellas son invisibles al ojo humano
en presencia del brillo de la luz solar. Es posible que las doce estrellas sean
un simbolo de los doce patriarcas y las doce tribus de Israel (Gn. 37:9).

Versiculo 2. Estando encinta, clamaba con dolores de parto, en la an-
gustia del alumbramiento. La metéifora de Israel como una mujer encinta
se encuentra varias veces en el Antiguo Testamento (Is. 26:17; 66:7,8; Mi.
4:10; 5:3). Sin embargo, es dudoso que el versiculo intente aludir al naci-
miento histérico de Cristo. De hecho no hay referencia al nacimiento
virginal.

Versiculo 3. También aparecié otra sefial en el cielo: he aqui un gran
dragdn escarlata. En el versiculo 9, este dragon es sefialado mds en detalle
como “la serpiente antigua, que se llama diablo y Satands”. Indudablemen-
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te es una figura mitologica que representa a un ser espiritual como si fuera
un fiero monstruo marino. La idea de un dragbn como personificacién
mitologica del mal se encuentra en las referencias del Antiguo Testamento
al Leviatin, Rahab, Behemot (Sal. 74:14; 89:10; Is. 27:1; 51:9; Job
40:15) y a un temible monstruo marino (Job 7:12; Ez. 32:2). También es
llamado la serpiente (Am. 9:3; Is. 27:1). No parece que haya tn significa-
do particular en el hecho de que el dragon sea de color escarlata.

Ademis se describe al dragén con siete cabezas y diez cuernos, y en sus
cabezas siete diademas. Una diadema era un tipo de corona; el Cristo
conquistador serd coronado con muchas diademas (Ap. 19:12). El niimero
siete es el nimero de la plenitud (véase los siete espiritus en 1:4); las siete
cabezas coronadas con siete diademas sugieren el alto grado de poder que
se permitié ejercer al dragén. Los diez cuernos nos llevan a Daniel 7:7 y
son un simbolo del gran poder de Satanis.

El simbolismo es interesante. ;Como podemos concebir un dragbn con
siete cabezas y diez cuernos? ;Es que una de las cabezas tiene cuatro
cuernos? ;O cuatro de las siete cabezas tienen dos cuernos cada una? Esas
preguntas se anulan a si mismas; todo es un cuadro simbélico del gran
poder de Satanids como el “dios de este siglo” (2 Co. 4:4). Este cuadro
sirve también de antecedente para la bestia del capitulo 13, que tiene siete
cabezas y diez cuernos (13:1; 17:3).

Versiculo 4. Su cola arrastraba la tercera parte de las estrellas del cielo,
y las arrojo sobre la tierra. No hay necesidad de ver en estas palabras algo
mds que la temible aparicion del monstruo. No hay indicio er este simbo-
lismo de una guerra previa en el cielo en la cual Satands fue echado del
cielo a la tierra. Daniel 8:10 tiene una vision similar en la cual el “cuerno
pequefio” llegd al cielo y eché algunas estrellas a la tierra, aunque alli se les
llama “el ejército del cielo”. El dragén es un ser tan colosal que con un
movimiento de su cola puede barrer un tercio de las estrellas sacdndolas de
su posicion natural.

Y el dragén se pard frente a la mujer que estaba para dar a luz, a fin de
devorar a su hijo tan pronto como naciese. Si el dragon tenia la forma de
una gran serpiente, al estar de pie se veria en una posicién extrafia. Pero
esos detalles no presentan problemas en la visién apocaliptica. La escena se
sigue desarrollando en el cielo. Uno puede preguntar por qué el dragbn no
devord a la mujer misma en vez de su hijo, pero esas preguntas no tienen
importancia. Juan estd describiendo realidades espirituales en términos mi-
toldgicos. Este es el proposito final de Satanis: frustrar la obra de Cristo.

Versiculo 5. Y ella dio a luz un hijo varon, que regiré con vara de hierro
a todas las naciones, Estas palabras idéntifican claramente al nifio; es el
ungido de Dios, que estd destinado a reinar en el reino de Dios sobre toda
la tierra (Sal. 2:9; Ap. 2:27; 19:15). No debemos buscar algin hecho
especifico en el nacimiento del nifio. No se refiere al nacimiento de Jesds
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en Belén; no nos ensefia nada sobre el estado preexistente del Hijo; todo es
un simbolismo que retrata la hostilidad de Satands ante el ungido de Dios.
Muchos comentaristas ven aqui una alusion al esfuerzo de Herodes por
destruir al nifio Jests (Mt. 2:16). Si esta vision tuvo como meta representar
la historia, debe describir la crucifixién de Cristo, porque la muerte de
Cristo por un momento parecio ser el triunfo de los poderes de las tinieblas
(Lc. 22:53).

Y su hijo fue arrebatado para Dios y para su trono. La escena sigue
siendo el cielo; no hay indicacion de que la mujer haya descendido a la
“tierra para dar a luz a su hijo. Esto dificilmente puede ser una alusion a la-
ascension de Cristo, porque su rapto no tenia el propésito de escapar de la
hostilidad de Satands. Por el contrario, Cristo crucificado y resucitado ya
habia obtenido su triunfo sobre el poder satinico (He. 2:14; Col. 2:15).
De esta forma Juan declara la victoria del ungido de Dios sobre todo
esfuerzo satdnico para destruirle.

Versiculo 6. Y la mujer huyo al desierto, donde tiene lugar preparado
por Dios. La escena sigue siendo el cielo, pues la tierra no entra en la visién
hasta el versiculo 9, cuando Satanis es arrojado del cielo a la tierra. Los
comentaristas aluden a menudo a la huida de los cristianos judios de
Jerusalén a Pela, en el tiempo de 1a guerra de los judios, cuando escaparon
de 1a terrible destruccidn que cayd sobre sus compatriotas; pero aqui no se
hace referencia a esos hechos historicos. Debemos presumir que el dragon,
frustrado en sus esfuerzos por destruir al Mesias, se volvié contra su madre,
la mujer celestial. Pero sus esfuerzos una vez mds fueron en vano. Dios
protegié y preservO a la mujer aun cuando ella ya hubiere salvado a su
ungido.

En el desierto, la mujer tenia un lugar para que alli la sustenten por mil
doscientos sesenta dias. Una vez mds encontramos el simboélico nimero de
tres afios y medio que representa el periodo del mal durante el cual Sata-
nds tratard de frustrar los propoésitos de Dios, pero particularmente los
ultimos dias de ese periodo (véase sobre 11:3). Este versiculo afirma que
aun en el tiempo de la mds grave tribulacion, Dios preservard a la mujer
celestial y esto a su vez incluye la idea de que El preservari su iglesia en la
tierra.

Versiculos 7, 8. Después hubo una gran batalla en el cielo: Miguel y sus
4ngeles luchaban contra el dragon; y luchaban el dragon y sus 4ngeles; pero
no prevalecieron ni se hallé ya lugar para ellos en el cielo. Una vez mis,
Juan emplea el lenguaje mitoldgico apocaliptico para describir un hecho
espiritual. Entendemos mal el pensamiento de Juan si tratamos de colocar
la batalla celestial en el curso del tiempo. Algunos intérpretes entienden
que se refiere a una batalla basica que describe “la caida de Satands”; otros
ven en ello un conflicto escatolégico que explica por qué una persecucion
tan feroz debe caer sobre el pueblo de Dios. Teologicamente, la clave de



152 [ Un comentario sobre el Apocalipsis de Juan

esta batalla se da en el versiculo 11: “Y ellos le han vencido por medio de
la sangre del Cordero”. En la historia de la redencidn, la victoria sobre
Satands fue ganada por Cristo por medio del derramamiento de su sangre
en la cruz. Sin embargo, Juan aqui no esti ocupado con la forma en que se
gana la victoria sino meramente con el hecho de que Satanis es derrotado.
No tenemos otro apoyo biblico para la idea de que el logro de la redencién
que incluye la destruccion y derrota final del mal, es la obra de los dngeles;
es totalmente obra de Cristo.

Miguel aparece unas pocas veces en la Escritura. Es el dngel guardian de
Israel (Dn. 10:13,21; 12:1) y lucha a su favor con los dngeles guardianes de
las naciones gentiles (Dn.10-12). En la literatura intertestamentaria, es
considerado como el patrono e intercesor de Israel (Enoc 20:5). En Judas
9, se dice que ha luchado con el demonio por el cuerpo de Moisés. En este
pasaje, es representado como defensor del pueblo de Dios como un todo,
contra el poder maligno de Satands. La tinica intencién de este pasaje es
asegurar a aquellos que se enfrentan con el mal satdnico en la tierra que se
trata realmente de un poder ya derrotado, por muy diferente que parezca
en la experiencia humana.

Versiculo 9. Y fue lanzado fuera el gran dragon, la serpiente antigua,
que se llama diablo y Satanis. La serpiente parece ser una alusién obvia a
Génesis 3:1-5. “Satands™ es la transliteracion de una palabra hebrea que
significa “adversario” y es un término usado en relacidn con los adversarios
humanos (véase 1 R. 11:14,23; 1 S. 29:4). Cuando un 4ngel se pard en el
camino de Balaam, es llamado su adversario (Nm. 22:22). La palabra llegd
a aplicarse en particular al enemigo de la humanidad que acusa a los
hombres delante de Dios, como acusd a Job (Job 1:6) y al sumo sacerdote
Josué (Zac. 3:1). En Job, aparece delante de Dios como uno de los “hijos
de Dios”, no obstante lo cual juega el papel de adversario, porque acusa a
Job de falta de sinceridad en su servicio a Dios.

“Demonio” es otra traduccion de Satands en la Biblia griega, que tiene
el sentido de “acusador” o “adversario” (Job 2:1; Zac. 3:1,2; 1 Cr. 21:1
LXX). Estrictamente hablando diabolos significa “calumniador”, pero la
palabra que se aplica a Satanis no tiene ese significado. Cuando Pedro
habla de “vuestro adversario el diablo” (1 P. 5:8), expresa sucintamente el

- significado del término. También es llamado el engafiador del mundo ente-
ro (véase 2 Co. 11:3).

Fue arrojado a la tierra, y sus 4ngeles arrojados con él. A menudo se
sefiala la atmoésfera sobre la tierra como la morada de Satanas. Es llamado
“el principe de la potestad del aire” (Ef. 2:2); sus dngeles son “huestes

" espirituales de maldad en las regiones celestes” (Ef. 6:12). Sin embargo, en
Job, se habla de él como si tuviera acceso a la misma presencia de Dios.
Este pasaje describe una victoria sobre Satanis en virtud de la cual sus
acusaciones contra el pueblo de Dios pierden su fuerza (v. 10). No tenemos
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que pensar en ningiin cambio concreto de domicilio. Un dicho paralelo se
encuentra en labios de nuestro Sefior: “Yo veia a Satanis caer del cielo
como un rayo” (Lc. 10:18). Los comentaristas han tratado a menudo de
decidir cuindo ocurrid esta caida en el pensamiento de Jesis. En el con-
texto del Evangelio, la caida de Satanis se asocia con la poderosa mision
de sus discipulos. Eran capaces de echar fuera demonios, porque Jesiis
mismo en su propio, ministerio habia logrado la caida de Satanis. Nueva-
mente, tenemos aqui un lenguaje simbdlico, que ensefia que la presencia
del poder del reino de Dios en la tierra en la persona de Jesis y sus
discipulos significaba la caida de Satands de su lugar de poder. Este es
también el significado de Juan aun cuando se expresa en términos mitolé-
gicos de una batalla celestial.

Versiculo 10. Entonces oi una gran voz en el cielo. La voz no es iden-
tificada, pero representa al pueblo de Dios, porque habla de nuestros her-
manos. La voz puede ser la de los martires de 6:9-11. Anuncia el triunfo
del reino de Dios, es decir, el establecimiento de su gobierno sobre todo
poder demoniaco hostil. No se hace distincion entre el poder y el reino de
nuestro Dios y la autoridad de su Cristo. El primero es ejercido y concreta-
do por el segundo.

Este anuncio, como el de 11:15, prevé la consumacién que ain no ha
tenido lugar, pero que ya ha ocurrido en principio, porque Satands ya es
un enemigo derrotado. Aun cuando Juan ha descrito la contienda celestial
y la caida de Satanis en términos mitoldgicos, esta derrota lleva al estable-
cimiento de la autoridad del Mesias en el mundo. El resultado es que las
acusaciones de Satands contra el pueblo de Dios se ven frustradas.

Versiculo 11. Y ellos le han vencido por medio de la sangre del Corde-
ro. Esto muestra claramente que la victoria sobre Satands, que Juan ha
descrito en términos mitologicos, realmente fue cumplida en la historia por
la cruz. La sangre derramada de Cristo es el medio real de victoria sobre
Satanis. El segundo medio de victoria es la palabra del testimonio de ellos,
o0 sea, su testimonio del poder salvador de la sangre de Cristo. El fondo del
martirio permanece detris de estas palabras. Amaron a su Sefior mds que a
la vida misma y sufrieron voluntariamente la muerte antes que negar a
Cristo. Jestis hab{a dicho: “El que persevere hasta el fin [0 sea, hasta el punto
de la muerte] serd salvo” (Mt. 24:13). La victoria sobre Satands no
es la victoria fisica que consiste en la preservacion de la vida o la huida de
la persecucién que €l lleva a cabo contra los santos. Ellos se mantuvieron
en su testimonio de Cristo y menospreciaron sus vidas hasta la muerte. Su
mismo martirio era su victoria sobre Satanas; probaba que sus acusaciones
contra los hermanos eran sin fundamento. La victoria sobre Satands es una
victoria espiritual que a menudo es ganada, aun en la terrible experiencia
del martirio. ,

Versiculo 12. Por lo cual alegraos, cielos, y los que mordis en ellos. Ay
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. de los moradores de la tierra y del mar! Porque el diablo ha descendido a
vosotros con gran ira, sabiendo que tiene poco tiempo. La derrota de
Satanis tiene un doble resultado. Significa regocijo para las huestes celes-
tiales de dngeles que rodean el trono de Dios, pero significa dolor para los
hombres que habitan la tierra y navegan por el mar. Si bien Satanis ha sido
derrotado, aiin no ha sido destruido. Sabe que su condenaci6n final ha sido
sellada, pero aln se le permite ejercer un gran poder. Ciertamente no lo
tiene para hacer que los mirtires nieguen su fe; su poder como acusador de
los hermanos estd completamente destruido. Nadie, ni Satanas mismo,
puede lanzar una acusacion contra los elegidos de Dios (Ro. 8:33). Los
martires estdn salvos y seguros, por haber obtenido la victoria por medio
de la sangre del Cordero. Pero siguen siendo martires. Satands ain puede

- atacar a los santos en la tierra, confiando que logrard dominarlos y obligar-
los a negar su fe. Este es el trasfondo para el Gltimo esfuerzo de Satanis
para aplastar la iglesia y destruir a los santos. Aun cuando sabe que su

* poder esta limitado y su condenacion es segura y proxima, ataca a la iglesia
con gran ira.

Versiculo 13. Y cuando vio el dragon que habia sido arrojado a la
tierra, persigui6 a la mujer que habia dado a luz al hijo varon. Aqui Juan
resume la historia del esfuerzo de Satands para destruir a la mujer celestial,
el pueblo ideal de Dios. En el versiculo 6, la mujer ha huido del drago6n al
desierto donde ha sido preservada por tres afios y medio. Ahora Satands la
persigue en el desierto y renueva sus esfuerzos para destruirla.

Versiculo 14. Y se le dieron a la mujer las dos alas de la gran 4guila,
para que volase de delante de la serpiente al desierto, a su lugar donde es
sustentada. No debe buscarse un equivalente histérico del rescate de la
mujer. Esta es la forma juanina de asegurar a la iglesia su seguridad definiti-
va, aun delante del martirio. El tiempo, y tiempos, y la mitad de un
tiempo, aparece en Daniel 7:25 y es lo mismo que cuarenta y dos meses,
tres afios y medio o mil doscientos sesenta dias (véase nota sobre 11:2), el
ultimo tiempo terrible de persecucion sin paralelo y martirio. Aun en la
muerte, Dios: preservara a su pueblo; todo esfuerzo de Satanis para des-
truirlo sera en vano.

Versiculos 15,16. Y la serpiente arrojo de su boca tras la mujer, agua
como un rio, para que fuese arrastrada por el rio. Pero la tierra ayudo a la
mujer, pues la tierra abrié su boca y tragd el rio que el dragon habia
echado de su boca. Contintia el esfuerzo de Satands de destruir al pueblo
de Dios. No tenemos un paralelo conocido en la literatura antigua sobre el
cual Juan podria haber extraido sus imagenes. El mensaje presentado es
simple y claro: Satands hara todo lo que esté a su alcance por destruir el
pueblo de Dios, pero seri en vano.

Versiculo 17. Entonces el dragon se llen6 de ira contra la mujer. Evi-
dentemente esta es una figura del lenguaje. El dragén habia estado airado
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contra la mujer a lo largo de toda la vision y habia lanzado su-odio contra
ella, utilizando cualquier estratagema para destruirla. Sin embargo, Juan
puede hablar de la ira del dragdn contra la mujer como si tuviese un nuevo
vuelco en su narracién.

La clave de este versiculo es la frase el resto de la descendencia de ella.
La mujer ya ha dado a luz al Mesias al cual Satanis no ha sido capaz de
destruir. Por el contrario, el Cordero, por su muerte (v. 11) ha provisto el
medio para que los hombres conquisten al dragén y ha garantizado el
establecimiento del reino del Mesias sobre la tierra (v. 10). La mujer tiene
otros hijos contra los cuales Satanis dirige ahora su ira. Estos son los
cristianos que constituyen la iglesia sobre la tierra. Juan se vuelve de lo
ideal a lo actual, de la vision del lanzamiento de Satanas en el cielo a la
realidad de su persecucién de los santos en la tierra. El conflicto espiritual
es el telon de fondo de la lucha real en la tierra entre la iglesia y el
Anticristo. A 1a luz del tiempo de la gran tribulacion, Juan ha asegurado a
la iglesia que Satands ya ha sido derrotado y no puede obtener la victoria
sobre la iglesia. Sin embargo, puede dirigir una temible persecucion y esta
persecucion final es reflejada en la guerra contra el resto de su descenden-
cia.

Es mis exacta RV al decir los que... tienen el testimonio de Jesucristo
que otras que dicen “los que guardan™.! La construccion es un caso geniti-
vo que puede ser subjetivo —el testimonio que Jesus dio (véase 1:2,9; 6:9)
al cual ellos han sido fieles— u objetivo —el testimonio que ellos han dado
a Jesiis (véase 19:10; 20:4). El significado bisico es el mismo en cualquier
caso. :

Se apostd sobre la playa del mar (NC). La division en capitulos es
distinta en la NC que en la RV y la diferencia radica una vez mds en una
diferencia en el texto. La RV se basa en un texto posterior, que coloca a
Juan en la orilla del mar donde contempla a la bestia levantindose de las
aguas. Por lo tanto, las palabras estin incluidas en el primer versiculo del
capftulo 13. Sin embargo, el mejor texto dice: “y él estaba de pie sobre la
arena del mar” y se refiere al dragbn. Después de ser frustrado en sus
esfuerzos por destruir a la mujer celestial y al Mesias, el dragon ahora
dirige su ira contra la iglesia en la tierra y para cumplir su propésito, se
ubica a orillas del mar para llamar desde las profundidades a la bestia-que
serd su principal instrumento en la Gltima persecucion.






CAPITULO TRECE
Las dos bestias

EL CAPITULO 13 continiia el relato del sonido de las siete trompetas y el
derramamiento de las siete copas. La séptima trompeta nos lleva a los
ultimos dias de la era, cuando se cumpla el misterio de Dios, tanto en la
salvacion como en el juicio (10:7). Ahora estamos en el tiempo del fin, que
se caracteriza por dos hechos sobresalientes: el derramamiento de los jui-
cios divinos (las siete copas) y el juicio de una civilizacion rebelde (Babilo-
nia), y la persecucién final de la iglesia. El tiempo del fin es, en otras
palabras, la Gltima batalla, el climax, entre Dios y Satanas. Este capitulo
describid la aparicion del Anticristo y su persecucion contra la iglesia. Los
capitulos que siguen relatarn el derramamiento de los juicios divinos.

Los lectores de Juan ya han sido preparados para este tiempo de perse-
cucion. El capitulo 12 les ha asegurado que este tiempo de martirio no sera
algo nuevo, sino s6lo la expresién final en la historia de una lucha espiri-
tual que ha sido llevada a cabo en los cielos entre Satanas (el dragon) y los
dngeles de Dios. Aunque el martirio estd pendiente, el triunfo final de los
santos estd asegurado, porque Satanis ya es un enemigo derrotado. Por
derrotado que esté, al fin de los tiempos se le permitira llevar a cabo una
guerra contra los santos, por medio de la accion de la bestia. Véase la nota
en 11:17 para una breve historia del concepto del Anticristo.

b. Las dos bestias (13:1-18)
Versiculo 1. Y vi subir del mar una bestia, que tenia siete cabezas y diez
cuernos; y en sus cuernos diez diademas. La bestia ya ha aparecido en 11:7
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como un ser que ascendia del pozo del abismo para pelear contra los dos
testigos. Esta vision es directamente dependiente de la que registra Daniel
7, en la cual vemos cuatro bestias que salen del mar y que representan una
sucesion de imperios mundiales. Algunos comentaristas ven en el mar un
simbolo de la agitada humanidad no regenerada (Is. 57:20), que se asemeja
a la vida llena de problemas sociales y nacionales, de la cual surgen grandes
movimientos histéricos. Quizi se encuentre una clave en 17:15: “Las aguas
que has visto... son pueblos, muchedumbres, naciones y lenguas”. La rela-
cion entre la bestia y el dragén (Satands) se ve en el hecho de que ambos
tienen diez cuernos. Sin embargo, el dragon tiene siete diademas o coronas
en sus cabezas (12:3), mientras que la bestia tiene diez diademas sobre sus
cuernos. Las siete coronas del dragon representan a diez reyes (17:12); sin
embargo, no juegan un papel importante en la vision de la bestia.

La cuestion exegética crucial es qué se intenta representar con las siete
cabezas. A primera vista, la solucién mds sencilla es que la bestia representa
el Imperio Romano del siglo I y que las siete cabezas representan siete
emperadores. Sin embargo, hay dificultades exegéticas para identificar a las
siete cabezas con cualquier serie de siete emperadores. La bestia bien
puede estar representada en el Imperio Romano, pero ya hemos notado
que la escatologia cristiana primitiva esperaba la aparicién del Anticristo al
fin de los tiempos y por lo tanto hay aspectos sobre esta bestia y su pareja
—la segunda bestia— que de ninguna manera estin en consonancia con el
gobierno de Roma. La bestia, pues, es el Anticristo escatologico que ha
sido preanunciado en ciertos aspectos de Roma y también en otros estados
totalitarios.

Hay sobre sus cabezas un nombre blasfemo. La bestia ha de reclamar
prerrogativas divinas. El pequefio cuerno de Daniel 7:25 “hablara palabras
contra el Altisimo™; la abominacion desoladora en el discurso del Monte
de los Olivos (Mt. 24:15) se ubicari en el lugar santisimo; el hombre de
pecado (2 Ts. 2:4) “se opone y se levanta contra todo lo que se llama Dios
o es objeto de culto; tanto que se sienta en el templo de Dios como Dios,
haciéndose pasar por Dios”. Aqui la bestia usa el nombre de la deidad
sobre sus cabezas, reclamando la adoracién de los hombres (v. 4). Esta
autodeificacion del Anticristo ha tenido sus precursores en la historia. La
deificacion del emperador fue algo prominente en el Imperio Romano.
Julio César, Augusto, Claudio, Vespasiano y Tito fueron declarados divinos
por el senado romano después de su muerte. Varios emperadores habian
usado el término DIVUS en monedas mientras ain vivian. En el oriente,
las monedas a menudo llevaban el términe griego theos. Como hemos visto
en las cartas a las siete iglesias, las ciudades de Asia pugnaban con otras por
el honor de tener un templo dedicado a Roma y al emperador para promo-
ver el culto imperial. La pretension mdas explicita de deidad fue hecha por
Domiciano (81-96 d.C.), quien reclamé’ que se dirigieran a él con el titulo
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Dominus et Deus (Sefior y Dios). La deificacion del estado y su gobernante
no es un fenémeno limitado a los Gltimos dias y al Anticristo; hemos sido
testigos de manifestaciones del mismo fendémeno en los estados totalitarios
modernos.

Versiculo 2. La bestia que vio Juan era semejante-a un leopardo, y sus
pies como de oso, y su boca como boca de ledn. La bestia combinaba
atributos de las tres primeras bestias de Daniel 7;1a cuarta bestia es repre-
sentada por diez cuernos. En la bestia, encontramos concentradas todas las
caracteristicas que han sido manifestadas en imperios mundiales sucesivos.

Y el dragon le dio su poder y su trono, y grande autoridad. La bestia,
como el “hombre de pecado” de Pablo (2 Ts. 2:9) no es meramente la
concentracion de poder politico y militar; es la personificacién del mal
satdnico, que obtiene su poder y autoridad del dragon.

Versiculo 3. Vi una de sus cabezas como herida de muerte, pero su
herida mortal fue sanada; y se maravillé toda la tierra en pos de la bestia.
La construccion en castellano puede ser un poco confusa; no quiere decir
que una de las cabezas diera la impresion de estar mortalmente herida,
aunque realmente no lo estaba. Las palabras son las mismas que se usan
para el Cordero en 5:6, que realmente habia sido muerto. En este caso,
una de las cabezas ha sido herida de muerte, pero la herida mortal es
sanada.

Muchos intérpretes entienden que Juan quiere decir que uno de los
emperadores romanos fue muerto y mds tarde resucitado de los muertos
como personificacion del mal satinico. El apoyo para este criterio se ha
buscado en el presunto mito de Nero redivivus. El emperador Ner6n murié
por su propia mano en el 68 d.C., pero surgi6 la historia de que no estaba
realmente muerto, sino que habia escapado al oriente y volveria en triun-
fo. En el afio 69 un seudo-Ner6n apareci6 en Asia, pero no logré nada y en
el afio 88, otro pretendiente aparecié en Asia declarando que era Ner6n y
habia estado escondido.

Este mito fue usado en algunos criculos apocalipticos cristianos en los
que el regreso del Ner6n triunfante se relaciona algunas veces con el An-
ticristo (Ascension de Isaias 4:1-14; Ordculos sibilinos 4:119; 5:363;
8:70). La objecion fatal a este criterio es que no fue s6lo una de las
cabezas de la bestia la que fue muerta, sino que la bestia misma recibi6 una
herida mortal (13:12,14). Mas tarde, se habla de “la bestia... que era, y no
es; y estd para subir del abismo” (17:8). El asesinato o suicidio de un
emperador romano podia llevar a un periodo de intranquilidad politica,
pero no interrumpir de manera alguna la continuidad del mismo imperio.
El hecho de que tanto una de las cabezas como la bestia misma recibiera la’
herida mortal sugiere que la bestia de alguna manera ha de ser identificada
con sus diez cabezas. La bestia es la personificacion de todo lo que fue
dicho de las cuatro bestias en Daniel 7 y las siete cabezas lo son concreta-
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mente de este poder imperial (véase ademds las notas sobre 17:8-12). La
bestia misma, en la persona de una de sus cabezas, fue muerta pero mds
tarde revivida. En esta vision, Juan reelabora radicalmente los materiales de
Daniel 7.

Versiculo 4. Y adoraron al dragon que habia dado autoridad a la bestia,
y adoraron a la bestia, diciendo: ;Quién como la bestia, y quién podra
luchar contra ella? Aqui estd la clave del caricter y el propésito de la
bestia; no es meramente el ejercicio del poder politico: tiene el objetivo de
capturar la lealtad de los hombres y distraerlos de la adoracion de Dios.
Dejar a Dios y someterse a la bestia en realidad es adorar a Satands. El
tiempo del Anticristo es una lucha por las almas de los hombres. La bestia
manifestard tal poder que convenceri al mundo de que es inutil resistirle
(cf. 2 Ts. 2:9,10).

Versiculo 5. También se le dio boca que hablase grandes cosas y blasfe-
mias. Esto estd basado directamente en Daniel 7:8,20,25. El cuerno peque-
fio tenfa una boca “que hablaba grandes cosas” y también “palabras contra
el Altisimo”. El hecho de que se haya dado una boca para lanzar estas
palabras blasfemas sugiere que su poder no era propio, sino que le era
concedido por una autoridad superior. Recibi6 su poder del dragon. “Blas-
feraias™ no son palabras de desprecio de Dios sino de autodeificacion.

Y se le dio autoridad para actuar cuarenta y dos meses. Véase la nota
sobre 11:2. Los cuarenta y dos meses son un nimero simboélico para el
periodo total de persecucion de la iglesia, pero particularmente el fin de
este periodo, el tiempo‘de la gran tribulacion.

Versiculo 6. Y abrié su boca en blasfemias contra Dios. Este versiculo
amplia y particulariza lo que se ha dicho en el versiculo 5. Blasfemar no
significa maldecir, como en castellano; tenemos que entenderlo en relacién
con Dios: hacer o decir algo que menosprecia el nombre divino o viole su
gloria y deidad. Jesas fue acusado de blasfemia por el sumo sacerdote (Mt.
26:65), porque reclamé un lugar a la diestra de Dios. Aqui la blasfemia es
la exaltacion humana sobre lo que Dios ha dicho al hombre de su lealtad y
adoracién. La blasfemia ante el taberniculo de Dios y de los que moran en
el cielo refleja Daniel 8:10, donde el cuerno pequefio se hizo grande “hasta
el ejército del cielo, y parte del ejército y de las estrellas echd por tierra, y
las pisoted”. Las estrellas aparecen aqui como representacion de los san-
tos! que son difamados y pisoteados por el Anticristo. Aquellos que mo-
ran en el cielo son aquellos cuya ciudadania es el cielo (Fil. 3:20).

Versiculo 7. Y se le permitié hacer guerra contra los santos y vencerlos.
Esto no indica. algin tipo de maniobra militar, sino la hostilidad y-com-
pleto dominio por cualquier medio (véase 2:16;14:4;19:11). Los princi-
pales objetivos de la ira de la bestia son los santos, o sea “los que guardan
los mandamientos de Dios y tienen el testimonio de Jesucristo” (12:17).
El propédsito primordial de Ia bestia es alejar a los hombres de Cristo, lo
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que intenta por medio de una fiera persecucion. El hecho de que los venza
no significa en este contexto que tenga éxito en pervertir su lealtad de
Cristo hacia la bestia, 0 sea en transformarlos en apéstatas, pero si tiene
éxito al desatar una terrible persecucion. “Este cuerno hacia guerra contra
los santos y los vencia” (Dn. 7:21). Sin embargo, aquellos a quienes la
bestia parecia haber conquistado por medio del martirio, en realidad ha-
bian obtenido una victoria. Mis tarde, Juan vio delante del trono de Dios
“a los que habian alcanzado la victoria sobre la bestia y su imagen” (15:2).
“Ellos le han vencido por medio de la sangre del Cordero y de la palabra
del testimonio de ellos, y menospreciaron sus vidas hasta la muerte”
(12:11). Su mismo martirio era su victoria; se mantuvieron firmes en su
lealtad a Cristo y se negaron a adorar la bestia o el dragdn.

- También se le dio autoridad sobre toda tribu, pueblo, lengua y nacion.
En la soberania del propésito divino a la bestia se le permiti6 ejercer una
autoridad mundial. Es imposible encontrar un cumplimiento de estas pala-
bras en cualquier situaciéon historica en el Imperio Romano del primer
siglo. La persecucion bajo Ner6n (54-68 d.C.) se limité a Roma y a unas
pocas familias cristianas. La persecucion bajo Domiciano (81-96 d.C.) fue
de alcance muy limitado. Si bien ocurrian persecuciones ocasionales de
cristianos en Asia, no hubo nada como una persecucion general. Juan mira
mucho mas alld de su propio horizonte hacia una época cuando un gober-
nante anticristiano sera autorizado para ejercer una soberania mundial.

Versiculo 8. Y la adoraron todos los moradores de la tierra. Nueva-
mente Juan prevé una situacion en el futuro bajo el Anticristo, que tras-
ciende la adoracion del emperador romano. En el Imperio Romano, los
judios estaban exentos de la exigencia de la formalidad de la adoraci6n del
emperador. En los Gltimos tiempos, nadie estard exento, excepto los cris-
tianos que pagaran su lealtad a Cristo con su vida. En cuanto al libro de la
vida, véase 3:5. Aqui y en 21:27, es llamado el libro de la vida del Corde-
ro. Es el registro de aquellos que han sido salvados por la fe en el Cordero
crucificado de Dios. El hecho de que sus nombres fueran escritos desde el
principio del mundo aporta la seguridad de que aun cuando pareciera que
ellcs carecen de poder ante los ataques de la bestia, estin protegidos por la
providencia de Dios y asi ha sido desde la fundacién del mundo. “Desde el
principio del mundo” gramaticalmente puede modificar tanto a “escritus”,
como en NC o “inmolado”, como en RV, pero el paralelo en. 17:8 habla en
favor de la primera construccion. Que el Cordero fuera inmolado se refiere
tanto al hecho de que El ha obrado la salvacion como que ha guiado el
camino de los que quieren seguirle. Jesis mismo insistié que todo discipE
lo debe estar dispuesto a tomar su cruz (Mr. 8:34) o sea a seguirle hasta la
muerte.

Versiculo 9. Juan concluye su relato del Anticristo con la seria amones-
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tacién con que termina cada una de las cartas de las siete iglesias: El que
tiene oido oiga.

Versiculo 10. Esto es seguido por una declaracién que, puede ser tradu-
cida de diversas maneras. RV supone que ambas partes del versiculo se
refieren a los perseguidores que finalmente sufriran lo que infligen a otros:
“Si alguno lleva en cautividad, va en cautividad; si alguno mata a espada, a
espada debe ser muerto”. Por otra parte ambas expresiones pueden referir-
se a los perseguidos: [a resistencia, tanto al cautiverio como a la espada sera
en vano. Asi la BJ: “El que a la circel, a la cdrcel ha de ir; el que ha de
morir a espada, a espada ha de morir”. Por su parte, NC hace que la
primera parte se refiera al perseguido y la segunda al perseguidor: ““Si
alguno estd destinado a la cautividad, a la cautividad ird; si alguno mata por
la espada, por la espada morirda”. La primera expresiéon informa a los
cristianos que la persecucion promovida por la bestia esti dentro de la
providencia de Dios y por lo tanto la resistencia violenta esta fuera de
lugar. Si uno estd destinado a la cautividad, debe estar dispuesto a ir
mansamente como cristiano. Sin embargo, la persecucién no es la Gltima
palabra: esta la retribucién divina y el castigo final de aquellos que matan
con la espada, que pagaran por su crimen. La tltima palabra no sera la del
perseguidor.

Aqui esta la paciencia y la fe de los santos. El juicio final estd en las
‘manos de Dios y seguramente vendra. Aquellos que han tomado la espada
contra el pueblo de Dios encontraran su.justa retribucion, pero es necesaria
la paciencia para esperar ese dia. Entre tanto, la bestia parecerd tener
poder limitado para llevar a los santos a la muerte. Esto requerird de ellos
una fe sin limites en que Dios aln es Dios, que todavia gobierna y que su
reino es sobre todo.

El capitulo 13 habla de dos bestias, una que sale del mar y la segunda
quc sale de la tierra. La segunda bestia es sierva de la primera. Tiene el
Unico objetivo de obligar a los hombres a adorar a la primera bestia. Los
detalles de su descripcién hacen claro que representa a la religion organiza-
da, que en el Imperio Romano esta personificada en el sacerdocio imperial
de la ciudad de Roma y de su emperador. Las autoridades de Asia de
Hechos 19:31 probablemente eran sacerdotes locales que promovian la
adoracién del emperador. En su forma escatoldgica, la segunda bestia su-
giere la captura de la religion organizada para promover los fines de la
primera.

Versiculo 11. Después vi otra bestia. Los intérpretes preteristas admiten
que es imposible encontrar una figura historica de la antigiiedad que sea la
contraparte de la segunda bestia. Casi uninimemente ven en ella a la es-
tructura sacerdotal que sostenia el culto del emperador. Pero, como lo
sefiala Hanns Lilje, el cuadro es sustancialmente profético.2 El simbolismo
del culto del emperador en el Asia Menor forma solo el fondo de la vision
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de la segunda bestia, cuyo poder e influencia irdi mucho mis lejos que todo
lo conocido en el mundo antiguo. La experiencia del culto al emperador
provee solo ecos de la terrible realidad que serd cumplida en los Gltimos
dias. No se debe ver un significado particular en el hecho de que la segunda
bestia suba de la tierra. En Daniel 7:3, las cuatro bestias surgen del mar; en
7:17 surgen de la tierra.

Esta bestia tenia dos cuernos semejantes a los de un cordero, pero
hablaba como dragon. Es una parodia de Cristo: la religion prostituida por
malos fines. La segunda bestia tiene la apariencia de un cordero, pero su
voz traiciona su apariencia: habla como un dragén. Se ve que la segunda
bestia representa la religion empleada en apoyo de la adoracion de la bestia
a partir del hecho de que luego es llamada el falso profeta (16:13;19:20;
20:10). La primera bestia representa el poder civil, satinicamente inspira-
do; la segunda representa el poder religioso empleado en apoyo del poder
civil.

Versiculo 12. Y ejerce toda la autoridad de la primera bestia en presen-
cia de ella, y hace que la tierra y los moradores de ella adoren a la primera
bestia, cuya herida mortal fue sanada. La segunda bestia no es un competi-
dor de la primera sino su aliado. No tiene poder propio, sino que lo deriva
de su asociacion con la bestia. Su inico objetivo es dirigir la lealtad religio-
sa de los hombres hacia la primera bestia. '

Es significativo que en el lenguaje de este versiculo, como se sefiala en
13:2, la bestia es identificada con sus cabezas. No era meramente una de
sus cabezas la que fue herida y luego sanada: la bestia misma recibi6 una
herida mortal y entonces fue restaurada a la vida.

Versiculos 13:13,14a. También hace grandes seiiales, de tal manera que
aun hace descender fuego del cielo a la tierra delante de los hombres. Y
engaiia a los moradores de la tierra con las sefiales que se le ha permitido
hacer en presencia de la bestia. Pablo dijo que el hombre de pecado “cuyo
advenimiento es por obra de Satands, con gran poder, y sefiales y prodigios
mentirosos, y con todo engafio de iniquidad para los que se pierden” (2 Ts.
2:9,10). El punto principal es que el falso profeta, como la bestia, no
representa meramente la religion formal, sino el verdadero poder satdnico.
La magia jugaba un papel importante en la religion pagana primitiva y a
menudo era usada para engafiar a los crédulos (Hch. 13:6ss;16:16;19:13
ss). El falso profeta no sélo se ocupard de seudomilagros; tendrd poder
para hacer descender fuego del cielo a la tierra. Aparentemente no es fuego
destructor, sino sblo una sefial para engafiar a los hombres con pretendidos
poderes divinos haciéndoles pensar que en realidad es el poder de Satanis.
“Los moradores de la tierra” es una expresion idiomdtica frecuente en el
Apocalipsis para los hombres no regenerados; el falso profeta no engafiara
a los santos (Mr. 13:22).

Versiculos 14b, 15. Mandando a los moradores de la tierra que le hagan
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imagen a la bestia, que tiene la herida de espada y vivi6. Y se le permitioé
infundir aliento. a la imagen de la bestia, para que la imagen hablase. En el
mundo antiguo era bien conocido el pretendido poder de algunos para
hacer que las estatuas hablasen. Habia surgido toda una serie de leyendas
alrededor de la persona de Siméon el Mago (Hch. 8:9ss) y la primitiva
literatura cristiana cuenta historias de como ¢él dio vida a estatuas. Se pone
énfasis en el hecho de que este poder no reside en el falso profeta mismo.
Se le permitio (literalmente “le fue dado”, VM, NC, etc.) hacerlo. La
aparente vitalidad de la imagen de la bestia es la pretension maxima de
poder divino: se atreve a afirmar que puede crear vida como lo hace Dios
mismo.

Ademds, se le permitié que hiciese matar a todo el que no la adorase. El
lenguaje del pasaje declara que fue la imagen parlante de la bestia la que
ordené la muerte de aquellos que no adoraron a la bestia. Una vez mas se
aclara el punto central. El conflicto no es entre la religién y la no religion,
ni entre una religion y otra, sino entre Cristo y el Anticristo, entre Dios y
Satanas.

En el versiculo 8, todos aquellos cuyos nombres no estaban escritos en
el libro de la vida del Cordero adoraron a la bestia; todos los que no adoran
a la bestia son condenados a muerte.

Versiculo 16. Y hacia que a todos, pequefios y grandes, ricos y pobres,
libres y esclavos, se les pusiese una marca en la mano derecha o en la
frente. En 7:3, el pueblo de Dios, de pie ante el umbral de la gran tribula-
cion, es sellado en sus frentes, apartado como pueblo de Dios, protegién-
dolo del derramamiento de la ira divina (9:4) y, podemos suponer, confir-
mandolos en su testimonio y lealtad a Cristo. La bestia tiene una contra-
marca que es estampada sobre la mano o la frente de todos aquellos que la
adoran. Asi es como tenemos dos tipos de personas: los que son sellados
por Dios y los que son sefialados por la bestia. La sefial consistia en el
nombre de la bestia (v. 17). No es del todo claro si Juan estd pensando en
un rétulo literal y visible sobre la persona de los adoradores de la bestia. El
sello de Dios colocado en las frentes de los 144.000 (7:3) seguramente no
quiere decir una seiial visible; es una forma simbélica de expresar la protec-
cién divina (véase Is. 44:5). La sefial de la bestia puede tener la intencién
de ser una parodia de la sefial de Dios.

No sabemos de alguna prictica antigua que proporcione un antecedente
adecuado para explicar la sefial de la bestia en términos histéricos. La
palabra para “sefial” se usaba para las marcas en los animales. Era también
un término técnico para el sello imperial sobre los documentos comerciales
y la impresion real sobre las monedas romanas. Los esclavos eran marcados
en la frente, pero esto era una sefial de servidumbre y no de lealtad.
Conocemos unos pocos casos de cautivos marcados en la historia grecorro-
mana; Ptolmeo Filopator obligb a ciertos judios alejandrinos a ser marca-
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dos con la sefial de Dionisio, cuyo simbolo era de una hoja de cedro (3
Macabeos 2:29). Sin embargo, la prictica de marcar no era comin y no es
conocida en relacion con el culto del emperador. La sefial de la bestia es
una sefial de lealtad de parte de aquellos que la reciben y los designa como
adoradores de la bestia. ,

Versiculo 17. Y que ninguno pudiese comprar o vender, sino el que:
tuviese la marca o el nombre de la bestia, o el niimero de su nombre. La
seflal de la bestia servia tanto a un propdsito religioso como econdmico.
Una vez mds, no tenemos una situacién historica asociada con el culto del
emperador que ilustre esta profecia. Juan espera de la bestia, ayudada por
el falso profeta, un gobierno totalitario en el cual tenga control completo
sobre politica, religion, y economia con el propésito de obligar la adora-
cién de todos los hombres.

Versiculo 18. Aqui hay sabiduria. El que tiene entendimiento, cuente
el nimero de la bestia, pues es nimero de hombre. Y su niimero es seis-
cientos sesenta y seis. Juan da ahora el nimero de la bestia en forma
simbolica, usando un. artificio conocido en el mundo antiguo como gema-
tria. Ni el idioma griego ni el hebreo usaban un sistema de niimeros. En vez
de nimeros las letras del alfabeto ocupaban su lugar, por ejemplo A=1,
B=2, C=3, etc.3 Asi es como un nombre podia ser convertido en su corres-
pondiente cifra. Deissmann cita una inscripcion mural de Pompeya que
dice: “Amo a aquella cuyo niimero es 545”4 (QME).

En los Ordculos Sibilinos, encontramos una importante ilustracion de
gematria. Swete alude a un pasaje donde e} valor numérico del nombre
Jesis es dado como 888 (I=10, H=8, 3 200, 0=70, Y=400, 2=200).° Juan
pide sabiduria para calcular el nombre de la bestia a partir de su nimero y
agrega que es un nombre humano, cuyo equivalente es 666.

La interpretacion mayoritaria entre los eruditos preteristas es que el
niimero se refiere al emperador Neron (Neron Kaisar). Pero el total numé-
rico de Neron Kaisar en griego no es 666 sino 1005. El problema es
resuelto trasplantando Neron Kaisar al hebteo, lo que ciertamente totaliza
666. Sin embargo, esto se logra con una ligera variacién de la palabra

-hebrea para Caesar. Ademds, nadie ha explicado por qué Juan, que escribia

para un publico que leia el griego, hubiera usado el complejo simbolismo
de la gematria con una forma hebrea en lugar de la griega. También es
significativo que ninguno de los antiguos intérpretes del Apocalipsis reco-
nociera esta solucion. Nuestro intérprete mds antiguo, Ireneo, sugirié6 que
666 podria representar euanthas, teitan (;Tito?) o lateinos (el imperio
latino).6 Muchos intérpretes han creido que esta ultima solucién de Ireneo
era la mejor.

Puede hacerse casi cualquier cosa con estos nimeros con una manipula-
cién habilidosa. Si A=100, B=101, C=102 etc., el nombre Hitler totaliza
666.
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Es posible que el nimero tuviera como intencion la de ser totalmente
simbdlico. Si el nombre del Mesias IH30YZ equivale a 888 y el 7 es conside-
rado el niimero perfecto, es posible que 666 tenga por intencion el ser un
nimero simbdlico de lo mejor que el hombre puede hacer. Esto podria ser
el sentido de la frase ‘“es nimero de hombre”. Lo mas que podemos decir
es que, si el nimero de la bestia es una profecia de una situacion futura,
ain nadie ha resuelto el significado del nimero, aunque el mismo se aclara-
rd cuando llegue el momento.



CAPITULO CATORCE
Visiones de seguridad

EL CAPITULO 14 continta el intervalo entre las siete trompetas y las siete
copas. Debemos recordar de nuevo que la séptima trompeta nos llevo al
mismo momento del fin (10:7), pero que antes de la venida misma del fin,
Juan recibi6 visiones las cuales representaban para él que el fin del tiempo
serd la manifestacion final de la larga lucha entre el reino de Dios y el
poder de Satanas. Esta es una lucha que se ha desarrollado en la esfera
espiritual, invisible para los hombres (cap. 12), pero que emergeri en for-
ma historica en la persona del Anticristo, que intentara pervertir la lealtad
de los santos por medio de toda estratagema posible. Ahora bien, justo
antes del derramamiento de las copas de la ira de Dios y la venida del fin,
Juan recibe nuevamente la seguridad de que la consumacion estd en las
manos de Dios; que la civilizacién malvada e impia de la bestia caerd bajo
el juicio ‘divino y que los santos serin llevados a su salvacion eterna. El
capitulo realmente consiste en una serie de cortas visiones desconectadas,
de las cuales el Cordero en el monte Sion es s6lo la primera.

c. Visiones de seguridad (14:1-20)

(i) El Cordero en el monte Sion (14:1-5). La primera vision nuevamente
es futurista (véase 10:7; 11:15) y describe el destino del pueblo de Dios
que ha sido preservado a través de la gran tribulacién pero que ha caido
presa de la ira de las bestias. Se los veen el reinado mesianico. Esta vision
o se realiza concretamente hasta los capitulos 20-22, pero como ocurre a
menudo, Juan da a sus lectores visiones anticipadas de lo que ha de ocurrir
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para fortalecerlos en las duras eg(periencias que vendréan a continuacién.

Versiculo 1. Después miré, y he aqui el Cordero estaba en pie sobre el
monte de Sién, y con él ciento cuarenta y cuatro mil, que tenian el
nombre de él, y el de su Padre escrito en la frente. Juan se mueve de una
profecia de la bestia'y de aquellos que llevan su marca sobre sus manos y
frentes a los redimidos que llevan la sefial de Dios. Aunque han caido
victimas de la bestia porque se han negado a adorarla, su salvacién esta
asegurada. En un sentido, esto es una repeticion de la visién de la gran
multitud de 7:9-17, de aquellos que han pasado por la gran tribnlacién y
estin delante del trono y del Cordero. Esta vision es una nueva seguridad
de su victoria final ante el martirio a manos de la bestia.

La tltima vez que vimos al Cordero estaba de pie delante del trono en
los cielos (7:9); aqui lo estd en la santa ciudad de Sion o Jerusalén. Es
posible que el monte Sién sea el simbolo de un lugar de liberacion y
victoria. El Salmo 2 promete el reinado-del ungido de Dios sobre “Sion, mi
santo monte” (Sal. 2:6) y continia la promesa de victoria con estas pala-
bras: “Yo publicaré el decreto; Jehovd me ha dicho: Mi hijo eres td; yo te
engendré hoy” (Sal. 2:7). En el Nuevo Testamento, esta promesa se expli-
ca como algo cumplido en la resurreccién del Mesias de los muertos (Hch.
13:33; He. 1:5; 5:5). Es posible, por lo tanto, que el monte Sién deba
entenderse espiritualmente como la victoria de los santos.

Sin embargo, es mdis probable que el monte Sidn se presente como
victoria escatologica que, de acuerdo al Apocalipsis, esta en la nueva Jeru-
salén, que desciende del cielo de Dios (21:2). La Sion terrenal o Jerusalén
es descrita continuamente en el Antiguo Testamento como el asiento del
gobierno de Dios en la tierra y el centro de su victoria final. “Y todo aquel
que invocare el nombre de Jehova seri salvo; porque en el monte de Sion y
en Jerusalén habra salvacion, como ha dicho Jehova y enire el remanente
al cual é] habré llamado” (J1. 2:32). Sin embargo, en el Nuevo Testamento,
Sién ha llegado a ser “la ciudad del Dios vivo, Jerusalén la celestial” (He.
12:22), que ya no es una ciudad terrenal sino una ciudad en lo alto (Ga.
4:26). Jerusalén-Sion es la morada celestial de Dios mismo; ya no es una
ciudad terrenal donde se pensaba que El mora. En la tierra, El mora en los
templos vivientes de los corazones de su pueblo (Ef. 2:21,22). Sin embar-
go, en la consumacion escatoldgica, los hombres no dejaran la tierra y
volardn a la Jerusalén celestial; mds bien, la Jerusalén celestial descendera a
la tierra y Dios morara entre los hombres.

Los ciento cuarenta y cuatro mil son la misma compafiia que fue sellada
en 7:9-17 y como alli representan al cuerpo total de los redimidos. Muchos
intérpretes insisten que dos de sus caracteristicas —la castidad y las primi-
cias (v. 4)— los constituyen en un cuerpo especial de creyentes, sea marti-
res o célibes. Pero estas palabras no exigen tal interpretacion; los santos
que estaban sufriendo el martirio en el tltimo capitulo ahora son vistos en
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su salvacion final en la nueva Jer\lsalén.

Versiculo 2. Juan oyd una voz del cielo, cuya fuente no se indica.
Aparentemente viene de la presencia de Dios. La voz del Cristo glorificado
era “como estruendo de muchas aguas” (1:15) y los cuatro seres vivientes
hablaban con una voz de trueno (6:1). Los musicos son distinguidos de los
cuatro seres creados y los ancianos (v. 3); aparentemente son los coros
angélicos. Su voz se eleva en un poderoso crescendo sonoro.

Versiculo 3. Y cantaban un cintico nuevo delante del trono, y delante
de los cuatro seres vivientes, y de los ancianos; y nadie podia aprender el
cntico sino aquellos ciento cuarenta y cuatro mil que fueron redimidos de
entre los de la tierra. En 5:9, los veinticuatro ancianos cantaban un cantico
magnificando al Cordero que habia redimido a los hombres con su sangre
para que reinaran en su reino. Este cintico también habla de la redencion y
por eso solo puede ser aprendido por aquellos que han sido redimidos en la
tierra. Como el nuevo cantico de 5:9 es entonado por los ancianos aun
cuando es una cancién de redencion, este nuevo cantico es entonado por
los dngeles, pero estéd destinado principalmente a los hombres redimidos.

Versiculo 4. Estos son los que no se contaminaron con mujeres, pues
son virgenes. La palabra griega traducida “virgenes” es la misma que se usa
para las doncellas (parthenoi). Muchos intérpretes entienden que estas pa-
labras describen a los ciento cuarenta y cuatro mil como una clase especial
de cristianos que han practicado una vida de consagracion y pureza abste-
niéndose del matrimonio y quedando célibes. El significado basico de par-
theonoi parece sostener este criterio. Sin embargo, esto seria una violacién
de toda la teologia biblica. En ninguna parte, la Escritura considera a las
relaciones sexuales como algo pecaminoso o que implique contaminacion.
Las relaciones sexuales, sin excepeién, son un elemento natural en las
relaciones humanas; de hecho, son un don de Dios. La castidad o el evitar
la contaminacion sexual siempre se presenta como contraste de las relacio-
nes sexuales ilicitas. En el Nuevo Testamento, el matrimonio es un estado
que se recomienda y las relaciones sexuales son parte esencial del matrimo-
nio (1 Co. 7:4ss). Es cierto que Pablo declara que los ministros cristianos a
menudo pueden llevar a cabo sus responsabilidades mas eficazmente siendo
solteros (1 Co. 7:32-34), pero esto no es porque el sexo sea visto como
algo inmundo, sino s6lo porque la relacién familiar puede ser una carga.

La palabra “virgen” (o “casto’) puede referirse a la condicion espiritual
y no sdlo a las relaciones fisicas. Ignacio saluda a sus hermanos “con sus
esposas e hijos y a las jovenes (parthenoi) que son llamadas viudas” (Igna-
cio a los de Esmirna, 13:1). Socialmente, estas mujeres han estado casadas
y ahora eran viudas, pero espiritualmente eran virgenes. Pablo usa la pala-
bra para el estado matrimonial: “Os he desposado con un solo esposo, para
presentaros como una virgen (parthenon) pura a Cristo” (2 Co. 11:2). Esta
interpretacion es apoyada por el hecho de que Juan en varias ocasiones
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habla de la adoracion idolitrica de la bestia como porneia, fornicacion
(14:8; 17:2,4; 18:3,9; 19:2). Esta idea encuentra su trasfondo en el Anti-
guo Testamento, donde la apostasia de Israel de Dios para adorar los dioses
de los cananeos es continuamente descrita como adulterio. Por lo tanto,
llegamos a la conclusion de que los ciento cuarenta y cuatro mil son
virgenes incontaminados en el sentido de que han rechazado contaminarse
participando en la adoracién de la bestia, pero se han mantenido puros
para Dios.

Estos son los que siguen al Cordero, por dondequiera que va. Estos
fueron redimidos de entre los hombres como primicias para Dios y para el
Cordero. El ser castos e incontaminados es el aspecto negativo del caracter
de este grupo; el lado positivo es el hecho de su lealtad al Cordero; lo
siguen aun hasta la muerte. Su discipulo es perfecto y sin quejas. Asi como
la senda de la perfecta devocion a la voluntad del Padre llevo al Cordero a
su muerte sacrificial en la cruz, el discipulo tras El compartira la cruz (Mt.
10:38; Mr. 8:34). Siguen al Cordero porque no son suyos, sino que han
sido redimidos, comprados por Dios al costo de la sangre de Cristo (5:9).

Como redimidos, constituyen las “primicias para Dios”. Esta palabra no
carece de dificultad, porque generalmente designa una parte del todo. Las
primicias eran el comienzo de la cosecha, una recoleccion parcial seguida
del resto de la cosecha. La palabra griega se usa en este sentido para la
resurreccion de Cristo de los muertos; El es la primicia de la resurreccién
de todos los santos. El es el representante de todos los santos (1 Co.
15:20,23). Este significado apoyaria el criterio de que los ciento cuarenta
y cuatro mil son una clase selecta de cristianos que se destacan de los
demds creyentes como conjunto. Sin embargo, no es necesario este signifi-
cado. “Primicias™ puede usarse para un grupo pensando en su consagracion
total a Dios. En este sentido, todos los cristianos son ‘““‘pfimicias de sus
criaturas” (Stg. 1:18). De la misma manera, Jeremias dice que “santo era
Israel a Jehova, primicias de sus nuevos frutos” (Jer. 2:3). No hay ningin
indicio en este pasaje de que los redimidos sean una primera seleccion de
hombres con la salvacion de todos los que han de seguir. Con seguridad,
Dios hace un llamado a toda la humanidad, pero sélo los redimidos estdn
realmente dedicados a El; el énfasis del término estid en la devocion y
consagracion de los redimidos.

Versiculo 5. Y en sus bocas no fue hallada mentira, pues son sin man-
cha. El término “sin mancha” es usado en el Antiguo Testamento para los
sacrificios sin imperfecciones que se ofrecian a Dios. Los redimidos perte-
necen a Dios con una consagracion sin fallas. La naturaleza particular de su
consagracion es su plena veracidad: “En sus bocas no fue hallada mentira”.
Los redimidos de Israel eran aquellos que “ni dirdn mentira, ni en boca de
ellos se hallard lengua engafiosa” (Sof. 3:13). Hablar con honestidad era
una de las caracteristicas de los siervos del Sefior (Is. 53:9). Los redimidos,
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como su Sefior, son totalmente sinceros y sin mancha (1 P. 2:22).

(ii) Un llamado al arrepentimiento (14:6,7). Versiculo 6. Vi volar por en
medio del cielo a otro dngel. Como hemos indicado, el capitulo 14 consiste
en una serie de visiones escasamente conectadas, asociadas con el fin.
Después de una vision de la salvacion final de los redimidos, Juan oye a un
ingel que llama a todos los hombres al arrepentimiento mientras que hay
tiempo, antes de que el juicio final caiga y sea demasiado tarde. No es claro
por qué el angel es llamado “otro”, a menos que debamos entender que el
nuevo cdntico en el cielo (vv. 2,3) era cantado por huestes angelicales.
Volé al centro de los cielos, al cenit donde todos pudieran verlo (véase
8:13). El mensaje del ngel fue dirigido a los moradores de la tierra la
expresion habitual de Juan para los hombres no regenerados (véase 3:10;
6:10; 8:13; etc.). Este dngel se dirige no a los santos, sino a los incrédulos.
Su mensaje es el evangelio eterno. El hecho de que en griego se omite el
articulo definido (NC: “un evangelio eterno”) presenta una dificultad. Ha
llevado a muchos comentaristas a ver un mensaje especial que serd procla-
mado en relacion con la venida del fin. Un erudito contemporineo piensa
que esto se refiere a un ministerio angelical especial en el fin que resultara
en un gran movimiento de salvacién entre los gentiles.! Sin embargo, es
posible entender el anuncio del fin mismo como una parte de las buenas
nuevas. En 10:7, el cumplimiento del misterio de Dios es una parte de las
buenas nuevas, un evangelio anunciado a los profetas. Para los adoradores
de la bestia y los que no se arrepienten, el anuncio del fin ain no es
evangelio; es una palabra de condenacion y de juicio. Sin embargo, el
anuncio del fin es buena nueva, porque presentard la consumacién del
propésito de Dios. Quizd no deba sacarse demasiadas conclusiones de la
omision del articulo definido. Pablo habla del evangelio de Dios (Ro. 1:1)
sin el articulo definido.

Versiculo 7. Diciendo a gran voz: Temed a Dios, y dadle gloria, porque
la hora de su juicio ha llegado; y adorad a aquel que hizo el cielo y la
tierra, el mar y las fuentes de las aguas. A la luz de la proclamacion del
ingel de que el fin estd a punto de ocurrir y el juicio de comenzar, los
hombres de todas las naciones son llamados al arrepentimiento. Sin émbar-
go, todavia no es demasiado tarde: el juicio final aiin no ha caido; todavia
hay tiempo para arrepentirse y encontrar la misericordia de Dios. En cuan-
to a la frase “dadle gloria”, véase las notas en 11:13; claramente implica el
arrepentimiento.

Aqui Dios es descrito en términos de juez y creador. Los habitantes de
la tierra han sido sorprendidos por los poderes desplegados por la bestia y
su falso profeta (13:12-14); ahora se les recuerda lo que tienen que hacer
con Aquel que es mds poderoso que la bestia, con el que es la fuente de
todas las cosas en el cielo y en la tierra.
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(iii) La caida de Babilonia (14:8). Versiculo 8. Otro angel le sigui6. El
llamado al arrepentimiento en vista del juicio que se acercaba es seguido
por un anuncio angelical de que Babilonia ya ha caido. Esto es andlogo al
anuncio de la venida del reino de Dios (11:15; 12:10). Babilonia era el
gran enemigo de Israel en los tiempos del Antiguo Testamento (Is. 2:9; Jer.
50:2; 51:8) y aqui se presenta como ciudad capital de la civilizacion
apostata final, simbolo de la sociedad humana organizada politica y reli-
giosamente en posicion y desafio a Dios. Babilonia era una expresion
visible en la Roma del siglo I (1 P. 5:13) y en los apocalipsis judeocristia-
nos, Babilonia lleg6 a ser un nombre simboélico de Roma (Ordculos sibili-
nos V. 143, 159, 434; Apocalipsis de Baruc 11:1;67:7). El vino del furor
de su fornicacion (véase 18:3). Esto combina dos ideas; el vino usado para
intoxicar y conducir a la fornicacién y el “vino de la ira de Dios” (v. 10).
Babilonia habia engafiado y seducido a todas las naciones por los encantos
y atractivos de su riqueza y lujos, pero esta copa de deleite sensual se
transformara en la copa de la ira de Dios. La caida de Babilonia, que se
anuncia aqui, es descrita en 17:1-18:24.

(iv) La condenacion de los adoradores de la bestia (14:9-12). El llamado
universal al arrepentimiento es seguido por una declaracion de la condena
de aquellos que se nieguen a ello. ;Cudl serd el destino de los que persistan
en la adoracion de la bestia? ;Cudl serd el destino definitivo de los hom-
bres que no sean movidos por la lealtad de los martires que sellan el
testimonio de su fe en’ Jesis con su sangre? Esta vision responde estas
preguntas. Versiculo 9,10. Y el tercer angel los siguid, diciendo a gran voz:
Si alguno adora a la bestia y a su imagen, y recibe la marca en su frente o
en su mano, él también bebera del vino de la ira de Dios, que ha sido
vaciado puro en el ciliz de su ira. Debemos recordar de nuevo que detras
del derramamiento de la ira de Dios contra una civilizacion rebelde en las
plagas de las siete trompetas —y en el futuro inmediato de las siete plagas
de las copas— habia un-propdsito misericordioso: el de hacer volver a los
hombres al arrepentimiento mientras que ain hay tiempo (véase las notas
sobre 9:20; 16:8). Aquellos que se hayan colocado en una irreversible
hostilidad ante Dios, deben llegar a ser los objetos de la ira divina, antes de
que el reino de Dios sea establecido. Es inconcebible que hombres que
odian al Mesias de Dios y se unen en la persecucion del pueblo de Dios
entren a su reino. El reino perfecto de Dios y el establecimiento de su
gobierno en el mundo incluye la necesidad del juicio de aquellos que se
niegan a abrazar su gobierno.

Se usan dos palabras para describir el juicio de Dios: furor (thumos) e
ira (orge) (asi en NC, no en RV). No hay distincién aguda entre las dos
palabras, pero orge representa el tipo de enojo que surge de una disposi-
cion determinada, mientras que thumos representa la ira que surge de una
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forma mds apasionada. En la mayor parte del Nuevo Testamento, orge es la
palabra comin para designar la ira divina; fuera del Apocalipsis, thumos
s6lo se usa una vez (Ro. 2:8). Sin embargo, ambas palabras son usadas
frecuentemente juntas en la Biblia griega y aqui lo son para intensificar la
realidad de la ira de Dios.

De cualquier modo, la ira de Dios no es una emocion humana: es la
reaccion definida de su santidad ante la pecaminosidad y rebelion del
hombre. A menos que Dios con su ira limpie finalmente al mundo de todo
mal y rebelion, su reino no puede venir. Por lo tanto, en el sentido mas
amplio del proposito redentor de Dios para los hombres, su ira es necesa-
riamente paralela a su amor y misericordia. Dos de los principales temas
del Apocalipsis son la actitud recalcitrante de los hombres contra la salva-
cion -de Dios, manifestada en el sometimiento de la bestia, y el juicio de
Dios que debe caer sobre ellos. En el Apocalipsis, Juan enfatiza la ira de
Dios como no lo hace ningin otro libro del Nuevo Testamento (12:12;
14:8,10,19; 15:1,7;16:1,19; 18:3; 19:15). Consecuente con este principio
en su evangelio, que mis que cualquier otrq libro expresa el amor de Dios,
también insiste en que: “El que rehisa creer en el Hijo no vera la vida, sino
que la ira de Dios estd sobre é1” (Jn. 3:36). Pablo introduce una elaborada
declaracion del evangelio de la gracia con las palabras: “La ira de Dios se
revela desde el cielo contra toda impiedad e injusticia de los hombres”
(Ro. 1:18; 3:5; 12:19; Col. 3:6). Cualquier interpretacion del evangelio
neotestamentario que no incluya la ira de Dios es un mensaje debilitado e
incompleto.

El vino de la ira de Dios es ‘“vaciado puro en el caliz de su ira”. La
traduccion literal de “vaciado puro” es “mezclado sin mezcla”. Era una
costumbre antigua el mezclar vino con especies y hierbas para hacerlo mds
sabroso, de modo que la expresion “‘mezclar vino” llegd a ser la de “derra-
mar vino” (véase Sal. 75:8). Sin embargo, el vino de la ira de Dios también
es sin mezcla, o sea no diluido; debe ser bebido con toda su fuerza. Las dos
palabras son usadas de una manera similar en los Salmos de Salomén
donde Dios “mezclo para ellos un espiritu errante y les dio a beber una
copa de vino no rebajado” (8:15).

Y serd atormentado con fuego y azufre delante de los santos 4ngeles y
del Cordero. He aqui el significado final de la copa de la ira de Dios. El
lago de fuego y azufre es descrito como el lugar final de castigo de la bestia
y el falso profeta asi como de todos aquellos cuyos nombres no estin
escritos en el libro de la vida del Cordero (Ap. 20:10,15). Ese lenguaje,
como la descripcion juanina de la ciudad celestial, debe ser tomado como
un simbolo de una realidad temible y final, que ningin hombre puede
describir. La palabra usual para describir el destino de los perdidos en el
Nuevo Testamento es geenna o Gehenna, mientras que el estado interme-
dio es mencionado con la palabra hades (Antiguo Testamento: seol).
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Geenna no aparece en el Apocalipsis; hades aparece cuatro veces donde es
pricticamente sinOnimo con la tumba (1:18; 6:8; 20:13,14). Algunas ver-
siones confunden la situacién al traducir hades por “infierno” en estos
pasajes. Generalmente traducen geenna y hades por “infierno” a pesar de
que ellas tienen diferentes significados.

Geenna viene del hebreo ge-hinnom que significa “el valle de Hinom” y
se refiere a una hondonada al sur de la ciudad de Jerusalén donde en los
dias de la monarquia, los judios apostatas adoptaron las practicas cultura-
les de Palestina y cremaron a los nifios en honor de Baal y Moloc (2 R.
23:10; 2 Cr. 28:3; 33:6; Jer. 32:35). De modo que el valle de Hinom llego
a ser en la tradicién judia, un lugar de sacrificio. Jeremias ve el valle
transformado en un valle de matanza (Jer. 7:31,32; 19:5,6) en el dia de la
venganza. Nuestro Sefior mismo hizo uso de esta metdfora para describir el
destino de los malvados. Advirtid a sus. oyentes que hicieran lo necesario
para evitar estg destino: “Mejor te es entrar en la vida manco, que teniendo
dos manos ir al infierno [geenna] al fuego que no puede ser apagado” (Mr.
9:43). En otra parte, Jests describié el destino de los perdidos como la
separacion final de Dios y de su Cristo (Mt. 7:23; 25:12).

No podemos entender todo lo que estd contenido en la declaracién de
que los malos serin castigados “delante de los santos dngeles y del Corde-
ro”. Jesis mismo habia dicho que aquellos que le negaren serian negados
delante de la presencia de Dios y los ingeles (Mr. 8:38; Lc. 12:9). Los
apocalipsis judios contienen una nota que falta en el Apocalipsis; que los
malos serdn castigados ‘en presencia de los santos (Enoc 48:9). El punto
central aqui parece ser, como lo ha sugerido Beckwith, que la vision del
Cordero, ahora triunfante y victorioso, serd el factor mas punzante en el
dolor de los. malos, porque, como adoradores de la bestia, ellos se habian
unido a ella en la guerra contra el Cordero.?

Versiculo 11. Y el humo de su tormento sube por los sigios de los
siglos. Y no tienen reposo de dia ni de noche los que adoran a la bestiay a
su imagen, ni nadie que reciba la marca de su nombre. El lenguaje de este
versiculo nos recuerda a otro grupo, los veinticuatro ancianos que “no
cesaban dia y noche de decir” sus alabanzas y adoracion a Dios (4:8). La
eterna duracién del castigo de los malos no es una nota nueva en el Nuevo
Testamento. Jesis ha hablado del castigo eterno de los malos (Mt. 25:46)
y ha advertido del infierno de fuego donde “el gusano de ellos no muere, y
el fuego nunca se apaga” (Mr. 9:48).

Versiculo 12. Aqui estd la paciencia de los santos, los que guardan los
mandamieritos de Dios y la fe de Jeslis. En vista de la segura condenacion
de la bestia y de todos los que la adoren, Juan inserta un llamado a la
paciencia de¢ parte de aquellos que estin a punto de sufrir a manos de la
bestia (“Aqui se requiere la paciencia de los sanitos™, BJ). La “fe de Jesis”
no es la fe que El da sino un genitivo objetivo: fe en Jests.
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(v) Una bienaventuranza sobre los mdrtires (14:13). Versiculo 13. Of
una voz que desde el ciclo me decfa: Escribe: Bienaventurados de aqui en
adelante los muertos que mueren en el Seiior. Si, dice el Espiritu, descan-
sarin de sus trabajos, porque sus obras con -ellos siguen. Los santos que
permanecen fieles a Jesis no solo son lamados a Ia perseverancia; se les
asegura la bendicién después de su muerte. Esta bienaventuranza —favorita
entre los cristianos en tiempo de muerte— es dirigida primordialmente a
aquellos que han de sufrir el martirio y no-sobre los santos en general. Sin
embargo, no tenemos que interpretar' esta promesa como una bendicién
que no serd disfrutada por todos los cristianos. Este es el mismo descanso-
prometido a los madrtires en 6:11. La frase “de aqui en adelante” no
significa que otros santos no seran bendecidos, sino que aquellos que pron-
to caeran delante de la bestia, contrariamente a todas las apariencias exter-
nas, son los benditos de Dios. Morir en el Sefior es el estado de todos los
creyentes, tanto para los que mueren como para los que viven en Cristo (1
Co. 15:18; 1 Ts. 4:16). No designa a un grupo especial de cristianos. La
bienaventuranza es confirmada y explicada‘por el Espiritu Santo; los ben-
decidos entran al descanso. La palabra griega traducida “trabajos” significa
trabajo hasta el extremo del agotamiento. Sus aflicciones por causa de Ia
bestia han desgastado a los santos hasta el punto de quedar exhaustos. Sin
embargo, han muerto en el Sefior y sus obras los siguen mas alld de la
tumba. Las obras incluyen su perseverancia, su obediencia a los manda-
mientos de Dios y la fe en Jesis mencionada en la bienaventuranza que
estamos considerando.

(vi) La cosecha del grano (14:14-16). Juan concluye este intervalo con
dos visiones: la cosecha del grano y la vendimia de la ira de Dios. La
primera describe el juicio escatologico con especial referencia a la reunién
de los justos para la salvacion; la segunda relata el juicio de los malos para
condenacion. La presuposicion de estas dos visiones es que la lucha espiri-
tual final ha ocurrido entre Cristo y el Anticristo y los hombres han hecho
su decision: lealtad a Cristo aun hasta el martirio o adoracion de la bestia.
Estas dos visiones describen anticipada y dramiticamente el destino de
estos dos grupos. El actual cumplimiento de estas visiones no ocurre hasta
los capitulos 19 y 20.

Versiculo 14. Se entiende normalmente que a quien Juan ve como a
uno sentado semejante al Hijo del Hombre, es el Mesias que vuelve, Cristo
mismo, y es dificil eludir esa conclusion. La idea de “uno semejante al Hijo
del Hombre” nos traslada a la vision de la venida del reino de Dios en
Daniel 7:13 donde uno como hijo de hombre que fue presentado al Ancia-
no de dias y recibi6 un reino perdurable que todos los pueblos y naciones
deben servir. Jesiis mismo habl6 del papel del Hijo del Hombre en el juicio
escatologico, que él comparé a una cosecha (Mt. 13:37ss) y otra vez descri-
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bié la mision escatologica del Hfjo del Hombre en la separacion de los
justos de los malos (Mt. 25:31ss). Juan habia asemejado antes al Jesis
exaltado -a uno como un Hijo de Hombre (1:13). En vista del hecho de que
“Hijo del Hombre” es un término frecuente para designar el papel escato-
logico de Cristo y ademds el hecho de que “Hijo del Hombre” en el Nuevo
Testamento nunca es aplicado a los dngeles, debemos llegar a la conclusion
de que ésta es una vision del Cristo que retorna.

La objecion es que esta figura celestial inicia la cosecha ante la orden de
“otro dngel” (v. 15) y se sostiene que es incongruente que el Cristo em-
prendiera la cosecha escatoldgica s6lo por mandato de un dngel. Sin embar-
go, esta no es una objecion fatal, porque en el pensamiento apocaliptico
los dngeles a menudo juegan un papel que podemos atribuir al Mesias. En
la paribola del trigo y la cizafia, el Hijo del Hombre siembra la buena
semilla, pero los dngeles son los que recogen la cosecha (Mt. 13:37, 41); sin
embargo, los dngeles son los agentes del Hijo del Hombre. En la paribola
de la red, los dngeles son los pescadores, que separan los malos de los justos
(Mt. 13:49). En lo que bien puede ser el capitulo clave del libro de Apoca-
lipsis, que describe la lucha espiritual que sucede detrds del telon de la
historia, es Miguel con sus dngeles el que gana la victoria sobre el dragon
(12:7ss), aunque en el resto del Nuevo Testamento, la victoria es ganada
por Cristo. La relacion entre Cristo y sus dngeles es un misterio que no
podemos resolver, pero es claro que la relacion es estrecha. De modo que
no puede haber una objecion definitiva de que un adngel sea el agente que
llame para la hora de la‘cosecha.

El Hijo del Hombre es visto sobre la nube... sentado. En el Apocalipsis
el blanco que se menciona antes de la nube tiene un significado simbélico
y siempre es asociado con las cosas de Dios (véase nota sobre 6:2). La nube
blanca es una reminiscencia de la nube brillante que fue vista en el monte
de la transfiguracion (Mt. 17:5). El retorno de Cristo a menudo es descrito
como rodeado de nubes (Mt. 24:30; Ap. 1:7). La corona de oro es un
simbolo de triunfo y la hoz aguda es el instrumento para cosechar el grano.

Versiculo 15. Del templo sali6 otro dngel. El hecho de que el dngel sale
del templo indica que viene de la presencia de Dios y trae un mensaje de
Dios mismo. El dngel es s6lo un emisario. La expresion ““otro dngel” es una
forma comin en el Apocalipsis y no puede ser definida siempre con clari-
dad (véase 7:2; 8:3; 14:6). La mies de la tierra es un simbolo biblico
frecuente para el juicio final de los hombres (Jer. 51:33; Os. 6:11; Mr.
4:29; Mt. 13:39). Generalmente la idea de cosechar incluye tanto a los
justos como a los malos. En este contexto, dado que la vision siguiente se
refiere a la cosecha (vendimia) de los malos, es dificil evitar la conclusion
de que la cosecha del grano no tenga especial referencia a los justos, aun
cuando este hecho no sea subrayado. Es reforzado por el hecho de que la
metédfora de la cosecha es.usada para la recoleccion de hombres en et reino
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de Dios (Mt. 9:37,38; Lc. 10:2; Jn. 4:35-38).

La cosecha de 1la tierra estd madura. Esta palabra da la idea de que al
contrario de las apariencias humanas, la historia se esta moviendo bajo la
soberania de Dios. La historia y los asuntos humanos no son gobernados
por un ciego destino sin significado que no va a ninguna parte. Dios esti
vigilando sobre la historia y llegard la hora cuando la humanidad esté
madura para el juicio. La historia no escapard del control; en la hora de
Dios, los asuntos serin ordenados.

La palabra griega para “maduro” es traducida por algunos “resecada”
(VM, NC) pero esto es totalmente innecesario. La idea es simplemente que
el tiempo de la siega ha llegado y no puede ser retardado.

Versiculo 16. Y el que estaba sentado sobre la nube metio su hoz en la
tierra, y la tierra fue segada. Cristo puede usar la instrumentalidad de
ingeles (véase arriba), pero El es en si mismo el segador. La cosecha
concreta es descrita luego en los capitulos 19,20.

(vii) La vendimia de la ira de Dios (14:17-20). El significado de la segun-
da vision de la consumacion no presenta dudas; clara y vividamente descri-
be el juicio de los malos en términos de una cosecha de uvas.

Versiculo 17. Salié otro 4ngel del templo que esti en el cielo, teniendo
también una hoz aguda. La cosecha de la vifia es llevada a cabo por un
dngel, que sale del templo, es decir de la misma presencia de Dios y sirve
como angel de Dios. En Mateo 25:41, es el Hijo del Hombre, acompafiado
por dngeles, el que manda a los malos a su condenacion y en el Apocalipsis,
el juicio escatologico es una expresiéon de la obra del Cordero (6:16), aun
cuando es descrito mds a menudo en términos de la ira de Dios (14:10;
16:19; 19:15).

Versiculo 18. Y salio del altar otro 4ngel, posiblemente el altar del
incienso, que ha sido mencionado previamente en relacién con las oracio-
nes de los santos (8:3,4). Se nos recuerda nuevamente la eficacia de las
oraciones del pueblo de Dios sobre la tierra, para traer el fin aun siendo
perseguidos. Las oraciones de los santos estin ahora por ser contestadas.
Sin embargo, si el altar es el altar de la ofrenda quemada, la alusion es al
clamor de las almas bajo el altar, que piden vindicacién (6:9ss), oracién
que estd a punto de ser contestada. En cualquier caso, el pensamiento
bisico es el mismo. No se da explicacién del hecho de que este dngel tenfa
poder sobre el fuego; posiblemente por causa del fuego del altar, posible-
mente porque el fuego es asociado a menudo con el juicio.

La idea de una cosecha de uvas aparece en todas partes de la Escritura
como un simbolo de juicio. “He pisado yo solo el lagar... Los hollé con mi
furor; y su sangre salpicO mis vestidos, y manché mis ropas” (Is. 63:3).
“Echad la hoz porque la mies estd ya madura. Venid, descended, porque el
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lagar estd lleno, rebosan las cubas; porque mucha es la maldad de ellos” (J1.
3:13).

Versiculo 19. Y el 4ngel arrojé su hoz en la tierra, y echo las uvas en el
gran lagar de la ira de Dios. Este versiculo establece claramente que la
cosecha de uvas representa juicio y no salvacion. La misma cosecha -es
descrita en 19:15 como la mision del Mesias conquistador, que “pisa el
lagar del vino del furor y de la ira del Dios Todopoderoso”. No hay
problema en el hecho de que la obra judicial del Mesias sea presentada
aqui como obra de un angel.

Versiculo 20. Y fue pisado el lagar fuera de la ciudad, que no es identi-
ficada y que posiblemente no haya la intencion de que lo sea especifica-
mente. La ciudad es aqui el simbolo de la morada de Dios en medio de su
pueblo —posiblemente la nueva Jerusalén— y el pensamiento es que el
juicio caerd sobre los malos al ser separados -de la presencia de Dios. Posi-
blemente hay una vaga alusion a la batalla escatologica de Joel 3:2,12. La
metifora cambia repentinamente de las uvas pisadas a una matanza militar.
El fluir de sangre es increible, tal como es concebido literalmente; mis
seiscientos estadios es una distancia de unos doscientos noventa kiléme-
tros, el largo total de Palestina. Se habla de toda la tierra como inundada
en sangre hasta una profundidad de un metro veinte aproximadamente. El
pensamiento es claro; un juicio radical que aplasta todo vestigio de mal y-
hostilidad al reino de Dios.



CAPITULO QUINCE
Preparacion para las copas

LOS TRES CAPITULOS precedentes han constituido un paréntesis entre el
sonido de las siete trompetas y el derramamiento de las siete copas. El
tiempo del sonido de la séptima trompeta anuncié el periodo del fin
(10:7), pero cuando soné la trompeta que era el tercer ay (11:14), no
surgi6 ningin ay o plaga; por el contrario, tenemos un anuncio anticipado
de la venida del reino de Dios. Como la séptima trompeta no tiene una
plaga que le corresponda, aun cuando es el tercer ay, debemos llegar a la
conclusién de que las s1ete _copas constituyen el tercer ay, con lo cual *
ellas se consumaba la ira de[ Dios” (1 5:1). Estas plagas son derramadas solo
sobre aquellos “que ténian la marca de la bestia y adoraban su imagen”
(16:2) y como las siete trompetas (9:20), tenian el propoésito indirecto de
llevar a los hombres a ponerse de rodillas delante de Dios en la Gltima
oportunidad para el arrepentimiento (16:8).

4. LAS SIETE COPAS (15:1-16:21)
(1) La preparacion (15:1-8)

Versiculo 1. Vi en el cielo otra seiial, grande y admirable; siete dngeles
que tenian las siete plagas postreras; porque en ellas se consumaba la ira de
Dios. La palabra traducida “sefial” (VM, “portento’) significa maravilla o
apariencia maravillosa como en 12:1,3. Por medio del simbolismo del soni-

~do de las siete trompetas, Juan ha presentado una serie de visitaciones
divinas en forma de siete plagas y aflicciones para despertar a los hombres
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a la realidad final de Dios. Ahora esta serie llega a su climax: con las plagas
de las copas, Dios habrd derramado totalmente su ira en el contexto parti-
cular de las plagas que anticiparon el juicio final. Estas palabras no pueden
ser interpretadas con el sentido de que estas plagas agotan la totalidad de la
ira de Dios. La bestia, el falso profeta y todos los que persisten en la
maldad han de ser lanzados en el lago de fuego en la manifestacion final de
la ira de Dios contra el pecado. Estas palabras deben ser tomadas en su
particular contexto escatolOgico: el derramamiento de la ira de Dios en el
tiempo de la gran tribulacion es el intento de hacer que los adoradores de
la bestia se inclinen ante la soberania de Dios.

Versiculo 2. Vi también como un mar de vidrio mezclado con fuego; y
a los que habian alcanzado la victoria sobre la bestia y su imagen, y su
marca y el niimero de su nombre. (BJ, NC, VM, etc. no tienen la frase “y
su marca”.) En el umbral de ias Gltimas plagas, Juan tiene una visiéon
anticipada de lps vencedores de la bestia. De hecho son los santos martires
muertos por la bestia a causa de su perseverancia delante de la persecucion,
su persistente obediencia a los mandamientos de Dios y su fe en Jesis
(14:12). Han vencido a la bestia por su martirio, porque en 12 muerte no
han negado el nombre de Jestis. Se han negado a adorar la bestia, a incli-
narse delante de su imagen (13:15) y a recibir el nimero de su nombre.
Aunque la bestia tiene poder para matarlos, en realidad ellos la han venci-
do al permanecer fieles a Jesis; su verdadero propodsito habia sido frustra-
do. Debemos presumir que la persecucion llevada a cabo contra los santos
por parte de la bestia continda a lo largo del periodo de las siete copas.

No hay una razon poderosa para interpretar el mar de vidrio como algo
distinto que esti ante el trono de Dios (4:6). El pensamiento central en
este simbolismo es que estos vencedores de la bestia estdn de pie delante
del trono de Dios, en su misma presencia. La bestia habia supuesto que, al
matailos, los habia vencido, pero su muerte significaba soélo que habfan
sido llevados de la tierra a la presencia de Dios. La victoria final era de
ellos. Que el mar de vidrio estuviera mezclado-con fuego probablemente es
una alusion simbdlica al hecho de que éste es un tiempo de juicio para
aquellos que moran en la tierra o puede referirse a la persecucion sangrien-
ta a través de la cual han pasado los vencedores. Lds arpas de Dios, que
sostienen en sus manos forman un nuevo simbolo de victoria. Las arpas
son expresiones de alabanza y adoracion a Dios (5:8; 14:2); los vencedores
expresan su alegria por la victoria mediante canciones de alabanza.

Versiculo 3. Y cantan el céntico de Moisés, siervo de Dios, y el cintico
del Cordero. Los exegetas debaten si esto significa que los vencedores
cantan una cancién o dos. Gramaticalmente, el lenguaje parece sugerir dos
canciones: una de Moisés y otra del Cordero. De acuerdo al contexto, la
idea es que los vencedores cantan una cancion de triunfo que es conocida
tanto por los santos del Antiguo Testamento como del Nuevo, porque
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ambos cantan sobre la liberacion obrada por el mismo Dios. El cantico de
Moisés quizds es la cancion de liberacion del Exodo, cuando los israelitas
alabaron a Dios por su liberacion de Egipto. El cintico del Cordero en este
contexto no es un cantico de salvacidon personal; es un cantico de libera-
cion del odio y la hostilidad de la bestia. Asi como Dios liber6 a Israel de
Egipto, asi El ha liberado a los santos de adorar la bestia, mientras derra-
maba sus juicios sobre los adoradores de la misma.

El cintico no es de redencion espiritual, sino de aclamacion de las
poderosas obras de Dios. Esto debe incluir las obras de juicio por las cuales
Dios expresa su ira contra aquellos que han perseguido a los santos. El
cantico es presentado casi totalmente en lenguaje veterotestamentario, por-
que Dios es el Dios que libera a su pueblo. Sus obras de juicio son grandes
y maravillosas (véase Sal. 92:5; 111:2; 139:14). El es el Sefior Dios Todo-
poderoso, a cuya luz los poderes de la bestia son limitados. Sus caminos,
aun al permitir el sufrimiento de los santos, son justos y verdaderos. De
hecho es el Rey de los siglos (VM). La traduccién que aparece en RV, NC,
BJ (santos o naciones) pertenece a un manuscrito posterior del texto grie-
go sin apoyo sustancial. En este tiempo de gran tribulacién, cuando la
bestia parece tener poder ilimitado para afirmar su propdsito demoniaco
sobre los hombres y perseguir a los santos, en la hora mdis oscura de la
historia humana, cuando ciertamente parecia que Satands era el dios de
este siglo (2 Co. 4:4), los madrtires cantan un himno de alabanza a Dios,
reconociendo que El es el Dios verdadero y viviente. Exaltan el nombre de
Dios porque, al contrario de las apariencias exteriores, es realmente el Rey
de los siglos, incluyendo el tiempo del martirio. Este cintico es una de las
més tocantes expresiones de fe en toda la literatura biblica.

Versiculo 4. ;Quién no te temer4, oh Sefior, y glorificard tu nombre?
pues solo tii eres santo; por lo cual todas las naciones vendran y te adora-
rdn, porque tus juicios se han manifestado. Fuera del contexto, estas pala-
bras podrian ser interpretadas como si quisieran decir una salvacion univer-
sal de todas las naciones. También hay declaraciones en las cartas de Pablo
que, sacadas de contexto, suenan como una salvacion universal. Es el pro-
posito de Dios el “reunir todas las cosas en Cristo” (Ef. 1:10). “Para que
en el nombre de Jesiis se doble toda rodilla de los que estdn en los cielos, y
en la tierra, y debajo de la tierra; y toda lengua confiese que Jesucristo es
el Sefior para gloria de Dios Padre” (Fil. 2:11). Y por medio de él recon-
ciliar consigo todas las cosas, asi las que estin en la tierra como las que
estdn en los cielos” (Col. 1:20). Sin embargo, tales declaraciones deben ser
entendidas en la intencidon biblica total. La Biblia mira continuamente
hacia el dia cuando Dios reinaréa sobre la tierra, rodeado sélo por aquellos
que encuentran alegria en adorarle. “Todas las naciones que hiciste ven-
drin y adoraran delante de ti, Sefior, y glorificarin tu nombre™ (Sal. 86:9).
“Y vendrin muchos pueblos y dirin: Venid, y subamos al monte de Jeho-
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vd, a la casa del Dios de Jacob. Y juzgari entre las naciones” (lIs. 2:3,4; cf.
66:23). “Desde donde el sol nace hasta donde se pone, es grande mi
nombre entre las naciones” (Mal. 1:11). Esta es la meta del libro del
Apacalipsis: el establecimiento de una ciudad donde todas las naciones
encontrardn sanidad (Ap. 22:2). Esto no significa salvacion universal; signi-
fica si que el reino de Dios testificarda de una fraternidad de hombres
extraidos de todas las naciones que se dardn alegremente a la adoracion y
devocion a Dios.

Es digno de notarse que aun cuando el cintico es entonado por los
mdrtires no cantan sobre si mismos o la forma en que han vencido a la
bestia; estdn totalmente dedicados a la soberania, justicia y gloria de Dios.
Ademads, no hay rastro de venganza personal sobre sus enemigos, sobre los
cuales han caido los juicios de Dios.

Los juicios de Dios que han sido revelados son las sentencias judiciales
de Dios en relacion con las naciones, sea en la forma de misericordia o de
condenaci6on. Sobre Babilonia y sus ciudadanos que adoran la bestia, Dios
ha revelado sus juicios por medio de la ira, pero los hombres reconoceran
que “tus juicios son verdaderos y justos” (16:7).

Versiculo 5. Después de estas cosas miré, y he aqui fue abierto en el
cielo el templo del taberniculo del testimonio. Las siete Gltimas plagas
estdn a punto de comenzar y se las describe como resultado del vaciamien-
to de las siete copas llevadas por dngeles que vienen de la misma presencia
de Dios. El templo de Dios ya ha aparecido en el Apocalipsis. En una
vision anticipada, el templo de Dios en el cielo fue abierto y el arca de su
pacto se hizo visible (11:19). Esto es un recordatorio de la fidelidad de
Dios a sus promesas del pacto. En esto, la fidelidad de Dios requiere
también el juicio del mal. :

Este versiculo une dos referencias historicas: la tienda del testimonio en
el desierto y el templo que fue construido mas tarde en Jerusalén. El
taberndaculo en el desierto fue llamado ‘el taberniculo del testimonio”
(Ex. 38:21; Nm. 10:11; 17:7; Hch. 7:44). Este llego a ser el modelo para
el templo cuando fue construido en Jerusalén y a su vez este templo fue
usado como modelo para la morada de Dios en el cielo.

Versiculo 6. Y del templo salieron los siete dngeles que tenian las siete
plagas, vestidos de lino limpio y resplandeciente, y ceiiidos alrededor del
pecho con cintos de oro. Generalmente, Juan no describe la apariencia de
los numerosos dngeles que juegan un papel en el drama escatologico. La
vestidura de estos tiene por fin exaltar la magnificencia de los seres celes-
tiales. No hay razon, para pensar que los cintos de oro sugieren funciones
sacerdotales. :

Versiculo 7. Y uno de los cuatro seres vivientes dio a los siete dngeles
siete copas de oro, llenas de la ira de Dios. Los cuatro seres vivientes estin
cerca del trono de Dios (4:6); esto es una forma simbdlica de decir que las
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copas tenian pleno respaldo divino. Una copa era un vaso bajo y ancho
usado para beber y para las libaciones. La misma palabra se usa para las
copas de oro llenas de incienso, que son las oraciones de los santos y que
estaban en manos de los veinticuatro ancianos (5:8). Esto puede ser una
alusion deliberada a las copas que contienen el incienso de la oracién. Las
oraciones de los santos tienen su papel en hacer llegar sobre el mundo la
expresion final de la justicia y la ira de Dios. El énfasis sobre la eternidad
de Dios —que vive por los siglos de los siglos— sirve para recordar que,
aunque el mal pueda parecer dominante en los asuntos de la historia huma-
na, Dios es el eterno cuyos propésitos no pueden ser frustrados, aun por el
mal satdnico y demoniaco.

Versiculo 8. Y el templo se llen6 de humo por la gloria de Dios, y por
su poder; y nadie podia entrar en el templo hasta que se hubiesen cumpli-
do las siete plagas de los siete dngeles. En el Antiguo Testamento, cuando
Dios se manifesté a los hombres, a menudo apareci6 con tal gloria que los
hombres no podian permanecer delante de El. “Y no podia Moisés entrar
en el taberniculo de reunidn, porque la nube estaba sobre €l, y la gloria de
Jehovi lo llevaba” (Ex. 40:35). Los sacerdotes no pudieron entrar al tem-
plo de Salomén en su dedicacidn, porque la gloria de la presencia divina
lleno la casa (1 R. 8:10). Cuando se concedié a Isaias una vision de Dios
sentado en su templo y rodeado de los serafines, los umbrales de las
puertas se sacudieron ante la voz divina y la casa se llen6 de humo (Is.
6:4). Ezequiel cay6 sobre su rostro delante de su visién en el templo lleno
con la gloria del Sefior (Ez. 44:4). El énfasis no esta tanto en lo imposible
de aproximarse a Dios como en su majestad y gloria en comparacién con
todo lo que es humano y mundanal.






CAPITULO DIECISEIS
Las siete copas

HAY CIERTAS SIMILITUDES entre las plagas de las siete copas y las de las
siete trompetas, y ambas series contienen ciertas similitudes con las plagas
de Egipto. Pero las plagas de las siete copas son mucho mads severas e
intensas. Si las prinieras cuatro trompetas cayeron sobre el ambiente del
hombre mds bien que sobre el hombre mismo, la plaga de la primera copa
cae directamente sobre el hombre. Estas plagas deben situarse en el contex-
to de la titdnica lucha entre el reino de Dios y el reino de Satanas descrito
tan vividamente en el capitulo 12. Estas plagas no son la expresion de la
ira de Dios con el pecado en general, ni son sus castigos ante el mal
proceder de los individuos. Son el derramamiento de su ira sobre quien ha
frustrado el proposito divino en el mundo —la bestia— y sobre aquellos que
le han dado su lealtad.

Hubo un intervalo entre los seis primeros sellos y el séptimo y entre las
seis primeras trompetas y la séptima. Pero aqui no hay interrupcion; la
plaga de la séptima copa es el derrumbamiento de la misma Babilonia, la
capital del imperio de la bestia. Lo que fue anunciado en la plaga de la
séptima copa es descrito en detalle en los dos capitulos siguientes. Estas
plagas son la respuesta de Dios al Gltimo y mayor esfuerzo de Satanés para
frustrar el gobierno divino.

(2) La primera copa (16:1,2)

Versiculo 1. Of una gran voz que decia desde el templo a los siete
ingeles: 1d y derramad sobre la tierra las siete copas de la ira de Dios. La
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gran voz debe ser la de Dios mismo, porque todas las demis han sido
excluidas del templo hasta que las siete plagas hayan terminado. Sobre la
ira de Dios, véase nota en 14:10.

Versiculo 2. Fue el primero, y derramd su copa sobre la tierra, y vino
una ilcera maligna y pestilente sobre los hombres que tenian la marca de
la bestia, y que adoraban su imagen. La primera plaga cay6 directamente
sobre los hombres y es como la plaga de las ilceras en Egipto (Ex.
9:10,11). Estas plagas no son derramadas sobre los hombres en general,
sino sobre aquellos que se han rendido a los halagos de la bestia. Sin
embargo, Juan ve al imperio como algo mundial en su alcance; s6lo aque-
ltos que son leales al Cordero resisten sus pretensiones satdnicas (13:7,8).
En el tiempo de! fin, la religion ya no sera algo nominal; todos los hombres
tendran que declarar su lealtad a Cristo o al Anticristo.

(3) La segunda copa (16:3)

Versiculo 3. El segundo dngel derramé su copa sobre el mar, y éste se
convirtié en sangre como de muerto; y muriod todo ser vivo que habia en el
mar. En la primera plaga de Egipto, las aguas del Nilo fueron golpeadas y
se transformaron en sangre (Ex. 7:17-21). Al sonido de la segunda trompe-
ta, algo como una montafia fue lanzado al mar y un tercio de sus aguas se
transformé en sangre y muri6 un tercio de sus criaturas (8:8-10). No hay
tal limitacion en esta plaga; murieron todos los seres del mar.

(4) La tercera copa (16:4-7)

Versiculo 4. El tercer ingel derramé su copa sobre los rios, y sobre las
fuentes de las aguas, y se convirtieron en sangre. La plaga de la tercera
trompeta afect6 a los rios y las fuentes de agua, de modo que un tercio de
ellas se hizo amarga. Ahora no hay tal limitacion. La plaga de la trompeta
trajo muerte a muchos debido al agua amarga y si bien el efecto de esta
copa no es declarado, podemos presumir que trajo mayor sufrimiento y
muerte.

Versiculos 5,6. Y oi al 4ngel de las aguas, que decfa: Justo eres til, oh
Sefior, el que eres, y que eras, el Santo, porque has juzgado estas cosas.
Por cuanto derramaron la sangre de los santos y de los profetas, también
th les has dado a beber sangre, pues lo merecen. El dngel de las aguas es
una expresion que no se encuentra en.otra parte. En 7:1, tenemos cuatro
ingeles que controlan los cuatro vientos y en 14:18, el dngel que tiene po-
der sobre el fuego. En Enoc 66:2, leemos de dngelés que estaban sobre los
poderes de las aguas y que tenian el poder de retener las aguas. La voz de
este angel proclama la justicia de los juicios de Dios sobre aquellos que han
derramado la sangre de los que fueron leales a Dios. El juicio de aquellos
que han martirizado a los santos es adecuado al mal que han hecho. Esto es
Unicamente lo que los hombres merecen.
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Versiculo 7. También oi a otro, que desde el altar decfa: Ciertamente,
Sefior Dios Todopoderoso, tus juicios son verdaderos y justos. Este es el
tnico lugar en el Apocalipsis donde se dice que habla el altar (BJ, “Y of al
altar que decia”). Antes habia salido una voz de los cuernos del altar del
incienso (9:13). El contexto no determina si este altar era el del incienso o
el de la ofrenda quemada, pero en cualquier caso, el significado es el
mismo. Los juicios de Dios han caido sobre un mundo rebelde como
vindicacién de aquellos que han sido martirizados (6:9) en respuesta a las
oraciones de los santos perseguidos (9:13). Ademas, el angel que ha orde-
nado que la vifia de la tierra sea cosechada sali¢ del altar (14:18). El altar
afirma que los juicios de Dios no son arbitrarios y caprichosos, sino verda-
deros y justos. Al final, los hechos del juicio de Dios seran completamente
vindicados.

(5) La cuarta copa (16:8,9)

Versiculos 8,9. El cuarto angel derramé su copa sobre el sol, al cual fue
dado quemar a los hombres con fuego. Y los hombres se quemaron con el
gran calor. Esta copa provoco una plaga de excesivo calor que afect6 a los
hombres con una grave insolacion. La frase “fue dado quemar a los hom-
bres con fuego” indica que esta plaga no se debe a algo inherente en el
calor solar, sino a los juicios soberanos de Dios que gobiernan los procesos
de la naturaleza. Es importante notar que el texto declara que los hombres
afligidos reconocieron que ésta era una obra de Dios, pero sus corazones
son tan duros y recalcitrantes a causa de la eleccién que han hecho de
seguir a la bestia que, en lugar de echarse sobre sus rodillas en humilde
confesién de su dependencia de Dios, blasfemaron su nombre y se negaron
obstinadamente a arrepentirse y darle gloria.

{6) La quinta copa (16:10,11)

Versiculos 10,11. El quinto 4ngel derramé su copa sobre el trono de la
bestia; y su reino se cubrié de tinieblas. Esta plaga cae en el centro del
poder de la bestia. Estas plagas que encarnan la ira de Dios no representan
su ira contra los pecados de los hombres en un sentido general, aunque éste
sea un tema biblico (Ro. 1:18), sino que su ira se derrama sobre la civiliza-
cién demoniaca de los ultimos tiempos. La plaga es de una oscuridad
sobrenatural, similar a la de las tinieblas en Egipto (Ex. 10:21-23). La
oscuridad fue acompafiada de dolor. El texto no aclara la causa de la
perturbacién y angustia que lleva a los hombres a morder sus lenguas.
Podemos suponer que la intensa oscuridad sirvié para aumentar el dolor
producido por la plaga anterior, que habia producido en ellos dolores y
tilceras. Una vez mds, los hombres reconocen la mano de Dios en el juicio,
pero sus corazones estin endurecidos; se niegan a mostrar cualquier indicio
de arrepentimiento y por el contrario blasfemaron contra el Dios del cielo.
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(7) La sexta copa (16:12-16)

Versiculo 12. El sexto 4ngel derramé su copa sobre el gran rio Eufrates;
y el agua de éste se secd, para que estuviese preparado el camino a los reyes
del oriente. Esta copa es diferente de las demds en que no produce una
plaga sobre los hombres, sino que sirve como una preparacién para la
batalla escatologica final. Esta plaga es similar a la sexta trompeta, cuando
cuatro dngeles fueron liberados de mds alli del Eufrates para guiar una
invasion de huestes pricticamente innumerables de caballeria demoniaca
que mataron a un tercio de la humanidad (9:13-19). Hemos visto que el
rio Eufrates en el Antiguo Testamento era el Iimite de la tierra prometida,
mis alld del cual las hordas paganas esperaban la oportunidad de invadir al
pueblo de Dios (véase la nota sobre 9:14). Los profetas a veces considera-
ban que la sequia del rio Eufrates era un preludio de la unién del pueblo
disperso de Dios en su propia tierra (Is. 11:15,16; IV Esdras 13:47). En
este caso, la sequia del rio es representada simbdlicamente como la elimi-
nacion de la barrera que retiene a las hordas paganas.

De “los reyes del oriente” no se da una descripcién, ni se define su
papel. Algunos comentaristas ven un conflicto civil entre los reyes del
oriente y los demds del mundo entero (v. 14), pero el texto no sugiere
nada de ese tipo. La deduccion mds natural es que los reyes del oriente
—las hordas paganas— unen sus fuerzas con los reyes de todo el mundo
(civilizado) para batallar contra el Mesias porque ésta es la escatoldgica
“batalla de aquel gran dia del Dios Todopoderoso™ (v. 14). Mis tarde,
leemos que la bestia es apoyada por “diez reyes que alin no han recibido
reino; pero por una hora recibiran autoridad como reyes juntamente con la
bestia” (17:12). Se unen a la bestia para hacer guerra al Cordero (17:14).
Estos diez reyes pueden ser los reyes del oriente o los reyes de todo el
mundo. En cualquier caso, Juan esperaba que surgiera una confederacién
de dos grupos de reyes en apoyo de la bestia para batallar con el Cordero.

Muchos comentaristas declaran —como si fuera un hecho evidente por
si en el texto— que los “reyes del oriente” representan a los partos que
invaden al mundo civilizado bajo la direccion de Nero redivivus..Sin embar-
g0, esto es pura especulacion. El mito de Nerdn consistia en la esperanza
de atacar y conquistar Roma; en este pasaje, esos reyes se aliaron con la
bestia para oponerse al Todopoderoso. Si esto envolvid al Nero redivivus y
su mito, la bestia debid ser su lider viniendo del oriente, mientras que la
bestia ya tenia su trono en Babilonia y acept6 el apoyo de estos reyes
extranjeros.

Versiculo 13. Ahora los “reyes del oriente” desaparecen de repente de
la narracién y reaparecen el dragon y la bestia. Por primera vez, aparece el
término el falso profeta; es la segunda bestia que -surge de la tierra para
apoyar a la primera en sus aspiraciones blasfemas. Los tres espiritus inmun-
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dos a manera de ranas que salen de sus bocas son el modo en que Juan
describe la inspiracion demoniaca de los enemigos de Dios en la ultima
.gran batalla. En la sexta trompeta, aparecio una terrible plaga demoniaca
del oriente para afligir a los hombres, trayendo muerte a un tercio de la
humanidad. Aqui el motivo es diferente; los malos espiritus no afligen.a
los hombres, sino que inspiran a dar su apoyo al dragon y la bestia y el
falso profeta. Juan quiere decir que esto no es un movimiento meramente
militar o politico, sino la manifestacién, en la historia escatologica, de la
prolongada batalla entre Dios y Satands. La palabra traducida “inmundos”
es la que se usa en los evangelios para los espiritus (Mr. 1:23; 3:11; 5:2).
Se dice que son como ranas, probablemente para preservar la analogia con
la plaga de las ranas en Egipto (Ex. 8:6).

Versiculo 14. Pues son espiritus de demonios podria traducirse mucho
mejor “espiritus demoniacos”. Como los demonios son seres espirituales,
no podemos pensar en los demonios como seres que tienen espiritus: son
espiritus. Sobre los reyes de la tierra en todo el mundo véase el estudio-en
el vérsiculo 12. Juan espera una coalicién de gobernantes humanos, demo-
niacamente inspirados, que librarin batalla con el Mesias.

La batalla de aquel gran dia del Dios Todopoderoso no es una frase
biblica comiin. Las expresiones comunes son el dia del Sefior (1 Ts. 5:2),
el dia de Cristo (Fil. 1:10) o el dia del Sefior Jesucristo (1 Co. 1:8).
Algunos intérpretes tratan de encontrar una diferencia en el significado
entre estos términos como si representaran distintos dias, pero es imposi-
ble. De hecho son tan intercambiables estas expresiones que puede usarse
solo la palabra “el dia” o “aquel dia” sin mds modificaciones para designar
el dia escatologico final (1 Co. 3:13; 2 Ts. 1:10). El Evangelio de Juan
habla a menudo de “el dia postrero” (Jn. 6:39; 11:24; 12:48). Pedro habla
de “el dia de Dios™ (2 P. 3:12). El dia del Sefior es el tiempo cuando el
proposito redentor total de Dios seri consumado. tanto para salvacion
como para juicio, tanto para los individuos como p ra la iglesia y toda la
creacion. Aqui Juan ve el odio que se ha expresado a través de las edades
de la historia humana en términos de hostilidad y persecucion del pueblo
de Dios, como si llegara a una tltima gran lucha final cuando todos los
goberhantes de la tierra se unirdn para la batalla definitiva. Tal batalla
entre el pueblo de Dios y sus vecinos paganos es vista frecuentemente por
los profetas del Antiguo Testamento (Sal. 2:2,3; Is. 5:26-30; Jer. 6:1-5;
Ez. 38; J1. 3:9-15).

Versiculo 15. En vista de la crisis inmediata que se aproxima con moti-
vo de la batalla entre Dios y las fuerzas del mal, Jesiis mismo dirige unas
palabras a.la iglesia, tanto para advertir a su pueblo como para asegurarles
de las realidades-que hay tras los hechos historicos inmediatos. La guerra
de los reyes unidos bajo la direccion de la bestia no es la realidad definiti-
va; més bien, la realidad definitiva es el hecho del retorno del Sefior. Este
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hecho es central en la expectativa de los santos. Este versiculo es una
interrupcién en el contexto del pasaje para dar a la iglesia una perspectiva
adecuada. ,

El vendrd como ladron. La venida de Cristo es comparada en todas
partes con la venida de un ladrén (véase las notas sobre 3:3). No se piensa
en su cardcter furtivo, ni aun en lo repentino del retorno del Sefior, sino en
que no es esperado. Pablo compara la venida de Cristo con la venida de un
ladrén (1 Ts. 5:2), pero esto se aplica a aquellos que no estin preparados:
“Mas vosotros, hermanos, no estdis en tinieblas, para que aquel dia os
sorprenda como ladrén” (1 Ts. 5:4). Para aquellos que estén alertas a su
venida, el retorno del Sefior no serd una sorpresa, un hecho inesperado y
sorpresivo, sino una grata liberacion de una situacién trigica en el mundo
en que se encuentran. Juan presume que esa gente serd el que vela. La
traduccion habitual “bienaventurado el que vela” (RV) o “estd en vela”
(BJ, NC) oscurece de alguna manera el significado del griego. En castella-
no, “velar” algo significa tener la atencion fijada sobre ese objeto de modo
que nada distraiga al vigilante. Quiza éste es el argumento mads efectivo
para una pretribulacién en cualquier momento ante el retorno del Sefior.
Es imposible “estar en vela™ por algo, a menos que ese hecho pueda ocurrir
en cualquier momento, o sea antes de la gran tribulacion. Sin embargo, la
palabra griega significa simplemente “estar despierto™. Jesiis exhorto a sus
discipulos a estar despiertos porque no podian saber la hora de su retorno
(Mt. 24:42). Lo ilustré diciendo: “Pero sabed esto, que si el padre de
familia supiese a qué hora el ladron habria de venir, velaria, y no dejaria
minar. su casa. Por tanto también vosotros estad preparados; porque el Hijo
del Hombre vendri a la hora que no pensiis” (Mt. 24:43,44). Todo el
énfasis estd sobre lo inesperado del retorno del Sefior y.a la luz de la
incertidumbre de los tiempos, los creyentes nunca deben relajarse y dor-
mirse, sino que deben estar siempre despiertos. Estar dormido quiere decir
“Paz y seguridad” (1 Ts. 5:3), o sea perder de vista los aspectos importan-
tes de la vida y presumir que la seguridad ha'de encontrarse en el nivel
humano y no en términos de la propia relacién con Cristo. Para los tales,
“vendra sobre ellos destruccion repentina, como los dolores de mujer en-
cinta y no escaparan (1 Ts. 5:3).1 En este contexto, Juan presume que la
iglesia no ha perdido su perspectiva ni ha dejado de tener en vista los
valores espirituales finales a pesar del gobierno triunfante de la bestia entre
las naciones.

La advertencia guarda sus ropas, para que no ande desnudo y vean su
vergiienza no es una terminologia escatologica habitual, pero su significado
es claro. La iglesia de Laodicea habia sido advertida contra la pobreza
espiritual y la desnudez y se le habia aconsejado comprar “vestiduras
blancas para vestirte, y que no se descubra la vergilenza de tu desnudez”
(3:18). Se trata de una advertencia para ser diligentes en lo espiritual.
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Versiculo 16. Y los reuni6 en el lugar que en hebreo se llama Armage-
don. Después de la exhortacion a la diligencia para la iglesia, Juan reanuda
la narracion de los tres espiritus impuros que retnen a los reyes para la
batalla, agregando que los retinen en un lugar llamado Armagedon. Esto es
una - preparacion para la batalla concreta que ocurrird en 19:11 cuando
Cristo venga como victorioso guerrero a derrotar a sus enemigos.

La palabra “Armagedon” es dificil; el equivalente hebreo seria har
meggidon, la montafia de Meguido. El problema es que Meguido no es una
montafia, sino una llanura ubicada entre el Mar de Galilea y el Mediterra-
neo, parte del valle de Jezreel (Esdraelon). En Meguido, Barac y Débora
derrotaron a Jabin el cananeo (Jue. 5:19); Josias fue muerto por Necao el
faradén (2 R. 23:29; 2 Cr. 35:22) y Ocozias por Jehi (2 R. 9:27). No es
claro por qué Juan lo llama “montafia de Meguido™; R. H. Charles dice que
alin no se ha dado una explicacién convincente de la frase,2 que es desco-
nocida en la literatura hebrea. Charles sugiere que la referencia a la monta-
fla como campo de la batalla final puede ser tomada de Ezequiel 38:8,21;
39:2,4,17; donde se habla de una batalla esgatologica en las montafias de
Israel. Cualquiera que sea la derivacion del nombre, es claro que Juan
quiere decir por Armageddn el lugar de la lucha final entre los poderes del
mal y el reino de Dios.

(8) La séptima copa (16:17-21)

La plaga de la séptima copa es una declaracion anticipada del juicio de
Dios sobre Babilonia, el asiento del poder de la bestia. La detallada declara-
ci6on del juicio y caida de Babilonia sigue en los proximos capitulos
(17,18). Algunos comentaristas encuentran aqui dos hechos diferentes:
una derrota preliminar de Roma, que permite al Anticristo asumir el domi-
nio universal, seguida por el juicio de Dios sobre esa ciudad.® Sin embargo,
Juan frecuentemente ha hecho declaraciones anticipadas de la venida del
fin, tanto en términos de salvacion y juicio y entonces se ha extendido
sobre los hechos que ocurrirdn al fin (véase sobre 6:12ss; 11:15ss; 14:8;
14:14ss; 15:2ss). De hecho, Juan ya ha anunciado la caida de Babilonia
(14:8) y ésta es una declaracion por la via de.la anticipacion. En el sexto
sello presentd una proclamacion del fin (11:15ss), de modo que la séptima
copa trae el juicio de Babilonia, mientras que el detalle concreto de este
juicio auin tiene que llegar.

Versiculo 17. El séptimo #ngel derramé su copa por el aire; y salié una
gran voz del templo del cielo, del trono, diciendo: Hecho estd. Aparente-
mente esta es la misma voz del versiculo 1 —la voz de Dios— dado que vino
del templo y del trono de Dios. La voz anunci6 anticipadamente la consu-
macion del juicio de Dios sobre la capital de la bestia. La frase “Hecho
estd” representa una sola palabra griega, que indica una accién completada.
Una vez mds, Juan emplea la técnica literaria que hemos encontrado fre-
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cuentemente de anunciar un hecho terminado y luego exponer el conteni-
do de ese hecho.

Versiculo 18. El pronunciamiento del juicio de la capital de la bestia es
seguido por los fendmenos apocalipticos que son manifestaciones de la
gloria y el poder de Dios: relimpagos y voces y truenos y un gran temblor
de tierra, un terremoto tan grande cual no lo hubo jamis desde que los
hombres han estado sobre la tierra. Ha habido fenomenos similares después
del sonido de la séptima trompeta (11:19) los que fueron asociados con la
vision de Dios en 4:5 y la preparacion para el sonido de las siete trompetas
(8:5). Estos fendmenos son manifestaciones habituales del poder y la glo-
ria divina.

Versiculo 19. El resultado de esta teofania es el colapso completo de la
impia civilizacion humana. La gran ciudad, Babilonia, la capital de la bes-
tid, fue dividida en tres partes, es decir, fue destruida completamente. En
11:8, las mismas palabras, “‘la gran ciudad” han sido usadas para describir a
Jerusalén, pero el contexto hace totalmente claro que en este pasaje, se
refiere a Babilonia. Jerusalén ha sido ya destruida por un gran terremoto
(11:13). Si bien la presente vision ve la total ruina de la ciudad por un
terremoto, todo lo que significa esta destruccion es descrito con diferentes
términos en los dos capitulos que siguen.
~ Las ciudades de las naciones cayeron. Nuevamente tenemos una declara-
cion anticipada de la destruccion de las naciones que han dado su apoyo a
la bestia. Este hecho es detallado en 17:12-14, donde se nos dice que el
Cordero hard guerra contra diez reyes que han apoyado a la bestia y los
vencera. Véase también 18:9 donde los reyes de la tierra se lamentan por la
caida de la gran ciudad.

La gran Babilonia vino en memoria delante de Dios, para darle el céliz
del vino del ardor de su ira. Babilonia habia dado a las naciones de la tierra
“el vino del furor de su fornicacién” y “los reyes de la tierran han fornica-
do con ella, y los mercaderes de la tierra se han enriquecido de la potencia
de sus deleites” (18:3). -En pago, Dios ha hecho que Babilonia, junto con
las naciones que la han seguido, beba otra copa, la copa de su ira. Este
tema ya ha sido expuesto en 14:8,10.

“Dios se acord6 de la gran Babilonia” (BJ) son palabras punzantes.
Durante el corto periodo del reino del Anticristo, parecerd como si Dios se
hubiese olvidado de su pueblo. El mal pareceri ser el vencedor y no habra
liberacidn a la vista. Pero Dios no olvida. Dios recuerda y El se acordara de
dar al poderoso enemigo de su pueblo su justa paga.

Versiculo 20. Una vez mds Juan describe anticipadamente la consuma-
ciébn que envolverd una renovacion de todo el orden creado y el despliegue
de nuevos cielos y nueva tierra. Este hecho no ocurrirad hasta después del
retorno de Cristo (19:11ss) y es descrito en términos de un orden total-
mente transformado (21:1ss). Sin embargo, Juan puede indicar la cercania
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de ese hecho con el lenguaje apocaliptico de la quiebra del viejo orden: y
toda isla huyo y los montes ho fueron hallados. Previamente en este
libro, Juan ya ha usado un lenguaje similar para describir la llegada del fin;’
la apertura del sexto sello garantizé la quiebra del actual orden creado
(6:12ss).

Versiculo 21. Y cayé del cielo sobre los hombres un enorme granizo,
como del peso de un talento; y los hombres blasfemaron contra Dios por la
plaga del granizo, porque su plaga fue sobremanera grande. No podemos
saber con exactitud la medida del peso indicado, pero parece haber sido de
mas de cincuenta kilos.






CAPITULO DIECISIETE
El misterio de Babilonia

LA NARRACION APOCALIPTICA de Juan se aproxima ahora hacia su fin.
Nos ha llevado a través del tiempo de la gran tribulacién con su terrible
persecucion de los santos por el Anticristo y nos ha mostrado una civiliza-
cién rebelde, anticristiana que no se ha inclinado ni arrepentido bajo el
derramamiento de la ira de Dios en las plagas de las siete trompetas y las
siete copas. La séptima copa no trajo una plaga sobre la humanidad, pero
anuncid la venida del fin, particularmente por el derrumbamiento de Babi-
lonia, un hecho que ya ha sido anunciado (14:8). Todo lo que queda ahora
que decir es la llegada del fin. Juan nos da primero el lado negativo de la
victoria divina, o sea el derrumbamiento de la civilizacion rebelde anuncia-
do en su séptima copa (caps. 17,18) y entonces cuenta de la venida triun-
fante de Cristo, su reino victorioso y finalmente el establecimiento del
nuevo orden en los nuevos cielos y la nueva tierra (caps. 19-22).

IV. LA TERCERA VISION (17:1-21:8)

Desde un punto de vista literario, como ya hemos visto, el Apocalipsis
estd dividido en cuatro visiones. La primera contiene la vision de Cristo y
sus cartas a las siete iglesias; la segunda contiene la apertura de los sellos
del rollo, las siete frompetas y las siete copas. La tercera vision contiene la
revelacion de la consumacion del propésito redentor de Dios.
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1. EL MISTERIO DE BABILONIA (17:1-18)

En dos oportunidades anteriores y sin que mediara advertencia alguna,
Juan introduce a Babilonia en su profecia-(14:8; 16:19); ahora retoma el
motivo para desarrollarlo extensamente como uno de los hechos mas im-
portantes de la llegada del fin.

Versiculo 1. Vino entonces uno de los siete 4ngeles que tenian las siete
copas, y habldo conmigo diciéndome: Ven acd, y te mostraré la sentencia
contra la gran ramera. No se explica por qué esta misién particular fue
confiada a uno de los dngeles de las siete copas. Otro dngel similar cumpli6
una mision parecida al comienzo de la vision final cuando Juan ve a la
nueva Jerusalén (21:9). Fue una voz no identificada la que habia ordenado
a Juan que observara su primera visién (4:2; véase 1:10); probablemente
también era un llamado angélico. El llamado “Ven”, que habia levantado a
Juan de su trance (4:1,2; véase también 21:9,10) sefiala una nueva revela-

. cibén que estd a punto de serle dada: el juicio de la gran ramera.

En el Antiguo Testamento, la metafora del adulterio fue usada frecuen-
temente en cuanto a Israel como esposa infiel de Dios al volverse a los
dioses falsos. Las naciones extranjeras nunca fueron acusadas de esa forma
de pecado por los profetas. Algunas veces, el pecado de Israel también fue
descrito en términos de fornicacion: “ szémo te has convertido en ramera,
oh ciudad fiel?” (Is. 1:21; véase Jer. 2:20; 3:1; Ez. 16:15; Os. 2:5; 3:3;
4:15). No sé6lo habia sido‘infiel a su Dios, se habia vendido alocadamente a
cualquiera que lo pidiera. La metéifora de la prostitucion también es usada
por los profetas para las naciones paganas. Tiro es llamada una ciudad que
“fornicara con todos los reinos del mundo sobre la faz de la tierra” (Is.
23:17). Aqui la idea no es la infidelidad espiritual, sino de fornicacion
general en pos de una ganancia. Ninive también es descrita como una
ramera (Nah. 3:4) a causa de la forma en que ha seducido a las naciones
mas débiles con el despliegue de su poder y esplendor, solo para burlarse
de ellas y esclavizarlas. Aqui la ramera es Babilonia, el simbolo de la
civilizacion humana con toda su pompa y circunstancia organizada en
oposicion a Dios, como “ciudad que reina sobre los reyes de la tierra” (v.
18).

La gran ramera esta sentada sobre muchas aguas. Esta es una afirmacién
muy importante y nos aporta una de las claves para la identificacién de la
ramera. La descripcion no se adeciia a la Roma histérica, porque si bien el
Tiber fluye a través de la ciudad, Roma no estaba construida sobre muchas
aguas. La frase no describe a la Babilonia histérica, porque la ciudad estaba
construida sobre una red de canales, Jeremias habl6 de Babilonia como la
ciudad que “mora entre muchas aguas” (Jer. 51:13). Juan mismo interpre-
ta el significado de la frase: “Las aguas que has visto, donde la ramera se
sienta, son pueblos, muchedumbres, naciones y lenguas™ (v. 15). Babilonia
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llegd a-ser la personificacién de la maldad y Juan ha tomado el simbolismo
del Antiguo Testamento y usado a Babilonia para representar la manifesta-
cion final de la historia total de las naciones impias. La ciudad tuvo una
manifestacién historica en la Roma del siglo I, pero el pleno significado de
la ciudad malvada es escatoldgico. Se podia decir que Roma estaba sentada
sobre muchas aguas en el sentido de que obtenia su fuerza y soberania de
la conquista -de muchas naciones, pero serd aiin mds cierto de la Babilonia
escatologica, que seducird a todo el mundo para adorar a lo que no es Dios.

Versiculo 2. Con la cual han fornicado los reyes de la tierra, o sea que
han entrado en intimo comercio con la gran ramera para compartir su
riqueza y prosperidad. Al hacerlo asi, han compartido sus vicios e idola-
trias. En esto aparece de nuevo el simbolismo de Jeremias 51:7: “Copa de
oro fue Babilonia en la mano de Jehovd, que embriagd a toda la tierra; de
su vino bebieron los pueblos; se aturdieron, por lo tanto, las naciones™. La
forma particular de fornicacién en este caso es la seduccién de los pueblos
para que adoren a la bestia. El vino de su fornicacion es el medio que ella
usa como forma de seduccidn, la atraccion por la cual seduce a las naciones

~ para compartir su caricter impio. Se han unido en sus pecados contra
Dios. La seduccion es efectiva; afecta primero a los gobernantes del pueblo
y luego a su turno llega a los moradores de la tierra. Esta es una éxpresion
;juanina habitual para hablar de los hombres impios (3:10; 6:10; 8:13;
11:10; 13:8,14).

Versiculo 3. Y me llevé en el Espiritu al desierto. El agente activo es el
dngel. Estas palabras indican un nuevo estado de éxtasis en el cual Juan
recibe la vision de una gran ramera. Estar “en el Espiritu” en el Apocalipsis
significa estar en condici6én extatica (1:10; 4:2). No parece haber un signi-
ficado simbolico particular en el hecho de que Juan recibi6 la vision en el
desierto. La mujer celestial huy6 del dragon al desierto (12:6,14) para que
pudiera ser protegida de la ira del dragén. Aqui el desierto parece ser
simplemente un lugar solitario donde Juan podria recibir su vision. Un
desierto en el lenguaje biblico no era necesariamente un lugar seco y
desolado; podria ser simplemente una regién no cultivada con poblacion
‘escasa.

Juan vio una mujer sentada sobre una bestia escarlata, obviamente la
misma bestia que en 13:1 con sus siete cabezas y diez cuernos, es decir el
Anticristo. El color de la bestia que no se menciona en el capitulo 13 es
muy similar al del dragébn —Satands— en 12:3. Las palabras griegas son
diferentes, pero el color basico es el mismo. La bestia es descrita como
escarlata para indicar su intima relacion con su sefior definitivo, Satanis.
En cuanto al significado de las siete cabezas y los diez cuernos, véase la
notaen 13:1.

No hay problema en el hecho de que en el versiculo 1, la mujer estaba
sentada sobre muchas aguas, mientras que aqui est4 sentada sobre la bestia
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escarlata. La fluidez del lenguaje apocaliptico permite representar diferen-
tes hechos con el uso de conceptos que pueden parecer logicamente con-
tradictorios. Que ella estaba sentada sobre muchas aguas representa su
relacion con las naciones de la tierra; que estaba sentada sobre la bestia
escarlata refleja su relacion con el Anticristo. Como asiento de la civiliza-
cioén impia, la gran ramera ha logrado su gloria porque ha sido hecha
grande por la bestia y depende completamente de ella.

La bestia estaba llena de nombres de blasfemia. Una de las principales
caracteristicas de la bestia es su blasfemia. En 13:1 tenfa un nombre
blasfemo sobre su cabeza y emitia blasfemias.contra Dios (13:5,6). Este
versiculo es aun mds enérgico: la bestia estd llena de nombres blasfemos.
Por supuesto es una referencia a la autodeificacién del Anticristo y su
exigencia de la adoracion por sus sibditos. Sus-blasfemias no son maldicio-
nes de la soberania divina de hombres bajo el juicio de Dios (16:9); consis-
ten en el menosprecio de la deidad por sus propias pretensiones de auto-
deificacion.

Versiculo 4. La apariencia de la gran ramera es descrita ahora. Estaba
vestida de plrpura y escarlata. Es dudoso que se pretenda algin significado
simbdlico con estos colores; meramente reflejan el esplendor y el lujo de su
vestidura. La pirpura y la escarlata, como vestiduras, en el mundo antiguo
s6lo podian ser usadas por la gente rica, dado el costo de obtener esta
tintura especial. Los intérpretes de la escuela histérica que entendian que
la bestia representaba al papado (véase el cap. 1) se han complacido en ver
en estos colores a los espléndidos ropajes de los obispos y cardenales de la
iglesia, pero esto dificilmente puede haber sido la intencion de Juan. Esta-
ba adornada de oro, de piedras preciosas y de perlas. La palabra traducida
“adornada” literalmente es “dorada”. Su vestimenta era espléndida y su-
mamente costosa.

Sostenia en su mano un céliz de oro lleno de abominaciones y de la
inmundicia de su fornicacion. Hay una alusion directa a Jeremias 51:7,
que hémos citado antes. La copa de oro era hermosa de apariencia y
prometia el vino mds delicioso, pero al contrario estaba lleno de repulsiva
corrupcion. La palabra para abominaciones significa cualquier cosa insensa-
ta y detestable, pero en el Antiguo Testamento estaba especialmente rela-
cionada con la idolatria. La frase que describe al Anticristo en el discurso
de nuestro Sefior en el Monte de los Olivos es literalmente “la abominacién
desoladora”; la abominacion que trae desolacion. El pensamiento principal
es que con la promesa de riqueza y lujo, la mujer seduce a los hombres
alejandolos de 1a adoracion a Dios.

Versiculo 5. Y en su frente un nombre éscrito, un misterio: Babilonia,
la grande, la madre de las rameras y de las abominaciones de la tierra. No
es ésta la primera vez que hemos encontrado nombres escritos en la frente.
Los santos de Dios fueron sellados en sus frentes con el nombre divinc
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(7:3; 9:4; 14:1). Los seguidores de la bestia también fueron sellados sobre
sus frentes y sobre sus manos con el nombre y el nimero de su nombre
(13:17). En la nueva tierra, los redimidos tendrin el nombre de Dios
escrito en sus frentes (3:12; 22:4). Esto también puede reflejar la costum-
bre romana de que las prostitutas usaran una banda para el cabello con el
nombre de su duefio.

Este nombre es un nombre de misterio. La estructura del pasaje permite
que la palabra “misterio” sea tanto una parte del titulo mismo como de las
palabras introductorias. Muchos eruditos eligen la primera alternativa, pero
es mds ficil entenderla como si introdujera el titulo y significara que éste
no debe tomarse literalmente, sino con un significado escondido, o sea la
ciudad capital del Anticristo.

Babilonia es “la madre de las rameras”. No estaba satisfecha con seducir
ella misma para alejar a los hombres de Dins; insistia que sus hijas se
unieran con ella en sus nefastos y blasfemos designios. Junto con su blasfe-
mia prostitucién daba a luz a toda clase de abominaciones que llenaban la
tierra.

Versiculo 6. Vi a la mujer ebria de la sangre de los santos, y de la sangre
de los miértires de Jesis. La mujer es una compafiera adecuada para la
bestia que hizo guerra a los santos y los vencio (13:7). Como capital de la
bestia, sera la ciudad mas destacada por la persecucion y martirio de los
santos. No habia caido sobre la iglesia cristiana nada tan amplio en su
alcance. Una corta persecucion habia sido llevada a cabo en el tiempo de

~Neron, que es descrita por Ticito, el historiador romano con estas pala-
bras: “Una gran multitud fue acusada tanto de incendio premeditado co-
mo- de odio por la raza humana. No s6lo fueron condenados a muerte sino
que lo fueron con infamia, pues fueron envueltos en pieles de bestias para
perecer devorados por los perros o puestos en cruces para ser quemados o,
cuando faltaba la luz, para ser quemados como luces por {a noche” (4na-
les, 15:44). Pero después de este estallido de odio, los cristianos vivieron
relativamente sin perturbacion en Roma. Ademds, la breve persecucion de
parte de Ner6én no tenia nada que ver con el culto del emperador. En
contraste con esto, la principal caracteristica de la mujer es su prostitucion
y su alianza con la bestia. Fue s6lo bajo Domiciano que tenemos evidencia
de la persecuciébn de cristianos .por razones religiosas. Sin embargo, la
persecucion de Domiciano era de un tipo menor. Juan prevé un dia cuando
la principal ciudad de la bestia-adquiriria notoriedad por su persecucién de
los santos, especialmente por razones religiosas; en el siglo I, no hay ante-
cedentes para esto. Juan esté pensando en la Babilonia escatolégica.

Estar “ebria de sangre” es una expresion antigua habitual (véase Is.
34: 5, donde se describe una espada ebria de sangre; véase también Is.
49:26).

No se hace distincion entre la sangre de los santos y la sangre de los
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mirtires.. Son santos porque pertenecen a Dios; son madrtires porque han
derramado su sangre. Ademds, son mdrtires de Jesus; han sido martirizados
a causa de su inquebrantable fe en El y su negativa a rechazar su nombre
(12:17;14:12; 19:10; 20:4).

Cuando la vi, quedé asombrado con gran asombro. Esta es una traduc-
cion literal del griego. La BJ, por ejemplo, dice “me asombré grandemen-
te”. Posiblemente la causa del asombro de Juan era el hecho de que se
habia dicho que veria el juicio de la gran ramera (v. 1), pero en la primera
parte de la vision vio a una mujer admirablemente vestida, rodeada de gran
esplendor. Su perplejidad es ficilmente comprensible.

Versiculo 7. En respuesta a su perplejidad, el dngel dijo: ;Por qué te
asombras? Yo te diré el misterio de la mujer, y de la bestia que la trae, la
cual tiene las siete cabezas con los diez cuernos. Esta respuesta causa
perplejidad. Uno podria esperar que la explicacion del dngel expusiera
largamente el misterio de la gran ramera, pero el angel dice que explicara
también el misterio de la bestia. Esto muestra la inseparable relacion entre
la mujer y la bestia. El Gltimo centro de civilizacion derivaré sus caracteris-
ticas totalmente del hecho de que es apoyado por la bestia. No hay dos
misterios; el inico misterio incluye tanto a la bestia como a la ramera. A
Juan se le promete no solo el verdadero significado de la bestia y la mujer,
sino también el significado de las siete cabezas y los diez cuernos de la
bestia.

Versiculo 8. La bestia que has visto, era, y no es, y estd para subir del
abismo e ir a perdicién. ‘Esta es otra forma de decir lo que Juan ya ha
dicho sobre la bestia. “Vi una de sus cabezas como herida de muerte, pero
su herida mortal fue sanada” (13:3). Hemos visto que esto no significa que
una de las cabezas fue herida al extremo de la muerte, sino que fue real-
mente muerta. En este pasaje, Juan deja claro que la bestia misma debe ser
identificada con sus cabezas. La muerte de una de sus cabezas significa la
muerte de la bestia. La bestia ha de pasar por tres etapas: era o sea tuvo
una existencia en el pasado; no es, es decir, habra un tiempo cuando no
existira; estd por subir del abismo, o sea que tendremos una futura mani-
festacion que sera la encarnacién del mal satdnico. El abismo es la metafo-
ra apocaliptica para lo demoniaco, el mbito satinico del mal y es descrito
como sede de la bestia antes de aparecer en la tierra (11:7; véase la nota
sobre 12:1). Las tres etapas de la existencia de la bestia han de ser identifi-
cadas con las siete cabezas. Existi6 una vez en una o mds de sus cabezas;
dejo de existir cuando una de ellas recibi6 una herida mortal, pero tendréa
una existencia futura cuando la cabeza sea sanada. La curacion de la cabe-
za implicard una encarnacion simbdlica que excederd cualquier cosa que
haya ocurrido. Sin embargo, la manifestacion final de la bestia serd de
corta vida; estd destinada a ir a la perdicion. “Perdicién” es una palabra
usada ocasionalmente para el estado de condenacidn final y eterno (Mt.
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7:13; Fil. 1:28; 3:19; He. 10:39; 2 P. 3:7).

Y los moradores de la tierra, aquellos cuyos nombres no estén escritos
desde la fundacién del mundo en el libro de la vida, se asombrardn viendo
la bestia que era y no es, y serd. Con una doble designacion, Juan identifica
a aquellos que se maravillan de la bestia. Son los mundanos (véase la nota
sobre 3:5). La causa de la admiracion sera la reaparicion de la bestia que
desaparece por un tiempo y luego vuelve a la escena de la acci6n.

Versiculo 9. Esto, para la mente que tenga sabiduria. Juan estd a punto
de explicar el misterio de la mujer y la bestia, pero no es una explicacién
evidente por si misma; es tal que solo los que estan espiritualmente ilumi-
nados podran entender.

Las siete cabezas son siete montes, sobre los cuales se sienta la mujer.
Los comentaristas mds modernos ven aqui una identificacién positiva e
inescapable de la gran ramera con la Roma del primer siglo, porque Roma
era ampliamente conocida como la ciudad que estd construida sobre siete
montes. Como dice un escritor: “La alusién del lugar es demasiado clara
como para dudar de ella”.? Sin embargo, Juan prosigue inmediatamente en
el versiculo siguiente diciendo que “son siete reyes”. Es dificil ver una
relacion entre las siete colinas de Roma y siete de sus emperadores.

Es comiin en la Biblia que una colina o montafia sea un simbolo de
poder o gobierno. En Daniel 2:35, la piedra cortada sin manos golpea a las
naciones del mundo y a su vez crece hasta ser una gran montafia. Dios dice
a Babilonia: “He aqui yo estoy contra ti, oh monte destruidor... que
destruiste toda la tierra” (Jer. 51:25). “Acontecera en lo postrero de los
tiempos, que serd confirmado el monte de la casa de Jehovd como cabeza
de los montes y seri exaltado sobre los collados” (Is. 2:2). Del siervo de
Dios dice que “trillaras montes y los moleras, y collados reduciras a tamo”
(Is. 41:15; véase también Sal. 68:15,16; Hab.3:6). Por lo tanto, es mis
ficil entender que los siete montes representan siete imperios y los gober-
nantes que los encabezan.

Puede objetarse que Juan dice que los montes son también siete reyes y
no siete réinos, pero éste es el lenguaje biblico. De las cuatro bestias de
Danie! 7 se dice que representan a cuatro reyes' (Dn. 7:17), cuando precisa-
mente, Daniel quiere decir los reinos sobre los cuales gobiernan. La gran
ramera se sienta sobre una sucesion de imperios. Encontrd su encarnacion -
en la Babilonia historica, en la Roma historica del primer siglo y al fin de
los tiempos en la Babilonia escatologica. Esto bien puede ser lo que Juan
queria decir al hablar sobre “el misterio de la mujer” (v. 7). No es posible
una identificacion simple con ninguna ciudad histérica Gnica. La mujer ha
formado una conexion adiltera en toda época de la historia con los pode-
res mundiales que existieran entonces.

Versiculo 10. Y son siete reyes. Cinco de ellos han cafdo; uno es, y el
otro aiin no ha venido; y cuando venga, es necesario que dure breve tiem-
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po. Este €s uno de los versiculos mds discutidos del libro del Apocalipsis.
Los intérpretes preteristas generalmente aplican el versiculo a la sucesidn
de los emperadores romanes. Cinco emperadores romanos han reinado y
salido de escena; Juan estd escribiendo su Apocalipsis durante el gobierno
del sexto emperador. Juan prevé que este emperador también saldra de
escena, para ser seguido por el séptimo y Gltimo que sera el Anticristo en la
persona-de Nero redivivus.

El problema con estd solucion aparentemente simple ‘es que los datos
sencillamente no funcionan. Los emperadores romanos fueron los siguien-
tes:

Augusto 27a.C.— 14 d.C.
Tiberio 14-37 d.C.
Caligula 3741 d.C.
Claudio 41-54 d.C.
Neron 54-68 d.C.
Galba 68 d.C.
Oto6n 69 d.C.
Vitelio

Vespaciano 69-79 d.C.
Tito 79-81 d.C.
Domiciano 81-96 d.C.

Por lo tanto, los cinco reyes que habian caido tendrian que ser los que
se encuentran entre Augusto y Ner6n; Galba seria el emperador reinante
cuando Juan escribioé y Otén seria el Gltimo. Esta interpretacion no tiene
sentido, porque Galba, Oton y Vitelio cumplieron los tres un reino muy
breve y fueron relativamente sin importancia en la historia politica y reli-
giosa. Por esta razon, muchos eruditos sugieren que deben ser dejados de
lado y que Vespaciano debe ser visto como el sexto rey y Tito como
séptimo. Ese procedimiento es arbitrario, pues Galba, Otén y Vitelio, por
carentes de importancia que hayan sido, eran verdaderos emperadores y
fueron reconocidos como tales por los historiadores antiguos.

Sin embargo, esta forma mds bien violenta de tratar la historia no
resuelve realmente el problema, porque no pasé nada en el reino de.Vespa-
ciano para perturbar a la iglesia cristiana y hacer temer un tiempo de fiera
persecucion, como para que dieran lugar a los conceptos escatologicos del
Apocalipsis y la redaccion del libro.

Ha sido sugerida toda clase de soluciones especulativas. Algunos han
sugerido que este pasaje era un ordculo escrito en tiempo de Vespaciano,
que Juan incorpord a su libro sin modificacién; otro, que Juan deliberada-
mente se proyectd hacia atris al tiempo de Vespaciano; otros que Juan
comenzé su lista con Caligula como primer emperador quien se mostrd
abiertamente como enemigo de Dios. Ningin método de célculo lleva satis-
factoriamente a Domiciano como emperador reinante y algunos eruditos
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han abandonagdo todo esfuerzo para relacionar las siete cabezas con reyes
especificos, siné que encuentran en el nimero siete el nimero ideal que
representa lz plenitud del poder imperial.

Este problema se evita si lo que Juan quiere designar no es una sucesion
de reyes o emperadores individuales, sino una sucesion de reinados. Esto
encuentra algin apoyo en la declaracion de que “cinco de ellos han
caido”. Algunos intérpretes han sefialado que la palabra “caido” se aplica
mucho mejor a la caida de un reino que a la muerte de un emperador (H.
Alford, T. Zahn). La gran ramera que seduce a las naciones y persigue a los
santos encuentra su apoyo en la bestia que aparece en la historia como una
sucesion de reinos seculares e impios; cinco pertenecen a la historia pasada;
un sexto —Roma— gobernaba el mundo cuando Juan escribi6. Sin embar-
go, Roma no es el Anticristo; se prevé un séptimo reinado que tendra s6lo
breve duracion. Esta interpretacion de la bestia y sus siete cabezas es
apoyada por el versiculo que sigue.

Versiculo 11. La bestia que era, y no es, es también el octavo; y es de
entre los siete, y va a la perdicion. Tres vecesen 17:8-11 Juan ha dicho que
la bestia no existe en el presente y dos que la bestia aparecera en el futuro.
La bestia ya ha existido una vez (era); ahora no existe (no es), pero se
volvera a levantar del abismo (11:7; 17:8,11). Juan también ha dicho que
la bestia tenia siete cabezas, una de las cuales fue herida de muerte y luego
sanada (13:3). También dijo que la bestia misma recibio una herida mortal,
pero fue sanada (13:12,14). Ahora agrega un nuevo hecho: la bestia es la
octava cabeza y, sin embargo, pertenece a las siete cabezas. El simbolismo
se hace dificil por el hecho de que la bestia algunas veces es identificada
con sus cabezas, pero a veces se diferencia de ellas. La solucion a este
simbolismo intrinseco esti en la interpretacion de que la bestia es el Anti-
cristo y sin embargo no lo es. Es el Anticristo solo en dos de sus cabezas.
Como Anticristo, ya ha aparecido en la historia (era); no existe en el
presente, pero alin tiene que surgir en una encarnacion del poder satanico.
Esta es la razén por la que Juan puede decir que una de las cabezas fue
herida de muerte, pero que la herida mortal fue curada y también que la
bestia misma ha recibido un golpe mortal y ha vuelto a la vida. En otras
palabras, la bestia es identificada con dos de sus cabezas mas estrechamen-
te que con las otras cinco. En una de las cabezas, la bestia ha aparecido ella
misma en la historia; esta caheza —y la bestia misma— ha sido muerta (es
decir, que ha desaparecido de la historia), pero ha de ser revivida en una
aparicion final, que sera una manifestacion mas completa de la bestia que
la primera (o sea que ascenderi del abismo). Aun mds, las otras cinco
cabezas también son cabezas de la bestia, pero no se identifica con ellas
como con las dos. Las cabezas son manifestaciones sucesivas de los reinos
mundanos en enemistad con Dios a lo largo de todos los cambios de la
historia.2 La bestia, pues, tiene un doble significado: en sentido amplio, es
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el poder-mundano anti-Dios; en un sentido restringido, es un reino en
particular que tiene una doble manifestacion. Cinco de las cabezas son
manifestaciones de los reinos mundanos como tales; dos de las cabezas son
encarnaciones especificas de la bestia misma. La clave de la comprensidn
de esto-es la profecia de Daniel, sobre la cual Juan se basa para su simbolis-
mo de la bestia (véase las notas sobre 13:2). En Daniel, el gran enemigo del
pueblo de Dios es el Anticristo, que se ha manifestado previamente en la
historia en la persona del Antioco Epifanes (Dn. 8:9,21). En la forma
tipicamente profética, estas dos figuras son mezcladas de alguna manera,
de forma que parecen ser pricticamente una (véase la introduccién). La
bestia que has visto era (v. 8) o sea que era personificada por Antioco
Epifanes; no es, o0 sea que no existe en la misma forma maléfica; ha de
subir del abismo (v. 8) en la persona del Anticristo.3

Juan agrega otro detalle especifico mas sobre la wiltima aparicién de la
bestia, el Anticristo: “la bestia... es también el octavo, y es de entre los
siete”. Este es un lenguaje dificil. La segunda y final manifestaciéon de la
bestia es un octavo rey, pero no es el octavo rey porque hay solo siete; es
un octavo rey que es uno de los siete. Esto sugiere que uno de los siete ha
de experimentar dos etapas en su existencia. Aparentemente ésta es la
razdn por la cual Juan dice que el séptimo rey “es necesario que dure breve
tiempo™ (v. 10). Serd seguido ripidamente por un octavo, que es el sépti-
mo, pero en su plena manifestacion anticristiana. Juan quiere decir que el
octavo es como el séptimo, pero que sin embargo es distinto de ellos.
Pertenece a los siete en cuanto tiene éxito en la dominacién mundial, pero
permanece aparte en cuanto asciende del abismo como plena encarnacién
satdnica de la bestia.

Versiculo 12. Juan explica ahora los diez cuernos. Son diez reyes, que
alin no han recibido reino, pero que lo recibirdn por un periodo de tiempo
muy corto —una hora— y han de ser aliados y apoyo de la bestia. Los
modernos comentaristas que aceptan la teoria del Nero redivivus para el
Anticristo generalmente entienden que estos diez reyes son diez sitrapas
persas que volverdn en la reaparicion del Neron resucitado para ayudarle a
recuperar su imperio. Sin embargo, Juan dice expresamente que atin no
han recibido reino. Todavia no son reyes; recibiran su poder cuando apa-
rezca la bestia. Esto proyecta claramente el pensamiento de Juan al futuro.
Es ocioso especular en cuanto a la identidad de estos reyes o entenderlos,
como algunos hacen, como los diez reinos europeos de un imperio romano
reactualizado. La idea de diez reyes estd basada en Daniel 7:7,24 donde la
cuarta bestia tiene diez cuernos que son diez reyes, de los cuales emergera
un rey final que retine las condiciones para ser Anticristo. Es muy posible
que el niimero diez tenga la intencién de ser una designacion simbdlica de
la plenitud del poder del Anticristo y que no deba ser tomado literalmente.
Los diez reyes son solamente figuras escatologicas que representan la tota-
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lidad de los poderes de todas las naciones sobre la tierra que han de ser las
seguidoras del Anticristo. :

Versiculo 13. Estos tienen un mismo propdsito y entregarin su poder y
su autoridad a la bestia. Estos reyes no son importantes en y por si mis-
mos, sino sélo como aliados de 1a bestia. No buscan sus propios fines; son
completos en su devocion a la bestia.

Versiculo 14. Pelearin contra el Cordero, y el Cordero los vencerd. Esto
ilustra en particular su undnime apoyo a la bestia; se unen a ella en su
hostilidad al Cordero; pero en vano. El conflicto final entre el Anticristo y
el Mesias no sucede en este punto; es descrito en 19:17-21 en el regreso de
Cristo.

Porque él es el Sefior de sefiores y Rey de reyes; y los que estén con él
son llamados y elegidos fieles. El supremo sefiorio del Cordero asegura su
victoria. Este es el titulo inscrito en su vestimenta y sobre el muslo del
Cristo victorioso (19:16). El no vence solo; en su séquito estin aquellos que
han sido llamados y escogidos por Dios y que han permanecido fieles al
Cordero a la luz de la persecucion final.

Versiculo 15. En los versiculos finales de este capitulo Juan da mds
informacién sobre la gran ramera y entonces cuenta sobre su destruccion.
Este es un pasaje dificil, porque deja un nimero de cuestiones importantes
sin resolver. Al comienzo del capitulo, Juan ha sido llamado a testificar “la
sentencia contra la gran ramera” (v. 1), pero hastaaqui, Juan ha informa-
do mds sobre la bestia que sobre la mujer. En esta seccién final, Juan
vuelve su atencién # la mujer y relata los medios que Dios usa para llevarla
a su destruccion. Primero, los dngeles explicaron a Juan el simbolismo de
las aguas que has visto donde la ramera se sienta. Estas aguas representan
muchos pueblos, muchedumbres, naciones y lenguas, que dan su apoyo a
la mujer. Ella es la ciudad capital de una civilizacién compleja que consis-
te en muchas nationes (véase las notas sobre v. 1).

Versiculo 16. Ahora Juan declara un hecho que no explica pero que es
el medio divinamente decretado de hacer-que se-cumpla el juicio sobre la
ramera. Ha sido la ciudad capital de la bestia, qiie ha tenido el apoyo pleno
de los diez reyes en su hostilidad al Cordero (v. 13). Al comienzo de la
vision, la mujer estaba sentada sobre una bestia escarlata (v. 3) y como la
ciudad, Babilonia era el escenario de la persecucion de la bestia y el marti-
rio de los santos (v. 6). Sin embargo, ahora el cuadro cambia y, por razones
que no se explican, surge una especie de guerra civil en el campo de la
bestia. La bestia, seguida por diez reyes, ataca con odio ala ramera; éstos
aborrecerin a la ramera y la dejarin desolada y desnuda; y devorarin sus
carnes, y la quemarin con fuego. A veces los profetas prevén un estado
escatoldgico de caos entre los enemigos de Dios cuando la espada de todo
hombre se levantari contra su hermano (Ez. 38:21; Hag. 2:22; Zac.
14:13). En la vision de Daniel de la bestia con diez cuernos, el cuerno
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pequeilo satisface sus pretensiones de alcanzar el poder destruyendo a tres
de sus aliados (Dan. 7:24). Juan no explica por qué la bestia y los diez
reyes aborrecerdn a la ramera. No es una cuestion de conquista; la ciudad
ya es la capital de la bestia.

El lenguaje de Juan indica la ruina completa y la destruccién de 1a hasta
entonces orgullosa ciudad. Hardn que esté “desolada y desnuda”, o sea que
la dejaran desprovista de todo su hermoso atavio. Ademads *“devorarin sus
carnes”. Esta metifora es tomada de la fiereza de las bestias salvajes y en
los profetas denota la total destruccién de los hombres por su préjimo
(Sal. 27:2; Jer. 10:25; Mi. 3:3; Sof. 3:3).

Muchos comentaristas ven aqui una nueva alusion al mito del Nero
redivivus, de acuerdo al cual se esperaba el regreso de Ner6n a Roma desde
el oriente, donde se habria estado escondiendo entre los partos para derra-
mar su venganza sobre la antigua capital. Hay un posible pasaje importante
en los Ordculos sibilinos donde se puede encontrar tal idea: “‘Habri un
tiempo final, al ponerse la luna, una guerra que gonvulsionard al mundo,
engafiosa en pecaminosidad. Y vendra de los fines de la tierra un matricida
{(Ner6n) huyendo y forjando agudos planes en su mente. Arruinara toda la
tierra y obtendra todo el poder y sobrepasara a todos los hombres en la
agudeza de su mente. Tomard de una vez aquello por lo cual también
perecerd. Y destruira a muchos hombres y grandes tiranos y quemard a
todos los hombres como nadie lo ha hecho” (5:361-368). Si este mito
estaba en la mente de Juan, no logra explicar el odio de la bestia hacia la
ciudad y su completa destruccion. En el mito, Nerén recaptura Roma y
presumiblemente la hace de nuevo su capital. Ademds, el mito de Neron
como estd reflejado en los Ordculos sibilinos describe al Neron que vuelve
como conquistador militar y no como el Anticristo. Nerén no-promovio el
culto del emperador y en los Ordculos sibilinos no se menciona la nota
religiosa que es la caracteristica mds importante de la bestia en el Apocalip-
sis.

Versiculo 17. Juan es consciente de que el odio de la bestia por la mujer
es un vuelco sorprendente de los hechos y agrega una palabra de explica-
cion: es la forma en que Dios trae juicio sobre la mujer. Dios ha puesto en
sus corazones el ejecutar lo que €l quiso. Es su divina soberania lo que ha
motivado a los diez reyes a una forma de accion que cumplira el propdsito
divino. Los ha hecho ponerse de acuerdo y dan su reino a la bestia, hasta
que se cumplan las palabras de Dios. Cuando la bestia se vuelve en odio
contra la mujer, los diez reyes no resisten este sorprendente vuelco de los
hechos para defender la gran ciudad que ha sido el objeto de su admira-
cion. Dan un apoyo undnime a la bestia, pero lo hacen porque es el buen
propoésito de Dios y sus palabras deben cumplirse.

Versiculo 18. Y la mujer que has visto es la gran ciudad que reina sobre
los reyes de la tierra. En el siglo I, esto representaba a Roma, pero en el
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tiempo del fin, representara a la Babilonia escatologica.







CAPITULO DIECIOCHO
El juicio de Babilonia

DESPUES DE ANUNCIAR la destruccion de Babilonia por la bestia y sus
diez reyes vasallos en términos breves aunque descriptivos, Juan dedica una
larga seccién al mismo tema, describiendo en mayor detalle 1a desolacién
de 1a que fuera una orgullosa y rica ciudad. Este capitulo contiene una
serie de anuncios, maldiciones y acciones de gracias que tratan sobre el
mismo tema: el juicio de la gran ciudad. El antecedente histérico para esta
seccion se encuentra en las maldiciones proféticas sobre la caida de Tiro
(Ez. 26-28) y de Babilonia (Is. 13-14,21; Jer. 50-51).

2. EL JUICIO DE BABILONIA (18:1-19:5)

(1) Anunciaciones angelicales de la caida de Babilonia (18:1-3)

Versiculo 1. Después de esto vi a otro dngel descender del cielo con
gran poder; y la tierra fue alumbrada con su gloria. El angel que habia
mostrado a Juan el misterio de Babilonia y habia predicho la destruccion
de la ciudad a manos de la bestia era uno de los siete dngeles de las plagas
de las trompetas; no se nos-dice quién era este otro dngel. Ahora Juan
aparentemente estd sobre la tierra, porque ve al dngel descendiendo del
cielo; en los capitulos 15 y 16, estaba en el cielo. No da una explicacion de
por qué este dngel debiera tener gran poder. La palabra “poder” se usa en
el Apocalipsis con la idea de poderio y no de “autoridad” como traducen
algunas versiones (9:3; 10, 19). Juan vio un dngel con gran esplendor, cuyo
brillo era extraordinario (véase Ez. 43:2). Aun cuando el mensaje del dngel
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es de condenaci6n para Babilonia, el juicio de la ciudad malvada significa el
triunfo de Dios.

Versiculo 2. Y clamé con voz potente, diciendo: Ha caido, ha caido la
gran Babilonia. La caida de Babilonia ya ha sido anunciada por una voz
angelical precisamente con las mismas palabras (véase 14:8). Ambos anun-
cios proclaman la caida de la ciudad como un hecho ya cumplido, aun
cuando realmente esti en el futuro. De hecho, la destruccion real de la
ciudad no se describe en ninguna parte, fuera de la breve profecia de su
destruccion por la bestia en 17:16. Ambos anuncios hacen eco de las
palabras de Isaias 21:9. Cuando esta desolacion haya caido sobre la ciu-
dad, ya no serd la amante de la civilizacién; ya no serd habitada por
principes y mercaderes; estara tan desolada que ningin ser humano pondri
el pie en ella. Llegard a ser habitacion de demonios, y guarida de todo
espiritu inmundo. La devastacion de Babilonia se hace eco del lenguaje de
las profecias de la ruina de Babilonia, Edom y Ninive. (Is. 13:19-22;
34:11-15; Jer. 50:39; 51:37; Sof. 2:15).

Versiculo 3. La causa del juicio de Babilonia es que ella habia corrompi-
do toda la tierra. Porque todas las naciones han bebido del vino del furor
de su fornicacion. Esto repite el pecado de Babilonia mencionado en 14:8
(véase las notas). Este lenguaje indica no sélo su lujuria e inmoralidad, sino
también su seduccion al envolver a los hombres para seguir a la bestia
(véase las notas sobre la gran ramera en 17:1,2). Esta perversa seduccion ha
afectado particularmente a los dirigentes politicos y econémicos.

Los reyes de la tierra han fornicado con ella, y los mercaderes de la
tierra se han enriquecido de la potencia de sus deleites. Esto nos habla de
los medios que us6 Babilonia para seducir a los lideres mundiales en la
adoracion de la bestia. “Fornicacion” es una palabra biblica para idolatria.
En el Apocalipsis, significa la adoracion de la bestia en vez de la adoracién
del Cordero. La gran ramera ha usado promesas de poder, de riqueza y
lujuria como un medio de atraccion. El poder y la riqueza fueron emplea-
dos en el nombre de la religion demoniaca. La BJ traduce este versiculo
“los mercaderes de la tierra se han enriquecido con su lujo desenfrenado™.
La palabra “deleites” sugiere indulgencia consigo mismo y el lujo acompa-
fiado por la arrogancia y el ejercicio placentero del poder.

(2) Advertencia al pueblo de Dios (18:4,5)

Versiculos 4,5. La segura caida de Babilonia ha sido anunciada. Juan
oye otra voz del cielo que llamaba al pueblo de Dios para que huyera de la
ciudad y asi no compartiera su pecaminosidad y juicio. Un llamado similar
fue el del profeta Jeremias a los judios de Babilonia (Jer. 51:6,45). Esto
sugiere que el martirio de la iglesia por la bestia no sera completo. Jests
habia descrito este periodo como el tiempo de la mayor tribulacién que el
mundo haya visto (Mt. 24:21), ciertamente tan severa que “si aquellos dias
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no fuesen acortados, nadie seria salvo, mas por causa de los escogidos,
aquellos dias serdn acortados” (Mt. 24:22). Juan ha indicado la determina-
cion de la bestia de destruir a todo aquel que no apostatara de su fe en
Jestis para darle lealtad a ella (13:7,8). Si bien este puede ser un tiempo de
martirio sin precedentes, este versiculo indica que estard lejos de ser total.
Dios hard que su pueblo more en la ciudad que ha estado bajo constante
peligro de muerte a causa de su lealtad a Jesis. Del mismo modo como los
cristianos judios huyeron de Jerusalén a Pela, justo antes de la destruccion
de la ciudad por los ejércitos romanos, el pueblo de Dios es advertido para
que huya de la ciudad a fin de evitar su destruccion. Bajo el temor del
martirio, habra una continua presién que hard que los hombres sucumban
y sean participes en sus pecados y por lo tanto recibirin parte de sus
plagas. La condenacion de Babilonia es segura. Sus pecados se comparan a
una gran pila que llega hasta el mismo cielo (véase Jer. 51:9) pero Dios
recordara sus maldades.

(3) El clamor de venganza (18:6-8)

El tema de la voz celestial cambia. Acaba de exhortar al pueblo de Dios
para que huya de la ciudad condenada y ahora convoca a los dngeles de la
retribucion para que impongan un castigo justo sobre la ciudad. Segin el
contexto, debemos presumir que estd hablando la misma voz, pero pudiera
ser una distinta dado que el tema cambia-tan completamente.

Versiculo 6. Dadle a ella como ella os ha dado, y pagadle doble segin
sus obras; en el ciliz en que preparo ella bebida, preparadle a ella el doble.
Una vez mds esto suena como un lenguaje que pide venganza (véase las
notas sobre 6:10), pero refleja un tema que va inquebrantable a lo largo de
toda la Biblia. En su experiencia terrenal, cuando los seguidores del Corde-
ro testifican de su fe en el crucificado y son perseguidos por su fe, su
actitud hacia sus enemigos siempre es de perdon. Un espiritu bondadoso y
amor por los enemigos es una de las sefiales caracteristicas de un discipulo
de Jestis (Mt. 5:43ss). El cristiano ha de bendecir a los que le persiguen y
no pagar jamas mal por mal (Ro. 12:14,17).

Sin embargo, esto no anula el castigo divino final. “No os venguéis
vosotros mismos, amados mios, sino dejad lugar a la ira de Dios; porque
escrito estd: mia es la venginza, yo pagaré, dice el Sefior” (Ro. 12:19).
Solo Dios sabe las motivaciones del corazon'y puede juzgar justamente,
pero El sigue siendo el Dios de justicia y en el dia de la ira, El dari el pago.
El tema de la venganza divina se desarrolla sin interrupcion a lo largo de la
Biblia (Dt. 32:35; Jer. 50:15,29: 51:24,26; Ro. 12:19; 1 Ts. 5:15; 2 Ts.
4:14; 1 P. 3:9). Dado que la gran ramera se ha unido a Ia bestia para tratar de
destruir a la iglesia, su justa condena serd su propia destruccion.

La idea de pagar doble por los hechos de alguien es una expresion del
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Antigua Testamento que indica el castigo en toda su medida (Jer. 16:18;
17:18).

Versiculos 7,8. El pecado de Babilonia es descrito como de autoglorifi-
cadion y vida de deleites, o el impio orgullo de exaltarse hasta los cielos.
En su corazon se ha dicho a si misma: Yo estoy sentada como reina, y no
soy viuda, y no veré llanto. Esto es el eco de la vana autoexaltacion de la
Babilonia literal, que se exaltaba a si misma por sobre Dios, diciéndose a si
misma: “Para siempre, seré sefiora... Yo soy y fuera de mi no hay mds; no
quedaré viuda ni conoceré orfandad” (Is. 47:7,8; véase también Ez. 28:2;
Sof. 2:15). Babilonia ha seducido a las naciones para que piensen que
pueden pasarse sin Dios, que la seguridad y tranquilidad y prosperidad
seguramente seguirdn al tren de su lujuria, autoindulgencia y riqueza. Sin
embargo, esto es un autoengafio. La respuesta final serd el decreto de Dios
porque poderoso es Dios el Seiior, que la juzga. Arrasard su vanidad y
altivez con una repentina destruccion, que caerd sobre ella en un solo dia;
sufrird plagas, muerte, llanto y hambre y serd quemada con fuego. La
destruccion completa de la ciudad es algo seguro.

(4) Lamento de los reyes y mercaderes (18:9-19)

Después de proclamar la retribucion divina que caera sobre la gran
ramera, Juan proclama el lamento de los dirigentes politicos (v. 9) y eco-
némicos, “los mercaderes de la tierra” (v. 11) y los “marineros” (v. 17)
por la ruina de la gran,ciudad. Su lamento no refleja dolor por la ciudad
misma, sino por su propia pérdida personal a causa de la destruccion de la
ciudad.

Versiculos 9,10. -Los reyes de la tierra deben distinguirse de los diez
reyes que se unen a la bestia para pelear contra el Cordero (17:12-14).
Estaban estrechamente aliados con la bestia y cedieron voluntariamente su
poder real para apoyarla en sus propositos demoniacos (17:17). Son estos
diez reyes vasallos, junto con la bestia, a quienes Dios usa para traer la
destruccién de la gran ciudad (17:16). Ademas de los diez que apoyan
enérgicamente a la bestida hay un circulo mayor, los reyes de la tierra, a los
que la mujer ha seducido y que han fornicado con ella, y con ella han
vivido en deleites (cf. 16:14; 17:2; 18:3). Estos no han estado tan abierta-
mente dedicados a- los propdsitos satinicos de la bestia, pero han sido
seducidos y engafiados por la gran ramera, por el brillo y esplendor de su
riqueza y lujuria, como para compartir su fornicacién. Ahora llorarin y
hardn lamentacion sobre ella, cuando vean el humo de su incendio, con
que ha sido castigada por la bestia y sus diez reyes vasallos (17:16). Ahora
se dan cuenta de cuan groseramente han sido engafiados por falsas prome-
sas de seguridad. y tranquilidad. Estarin pardndose lejos por el temor de
[compartir] su tormento, diciendo: Ay, ay, de la gran ciudad de Babilonia,
la ciudad fuerte; porque en una hora vino tu juicio! Las apariencias eran
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engafiosas; Babilonia parecia una ciudad grande y poderosa, ante cuyo
poder y fuerza, la potencia de la iglesia era como nada. En su vanidad,
parecid capaz de desafiar a Dios y destruir a sus santos (17:6) con impuni-
dad. Pero Dios tenia la ultima palabra. En una sola hora (ver “en un solo
dia”, v. 8) el juicio y la destruccion divina habian caido sobre ella.

Versiculo 11. El lamento de los reyes de la tierra se une al de los
mercaderes de la tierra; estos Illoran y hacen lamentacion, no como si
hubieran perdido a un ser querido, sino porque ninguno compra més sus
mercaderias. Su dolor es egoista y mercenario; la destruccion de la ciudad
significa su ruina econémica.

Versiculos 12,13. Juan da una lista de las mercaderias para las que no
habia mds compradores. Muchos de esos articulos se encuentran en la
carga sobre Tiro en Ezequiel 27:5-24 (véase también Ez. 16:9-13). El
catdlogo de Juan abarca varios grupos diferentes: (1) piedras preciosas:
mercaderia de oro, de plata, de piedras preciosas, de perlas; (2) tejidos
finos que era uno de los distintivos de un rico en el mundo antiguo: de lino
fino, de pirpura, de seda, de escarlata; (3J costosos articulos de decora-
ci6n: de toda madera olorosa, de todo objeto de marfil, de todo objeto de
madera preciosa, de cobre, de hierro y de marmol; (4) perfumes: canela,
especias aromdticas, incienso, mirra, olibano; (5) alimentos: vino, aceite,
flor de harina, trigo; (6) animales: bestias, ovejas, caballos y carros; y (7)
esclavos. La pirpura y la escarlata eran dos tinturas muy caras y buscadas
por los pudientes. La seda se enviaba de 1a China a Roma en gran cantidad.
La palabra traducida “madera olorosa” era una madera dura y oscura
usada en muebles costosos y para hacer toda clase de articulos de lujo. El
bronce y el hierro eran usados para hacer vasijas omamentadas. Las espe-
cias y perfumes eran importados por Roma desde el Oriente y el trigo era
importado especialmente de Egipto.

La palabra traducida “esclavos” literalmente es “cuerpos™ y refleja la
pobre valoracién que se daba a los esclavos por parte de los mercaderes en
el mundo antiguo. No es claro por qué Juan agrega al comercio de esclavos
las palabras almas de hombres. En su contexto hebreo, la palabra alma,
nephesh no designa un elemento inmortal superior del hombre en contras-
te con su cuerpo, a diferencia del griego psyche o del inglés soul. General-
mente, y como ocurre con “alma” en nuestro lenguaje, nephesh simple-
mente designa la vida humana o la vitalidad (véase Mr. 10:45) y a veces es
usado para hablar de los hombres como esclavos (Ez. 27:13; 1 Cr. 5:21).
Probablemente Juan usé la palabra aqui para sugerir que los hombres, aun
siendo esclavos, tienen una vida que los animales no comparten. En cual-
quier caso, no podemos deducir demasiado de esa palabra.

En este catilogo de mercaderias, Juan refleja exactamente la lujuria y
opulencia alcanzada porlos habitantes de una ciudad rica como Roma.

Versiculo 14. Contin(a la lista de lujos, pero cambia la forma literaria y
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este versiculo estd dirigido a la cviudad misma. Los frutos en los que se
deleitaba se han ido y los delicados lujos y esplendores han desaparecido
para siempre.

Versiculo 15. Estos mercaderes que traficaban con este lujoso comercio
y que se hicieron ricos, como los reyes de la tierra (v. 10) se pararan lejos
ante el temor de perecer en la terrible conflagracion. -

Versiculos 16-18. Llorarin por la gran ciudad que ha sido tan hermosa-
mente ataviada de lino fino, de plrpura y de escarlata enjoyada con oro,
con piedras preciosas y con perlas. Ahora, en una hora, todo el esplendor y
grandeza han desaparecido.

A los mercaderes de la tierra se unen todo piloto, y todos los que viajan
en naves y marineros y todos los que comparten la riqueza de la ciudad por
el trafico maritimo; estdn muy lejos cuando ven el humo de la ciudad
ardiente y lamentan su destruccion.

Versiculo 19. Su dolor se describe como algo muy intenso. Se echaron
polvo sobre sus cabezas como sefial de dolor (Ez. 27:30) mientras lamenta-
ban, lloraban y lanzaban ayes. Sin embargo, su pena era egoista; no se
lamentaban por un.sentimiento de afecto, sino porque estaban entre los
que tenian barcos en el mar y se habian enriquecido de sus riquezas. En
una hora, la ciudad habia sido desolada y junto con la ciudad, toda su
riqueza habia perecido.

(5) Explosion de alabanza (18:20)

Versiculo 20. En contraste con el lamento de los reyes y mercaderes de
la tierra, el juicio de la ciudad es causa de regocijo en el cielo. Estas
palabras son las del profeta que llama al pueblo de Dios para regocijarse en
el triunfo de la justicia de Dios. Primero, los cielos, o sea los dngeles, son
llamados a regocijarse y el pueblo de Dios sobre la tierra, santos, apdstoles
y profetas, es llamado a unirse con ellos.

La razon para el regocijo es que la destruccion de Babilonia significa
que Dios os ha hecho justicia en ella. Esto no es un cintico exaltado de
venganza personal, sino una declaracion de la justicia de Dios. Siempre
debe tenerse en mente que el antecedente para tal cintico de justificacion
es la cuestion de si €l gobierno de Dios o el poder engafioso de Satanis sera
el que triunfe en los asuntos humanos. El tiempo de la gran tribulacion
(7:15; Mt. 24:21) sera un periodo cuando Satands tendra libertad para
hacer lo peor. Se encarnara en la bestia, que a su vez recibira licencia para
ejercer su voluntad como nunca antes en la historia humana, cuando los
fieles seguidores de Jesus serdn el objeto principal de su odio. Su capital,
Babilonia, se embriagard con la sangre de los martires (17:6). Por terrible
que sea este periodo, serd sOlo temporal y la destruccién de Babilonia
significard que. Dios, el juez eterno, finalmente ha emitido su juicio en
favor de su pueblo contra Babilonia. Tal juicio es necesario para anunciar
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la justicia de Dios, para extirpar el mal de la tierra y para salvar a su
pueblo. Por lo tanto, un cantico de este tipo, lejos de ser de venganza
personal, es un clamor de regocijo porque Dios al fin se mostrard como
Dios a la luz de los enemigos satanicos.

(6) La destruccion de Babilonia (18:21-24)

La caida de la ciudad ya ha sido anunciada al comienzo de este capitu-
lo. Ahora la destruccion de Babilonia vuelve a proclamarse por un hecho
simbolico.

Versiculo 21. Y un ingel poderoso tomé una piedra, como una gran
piedra de molino, y la arrojoé en el mar, diciendo: Con el mismo impetu
sera derribada Babilonia, la gran ciudad, y nunca maés ser4 hallada. No hay
problema en el hecho de que la caida de Babilonia ya ha sido proclamada
dos veces como un hecho cumplido (14:8; 18:2), profetizada como un
hecho inminente (17:16) y ahora vuelve a ser anunciado. El lenguaje apo-
caliptico no es prosa, sino una serie de cuadros cuya principal preocupa-
¢ion no es la cronologia y secuencia, sino las realidades dltimas.

El lanzamiento de una gran piedra sobre el mar es un acto simbélico
que representa el derribamiento de Babilonia. Los profetas con frecuencia
realizaban actos simbolicos. Jeremias escribi6 un libro describiendo la des-
truccion de la Babilonia historica y luego ordend que se le atara una piedra
y se arrojara al Eufrates: “Asi se hundird Babilonia, y no se levantara del
mal que yo traigo sobre ella” (Jer. 51:64).

Versiculos 22,23a. La destruccion completa de Babilonia se describe en
la interrupcidon de las distintas actividades caracteristicas de la ciudad.
Babilonia habia sido una promotora de las artes, pero ahora toda misica
deberi callar, y voz de arpistas, de misicos, de flautistas y de trompeteros
no se oird mds en ti. Los negocios se terminardn; ya no habrd mds artesanos
en la ciudad. Las actividades de la vida diaria, como moler harina para el
pan, también se interrumpiran. Las noches asi como los dias careceridn de
vida: luz de limpara no alumbrard mds en ti. Al anochecer las casas estarin
en total tiniebla. Las actividades humanas habituales y las festividades,
como los casamientos, no se oirdn mds en las casas y calles. Babilonia se
transformara en una ciudad muerta.

Versiculos 23b,24. La raz6n para la desolacion de Babilonia es declara-
da de nuevo. Pues por tus hechicerias fueron engafiadas todas las naciones.
El lenguaje utilizado implica una actitud de arrogancia de parte de los
mercaderes de Babilonia. Su pecado no consistié siempre en el hecho de su
riqueza, sino en el excesivo orgullo y autoexaltacion producido por su
riqueza. Ademads, Babilonia habia engafiado a todas las naciones por sus
hechicerias. No estaba satisfecha con seguir su propio estilo de vida; habia
insistido en seducir a las naciones de la tierra con el “vino del furor de su
fornicacién” (18:3). Habia seducido a otras naciones para que sintieran
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que la seguridad total podia encbntrarse en la riqueza y la lujuria. Final-
mente, habia sido -un aliado de la bestia para derramar la sangre de los
santos y de los mirtires (cf. 17:6). Su pecado no era sélo la lujuria liberti-
na, sino un crudo materialismo que la llevabz a exaltarse sobre Dios y a
perseguir al pueblo de Dios. No sdlo Babilonia era el escenario de martirio;
era el ejemplo para otras ciudades, de modo que podia decirse que era el
escenario del martirio de todos los que han sido muertos ea la tierra. Es
evidente que Juan no estd. pensando en el crimen’en general, sino que aun
se ocupa de la sangre de los santos y los profetas. La influencia de Babilo-
nia se ha extendido a lo largo del mundo y ha inspirado a otras ciudades a
seguir su ejemplo de perseguir a los santos. No hay para esto un equivalen-
te historico conocido en el primer siglo; Juan esti pensando en la Babilonia
escatoldgica.



CAPITULO DIECINUEVE
La venida de Cristo

(7) Accion de gracias por el juicio de Babilonia (19:1-5)

EL PRIMER PARRAFO del capitulo 19 continta la celebracién de la caida
de Babilonia y consiste en un cintico de accion de- gracias en el cielo
porque Dios ha juzgado a la gran ramera. Después de la accion de gracias,
Juan describe los hechos de la consumacion: las bodas del Cordero, la
venida de Cristo, su reino mesidnico, la destruccion de Satanas y de la
muerte y la venida de la nueva creacion.

Versiculo 1. Después de esto oi una gran voz de gran multitud en el
cielo, que decia: jAleluya! Salvacion y honra y gloria y peder son del
Sefior Dios nuestro. Los cantores no son nombrados, pero deben ser las
huestes de dngeles que rodean el trono de Dios (cf. 5:11). “Aleluya™ es la
palabra de la liturgia hebrea que significa “Load a Yahvéh” y se encuentra
frecuentemente en los salmos (cf. Sal. 111:1; 112:1; 113:1; 146:1, etc.).
La palabra aparece cuatro veces en este pasaje (vv. 1,3,4,6) pero no en otra
parte- del Nuevo Testamento. El juicio de Babilonia es un aspecto de la
salvacion divinamente planeada. Salvacion en este contexto significa mas
que la liberacién de los santos del odio de la bestia y Babilonia; es la
proteccion, el mantenimiento en triunfo de toda la causa del reino de Dics
con su bendicién. Pero el triunfo del reino de Dios necesariamente significa
la eliminaciéon de todo lo que esté en su camino e intente frustrar el
gobierno divino.

Versiculo 2. Porque sus juicios son verdaderos y justos; pues ha juzgado
a la gran ramera que ha corrompido a la tierra con su fornicacion, y ha
vengado la sangre de sus siervos de 1a mano de ella. Mientras que Babilonia
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esté en pie, el reino de Dios no puede ser establecido, porque la influencia
corruptora afecta toda la tierra (14:8; 17:2; 18:3) pero su destruccion abre
el camino para la venida del reino de Dios. Su caida significa también la
respuesta a las oraciones de los madrtires que claman dia y noche a Dios
para que El vengue su sangre (véase 6:10).

Versiculo 3. Otra vez dijeron: jAleluya! Y el humo de ella sube por los
siglos de los siglos. Babilonia ha sido destruida con fuego por la bestia y los
diez reyes vasallos (17:16; 18:8,9,18). Esta es una metifora poética ex-
traida de los profetas (Is. 34:10) para indicar la total destruccion de la
ciudad.

Versiculo 4. Al coro de aleluyas de los dngeles se agregan los veinticua-
tro ancianos (4:4) y los cuatro seres vivientes (4:6s) que hacen eco al
cintico: ;Amén! ;Aleluya!

Versiculo 5. Una voz del trono puede ser la voz de Dios, pero dado que
la voz exhorta a los hombres a alabad a nuestro Dios, debe ser l1a de uno de
los cuatro seres vivientes que estdn junto al trono. Esta voz llama a todos
los siervos de la tierra a unirse al coro en el cielo en alabanza a Dios.
“Alabad a nuestro Dios” es equivalente de ““;Aleluya!”

3. EL TRIUNFO FINAL Y LA CONSUMACION (19:6-21:8)
(1) Las bodas del Cordero (19:6-10)

Ahora que el juicio de Babilonia ha sido celebrado, Juan proclama el
triunfo final del reino de Dios y la consumacion del propdsito redentor de
Dios. Esta consumaciéon ya habia sido anunciada en 11:15 cuando las
voces celestiales proclamaron: “Los reinos del mundo han venido a ser de
nuestro Sefior y de su Cristo””. Realmente este hecho no ocurrié hasta el
regreso de Cristo, como se describe en 19:11ss. De la misma manera, el
hecho proclamado en los versiculos 6-11 (las bodas del Cordero) son un
anuncio anticipado de un hecho que realmente va a ocurrir en la venida de
Cristo cuando El se una con su iglesia sobre la tierra. Juan tiene la costum-
bre de proclamar hechos redentores que no describe concretamente en
ninguna parte. Esto ha sido verdad en cuanto al juicio de Babilonia, tema
al que ha dedicado todo un capitulo pero que no describe en ninguna
parte, salvo en 17:16. En este caso, Juan anuncia la cena de bodas del
Cordero, pero no describe concretamente el hecho: simplemente lo anun-
cia.

Versiculo 6. Yo oi como la voz de una gran multitud, como el estruen-
do de muchas aguas, y como la voz de grandes truenos. Esta es la misma
voz que Juan oyd expresando gratitud por el juicio de Babilonia (19:1), la
voz de un ejército de angeles. La voz del Cristo glorificado era como el
sonido de muchas aguas (1:15); el primer llamado que Juan oy6 era como
la voz del trueno (6:1; véase también 14:2).
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La hueste angelical proclamé que Dios habia llegado a ser Rey. Tanto
RV como VM no dan en el blanco con la idea al traducir la frase en
presente: “reina”. El verbo griego es un tiempo pasado, en lo que los
filologos llaman aoristo, que enfatiza el comienzo de una accion. La BJ y
NC traducen mds correctamente “Ha establecido su reino”. En este punto
en el Apocalipsis, el reino de Dios de hecho ain no ha sido plenamente
establecido; espera el retorno de Cristo, el encadenamiento de Satanés y la
instalacion del reino mesidnico de Cristo, hechos todos que ain tienen que
ser descritos. Esta es una declaracion anticipada andloga al anuncio de 14:8
de la caida de Babilonia y 11:15ss del establecimiento del reino de Dios.
Sin embargo, el juicio de Babilonia ha sido anunciado como el primer gran
acto-en el establecimiento del reino de Dios. Los adversarios humanos y
demoniacos deben ser eliminados antes de que pueda prevalecer el gobier-
no de Dios; su aniquilacion es el comienzo de su gobierno triunfante.

Versiculo 7. Gocémonos y alegrémonos y démosle gloria; porque han
llegado las bodas del Cordero, y su esposa se ha preparado. La voz anuncia
las bodas del Cordero; no las describe. Proclama que las bodas del Cordero
han de tener lugar pronto. La palabra traducida “esposa” es literalmente
eso y no ‘“novia” (gyné y no nymphé). Algunos intérpretes piadosos han
tratado de hacer una distincion teoldgica entre la esposa del Cordero y su
novia o prometida. Sin embargo, una mujer prometida puede ser llamada
esposa en el sentido de que es una desposada, aun cuando las bodas no
hayan tenido lugar todavia (véase Gn. 29:21; Dt. 22:24). Por ejemplo, el
dngel dijo a José que no tuviera temor de tomar a Maria “tu mujer” (Mt.
1:20). La metifora de la esposa y la iglesia se presenta en Efesios
5:258s,32, donde Pablo exhorta a los hombres a amar a sus esposas como
Cristo am6 a la iglesia. A menudo, Israel aparece como la esposa de Yahvéh
o éste como el esposo de Israel (Is. 54:5,6; 62:5; Jer. 31:32; Ez. 16:8ss) y
toda la profecia de Oseas estd basada en el tema de Israel como la esposa
adiltera de Dios. Sin embargo, la profecia asegura a Israel un nuevo dia,
cuando Dios promete: “Te desposaré conmigo para siempre; te desposaré
conmigo en justicia, juicio, benignidad y misericordia. Y te desposaré con-
migo en fidelidad, y conoceris a Jehova” (Os. 2:19,20).

Jeslis us6 el tema de las bodas para representar su relacion con sus
discipulos, tanto en sus aspecto presente como futuro. Declard que era el
esposo que vendria a su pueblo: “;Acaso pueden los que estin de bodas
ayunar mientras estd con ellos el esposo?” (Mr. 2:19). El hecho de que sus
discipulos aparezcan aqui como huéspedes de bodas, mas bien que como la
esposa se debe a la flexibilidad del lenguaje parabolico. Si este lenguaje
debiera llevarse hasta las Gltimas consecuencias faltaria la novia; estarian
solo el novio y los huéspedes. Juan el Bautista también sefialo a Jesis
como el esposo, designandose a si mismos so6lo como el amigo del esposo
(In. 3:29).
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Jests-usé la metifora de una fiesta de bodas para describir la venida
escatologica del reino (Mt. 22:1-14). En esta parabola, la novia no tiene
papel. alguno; la atencion es enfocada totalmente sobre los invitados, algu-
nos de los cuales aceptaron la invitacion mientras que otros se burlaron.
Obviamente, los huéspedes que aceptaron son los que responden afirmati-
vamente a la invitacién, mientras que los otros representan a gente como
los escribas y fariseos que rechazaron a Jesis y su mensaje. Una vez mas,
Jesls compar6 la hora incierta de la venida del novio con la hora descono-
cida de la venida del reino de Dios (Mt. 25:1-13). En esta paribola, no se
identifica a la novia; la atencion se centra en las diez virgenes. Las primeras
cinco sabias que lograron entrar a la fiesta de bodas representan a los
seguidores de Jesis que estin preparados y alertas ante su venida, mientras
que las cinco necias representan a aquellos que piden ser admitidos pero
que no estan preparados. La novia no juega papel alguno.

En el pensamiento paulino, la expresion veterotestamentaria de Israel
como esposa de Yahvéh es aplicada al cuerpo de los creyentes, la iglesia.
Antes de la venida de Cristo, los hombres estaban ligados a la ley como una
esposa esta ligada a su esposo, pero en Cristo, este vinculo con la ley se ha
roto y los hombres son libres para unirse a Cristo como una esposa esta
libre para tomar un nuevo marido (Ro. 7:1-4). En razén de que los creyen-
tes estin unidos de ese modo al Sefior en los vinculos del matrimonio
espiritual, deben abstenerse de toda inmoralidad (1 Co. 6:17). En estos
pasajes, la iglesia es concebida como la verdadera esposa que esta ligada por
matrimonio a Cristo. Sin embargo, Pablo dice que €] ha desposado a los
corintios con Cristo “con un solo esposo... como una virgen pura” (2. Co.
11:2). En este pasaje, la iglesia atin no es la esposa; el matrimonio es la
unioén escatologica. Esta flexibilidad de significado pone en claro que toda
la idea esposo-esposa es una metafora que describe la relacion de la iglesia
con Cristo, tanto en sus aspectos presentes como futuros.

No puede hacerse una verdadera distincion entre Israel como la esposa
de Yahvéh y la iglesia como la novia de Ciisto; la iglesia es también su
esposa. Sin embargo, la esonsumacion de esta relacion es un hecho escatolé-
gico que espera el regreso de Cristo. En otra parte, Pablo compara la
relacion de Cristo con su iglesia como la de un esposo con su esposa (Ef.
5:25ss), pero la boda real se presenta como algo futuro cuando la iglesia se
presente “resplandeciente”, sin “mancha ni arruga ni cosa parecida, sino
santa e inmaculada” (Ef. 5:27BJ).

Es este hecho escatologico —la union perfecta de Cristo y su iglesia— lo
que Juan anuncia bajo la metifora del matrimonio del Cordero. Debe
enfatizarse nuevamente que Juan no describe-1a cena de bodas; s6lo anun-
cia que ha llegado el tiempo. El hecho concreto no se describe en ninguna
parte; es una forma metaférica de aludir al evento redentor final cuando
esté “‘el taberniculo de Dios con los hombres, y El morari con ellos; y
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ellos serin su pueblo, y Dios mismo estara con ellos como su Dios” (Ap.
21:3). Esta es la razén por la cual Juan puede aplicar la misma metéfora a
la novia preparada para su esposo, a la nueva Jerusalén que desciende del
cielo para morar entre los hombres (Ap. 21:2) y por la que el dngel puede
referirse a la nueva Jerusalén como “la desposada, la esposa del Cordero™
(Ap. 21:9). Del mismo modo como Jerusalén aparece a menudo en la
Escritura para representar al pueblo de Dios (Mt. 23:37), asi en la visién
del nuevo mundo, el pueblo de Dios y su capital (la iglesia y la nueva
Jerusalén) estin tan estrechamente unidas que la misma figura (la novia) se
usa para ambos.

“Su esposa se ha preparado”. En Efesios 5:25, la preparacion de la
esposa para la boda se representa con el ejemplo de Cristo al dar su vida
por ella; se exhorta a los cristianos para que estén preparados. En tanto
que la redencion sea totalmente la obra de Dios en Cristo, debe haber una
respuesta humana. “Sabemos que cuando él se manifieste, seremos seme-
jantes a él, porque le veremos como €l es. Y todo aquél que tiene esta
esperanza en él, se purifica a si mismo, asi como €l es puro” (1 Jn. 3:2,3).
“Puesto que tenemos tales promesas, limpiémdnos de toda contaminaci6n
de carne y de espiritu, perfeccionando la santidad en el temor de Dios (2
Co. 7:1).

Versiculo 8. Si bien la esposa tiene que prepararse a si misma para la
boda, su gloriosa vestidura no es algo que ella pueda adquirir por si misma;
se le ha concedido, es decir, que se le ha dado como un don divino. El lino
fino, limpio y resplandeciente, aparece en agudo contraste con las brillan-
tes vestiduras de la ramera. El vestido de boda es una simple tinica blanca
que ha sido lavada y “emblanquecida en la sangre del Cordero” (7:14).

No es totalmente seguro que acciones justas sea la traduccién correcta
de dikaiomata. El significado bdsico de la palabra es “‘estatuto” u “orde-
nanza”. Se usa en 15:4 para los decretos de Dios en juicio'y la sentencia de
la condenacidn de las naciones. Pablo usa la palabra para el decreto de Dios
en general (Ro. 1:32) y para su decreto de justificacion en particular (Ro.
5:16) y es posible que éste sea el significado que quiso dar Juan. El lino
fino de los santos consiste en el decreto de justificacion de Dios para los
creyentes.l Sin embargo, el plural es dificil de traducir de esta forma y en
Romanos 5:18 la palabra aparece en contraste con paraptoma —un acto de
transgresion— y se refiere al acto de justicia cumplido por Cristo en su
muerte. Por lo tanto, parece mas ficil traducir la palabra como RV “accio-
nes justas”. Si bien el vestido de bodas es un don divino, no es un asunto
arbitrario o formal sino dindmico. Los santos que son llamados a la fiesta
del Cordero son aquellos que han guardado los mandamientos de Dios y
han perseverado en su fe en Jesis (Ap.14:12).

Versiculo 9. El 4ngel que habla a Juan no se identifica; posiblemente es
el de 17:1 que le mostr6 el juicio de Babilonia. El anuncio de las bodas del
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Cordero.vino de una gran hueste de dngeles (19:6). Ahora un sélo 4dngel
pronuncia una bendicién sobre aquellos que participan en la fiesta de
bodas.

Superficialmente, -parece haber confusion en los pensamientos del vi-
dente debido a que su atencién deriva de la novia a los huéspedes de la
boda. ;Son dos compafifas distintas? Un comentarista reciente ve aqui
una distincion entre la iglesia (la esposa) y los invitados (los santos del
Antiguo Testamento y los periodos premileniales).? Esto desconoce la
fluidez del lenguaje metaforico; el concepto de la iglesia como esposa y la
consumacion escatolégica como un matrimonio, son metiforas. Aun como
en las parabolas de nuestro Sefior (véase sobre el v. 7), la atencion se centra
a veces en los invitados, mientras que la novia es totalmente ignorada, de
modo que la atencion puede derivar de la novia a los huéspedes, sin perder
el sentido. Cristo es tanto el Cordero como el pastor de las ovejas (Ap.
7:17) y también un guerrero conquistador (Ap. 19:11ss). De ese modo, la
iglesia es tanto la esposa como los invitados.

La cena de las bodas. La consumacion mesidnica se describe no sélo
como una cena de bodas, sino como un banquete gozoso. Jesis dijo que
muchos vendrian del oriente y del occidente y se sentarian a la mesa con
los patriarcas en el reino de los cielos (Mt. 8:11). Dijo a sus discipulos en la
ultima cena que El no beberia mas del fruto de la vid hasta que lo bebiera
con ellos en el reino de Dios (Mt. 26:29).

Los que son llamados (hoi keklemenoi). Los hombres no pueden tener
acceso a la fiesta de bodas por sus propios méritos; deben recibit una
invitacion divina (véase Mt. 22:3; Lc. 14:17; Ap. 17:14). La iniciativa para
la salvacion siempre es el llamado de Djos.

El dngel dijo a Juan: Estas son palabras verdaderas de Dios. A la luz de
todo el mal que experimenta la iglesia sobre la tierra, el dngel agrega una
solemne seguridad de que esta promesa de bienaventuranza en la fiesta
mesidnica es la infalible palabra de Dios.

Versiculo 10. Juan qued6 sobrecogido de femor por lo que acababa de
oir y por la presencia del dngel que declaraba que las palabras de bienestar
sobre los invitados a la cena de bodas eran realmente las palabras de Dios.
Si bien habia una tendencia en la iglesia primitiva a adorar a los ingeles
(Col. 2:18), ésta fue criticada por los apéstoles y es posible que Juan
confundiera la voz del dngel con la voz de Cristo. El dngel reprendid
levemente a Juan, diciéndole que era sblo un consiervo suyo y de sus
hermanos que retienen el testimonio de Jesis.

La dltima frase puede interpretarse de dos maneras diferentes. La frase
aparece por primera vez en 1:2 donde el dngel “ha dado testimonio de’la
palabra de Dios y del testimonio de Jesucristo”. Alli era un genitivo, que
indica el testinonio que Jesucristo dio a sus iglesias. Véase también 1:9;
6:9; 12:11 donde “el testimonio de Jesucristo” indica el testimonio que
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Cristo dio a su pueblo, que a su vez ellos aceptaron y del cual dieron
testimonio. Esta es una traduccién posible de este pasaje: el testimonio de
la verdad y del plan redentor de Dios. El tema de todo el libro del Apoca-
lipsis es la liberaci6n final en el reino escatologico de Dios de aquellos que
se mantienen en la revelacion que Cristo ha dado a los hombres. Sin
embargo, la frase tal como es repetida en la frase siguiente puede entender-
se mds ficilmente como un genitivo objetivo: el testimonio dado por la
iglesia a Jesils. Este es probablemente el significado de la misma frase en
20:4. Véase también 22:16.

Adora a Dios, dijo el dngel a Juan; a Dios inicamente y no a los 4dngeles,
pues El tiene un derecho exclusivo a la adoracion humana.

Porque el testimonio de Jesis es el espiritu de la profecfa. Una vez mis,
esto puede ser tanto un genitivo objetivo como subjetivo. Puede significar
que el testimonio del propdsito redentor de Dios anunciado por Jesis a los
hombres se cumple s6lo por medio del espiritu de profecia. Las cartas a las
siete iglesias son la voz del Espiritu Santo (Ap. 2:7); este estribillo es
repetido al fin de cada una de las cartas. Por la ptra parte, puede significar
que cualquier testimonio verdadero de la persona y obra redentora de
Jestis debe tener su fuente en el espiritu de profecia. En cualquier caso,
ambas ideas son verdaderas; en este contexto, el genitivo objetivo es la
elecciéon mds facil.

La dltima frase no es parte de las palabras del angel a Juan, sino que es
la explicacién del apéstol de por qué el ingel es considerado indigno de
adoracion. El dngel no es el objeto de la palabra profética; por el contrario,
los dngeles, junto con los hermanos de Juan que son inspirados por el
espiritu de profecia, dan testimonio de Jesis y en este sentido, el dngel no
es un consiervo de los santos en relacién de estos con Cristo.

(2) Lavenidade Cristo 19:11-16)

La declaracion precedente ha anunciado la inminente boda del Cordero
que. da por sentado el retorno de Cristo, logrindose de este modo la
perfecta union de Cristo y su pueblo. Esta unién —la boda y la fiesta de
bodas— no se describe en ninguna parte. La nueva visién de Juan del Cristo
que vuelve enfatiza sélo un aspecto de su venida: su victoria sobre los
poderes del mal. Este es un tema poco desarrollado en las profecias del
Antiguo Testamento; pero en los profetas generalmente es el mismo Yahvé
el que va adelante a una guerra victoriosa para establecer su reino sobre sus
enemigos (Is. 13:4; 31:4; Ez. 38,39; J. 3; Zac. 14:3). El mis vivido cuadro
profético es de un guerrero sin nombre que marcha con coloridas vestimen-
tas en pro de la justificacion, que ha pisado el lagar de la ira de Dios y ha
manchado sus ropas con la sangre de sus enemigos, que aplasta a los
pueblos hostiles en su ira y que ha fijado el dia de venganza (Is. 63:1-6).
Juan ve a Cristo viniendo como un guerrero conquistador con vestiduras
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manchadas de sangre, que destruye con su poderosa espada todos los pode-
res hostiles y opuestos.

Algunos comentaristas sostienen que este retrato de Cristo contradice el
copncepto del Cristo bondadoso y misericordioso que se encuentra en el
resto del Nuevo Testamento. Esto no es cierto; en todas partes en el Nuevo
Testamento el elemento de victoria por medio del juicio es un aspecto
ineludible de la obra total de Cristo (véase Mt. 13:41,42; 25:41; Ro. 2:5;
2 Ts. 1:7; 2:8).

El Apocalipsis emplea el simbolismo para describir hechos redentores y
esta seccion también estd llena de simbolismo, por lo tanto se violaria la
naturaleza del lenguaje apocaliptico si se espiritualiza este pasaje al punto
de llegar a designar los hechos judiciales de Dios en hechos historicos
comunes. El simbolismo apocaliptico en un pasaje como éste, al igual que
en 6:12-17, representa lo que los estudiosos ven como hechos histdricos
comunes en la historia: hechos de Dios que trascienden toda la experiencia
historica ordinaria. La segunda venida de Cristo es un tema absolutamente
esencial en la teologia neotestamentaria. En su cruz y resurreccion, Cristo
gand una gran victoria sobre los poderes del mal; con su segunda venida, El
lograra esa victoria. Al margen de su regreso para limpiar a su creacién del
mal, la redencion queda siempre incompleta. Como ha escrito Hanns Lilje,
“aquellos que creen en la realidad de la resurreccion de Cristo también
deben esperar su retorno”.3

Versiculo 11. Entonces vi el cielo abierto. Al comienzo de su profecia
Juan vio una puerta abierta en el cielo y fue llamado a la esfera celestial
para contemplar los secretos divinos. En el curso de sus visiones, vio el
templo en el cielo abierto y el arca del pacto presentada a los hombres
(Ap. 11:19). Lo que es sugerido en estas visiones se cumple ahora cuando
el cielo es abierto para abrir paso a la triunfante venida del Mesias.

Y he aqui un caballo blanco. El caballo que salié cuando se rompio el
primer sello (6:2) era blanco y algunos intérpretes identifican a los dos. Sin
embargo, eso es altamente improbable. No puede haber error en la identi-
dad del jinete de este caballo; es “el Verbo de Dios” (v. 13). El blanco es
un simbolo de victoria y en todas partes en el Apocalipsis el blanco es
asociado con las cosas de Dios y la victoria divina. El caballo blanco
representa aqui a Cristo en su victoria final sobre los malos poderes que
han oprimido al pueblo de Dios a lo largo de la historia.

El que lo montaba se llamaba Fiel y Verdadero. Estas palabras fueron
atribuidas a Cristo en 3:14. Las dos palabras son pricticamente sindnimas,
porque la idea hebrea de verdad no era bisicamente una correspondencia
con la realidad como en griego, sino de confiabilidad. El “Dios de verdad”
(Jer. 10:10) no es el Dios que revela la verdad eterna, sino el Dios en quien
puede confiarse que-guarde su pacto. Cuando Juan en su evangelio escribio
que “la gracia y la verdad vinieron por medio de Jesucristo” (Jn. 1:17),
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queria decir que en la vida, muerte y resurreccion de Cristo, la fidelidad de
Dios fue revelada en cumplimiento de su pacto. El retorno de Cristo sera la
reaparicion de Aquel que ya ha aparecido entre los hombres para llevar a
su final y plena consumaci6n las promesas del pacto de Dios.

Y con justicia juzga y pelea. El verbo en tiempo presente indica el
caricter permanente de Mesias en todos sus actos. La gran profecia del rey
davidico lo describe como alguien que juzga al pobre con justicia y decide
con equidad por los mansos de la tierra (Is. 11:4). El regreso victorioso de
Cristo sobre sus enemigos no seréd un acto de venganza personal ni una
manifestacién arbitraria de poder divino; serd un acto de justicia que refle-
jard la fidelidad de Dios, porque la extirpacion del mal es el lado negativo
de la salvacion divina.

Versiculo 12. Sus ojos eran como llama de fuego (véase 1:14). Esto
representa la mirada de Cristo que todo lo examina. La experiencia huma-
na esta llena de misterios y de interrogantes sin resolver, pero los ojos de
Cristo escudrifian todas las cosas; nada esta escondido de su mirada.

Habia en su cabeza muchas diademas. Usa la corona de la realeza por-
que es el Rey de reyes y Sefior de sefiores (17:14). La venida de Cristo
significard la manifestacion pablica y la aplicacion universal de la soberania
que ya es suya en virtud de su muerte y resurreccion. En su resurreccion y
ascensién, comenzd a reinar como rey davidico (Mesias) y Sefior (Hch.
2:36). Aun ahora es el Sefior exaltado (Fil. 2:9) y debe reinar como rey
hasta que ponga a sus enemigos debajo de sus pies (1 Co. 15:25). Su reino
mesidnico serd incompleto hasta que haya destruido “todo dominio, toda
autoridad y potencia” (1 Co. 15:24). Si bien estd ahora reinando como
Sefior y Rey, en las manos del rhal hay gran autoridad y poder. El significa-
do de su segunda venida es el triunfo de Cristo sobre todos los poderes
hostiles y ya ha sido anunciada: *“jAleluya, porque el Sefior nuestro Dios
Todopoderoso reina!” (véase la nota sobre 19:6).

Tenia un nombre escrito que ninguno conocia sino él mismo. Cristo ya
ha sido denominado “Fiel y Verdadero” (v. 11) y otra vez “El Verbo de
Dios” (v. 13). El hecho de que también tenga un nombre secreto significa
que la mente humana no puede captar la profundidad de su ser.

Versic'lo 13. El cuadro del Cristo conquistador obtiene algo de su
esencia de la vision de Isafas 63 del conquistador que prensa el lagar de la
ira de Dios, cuyas vestiduras son salpicadas con la sangre de sus enemigos.
Debemos concordar con la mayoria de los comentaristas modernos en que
una ropa tefiida en sangre se refiere a las vestiduras ensangrentadas por el
conflicto y la batalla y no a la propia sangre de Cristo sobre la cruz. Aqui
el cuadro es el de Cristo el guerrero Conquistador del mal, no Cristo el
redentor. Se ha objetado de que no puede ser sangre de la batalla, porque
la batalla ain no ha ocurrido, pues Cristo viene a combatir. Esta objecion
pasa por alto la fluidez y naturaleza simboélica del lenguaje apocaliptico.
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Cristo puede ser presentado como un guerrero aun antes de que comience
la batalla.

La designacion de Cristo como El Verbo de Dios es un hecho distintivo
que liga al Apocalipsis con otros escritos juaninos (Jn. 1:1; 1 Jn. 1:1). Para
los cristianos modernos “la Palabra de Dios” (BJ) es primordialmente la
Biblia. En el Nuevo Testamento, la Palabra de Dios es primordialmente la
buena nueva del evangelio, sea proclamada por Jesis (Lc. 5:1; 8:11;
11:28) o por los apdstoles (1 Co. 14:36; 2 Co. 2:17; 4:2; 1 Ts. 2:13).
Cristo en su propia persona es la Palabra (Verbo) de Dios por excelencia, 1a
encarnacion del plan redentor de Dios en su totalidad.

Versiculo 14. Y los ejércitos celestiales, vestidos de lino finisimo, blan-
co y limpio, le seguian en caballos blancos. Es posible que estas huestes
representen a los santos, pero es mds probable que sean las huestes celestia-
les de los angeles. La presencia de los dngeles en el dfa apocaliptico es un
aspecto comun en el pensamiento biblico. “Vendra Jehovd mi Dios, y con
€l todos los santos” (Zac. 14:5). El Hijo del Hombre en su venida sera
acompafiado por dngeles (Mr. 8:38; Lc. 9:26; 1 Ts. 3:13; 2 Ts. 1:7). La
vestidura blanca y limpia de los ejércitos celestiales indica que comparten
la victoria del Mesias. Sin embargo, no se dice nada de su participacion en
el conflicto; esto pertenece sélo al Mesias. No llevan armadura ni armas.
Como Cordero, Cristo es seguido por los santos (17:14); como Guerrero
celestial, es seguido por los dngeles.

Versiculo 15. De su boca sale una espada aguda, para herir con ella a las
naciones, y él las regird con vara de hierro. La tinica arma empleada en la
guerra es la palabra de Cristo. Este lenguaje nos lleva a Isafas 11:4: “Herira
la tierra con la vara de su boca, y con el espiritu de sus labios matari al
impio”. Esta es una representacion simbdlica de victoria por el poder de
una palabra que no puede ser considerada literalmente. La idea nos lleva a
la creaci6n. Dios cre6 los mundos por su palabra. Habl6 y fue hecho. Esta
creacién fue posible por la palabra viviente, Cristo (Jn. 1:3; He. 1:2). El
juicio sobre el viejo orden también sera ejecutado por la palabra de Cristo.
Es imposible decir exactamente como Juan visualizé esta victoria. Sin
embargo, es seguro que observo hechos objetivos concretos que transfor-
maron la estructura de la sociedad humana, limpidndola del mal. Por su-
puesto es imposible la idea de una batalla literal, con armas militares. La
metifora de una espada para la palabra de Dios no es desconocida (He.
4:12). La espiritualizacion radical de este concepto que ve un conflicto de
ideologias humanas en la historia humana y el triunfo de! cristianismo no
concuerda con la naturaleza del pensamiento apocaliptico.

Y é pisa el lagar del vino del furor y de la ira del Dios Todopoderoso.
He aqui una nueva alusion a Isaias 63:3, que ya hemos encontrado en la
vision de la vendimia (14:19).

- Versiculo 16. Y en su vestidura y en su muslo tiene escrito este nom-
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bre: Rey de reyes y Sefior de sefiores. Este es un cuarto nombre dado al
Cristo que vuelve. Se conoce a si mismo por su nombre oculto; es conoci-
do por las iglesias como el Fiel y Verdadero, la Palabra (Verbo) de Dios; es
conocido por el mundo como Rey de reyes y Sefior de sefiores. Es posible
que el primer “y” sea para describir mejor la frase siguiente: sobre su
vestidura, donde cubre el muslo. No se dice por qué este nombre debiera
estar concretamente en su muslo. El nombre designa la soberania absoluta
de Cristo. Para el creyente, esto ya es verdadero (1 Co. 8:5,6); en el

retorno de Cristo, serd una realidad reconocida por todos.

(3) La batalla de Cristo y el Anticristo (1 9:17-21 )

Uno de los temas principales del Apocalipsis es el conflicto entre Dios y
Satanis que se manifiesta en la historia en el conflicto entre Cristo y el
Anticristo. En las secciones finales que describen el triunfo de Cristo, Juan
primero establece el triunfo de Cristo sobre el Anticristo y sus aliados, lo
que es descrito en términos de una gran batalla; a continuacién sigue el
triunfo de Cristo sobre el mismo Satanis, lo que ocurre en dos etapas: su
atadura en el abismo y su destruccion en el lago de fuego. La batalla misma
con el Anticristo no se describe, sino que se da por hecho. La victoria
sobre el Anticristo incluye necesariamente la victoria sobre los reyes y
naciones de la tierra que dan su apoyo y alianza al Anticristo. Esta es la
batalla de Armageddn, que ya ha sido anunciada anticipadamente en el
sonido de la sexta trompeta (16:12-16), cuando los espiritus demoniacos
reunieron a los reyes de la tierra en alianza con el Anticristo en “aquel gran
dia-del Dios Todopoderoso™. La expresion con la que Juan describe la gran
batalla es extraida de Ezequiel 39:17-20, donde la victoria final de Dios
sobre las naciones paganas particularmente contra Gog, Mesec y Tubal se
describe en términos de una fiesta sacrificial que Dios estd preparando para
las aves de los cielos y las bestias del campo, cuando comerin carne y
beberdn sangre, cuando ““os saciaréis sobre mi mesa de caballos y de jinetes
fuertes'y de todos los hombres de guerra;, dice Jehova el Sefior” (Ez.
39:20). Obviamente esta es una forma de describir una destruccion grande
y decisiva de los enemigos de Dios y no puede tomarse literalmente.

Versiculo 17. Juan ve a un 4ngel que estaba en pie en el sol, donde
todas las aves de la tierra podrian verlo. El dngel clamé a gran voz, llaman-
do a todas las aves que vuelan en medio del cielo para que se reunieran a
participar de la gran cena de Dios. Esta cena aparece en contraste con la
cena de las bodas del Cordero a la cual fueron invitados los santos. La cena
es llamada “la cena de Dios” porque, como el festin de Ezequiel 39, es
servido por Dios, provisto por El ,

Versiculo 18. La metifora de la batalla comparada a una gran fiesta
continda. Como en Ezequiel 39, el festin es carnes de reyes y de capitanes,
y camnes de fuertes, cames de caballos y de sus jinétes, y carnes de todos,
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libres y esclavos, pequefios y grandes. Es evidente que en este concepto
“todos [los hombres]” designa a aquellos que han aceptado la marca de la
bestia y han escogido serleales al Anticristo antes que humillar sus corazo-
nes en respuesta a los juicios de Dios que han soportado y reconocer la
soberania de Cristo. Los detalles de la descripcion sefialan la aniquilacién
del mal y de los hombres malos.

Versiculo 19. Ahora Juan ve las fuerzas del enemigo llevadas aparente-
mente a Armageddn para pelear contra el que montaba el caballo, y contra
su ejército. A la cabeza de estas fuerzas estd la bestia, el Anticristo mismo
y apoyandole los reyes de la tierra (16:14; 17:2,18; 18:3).

Versiculo 20. Uno podria esperar alguna descripcion de la batalla con
los reyes de la tierra pero, por el contrario, Juan vuelve de improviso a su
tema principal, la derrota del Anticristo. La derrota de los reyes que lo
apoyan es un aspecto totalmente secundario. Juan simplemente ‘declara
que la bestia fue apresada y con ella el falso profeta y fueron lanzados
vivos dentro de un lago de fuego que arde con azufre. Fl lago de fuego es la
Gehenna, aunque la palabra misma no se usa en el Apocalipsis. En el
Nuevo Testamento, Hades y Gehenna se distinguen claramente entre si. El
Hades es el estado intermedio entre la muerte y la resurreccion (Mt. 16:18;
Lc. 16:23; Hch. 2:27) y a veces se usa en forma sin6nima con la tumba
(Ap. 1:18; 6:8; 20:13). Es el equivalente al Seol del Antiguo Testamento
(véase las notas en 14:9,10). Como el Ge Hinom o valle de Hinom era un
lugar de sacrificios humanos, llegd a ser el infierno de castigo eterno en la
literatura apocaliptica (Enoc 27:1ss; 54:1ss; 56:3ss; 90:29; 4 Esdras 7:36;
Apocalipsis de Baruc 59:10; 85:13). El hecho de que en los Evangelios el
infierno se describe no s6lo como un lugar de fuego, sino también como un
lugar de tinieblas (Mt. 8:12; 22:13; 25:30) sugiere que ambas descripcio-
nes usan un lenguaje metaférico extraido del judaismo contemporineo
para describir el juicio final e irremediable. También es significativo que,
en el importante pasaje de Pablo sobre el hombre de pecado, éste —el
Anticristo— no es echado al lago de fuego, sino que es muerto por el
espiritu (BJ “soplo™) de la boca del Mesias (2 Ts. 2:8). Por supuesto, este
Tenguaje es metaforico y describe la destruccién completa. El lago de fuego
aparece de nuevo en 20:10,14,15; 21:8).

Versiculo 21. Ahora Juan habla en una forma muy concisa de la des-
truccion-de los ejércitos del Anticristo, que consisten en los reyes de la
tierra y aquellos que han sido seducidos por el falso profeta para recibir la
marca de la bestia y adorar su imagen (v. 20). Todo lo que dice que es que
los demis fueron muertos por la espada del que montaba el caballo, y
todas las aves se saciaron de las carnes de ellos. No sabemos la manera en
que Juan concebia esta matanza. Es claro, sin embargo, que él quiere
indicar la destruccion de las huestes malignas. Algunos eruditos encuentran
elementos de universalismo en el Nuevo Testamento; sin embargo, esto
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solo puede ser hecho cuando se sacan ciertos versiculos de su contexto
biblico. El Nuevo Testamento \prevé que masas de hombres permanecerén
sin arrepentirse y endurecidos en su corazdn, sin mds esperanza que la del
juicio y la ira del Cordero.






CAPITULO VEINTE
El triunfo mesianico

HABIENDO RELATADO la destruccién del Anticristo, Juan relata ahora la
derrota y destruccién del amo de la bestia, el mismo Satanas. Esto ocurre
en dos etapas diferentes. Primero, Satanis es atado y encerrado en el
abismo; la primera resurreccion tiene lugar y los santos resucitados se unen
a Cristo en su reino mesidnico de mil afios. Al fin de este reinado parcial,
Satands es desatado de su prision y encuentra que los corazones de los
hombres sobre los cuales Cristo ha reinado aiin responden a sus seduccio-
nes. Los engafia nuevamente y los retine en una segunda batalla contra
Cristo. Después de su derrota, Satanids es echado en la Gehenna donde
estan la bestia y el falso profeta; luego tiene lugar (presumiblemente) la
segunda resurreccion, porque los muertos estin delante del trono de Dios
en el juicio final. Los malvados se unen al Anticristo y Satanis en la
Gehenna y los justos entran en el estado final de bienaventuranza en el
nuevo cielo y la nueva tierra.

La interpretacién de este capitulo ha sido una fuente de gran debate y
aun conflicto en la iglesia. Los sistemas de escatologia a menudo han sido
identificados de acuerdo a la forma en que tratan la cuestién del milenio,
el reinado de Cristo por mil afios. Un criterio posmilenial ha sido popular
entre los intérpretes de la escuela histérica, quienes ven en el Apocalipsis
una profecia del curso de la historia aqui en la tierra. Posmilenialismo
significa que el regreso de Cristo no ocurrird hasta que el reino de Dios
haya sido establecido por la iglesia en la historia humana. Segiin este
criterio, el capitulo 19 no describe la venida de Cristo, sino que es una
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forma muy simbdlica de describir el triunfo de los principios cristianos en
los asuntos humanos y el triunfo de Cristo por medio de su iglesia. Después
de esta “edad dorada”, Cristo volverd a levantar a los muertos, a juzgar al
mundo y a instalar el nuevo orden eterno.

Amilenialismo es el término usado para describir el criterio de aquellos
que no esperan un reino milenial de Cristo, sea antes o después de su
segunda venida. Esta forma de interpretar Apocalipsis 20 implica el princi-
pio de la recapitulacion, o sea que la estructura del Apocalipsis no relata
hechos consecutivos, sino que frecuentemente cubre el mismo campo des-
de diferentes perspectivas.

Los intérpretes de este punto de vista a menudo identifican la atadura
de Satands y su encarcelamiento en el abismo con la victoria sobre él
cumplida por nuestro Sefior en su ministerio terrenal. Es claro que los
Evangelios representan a Jesis como si hubiera atado a Satands (Mt.
12:29) y lo hubiera arrojado de su sede de poder (Lc. 10:18) y esta victoria
sobre Satands se refleja en el Apocalipsis (véase la nota sobre 12:9); si la
atadura de Satands en Apocalipsis 20 es la misma que en Mateo 12 0 es un
hecho escatologico, es una cuestién discutible.

Los amilenialistas generalmente entienden la “primera resurreccion” en
una de dos formas diferentes. Algunos ven aqui la resurreccioén para vida
eterna, lo que es una realidad espiritual que llega a cada creyente cuando se
convierte (Jn. 5:25; Ef. 2:5,6). El reinado de Cristo con sus santos es ya el
reino de Cristo manifestado en la historia a través de la iglesia, o el reinado
espiritual de los creyentes con Cristo “en lugares celestiales” (Ef. 2:6). El
periodo de mil afics no es historia literal; es un niimero simbdlico coexis-
tente con la historia de la iglesia en la tierra entre la resurreccion de Cristo
y su retorno.

Una interpretacién amilenial diferente entiende la resurreccion y el rei-
nado de los santos con Cristo representando el destino de los martires.
Aunque fueron muertos, los martires no mueren realmente. De hecho,
viven y reinan con Cristo en el cielo. El “milenio” es la era de la iglesia
cuando los santos mdrtires reinarin con Cristo en el cielo esperando la
resurreccion.

Premilenialismo es el criterio de que Apocalipsis 20 es totalmente esca-
tolégico. La venida de Cristo serd seguida por la atadura de Satands y la
resurreccion de los santos que se unirin con El en un reino temporal
cuando El reine sobre la tierra. El reino milenial terminara con una Gltima
rebelion y el juicio final.

Una variante del premilenialismo es el dispensacionalismo, que ve al
reino premilenial primariamente en términos de las promesas teocriticas
de Dios a Israel. Todo el libro del Apocalipsis es interpretado en términos
de estas presuposiciones dispensacionalistas y trata del destino de Israel
restaurado en los Gltimos dias y no de la iglesia. En muchos circulos, la
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Unica forma de premilenialismo conocida es el dispensacionalismo. La for-
ma de premilenialismo que ve el Apocalipsis como una profecia del destino
de la iglesia no es muy comin hoy, pero es la teologia expuesta en este
comentario.l

Un asunto clave en nuestra comprension del milenio es si el capitulo 20
presenta una recapitulacion, comenzando desde el fin y que abarca toda la
historia de la iglesia. En el capitulo 12, es indiscutiblemente claro que el
pasaje vuelve la mirada al nacimiento del Mesias. Sin embargo, en este
pasaje, no se encuentra una indicacion tal. Por el contrario, los capitulos
18-20 parecen presentar una serie conectada de visiones. El capitulo 18
habla de la destruccion de Babilonia; el capitulo 19 habla de la destruccion
de la bestia y el falso profeta y el capitulo 20 nos relata la destruccion del
mismo Satands, una destruccién que es cumplida en dos etapas. El An-
ticristo, el falso profeta y Satands forman un triunvirato maligno y estén
estrechamente ligados en el capitulo 13 (véase también 16:13, donde se
mencionan juntos en su solo versiculo).

(4) La atadura de Satands, la resurreccion y el reino milenial (20:1-6)

Versiculo 1. Vi a un angel que descendia del cielo, con la Have del
abismo y una gran cadena en la mano. Este abismo es aquel de donde
salieron las langostas demoniacas para torturar a los hombres (9:1-6). En
esa vision un angel tenia las llaves del abismo que usaba para abrirlo y
liberar a las langostas demoniacas. El abismo es también la morada de la
bestia “que sube del abismo™ (11:7; véase nuestra nota sobre 9:1ss). En
este caso, Satands es atado y encarcelado en el abismo. Por supuesto, éste
es un lenguaje simbdlico que describe una quiebra radical del poder y
actividades de Satanis.

Versiculo 2. Y prendio al dragon, la serpiente antigua, que es el diablo
y Satanis. Satanis es identificado aqui por el mismo complejo de nombres
de 12:9, que describe un derribamiento anterior de Satands. Es dificil
entender los mil afios en que estuvo atado en forma estrictamente literal en
vista del obvio uso simbdlico de los nimeros en el Apocalipsis. Mil equivale
a diez a la tercera potencia, un tiempo ideal. Si bien no necesitamos
tomarlo literalmente, los mil parecen representar un periodo real de
tiempo, por largo o corto que sea.

Versiculo 3. El significado de esta atadura y encarcelamiento es que-no
engaiiase mis a las naciones durante el periodo milenial. La idea del enga-
fio a las naciones reaparece después que Satands es liberado (20:8); reine a
las naciones una vez mds en una nueva revuelta contra el Mesias, como la
rebelion que ya ha ocurrido bajo el Anticristo (l%: 14; 16:14). Esto sugiere
que esta atadura es distinta de 1a atadura de Satands realizada por nuestro
Sefior en su ministerio terrenal; la Gltima tenia especial referencia al exor-
cismo de demonios por el cual los individuos eran liberados de la atadura
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satdnica (Mt. 12:28,29). Debemos recordar que la misma idea de atar a
Satands -es una forma simbdlica de describir una disminucion de su poder y
actividad; no significa su inmovilidad total. Su encarcelamiento en el
abismo no significa que todas sus actividades y poder son anulados, sino
s6lo que ya no puede engafiar a las naciones como lo ha hecho durante la
historia humana y guiarlas a una agresién activa contra los santos durante
los mil afios.

La mencion de las naciones provoca una cuestion dificil. Uno puede
suponer, a partir de los capitulos precedentes del Apocalipsis, que la totali-
dad de la humanidad ha sido envuelta en la lucha entre Cristo y el Anticris-
to. En los dias del Anticristo, Satanis, el gran engafiador (12:9) sedujo a
los “reyes de la tierra” por el encanto y brillo de Babilonia para que dieran
su lealtad al representante del demonio (16:12,14; 17:2; 18:3,9). Uno
podria suponer que este engafio satinico abarcé a todas las naciones de la
tierra, incluyendo tanto a sus reyes como a los sibditos. Ahora, sin embar-
go, parece claro que los “reyes de la tierra” representan un niimero selecto
que ha apoyado al Anticristo. Aparentemente quedan naciones fuera del
ambito de esta lucha que son liberadas del engafio saténico.

La atadura de Satands no es un castigo sino precaucién; después de esto
debe ser desatado por un poco de tiempo. Después que el proposito del
reino milenial de Cristo se haya cumplido, Satanas debe ser liberado para
salir a engafiar a las naciones. Estas palabras son dificiles de entender si son
aplicadas a la atadura de Satands por parte de nuestro Sefior en su ministe-
rio terrenal. La victoria -que El gand sobre Satands fue ganada de una vez
para siempre. Satands nunca serd liberado de la atadura a Cristo, obtenida
por su muerte y resurreccion.

Versiculo 4. Y vi tronos, y se sentaron sobre ellos los que recibieron
facultad de juzgar; y vi las almas de los decapitados por causa del testimo-
nio de Jesiis y por la palabra de Dios, los que no habian adorado a la bestia
ni su imagen, y que no recibieron la marca en sus frentes ni en sus manos.
Este es un versiculo muy dificil. La cuestion es: jcudntos grupos ve Juan?
Muchos intérpretes reconocen sélo un grupo y limitan esta “primera resu-
rreccion” a los martires, afirmando que Dios tiene una bendicion especial
para aquellos que han muerto a causa de su fiel testimonio de Jesus. El
lenguaje sugiere dos grupos diferentes: un grupo a quien fue dado el juicio
y un grupo menor, que son los martires de la gran tribulacién. En griego, el
lenguaje es totalmente antigramatical, lo que lleva a Charles a tratar la
primera frase como si fuera defectuosa.? Sin embargo, bien puede ser que
Juan realmente divisd dos grupos: un grupo mayor de todos los santos y
luego un grupo menor —los martires— a los cuales distingue para una
atencion especial.

Esto concordaria con la teologia biblica como un todo, la cual da a los
santos una parte en el gobierno escatologico de Cristo. Cristo mismo habia
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prometido por medio de Juan el profeta una parte en su trono a todos los
que vencieran (3:21) y no encontramos razon para limitar esta promesa a
los martires. Es una promesa a todos los creyentes triunfantes. La promesa
en 2:26 fue dada: ““Al que venciere y guardare mis obras hasta el fin, yo le
daré autoridad sobre las naciones y las regird con vara de hierro, y seran
quebradas como vaso de alfarero, como yo también la he recibido de mi
Padre”. Aqui se hace otra vez una clara promesa de que los santos compar-
tirdn la autoridad y gobierno de Cristo. La promesa de reinar con Cristo
como rey es repetida en 5:9,10 y es dirigida a todos los santos: “Nos has
redimido para Dios, de todo linaje y lengua y pueblo y nacion; y nos has
hecho para nuestro Dios reyes y sacerdotes, y reinaremos sobre la tierra”.
Los santos constituyen un reino no porque sean la gente sobre la cual
Cristo reina, sino porque comparten su reinado. La visién de Daniel del
Hijo del Hombre no solo alcanza al trono de Dios sino una pluralidad de
tronos (Dn. 7:9), y esto significa que “el reino, y €l dominio y la majestad
de los reinos... sea dado al pueblo de los santos del Altisimo, cuyo reino es
reino eterno, y todos los dominios le servirin y obedeceran” (Dn. 7:27).
Jesls prometi6 a sus discipulos: “De cierto os digo que en la regeneracion,
cuando el Hijo del Hombre se siente en el trono de su gloria, vosotros que
me habéis seguido también os sentaréis sobre doce tronos, para juzgar a las
doce tribus de Israel” (Mt. 19:28). Pablo dice, sin explicacion: “;0 no
sabéis que los santos han de juzgar al mundo?” (1 Co. 6:2). El verbo
“juzgar” (krino) puede tener el significado mas amplio de ‘‘gobernar”3 y
este es probablemente el significado en 1 Corintios 6:2.% En el Apocalip-
sis, el significado del juicio dado a los-que estin sentados sobre tronos es
descrito mds en la Gltima frase del v. 2: “vivieron y reinaron con Cristo mil
afios”.

Muchos comentaristas enfatizan la declaracion, “Vi.las almas de los
decapitados”, insistiendo que el paisaje tiene referencia al destino de los
martires en el estado intermedio mas que a la resurreccion. El alma de los
madrtires ya ha aparecido en el Apocalipsis. En la apertura del quinto sello,
Juan vio las almas de los madrtires bajo el altar (6:9ss), haciendo la pregun-
ta: “;Hasta cuindo, Sefior, santo y verdadero, no juzgas y vengas nuestra
sangre en los que moran en la tierra?” Se les dijo que descansaran un poco
mds hasta que el niimero de sus consiervos estuviera completo. Ahora Juan
vuelve a ver las almas de los martires, pero inmediatamente agrega que
“revivieron” (BJ). Esta es la palabra mas importante en todo el pasaje. El
exégeta debe decidir si significa resurreccion o no y en base a esa decision
determinard como interpreta todo el pasaje. Este comentarista estd conven-
cido de que significa resurreccion y por esa razon no puede enfatizarse la
declaracion de que Juan vio las almas de los martires.

Algunos comentaristas ven tres grupos en este pasaje: los santos en
general (los que estin en los tronos), los martires (los decapitados) y los
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santos vivientes (aquellos que no adoraron a la bestia ni recibieron su
marca). Es un hecho que el lenguaje del texto griego es irregular y podria
permitir tal interpretacidon. “Almas” estd en caso acusativo y la frase
siguiente —los que no habian adorado a la bestia— esta en nominativo.
Pero Juan no se preocupa del estilo gramatical y escribe los casos oblicuos
con un nominativo. Ademas, la declaraciéon “revivieron” domina ambos
grupos y no puede ser aplicada a los santos vivientes.

La frase “el testimonio de Jesis” es dificil de interpretar. Véase la nota
sobre 19:10 y referencias. A menudo esta expresion en Juan es un genitivo
subjetivo y se refiere al testimonio que Jess dio de la salvacion de Dios y
que sus seguidores aceptaron (véase 1:2,9). En este pasaje, como en 19:10,
el genitivo objetivo se adecta mejor al contexto. Los santos fieles han sido
decapitados a causa del testimonio que han dado de Jesucristo.

La frase “revivieron” es la traduccion de la palabra griega ezesan. El
punto crucial de todo el problema exegético es el significado de esta pala-
bra. Es verdad que la palabra puede significar la entrada a la vida espiritual
(Jn. 5:25), pero no es usada para alguna “resurreccidn espiritual” de las
almas de los justos en la muerte. Sin embargo, la palabra es usada parala
resurreccion corporal (Jn. 11:25; Ro. 14:9; Ap. 1:18; 2:8; 13:14) y la
mayoria de los comentaristas admiten que este es el significado en el
versiculo 5: “Pero los otros muertos no volvieron a vivir hasta que se
cumplieron mil afios”. Si ezesan en el v. 4 designa la vida espiritual en la
conversiéon o la vida después de la muerte en el estado intermedio, nos
vemos enfrentados con el problema de la misma palabra usada en un
mismo contexto con dos significados totalmente distintos, sin indicacién
alguna del cambio de sentido.

No puede objetarse sobre la base de que no es posible hablar de una
realidad espiritual, y una literal en el mismo contexto. Jests hizo lo mismo
al hablar de los muertos y la resurreccion (Jn. 5:25-29). Sin embargo este
texto no provee una verdadera analogia para el pasaje del Apocalipsis. Hay
una diferencia de suma importancia. En el Evangelio, el contexto mismo
provee las claves para la interpretacion espiritual en un caso y para la literal
en el otro. Con relacion al primer grupo, es decir, los que “revivirin”, ya
ha llegado la hora. Esto aclara que la referencia es a aquellos que estin
espiritualmente muertos y que vuelven a la vida al oir la voz del Hijo de
Dios. Sin embargo, el segundo grupo estd “en los sepulcros”, es decir que
son los muertos fisicamente. Esos muertos han de ser devueltos a la vida.
Parte ‘de ellos experimentardn una “resurreccion de vida”, o sea una resu-
rreccion corporal que les llevard a una experiencia plena de la vida espiri-
tual que ya les pertenece. El resto serd revivido para una “resurreccion de
condenacién”, o sea a la ejecucion del decreto del juicio divino que descan-
sa sobre ellos porque han rechazado al Hijo de Dios y la vida que vino a
traer (Jn. 3:18,36). El lenguaje de estas palabras revela que Jesis queria
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que sus oyentes supieran que estaba hablando de dos experiencias de ‘“vi-
da”: una resurreccion espiritual presente y una futura resurreccion corpo-
ral.

En Apocalipsis 20:4-6, no hay esa clave contextual para una variacién
similar de interpretacion. El lenguaje del pasaje es bien claro y sin ambigiie-
dad. No hay necesidad de interpretar cada palabra espiritualmente a fin de
introducir un significado en el pasaje. Al comienzo del periodo milenial,
parte de los muertos resucitd; en su parte final, resucité el resto de los
muertos. El pasaje tiene un sentido perfecto cuando es interpretado literal-
mente. La exégesis natural e inductiva sugiere que ambos usos de ezesan
deben ser tomados en el mismo sentido, como refiriéndose a una resurrec-
cién literal. No podemos hacer nada mejor que repetir las muy citadas
palabras de Henry Alford:

Si en un pasaje, donde se mencionan dos resurrecciones donde
ciertas psychai ezesan [almas revivieron] al principio y el resto de los
nekroi ezesan [muertos resucitaron] sélq al fin de un periodo especifi-
co después del primero; si en tal pasaje puede entenderse que la primera
resurreccion significa un levantarse espiritualmente, con Cristo, mien-
tras que la segunda significa un levantarse literalmente de la tumba,
entonces se pone un punto final a tedo significado en el lenguaje y se
anula a la Escritura como testimonio definitivo sobre cualquier cosa.
Hay un paralelismo entre este pasaje y Daniel 7.

Daniel 7 Apocalipsis 20
9. Estuve mirando hasta que Y vi tronos
fueron puestos tronos
10. El tribunal tomo asiento (NC) y se sentaron sobre ellos los que

7 recibieron facultad de juzgar
22. Se dio el juicio a los santos
del Altisimo
Y llegd el tiempo, y los san- y vivieron y reinaron con Cristo
tos recibieron el reino mil afios.®

Reinaron con Cristo mil afios. Nuestra nota sobre la primera parte del
versiculo demuestra que la idea de los santos que comparten el reinado
mesidnico de Cristo es algo comin en el Nuevo Testamento. Sin embargo,
este es el Gnico pasaje en toda la Biblia que ensefia un reinado temporal
milenial y sblo hay otro pasaje en el Nuevo Testamento que puede ser
considerado como un reinado temporal de Cristo entre su parusia [mani-
festacion] y el telos [final}: | Corintios 15:23,24.7

Versiculo 5. Pero los otros muertos no volvieron a vivir { ezesan] hasta
que se cumplieron mil afios. Esta es la primera resurreccién. La primera
vesprreccion nos lleva al versiculo 4, a las almas de los santos y martires
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que volvieron a la vida. Los comentaristas generalmente reconocen que la
resurreccion de “los otros muertos” es la resurreccion escatologica. A me-
nudo se pone énfasis sobre el hecho de que Juan no habla de una segunda
resurreccién, pero eso esti implicito en la declaracion de que “los otros
muertos no volvieron a vivir [como lo habfan hecho los participantes en la
primera resurreccién] hasta que se cumplieron mil afios”. De hecho, si la
primera resurreccion es diferente de Ta resurreccion del versiculo 5, “los
otros muertos” nunca vuelven a la vida como lo hicieron los primeros. Hay
dos resurrecciones implicitas en el doble uso de ezesan y una ‘“segunda
resurreccién” se describe aunque no se la titule como tal en el versiculo
12. En ninguna otra parte el Nuevo Testamento ensefia con mas claridad
una doble resurreccidn, aunque esta implicita en pasajes como Juan 5:29,
y 1 Corintios 15:24,25. En ninguna parte de sus epistolas, Pablo habla de
la resurreccion de los incrédulos; siempre se ocupa del destino de aquellos
que estdn en Cristo. Si la primera resurreccion incluye a todos los santos y
martires, “los otros muertos” incluyen a todos los que no han conocido y
creido en Cristo. Su resurreccién no ocurre hasta después del milenio; se
describe en el versiculo 12, cuando el resto de los muertos es resucitado
para estar delante del trono del juicio de Dios.

Versiculo 6. Bienaventurado y santo el que tiene parte en la primera
resurreccion; la segunda muerte no tiene potestad sobre éstos. La “primera
muerte” es la muerte del cuerpo que todos los hombres han de experimen-
tar, excepto los que estén viviendo en la parusia. La segunda muerte es la
muerte eterna en el lago del fuego (v. 14; véase Mt. 10:28 donde se
contrastan la muerte del cuerpo y la del alma). Estos bienaventurados son
llamados sacerdotes de Dios y de Cristo, porque tienen acceso a la presen-
cia inmediata de Dios y porque también comparten su reinado en su reino
mesianico (1:6; 5:10). No sabemos exactamente cdmo hemos de concebir
su participacion en ¢l reino de Cristo. Los santos estaran con sus cuerpos
resucitados, mientras que las personas que compongan “las naciones™ (v.
8) estarin viviendo en su existencia natural. Muchos se han incomodado
ante el pensamiento de esa mezcla de los redimidos y no redimidos. Sélo
podemos sugerir que, después de la primera mafiana de Pascua, Jesis en su
cuerpo resucitado disfruté6 de cuarenta dias de relacidn con sus discipulos
(Hch. 1:3). Dios tiene atin muchas maravillas en su propdsito redentor.

(5) La destruccion final de Satands y la muerte (20:7-15)

Versiculos 7,8. Cuando los mil afios se cumplan, Satanis seri suelto de
su prision, y saldri a engafiar a las naciones que estén en los cuatro 4ngulos
de la tierra. Este versiculo sugiere posiblemente la razon para el reinado
temporal de Cristo durante el milenio. Una ardiente cuestion teoldgica es
la justicia de Dios en el juicio y la condenacion. Pablo se ocupa de que
“toda lengua se cierre y todo el mundo quede bajo el juicio de Dios” (Ro.
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3:19). Si bien Dios no precisa probar su justicia, Pablo se preocupa de que
quede bien claro que Dios ha actuado con los hombres de tal modo que no
tienen excusa (Ro. 1:20). En este caso, aun después que Cristo mismo ha
reinado sobre los hombres durante el milenio, cuando el engafiador es
liberado de la prision, encuentra los corazones humanos todavia dispuestos
a responder a sus seducciones. Esto revela que la raiz definitiva del pecado
no es la pobreza o las condiciones sociales inadecuadas o un ambiente
humano desafortunado. El milenio y la posterior rebelion de los hombres
probard que estos no pueden culpar al ambiente o las circunstancias desa-
fortunadas por su pecaminosidad: en el juicio final se demostrard que los
decretos de Dios son justos.

Gog y Magog son los nombres biblicos de las naciones que se rebelan
contra Dios y son hostiles a su pueblo. En Ezequiel 38:1, Gog es el princi-
pe de la tierra de Magog y viene del norte en los Gltimos dias para presen-
tar batalla contra el pueblo de Dios. En el Apocalipsis, ambas palabras
representan a las naciones hostiles.

Si bien el Nuevo Testamento dice poco sobre un reino mesiinico tem-
poral, l1a profecia de Ezequiel tiene la misma estructura basica que Apoca-
lipsis 20. Los capitulos 36 y 37 describen la salvacién de Israel restaurado
a su tierra y bendecido con la salvacion mesidnica (véase 36:24-29). La
meta de la expectativa profética ‘“vosotros me seréis por pueblo y yo seré a
vosotros por Dios” (Ez. 36:28) se realiza ahora. David, el siervo de Dios,
gobernara sobre su pueblo y Dios morara en medio de ellos (37:25,28). Sin
embargo, la bendicién del reino mesidnico no es el fin. El reino es pertur-
bado por una guerra escatologica dirigida por Gog desde Magog (caps.
38,39) y solo después de la victoria divina tenemos el cuadro de un nuevo
orden eterno, el cual se describe en Ezequiel en términos de un templo
reconstruido en la nueva Jerusalén (caps. 40-48).8 Esta estructura de un
reino mesidnico temporal seguido por el reinado eterno de la nueva era es.
la misma que en el Apocalipsis.

Versiculo 9. Los ejércitos del mal marchan contra el campamento de los
santos y la ciudad amada como para librar batalla contra ella, pero ésta no
ocurre. De Dios descendio fuego del cielo, y los consumi6. La palabra para
‘“campamento” es exactamente la de una instalacién militar, pero aqui se
usa como residencia de los santos. Es claro que se los describe como si
tuvieran su capital en la ciudad amada de Jerusalén. No ocurre una batalla
concreta; Dios interviene y destruye a aquellos que odian a su pueblo. En
vista de la revelacion progresiva es imposible creer como los dispensaciona-
listas que el templo judio ha de ser restaurado y establecer literalmente el
sistema sacrificial cruento. Estos pertenecen al antiguo pacto que ya se ha
cumplido (He. 8:13). Sin embargo, los santos en el milenio deben tener
alguna sede, y no hay dificultad en suponer que el gobierno milenial de
Cristo tendr4 un centro terrenal en la ciudad santa de la tierra santa.®
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Versiculo 10. Nuevamente, como en la batalla de Armagedon, el énfasis
en la victoria divina no es en la derrota de los ejércitos humanos que han
luchado contra el Mesias y su pueblo, sino sobre la destruccion de los
poderes que han estado detrds de ellos. El diablo que los engafiaba fue
lanzado en el lago de fuego y azufre, donde estaban: la bestia y el falso
profeta. Esta es la destruccion final de la raiz definitiva del mal. Jesis
mismo habia hablado del “fuego eterno preparado para el diablo y sus
dngeles” (Mt. 25:41). El infierno no fue planeado para los hombres, sino
para el demonio, pero aquellos que le siguen deben compartir su destino.

Y serfn atormentados dia y noche por los siglos de los siglos. Es imposi-
ble captar los términos concretos de este versiculo. El demonio y sus
angeles son espiritus y no seres fisicos; el fuego pertenece al orden material
fisico. Como un lago de fuego literal puede producir una tortura perma-
nente a seres no fisicos es imposible de imaginar. Es evidente que es un
lenguaje simbdlico que describe un hecho real en el mundo espiritual: la
destruccion final y permanente de las fuerzas del mal que han perseguido a
los hombres desde el jardin del Edén. 7

Versiculo 11. Después de la destruccion de Satands, Juan fue testigo del
juicio final, la destruccién del viejo orden y la inauguracién del estado
eterno.

Y vi un trono blanco y al que estaba sentado en él. Esta es la prepara-
cion para el juicio final. Algunos intérpretes estin sumamente interesados
en el tiempo y lugar del juicio y teorizan de que hay varios juicios diferen-
tes ensefiados en el Nuevo Testamento: el juicio de las naciones para
decidir cudles entrarin al reino milenial (Mt. 25:31-40); el juicio de los
creyentes antes de que Cristo se siente a juzgar, para que ellos reciban sus
recompensas por lo que han hecho estando en el cuerpo (2 Co. 5:10) y el
gran juicio del trono blanco que es un juicio solo de los incrédulos. Este
esquema escatologico no puede ser demostrado, sino que descansa en infe-
rencias sin apoyo. Por ejemplo, el elemento final del juicio de las naciones
no es el reino milenial, sino la vida eterna o el castigo eterno (Mt. 25:46).
Este es claramente el juicio final que decide el destino eterno de los hom-
bres. El asiento de juicio de Cristo es también el asiento del juicio de Dios
delante del cual deben estar todos los creyentes (Ro. 14:10). La Escritura
no estd interesada primordialmente en lo que preocupa a muchos estu-
diosos de la Biblia, es decir, en un esquema de cronologia de hechos
proféticos; tales esfuerzos para presentar distintos juicios no tienen un
sano apoyo biblico. Sin embargo, el hecho del juicio estd sOlidamente
arraigado en el pensamiento biblico. Pablo afirma esto inequivocamente
(Ro. 2:6-10).

El trono es blanco para mostrar la gloria y majestad de Dios. Juan no
identifica “al que estaba sentado en €17, pero en el Apocalipsis generalmen-
te Dios es el que se sienta en el trono (5:1,7,13).
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De delante del cual huyeron la tierra y el cielo, y ninglin lugar se
encontrd para ellos. Indudablemente esta afirmaci6én revela una imagina-
cion poética; el universo natural huye a la luz de la gloria y grandiosidad de
1a presencia- de Dios. Pero es mds que poesia; es la expresion de una
importante verdad teologica. Esta declaracion nos lleva a la primera antici-
pacion del fin cuando fue abierto el sexto sello (6:12ss). Se describe una
gran convulsién cdsmica, cuando el sol se vuelve oscuro, la lefia llega a ser
como sangre, las estrellas caen, los cielos se desvanecen y las montafias son
sacudidas (véase nuestra nota sobre ese pasaje). Este anuncio del fin se
cumple ahora en la declaracion del pasaje.

Detrds de estas declaraciones hay una profunda teologia. La tierra fue
creada para que el hombre morara en ella y el hombre como creacién de
Dios es solidario con el resto de la creacion. Por lo tanto, se describe al
mundo creado compartiendo los resultados del pecado humano, encon-
trindose él. mismo en esclavitud para decaer, gemir y sufrir como de parto
hasta ahora (Ro. 8:19-22). El viejo orden es un orden caido, que sufre bajo
la maldicion de la rebelion del hombre. Por lo tanto, antes de que pueda
ser establecido el nuevo orden redimido, el juicio de Dios debe caer sobre
el viejo orden, pero este juicio no es de destruccion, sino el preludio de una
nueva creacion. El juicio de la naturaleza y la nueva creacién se encuentra
en los profetas del Antiguo Testamento y se describe con gran variedad de
detalles, pero siempre con el mismo motivo basico. A veces el cuadro es de
simple regeneracion del viejo orden como si la maldicion se hubiera levan-
tado (Is. 11:6-9); a "veces se habla en términos de una transformacién
completa en un nuevo cielo y una nueva tierra (Is. 65:17).1° En la espe-
ranza profética hay variedad de énfasis en la continuidad e interrupcién
entre el viejo y el nuevo orden; en el Nuevo Testamento, el elemento de
interrupcion se enfatiza mucho mdis que en el Antiguo, excepto en Isaias
65:6. Asi, Pedro 'anticipa una desintegracion de los cielos y el derretimien-
to de los elementos por el fuego. Sin embargo, el fin de este juicio sobre el
viejo orden no es su- destruccion final, sino el nacimiento de un nuevo
orden. “Esperamos... cielos nuevos y tierra nueva en los cuales mora la
justicia” (2 P. 3:13). Lo mismo es verdad en la vision de Juan. El viejo
orden pasa para dar lugar al nuevo.

Versiculo 12. Juan vio a los muertos, grandes y pequeiios, de pie ante
Dios (BJ, “del trono”). Esta declaracién implica'si es que no lo atirma
claramente, la resurrecciéon de “los otros muertos” (v. 5) que no experi-
mentaron la primera resurreccion.

Los libros fueron abiertos... y fueron juzgados los muertos por las cosas
que estaban escritas en los libros, segfin sus obras. Juan no da mis identifi-
cacion de estos libros, pero la Gltima frase sugiere que son los libros en los
que han sido registradas las acciones de los hombres, tanto buenas como
malas. Los libros de juicio son mencionados en Daniel 7:10. El Nuevo
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Testamento insiste que la justicia de Dios en el juicio final no sera arbitra-
ria, sino basada totalmente sobre las acciones de los hombres (Ro. 2:6ss).
Los apocalipsis judios tomaron esa idea y frecuentemente mencionan los
libros en los que Dios ha guardado un registro de las acciones de los
hombres (Enoc 90:20; 4 Esdras 6:20; Apocalipsis de Baruc 24:1).

Es significativo que el texto no indique que ninguno fue salvo sobre la
base de sus buenas obras. Esto es distinto de los apocalipsis judios. En el
Testamento de Abraham (13) dos angeles registran los hechos de los hom-
bres; a la derecha, las buenas obras y a la izquierda, las malas. Otro dngel
sostenia balanzas en las que pesa los hechos de los hombres. Otro prueba
los hechos de los hombres con fuego; si sus obras son quemadas, son
llevados fuera a un lugar de castigo; si sus obras no son quemadas, son
declarados justos.

Otro libro fue abierto, el cual es el libro de la vida. Si nadie es salvo por
sus obras, entonces hay otra posibilidad; el libro de la vida. Esto incluye
los nombres de todos los que han creido en Cristo. La idea de un libro en
el cual estén escritos los nombres de todos los justos se remonta hasta el
Antiguo Testamento (Ex. 32:32,33; Dn. 12:1) y aparece varias veces en el
Nuevo (Lc. 10:20; Fil. 4:3; Ap. 3:5;13:8; 21:27).

Versiculo 13. Y el mar entregdé los muertos que habian en él; y la
muerte y el Hades entregaron los muertos que habia en ellos; y fueron
juzgados cada uno. El Hades (impropiamente traducido por algunos como
“infierno” [NC] o “sepulcro” [VM]) es la morada de las almas en el estado
intermedio y aquf es usado en forma sindnima con la tumba (cf. 6:8). Juan
no quiere decir que los muertos que han perecido en la tierra y el mar
experimenten un destino diferente después de la muerte; meramente quie-
re afirmar que fodos los muertos, de cualquier forma que hayan muerto,
estaban incluidos en ese juicio final (véase la nota sobre 19:20). Cuando
Juan dice que el mar, la muerte y el Hades entregaron los muertos que
habia en ellos, evidentemente se refiere a la resurreccién, aun cuando esto
no es explicitamente afirmado. Ciertamente, no debemos pensar que las
almas de aquellos que han encontrado la muerte ahogados permanecen en
el mar hasta el tiempo del juicio. Juan simplemente quiere decir que todos
los que se han ahogado, todos los que han pasado por la muerte, son
reavivados para estar delante de Dios en el juicio.

Versiculo 14. Y la muerte y el Hades fueron lanzados al lago de fuego.
Esta declaracion revela que la misma idea de un lago de fuego es una
expresion simbdlica. La muerte y el Hades son personificadas y descritas
como si fueran echadas al lago de fuego junto con la bestia, el falso profeta
y Satanis. Evidentemente, es imposible tomar esto en forma literal. Juan
quiere decir la destruccién final y completa de la muerte y la tumba. Es
verdad que Cristo ha “abolido”, es decir, ha debilitado el poder de la
muerte por su propia muerte y resurreccion (2 Ti. 1:10), pero los santos
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todavia mueren. Todo lo que significa la vida eterna no puede ser experi-
mentado hasta que la muerte misma sea eliminada del universo.

Esta es la muerte segunda. Esta declaracion tiene en mente el versiculo
siguiente. La idea de una muerte segunda para la muerte no tiene mucho
sentido. La mente de Juan se mueve de la destruccion de la muerte al
juicio de los malvados.

Versiculo 15. Y el que no se hallé inscrito en el libro de la vida fue
lanzado al lago de fuego. Por lo visto, nadie fue salvo por las obras, o sea
sobre la base de las buenas cosas que hubiera hecho y que estaban registra-
das en los libros (v. 12). La salvacion se encuentra solo por medio del
Cordero de Dios. Esto concuerda con la ensefianza de Pablo de “no hay
justo, ni aun uno” (Ro. 3:10) y que la justificacion se logra no por las
obras de justicia sino sélo por la fe en Cristo.






CAPITULO VEINTIUNO
La consumacion

LAS DIVISIONES de capitulos en la Biblia a menudo no coinciden con las
unidades de pensamiento. La primera unidad en el capftulo 21 es continua-
cién directa del capitulo 20, dando una breve declaraci6n de la instalacién
de la nueva era con su nueva Jerusalén (21:1-8). Luego sigue otra visién
que describe en detalle a la nueva Jerusalén (21:9-22:5), cuyo descanso ya
ha sido mencionado. Después, a la vision final se agrega un apéndice como
epilogo (22:6-21), 1o que pone fin a todo el libro.

(6) La nueva creacion (21:1-8)

Versiculo 1. Vi un cielo nuevo y una tierra nueva; porque el primer
cielo y la primera tierra pasaron. Esta disolucion del viejo orden —la desa-
paricion de la tierra y el cielo— ya ha sido anunciada (20:11). En su lugar,
Juan ve un nuevo cielo'y una nueva tierra. A lo largo de toda la Biblia, el
destino final del pueblo de Dios es un destino terrenal. En un pensamiento
griego tipicamente dualista, el universo era dividido en dos esferas: la
terrenal o transitoria y el mundo espiritual eterno. La salvacién consistia
en el vuelo del alma de la esfera de lo transitorio y efimero a la esfera de la
realidad eterna.! .Sin embargo, el pensamiento biblico. siempre coloca al
hombre en una tierra redimida y no en una esfera celestial aparte de la
existencia terrena.

La declaracion de que el mar ya no existia més indica la diferencia
radical entre el orden redimido y el orden caido. Esta idea aparece en los
apocalipsis judios (Ordculos sibilinos 5:447; Asuncion de Moisés 10:6).
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Nuestros modernos milagros cientificos pricticamente han conquistado los
mares, pero en el mundo-antiguo con sus barquichuelos, el mar represen-
taba el dmbito de lo oscuro, lo misterioso y lo traicionero. “Los impios
son como el -mar en tempestad, que no puede estarse quieto, y sus aguas
arrojan cieno y lodo” (Is. 57:20; véase Sal. 107:25,28; Ez. 28:8). La
abolicién del mar sugiere que pricticamente ne hay continuidad sustancial
entre el orden caido y el nuevo orden redimido, sino que el viejo orden es
completamente barrido y reemplazado por algo totalmente nuevo y dife-
rente. Sin embargo, la declaracién del versiculo S, “He aqui, yo hago
nuevas todas las cosas”, sugiere la renovacion de lo que ya existe. Pero es
improbable que el autor del Apocalipsis estuviera muy preocupado por los
detalles; su aténcion estd fijada en la venida del nuevo orden.

Versiculo 2. Y yo Juan vi la santa ciudad, la nueva Jerusalén, descender
del cielo, de Dios, dispuesta como una esposa ataviada para su marido. En
este versiculo, Juan meramente menciona el descenso de la santa ciudad;
en la visién final que comienza en 21:9, describe 1a ciudad en detalle.

El Nuevo Testamento concibe a la Jerusalén eelestial como la morada
de Dios, la verdadera patria de los santos y la morada de “los espiritus de
los justos hechos perfectos™ (He. 12:23; véase G4. 4:26; Fil. 3:20). Mien-
tras que esta Jerusalén celestial aparece como la morada de los santos que
han partido, el cielo no es su destino final, sino s6lo la morada temporal de
los santos entre la muerte y la resurreccién (Ap. 6:9-11; 2 Co. 5:8; Fil.
1:23). En la consumacién después de la resurreccién (20:4), la Jerusalén
celestial descenderd del cielo para tomar su ubicacién permanente en la
nueva tierra.

La iglesia redimida ya ha sido comparada a una novia (19:7) que es
unida con su Sefior en la cena de las bodas del Cordero. La Jerusalén
celestial, la morada de los redimidos en el nuevo orden también es compa-
rada a una novia. Uno se pregunta si Juan quiere identificar a la Jerusalén
celestial con el pueblo redimido por Dios, aun cuando la iglesia sea compa-
rada al templo de Dios en el Nuevo Testamento (1 Co. 3:16; Ef. 2:21). Si
es asi, los detalles de la descripcién de la ciudad santa son sélo términos
simbélicos que describen a la iglesia redimida. En cualquier caso, es en este
punto que ocurre la cena de bodas del Cordere como muestra el versiculo
siguiente.

Versiculo 3. El significado del descenso de la nueva Jerusalén es declara-
do ahora: el tabernfculo de Dios con los hombres, y él moraré con ellos; y
ellos serén su pueblo, y Dios mismo estari con ellos como su Dios. En los
tiempos veterotestamentarios, el taberniculo o morada de Dios (skene)
primero fue el taberniculo en el desierto y luego el templo, y su presencia
era manifestada por la gloria de shekind. En la venida de Cristo, Dios mord
temporalmente entre los hombres (Jn. 1:14, “El Verbo... habité entre
nosotros”. Se usa la misma raiz griega eskenosen). Durante la era de la
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iglesia, Dios mora en su iglesia que es su templo (Ef. 2:22), pero ésta es
una morada “en el Espiritu”, que puede ser aprehendido sélo por la fe y
no por vista (2 Co. 5:17). En la consumacion, todo esto cambia; la fe
cambiara a vista y “veran su rostro” (22:4).

Hay una realidad que no podemos visualizar, pero la comunion directa
y sin obstaculos entre Dios y su pueblo es la meta de toda redencion. Esto
se expresa mas ampliamente en la frase “ellos serdn su pueblo”. Esto es un
eco del Antiguo Testamento: “Seré su Dios y ellos serin mi pueblo”, lo
que expresa la meta de la autorrevelacion divina y de todos los tratos de
Dios con su pueblo.2 Todas las promesas del pacto de Dios con los hom-
bres_ hechas primero por medio de Abraham, renovadas por medio de
Moisés y encarnadas en Cristo, son finalmente llevadas a su plena realiza-
cion.

Versiculo 4. La bendicion esencial es la comunion directa, sin trabas,
con Dios. Sin embargo, otras grandes bendiciones fluyen necesariamente
de esta realidad central. Enjugard Dios toda ligrima de los ojos de ellos.
Aqui las lagrimas representan todas las penas humanas, la tragedia y el mal.
Acompafiando a la gloriosa visién de Dios habra una forma transformada
de existencia en la cual las penas y males de la existencia en el antiguo
orden son dejadas muy atras.

La causa mds temible para las ligrimas es la terrible realidad de la
muerte, pero en la presencia de Dios, ya no habrd muerte. La abolicion de
la muerte ya ha sido descrita cuando la muerte y el Hades fueron lanzados
al lago de fuego (20:14). Este triunfo sobre la muerte no es, sin embargo,
un fin en si mismo; es una bendicién que fluye de la comunion con Dios.
No sdlo es destruida la muerte; tampoco habrd mis llanto, ni clamor, ni
dolor; porque las primeras cosas pasaron. En el nuevo orden, todos los
males que han torturado y maldecido la existencia humana huirin de la
presencia de Dios.

Versiculo S. Y el que estaba sentado en el trono dii~: He aqui, yo hago
nuevas todas las cosas. Esta es la razon para la gran transformacion. Al
contrario de las apariencias externas, la existencia no es estitica. Detras de
la creacion estd el Creador, Aquel que hace nuevas todas las cosas. Esta
renovacion ya ha sido obrada en principio en Cristo: “Si alguno esti en
Cristo, nueva criatura es; las cosas viejas pasaron; he aqui todas son hechas
nuevas” (2 Co. 5:17). Sin embargo, espera el retorno del Sefior para su
consumacion. Este proceso de renovacion incluird finalmente al mismo
mundo fisico. “La creacién misma serd libertada de la esclavitud de co-
rrupcion, a la libertad gloriosa de los hijos de Dios” (Ro. 8:21). La salva-
cién en el sentido biblico no es s6lo la salvacion del alma de los hombres;
incluye la redencion del cuerpo y aun de su ambiente fisico.

Juan recibe la instruccion de escribir lo que ha oido, porque las palabras
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2scuchadas- son fieles y verdaderas; se puede confiar en que ellas se van a
cumplir.

Versiculo 6. La voz que Juan ha ofdo viene del trono, o sea que eslavoz
de Dios mismo. Sdlo unas pocas veces se dice en el Apocalipsis que Dios ha
hablado (1:8; cf. 16:1,17). Ahora la voz asegura a Juan: Hecho esti. El
verbo griego estd en plural: “las cosas estin hechas”, o sea lo que ha sido
dicho a Juan. Contrariamente al cuadro cadtico y confuso presentado a los
hombres en sus experiencias humanas, los prop6sitos de Dios en la reden-
cion son tan ciertos como si ya hubiesen ocurrido. El futuro no es incierto
para aquellos que confian en Dios.

El futuro es seguro, porque Dios es el eterno. Afirma nuevamente que
es el Alfa y la Omega (la primera y la G!tima letras del alfabeto griego;
véase 1:8), que abarca toda la realidad en si mismo. El es el principio y el
fin. El eterno, que ha hecho que todas las cosas existan, hard nuevas todas
las cosas en el orden eterno.

La renovacion de todas las cosas incluye la satisfaccion de las mas
profundas necesidades del hombre y, por lo tanto, Dios convoca a los
hombres con la invitacion al que tuviere sed, diciendo: Yo le daré gratuita-
mente de la fuente del agua de la vida. La figura de la sed representa el
sentido de necesidad espiritual, de hambre y sed de Dios. El decreto final
de salvacion no sera arbitrario; el camino estad abierto a todos los que
sentiran la necesidad y se volverin a Dios para ser satisfechos. Quizi se
quiere presentar un contraste con aquellos que beben de la copa de oro
llena del vino del furor de su ira (17:4; 18:3) que es ofrecida a los hombres
de la gran ramera.

Versiculo 7. La provision de la fuente de agua de vida no es dada
arbitrariamente a los hombres sino que corresponde al que venciere. Nos
recuerda las promesas hechas en las siete cartas a los que vencieron. El
Unico prerrequisito es permanecer leales a Cristo a la luz del mal y la
persecucion. Para los tales, Dios dice: Yo seré su Dios, y él serd mi hijo.

Versiculo 8. Ahora Juan hace la lista de varios tipos de personas que no
tendrdn acceso al agua de la vida a quienes Dios no podri llamar hijos
suyos. Los cobardes son aquellos que no han tenido el valor de sufrir las
durezas, inclusive la muerte, por el nombre de Cristo (Mt. 13:21). Aqui
Juan enfatiza otra vez el persistente valor delante del Anticristo que carac-
terizard a todos los verdaderos discipulos (1:9). Los incrédulos pueden ser
aquellos que no han guardado la fe de Jesas (14:12), los que no creen o
puede significar aquellos en quienes Dios no puede confiar que llevarin el
testimonio de Jesis (1:2,9; 12:17). Los abominables (BJ “impuros™) pro-
bablemente se refiere a aquellos que se han contaminado a si mismos por
la adoracion de la bestia (17:4) o puede tener un significado mds amplio y
designar a todos los que son mortalmente impuros (v. 27). Los homicidas,
los fornicarios y hechiceros sefialan pecados a los que ya se ha hecho
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‘referencia (9:21). El pensamiento es dirigido tanto a estos pecados en
general como a aquellos pecados practicados por los que han sido seduci-
dos por la gran .tamera. Los idélatras designan no sdlo a los que han
adorado dioses falsos, sino particularmente a los que han adorado a la
bestia. Mentirosos: la falsedad es condenada frecuentemente en el Apoca-
lipsis (2:2; 3:9; 14:5; 21:27; 22:15). Todos estos tendrin sn parte en el
lago que arde con fuego y azufre, que es la muerte segunda.

V. LA CUARTA VISION
LA JERUSALEN CELESTIAL (21:9-22:5)

Juan ya ha mencionado brevemente el descenso de la ciudad celestial, la
nueva Jerusalén, que viene del cielo-para tomar su ubicacion permanente
entre los hombres sobre la tierra. La descripcién presenta algunas dificulta-
des, puesto que no parece presentar una situacion en la cual todas las cosas
han sido hechas nuevas.y el nuevo orden de Dios las ha limpiado de todo
mal. Por el contrario, la tierra se describe como si estuviera habitada por
las naciones que andan a la luz de la ciudad y quienes no residen en la
ciudad misma y por reyes que le traen su gloria (v. 24). Las hojas del irbol
de la vida son para sanidad de las naciones (22:2) lo que es una-extrafia
declaracién con referencia a una humanidad redimida y glorificada. Ade-
mds, un versiculo del epilogo, que vuelve la mirada a la santa ciudad,
describe perros, hechiceros y fornicarios como si rondaran por fuera de las
murallas de la ciudad, excluidos de ella misma; en la nueva Jerusalén y la
nueva tierra, todo mal estard completamente excluido de la nueva crea-
cion, Estas consideraciones han llevado a algunos eruditos a la conclusion
de que esta es una descripcion del reino milenial con su condicion terrenal
y no es la ciudadieterna.3 Esta solucién produce mds dificultades que las
que resuelve. En ninguna otra parte, Juan menciona una Jerusalén milenial
y no es dificil llegar a la conclusién de que Juan estd usando un lenguaje y
expresiones terrenales para describir a la Jerusalén eterna.

Versiculo 9. Esta séccion contiene una nueva vision y Juan es llamado
por uno de los siete dngeles que tenian las siete copas tal como ya habia
sido llamado antes (4:1; 17:1) para recibir una nueva revelacion. El conte-
nido de esta vision final es la desposada, la esposa del Cordero. En vista de
la identificacion, es dificil resistir la conclusién de que esta Jerusalén es
idéntica con la nueva Jerusalén del versiculo 2, la residencia principal de
los redimidos en la nueva tierra redimida. El lenguaje con que se llama a
Juan es casi idéntico al del 17:1, seglin el cual Juan fue llamado a ver el
juicic de la gran ramera, Babilonia. Esto dificilmente puede ser accidental.
Juan buscé un contraste-deliberado entre la ciudad fornicaria de la bestia y
la ciudad celestial de la morada de Dios.

Versiculo 10. Una vez mis, Juan estaba en el Espiritu (1:10; 4:1; 17:3),
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en un estado de éxtasis espiritual. Juan fue llevado a un monte grande y
alto, aparentemente para lograr un punto de vista mejor desde el cual
pudiera contemplar lo que le era mostrado. Alli vio lo que ya ha menciona-
do (21:2) la gran ciudad santa de Jerusalén, que descendia del cielo de
Dios.

Versiculo 11. La caracteristica principal de la ciudad es que tenia la
gloria de Dios. La gloria o el brillo es un término biblico comin para de-
signar la presencia de Dios. Hay muchos paralelos entre la descripcion
juanina de la nueva Jerusalén y la visién de Ezequiel sobre el templo. “Y
he aqui que la gloria de Jehovd llend la casa” (Ez. 43:5). Cuando Juan
trato de describir la presencia de Dios mismo, s6lo pudo hacer lo que habia
hecho cuando intentd describir la presencia de Dios, o sea hablar de ella en
términos de piedras preciosas (4:3). El brillo de la nueva Jerusalén era
como piedra de jaspe, didfana como el cristal. La palabra para “jaspe” en la
antigiiedad no se limita al tipo de piedra que hoy llamamos asi, sino que
podia designar cualquier piedra preciosa transparente. Posiblemente este
jaspe era como un diamante.

Versiculo 12. La ciudad tenia un muro grande y alto con doce puertas.
Segun el versiculo 13, las puertas estin ubicadas tres de cada lado de la
muralla. Esta descripcion se basa directamente de Ezequiel 48:31ss.

Y en las puertas, doce angeles que hacian guardia en las torres de las
puertas como centinelas. Véase Isaias 62:6, donde los centinelas son colo-
cados en las murallas para interceder por Israel y orar por la venida del
reino mesidnico. Los nombres de las doce tribus de los hijos de Israel
estaban inscriptos sobre las puertas (véase Ez. 48:31).

Versiculo 14. Y el muro de la ciudad tenia doce cimientos y sobre ellos
los doce nombres de los doce apostoles del Cordero. Hay una evidente
alusion a la teologia de la iglesia, que estd construida sobre el fundamento
de los apostoles y profetas (Ef. 2:20). Con este simbolismo de las doce
puertas que llevan los doce nombres de los doce apdstoles, Juan indica que
la ciudad abarca ambas dispensaciones y que tanto el Israel del Antiguo
Testamento como la iglesia del Nuevo tienen su lugar en el reino final de
Dios.

Versiculo 15. Fl dngel que hablé con Juan sostenia en su mano una
cafia de medir, de oro, para medir la ciudad, sus puertas y sus muros. En
11:1, se dio a Juan una vara de medir el templo interior, sus patios y sus
adoradores, colocdndoles fuera de los patios exteriores y de la ciudad
como un todo. La idea de medicién en este pasaje no tiene referencia con
la preservacion o juicio, como en el capitulo 11, sino que sugiere la magni-
ficencia de la ciudad y esta basado en Ezequiel 40:3ss.

Versiculo 16. Las medidas de la ciudad no se parecen a ninguna ciudad
terrena; es construida en forma cuadrangular con una simetria perfecta:
doce mil estadios o unos 2200 kilémetros de largo en cada uno de sus
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lados; estd construida en forma de cubo, la longitud, la altura y la anchura
de €lla son iguales. Una ciudad que sea literalmente de 2200 kilémetros de
largo, de ancho y de alto sobrepasa la imaginacion, especialmente cuando
recordamos que la distancia entre el Mar de Galilea y el Mar Muerto es de
apenas noventa kilometros. Evidentemente, estas medidas representan la
simetria ideal, la perfeccion, la vastedad y la plenitud de la nueva Jerusa-
Ién. Posiblemente, la estructura cuadrangular de la ciudad, que ahora ha
llegado a ser 1a morada de Dios, tiene por fin recordar el Lugar Santisimo
(1 R. 6:20).

Versiculo 17. Las dimensiones de los muros de la ciudad son dadas a
continuacion: ciento cuarenta y cuatro codos o 65 metros. El texto no
explica si ésta es o no la altura de la muralla. Para una ciudad de 2200
kilémetros de alto, un muro de sélo 67 metros podria estar completamen-
te fuera de proporcion. Posiblemente la medicién representa el ancho del
muro. Cuando reflexionamos sobre la estructura de la nueva Jerusalén,
estamos obligados a preguntar por qué se precisan muros en cualquier caso.
Las ciudades modernas no tienen muros, pero las antiguas los necesitaban
para protegerlas contra los asaltos de los enemigos. Pero en la tierra de la
nueva Jerusalén, no habrd enemigos; s6lo el pueblo de Dios la habitari. Es
evidente que Juan estd tratando de usar un lenguaje humano para describir
lo indescriptible e inimaginable. Aunque un 4dngel ha medido la ciudad y
sus muros, su tamafio es dado en las mediciones de-la medida de hombre,
es decir segiin los cilculos humanos habituales, que en este caso son iguales
a los del dngel.

Versiculo 18. Los materiales de edificacion de la ciudad no son como
los de una ciudad humana. El muro de la ciudad era de jaspe, una piedra ya
mencionada que describe la gloria de la ciudad como un todo (v. 11; cf. Is.
54:1ss). La ciudad misma estaba construida de oro puro, semejante al
vidrio limpio. Esto indica nuevamente la cualidad transparente de la ciu-
dad. El oro siempre ha sido un metal precioso, pero el oro transparente no
es una sustancia humana. La nueva ciudad reflejara la gloria de Dios, que
no se puede describir con lenguaje humano.

Versiculos 19,20. Los doce fundamentos que sostienen el muro  de Ia
ciudad, sobre los cuales estaban escritos los nombres de los doce apostoles,
no estaban bajo el nivel del suelo, como estin generalmente los cimientos,
sino que eran totalmente visibles. Estaban hermosamente adornados cada
uno con su propia joya particular. Es dudoso que haya algin significado
simbélico en la descripcion de los fundamentos, mds alld de la belleza y
majestad del conjunto.

Versiculo 21. Juan agrega otro aspecto que también es inconcebible
para nuestro orden temporal. Las doce puertas son doce perlas, cada una
de las cuales constituye una puerta. Generalmente, en las ciudades anti-
guas, la puerta era construida en la muralla como parte de una torre, de
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modo que cada perla era mds grande que el muro mismo constituyendo
tanto la puerta como su torre. Tales perlas estin mds alli de nuestra
imaginacién.

La calle de la ciudad era de oro puro, transparente como vidrio. No es
claro si 1a forma: singular del sustantivo “calle” quiere representar colecti-
vamente a todas las calles de la ciudad o si la ciudad, como muchas ciuda-
des antiguas era concebida como si tuviera una sola calle principal ancha
que corria en el medio. En cualquier caso, el oro transparente no es un
material humano normal.

Versiculo 22. Y no vi en ella templo; porque el Sefior Dios Todopode-
roso es el templo de ella, y el Cordero. En las antiguas ciudades de Israel,
se concebia a Dios morando en el Lugar Santisimo del taberniculo y mds
tarde, después del tiempo de Salomoén, en el templo. Este era el centro de
la adoracién judia tanto en el tiempo de la monarquia como de la restaura-
cion. La secta de Qumrdn en los tiémpos neotestamentarios rechazé el
templo establecido, aun cuando incluia a muchos sacerdotes en su comuni-
dad y desarroll6 la idea de la comunidad como un nuevo templo.4

La iglesia cristiana desarroll6 la teologia de la iglesia como el verdadero
templo de Dios (1 Co. 3:16; Ef. 2:21). En la era futura, no habra necesi-
dad de un templo, porque Dios mismo vivird en medio de su pueblo en una
comunién directa.

Versiculo 23.. La ciudad no tiene necesidad de sol ni de luna que brillen
en ella. Al reflexionar sobre las glorias. de la nueva Jerusalén, Juan estaba
sobrecogido por la vision de la presencia de Dios y record6 la profecia de
Isaias. “El sol nunca mds te servird de luz para el dia, ni el resplandor de la
luna te alumbrard, sino que Jehovi te serd por luz perpetua, y el Dios tuyo
por tu gloria” (Is. 60:19). Es dudoso que Juan intente dar informacion
astronomica sobre el nuevo mundo; su propdsito es declarar el insuperable
esplendor que se irradia de la presencia de Dios y del Cordero. La gloria de
Dios la ilumina; y el Cordero es su lumbrera. Esto concuerda con el hecho,
frecuente en el Nuevo Testamento, de que Dios y Cristo estidn en la misma
relacién con los hombres.

Versiculo 24. Y las naciones que hubieran sido salvas andarén a la luz
de ella; y los reyes de la tierra traerdn su gloria y honor a ella. Tomado
literalmente este versiculo sugiere que en la nueva tierra habra dos grupos
humanos: los redimidos que habitardn la nueva Jerusalén y las naciones no
regeneradas de la tierra que vivirdn fuera de la ciudad, pero que son influi-
das por su presencia, andando en su luz y trayendo gloria a la ciudad. Este
hecho ha llevado a muchos eruditos a la conclusion de que Juan estd
describiendo la Jerusalén milenial y no la Jerusalén en el orden eterno,
cuando todos los malvados hayan sido echados al lago de fuego. Sin embar-
g0, es igualmente posible que Juan esté usando el lenguaje humano conven-
cional para describir la universalidad del conocimiento de Dios en el:orden
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eterno. En la consumacion divina, los redimidos serin personas de toda
nacion y tribu y raza y lengua (7:9) que no perderén su identidad nacional.
El lenguaje de Juan no tiene mads significado que las declaraciones de los
profetas: “Y vendrin muchos pueblos, y diran: Venid y subamos al monte
de Jehova, a la casa del Dios de Jacob” (Is. 2:3); “y andarin las naciones a
tu luz, y los reyes al resplandor de tu nacimiento” (Is, 60:3). Esta es la
afirmacion de la universalidad del conocimiento de Dios.

Versiculo 25. Cuando Juan dice que sus puertas nunca serdn cerradas de
dia, afirma la absoluta seguridad de la nueva Jerusalén. “Extranjeros edifi-
caran tus muros, y sus reyes te serviran... Tus puertas estaran de continuo
abiertas; no se cerraran de dia ni de noche, para que a ti sean traidas las
riquezas de las naciones” (Is. 60:10,11). No habra necesidad de cerrar las
puertas delante de los enemigos y fuerzas hostiles; las puertas quedarin
abiertas para permitir a todos los hombres el inmediato acceso a la presen-
cia de Dios.

Pues alli no habra noche. Juan ya ha deglarado que no habré necesidad
de sol en la nueva ciudad (v. 23), porque Dios proveera su luz. Del mismo
modo, la presencia de Dios eliminard toda la oscuridad y la noche. En la
Biblia, la oscuridad es una metifora habitual para la-existencia fuera de la
presencia de Dios (Mt. 6:23; 8:12; 22:13; 25:30); todas las tinieblas cesa-
rdn ante la presencia del brillo de Dios y del Cordero.

Versiculo 26. Este versiculo reafirma y repite lo que ha sido dicho en el
v. 24.

Versiculo 27. Si este versiculo se toma fuera de su contexto, sugiere
que ninguna cosa inmunda ni aquellos que hacen abominacién o mentira
(que todavia estin en la tierra), no pueden entrar en la ciudad aunque las
puertas estén abiertas noche y dia. Sin embargo, la flexibilidad del lenguaje
apocaliptico permite a Juan usar su lenguaje terrenal contemporineo para
describir situaciones escatologicas futuras. Aquellos que sean impuros y
practiquen abominaciones o mentiras no tendrin acceso a la ciudad celes-
tial.

Solamente los que estin inscritos en el libro de la vida del Cordero,
pueden entrar a la ciudad. Esto ya se ha enfatizado. En el juicio del gran
trono blanco, s6lo aquellos que estin inscritos en el libro de la vida del
Cordero recibieron la justificacion divina (20:15). En el pasaje anterior,
Juan lo declara negativamente; aqui lo afirma positivamente.






CAPITULO VEINTIDOS
Conclusion

LAS DIVISIONES en capitulos y versiculos de la Biblia son una invencion
relativamente moderna y no siempre representan unidades de pensamiento.
En este caso, la vision del dltimo capitulo del Apocalipsis tiene plena
continuidad con lo que ha precedido.

Versiculo 1. Después me mostrd un rio limpio de agua de vida, resplan-
deciente como cristal, que salia del trono de Dios y del Cordero. Esta es
una forma simboblica de describir el reinado de la vida eterna en la era que
ha de venir. El simbolismo de un rio de vida es comun en el pensamiento
biblico. El salmista escribié de un rio cuyas aguas alegran la ciudad de Dios
(46:4). Jests hablo del agua de vida (Jn. 4:10,14), que El ofrece a los
hombres. La vision de la nueva Jerusalén que tuvo Ezequiel describia un
rio de agua que flua de debajo del templo (que no estaba ubicado en la
misma Jerusalén), que llevaba sanidad y vida a las aguas del Mar Muerto
(Ez: 47:1-12). Zacarias tuvo una visién del reino de Dios en la cual rios de
agua fluian de Jerusalén tanto hacia el este como al oeste (Zac. 14:8). La
presencia del rio de la vida en la nueva Jerusalén es una forma simbdlica de
decir que la muerte con su ligubre acompafiamiento ha sido abolida y la
vida reina.

El hecho de que el rio fluye del trono de Dios y del Cordero significa
simplemente que Dios es la fuente de toda vida. Aqui, como en 3:21, hay
s0lo un trono en el cual estin sentados tanto el Padre como el Hijo. Este
hecho hace dificil distinguir entre diferentes tronos y diferentes juicios,
como hacen algunos intérpretes. El asiento del juicio de Cristo delante del
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cual deben aparecer los creyentes\(2 Co. 5:10) es también el asiento del
juicio de Dios (Ro. 14:10).

Versiculo 2. El rio fluye en medio de la calle de la ciudad. Esto no debe
ser tomado en un sentido literal como si significara que, por el centro de la
calle principal de la nueva Jerusalén, corre un rio como los canales que hay
en el centro de la ciudad de Amsterdam. Simplemente expresa la centrali-
dad de la vida eterna en la nueva Jerusalén.

El versiculo 2b es un poco dificil de traducir, pero la mayoria de los
comentaristas entienden que significa lo que traduce RV: a uno y otro
lado del rio estaba el arbol de la vida. Este es otro aspecto tradicional en
los apocalipsis judios que se remonta hasta el Génesis: Dios plantd en el
Edén el drbol de la vida (Gn. 2:9), pero después que pecd el hombre, Dios
le excluyd del acceso al drbol de la vida para que no comiera de €l en su
estado pecaminoso y viviera para siempre (Gn. 3:22). El pensamiento ju-
dio preveia un acceso al arbol de la vida por cuyo fruto los hombres
alcanzarian la vida eterna (Enoc 25:2ss; 4 Esdras 7:53; 8:52; 2 Enoc 8:3).
Jesiis dio vida eterna a los hombres en medio de la historia por su encarna-
cidn, muerte y resurreccion (Jn. 3:36; 6:54; 20:31) y esta referencia al
arbol de la vida significa la consumacién de lo que Jesiis cumplié en su
mision terrenal. Se refiere a la esperanza escatolgica y en este aspecto,
incluye la completa transformacion de lo que es mortal -a la semejanza de
lo inmortal (2 Co. 5:4). Sin embargo, la condicién de vida eterna es la
relacion con Dios por medio de Cristo (Jn. 17:3) y la transformacion
escatologica en inmortalidad es una bendicién de la comunién directa y no
mediada con Dios y con Cristo. “Seremos semejantes a él, porque le vere-
mos tal como €l es” (1 Jn. 3:2).

El arbol producia doce frutos, dando cada mes su fruto; y las hojas del
arbol eran para la sanidad de las naciones. La descripcion del arbol de la
vida sigue muy estrechamente el lenguaje de Ezequiel 47:12: “Y junto al
rio, en la ribera, a uno y otro lado, crecera toda clase de arboles frutales;
sus hojas nunca caerdn, ni faltard su fruto. A su tiempo madurar, porque
sus aguas salen del santuario; y su fruto serd para comer, y su hoja para
medicina”.

El drbol se describe como si llevara un tipo diferente de fruto cada mes.
Por supuesto, esto no tiene paralelo en la experiencia humana de esta era.
El significado es que el drbol no pasara por los ciclos ordinarios de boto-
nes, flores, frutos y cosecha, una o dos veces al afio, sino que estard
cargado de fruto todos los meses del afio. Esto expresa el triunfo absoluto
de la vida sobre la muerte.

En Ezequiel, el arbol era primordialmente para fruto. Juan enfatiza el
poder sanador de las hojas del drbol. Cuando habla de “la sanidad de las
naciones” por medio de las hojas del irbol, no tenemos que pensar en
naciones humanas que vivan en la nueva tierra en la era que ha de venir,
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como si necesitaran sanidad del dolor, enfermedad y muerte. El contraste
se establece entre esta era, habitada por gente que sufre y muere y la era
que ha de venir. Todos los que tienen acceso a esa era participarin del
drbol de la vida y encontraran un perfecto alivio ante sus aflicciones.

Versiculo 3. Juan continda su contraste entre la vida en esta épocay la
vida por venir. Esta era es caracterizada por el mal, el pecado y muchas
otras cosas que caen bajo la maldicion humana. Las condiciones en la
nueva era serin transformadas completamente y no habrd mas maldicion
(Zac. 14:11). La razdn para esta transformacion es nada menos que la
presencia de Dios mismo: el trono de Dios y del Cordero estard en ella, y
sus siervos le servirdn (BJ, “le darin culto”). Esto repite el motivo central
de la nueva era (21:3). El gozo principal de los redimidos —los siervos de
Dios— serd el servicio que rendirén a Dios.

Versiculo 4. Verdn su rostro. Esta es la esperanza y la meta de la salva-
cion individual por medio de las Escrituras: la vision bendita de Dios. A
través de toda la historia de la redencion, la presencia de Dios fue simboli-
zada a los hombres en diferentes formas. En el Antiguo Testamento fue
simbolizada por medio de la palabra profética, las teofanias, los suefios, los
dngeles y el culto. Estar cara a cara con el Dios viviente significaba la
muerte (Ex. 33:20). En su encarnacion, Jesis trajo la presencia de Dios a
los hombres en su propia persona (Mt. 1:23); ver y conocer a Cristo era ver
y conocer- al Padre (Jn. 14:7,9; 17:3). Esta visién de Dios alin era una
vision simbdlica, alcanzada s6lo por la fe. En la era que ha de venir, la fe
dar4 lugar a la vista (Sal. 17:15; Mt. 5:8; 1 In. 3:2).

Su nombre estard en sus frentes. Véase la nota sobre 13:16; también
3:12; 14:1. Los redimidos estaran perfectamente poseidos por Dios.

Versiculo 5. Juan repite una promesa ya hecha de que en la nueva era
no habrad noche, porque la presencia de Dios hard innecesaria cualquier
otra luz y abolira las tinieblas.

Reinarin por los siglos de los siglos. El texto no dice sobre quién
reinardn, ni es algo de importancia. Compartiran el oficio real de Cristo.

VI. EPILOGO (22:6-21)

Con la vision de la nueva Jerusalén, la profecia de Juan estd completa.
Ahora agrega un epilogo, cuyo propésito principal es afirmar la autoridad
de este libro. El epilogo consiste en una serie de exhortaciones y afirmacio-
nes ligadas ligeramente que autentican la profecia, afirman la certeza de la
venida del Sefior y advierten a sus lectores que tomen en cuenta las pala-
bras de esta profecia.

. Versiculo 6. No es claro quién estd hablando en este versiculo. Dado
que no se indica un cambio de sujeto, debemos. llegar a la conclusién de
que la voz es la de un dngel que ha mostrado a Juan la nueva Jerusalén
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(21:9; 22:1). Si es asi, entonces el versiculo 7 estd aislado como una
afirmacién de Cristo y no es una parte de las palabras del dngel. Sin
embargo, la puntuacién de algunas versiones (por ejemplo, Besson, Taize)
lo presentan todo junto como palabra de Cristo.

Y me dijo: Estas palabras son fieles y verdaderas. El 4ngel asegura a
Juan que cuanto ha visto y oido en toda la revelacion del futuro es cierto y
digno de confianza (cf. 3:14; 19:11).

Y el Seiior, el Dios de los espiritus de los profetas, ha enviado su 4ngel,
para mostrar a sus siervos las cosas que deben suceder pronto. Aqui Juan
declara nuevamente (cf. 1:3) que el libro ha sido escrito como una profe-
cia. Juan ya ha dicho que “el testimonio de Jesis es el espiritu de la
profecia” (19:10). Este es el Espiritu Santo que es enviado por Dios al
mundo para inspirar a los profetas a proclamar la verdad divina. Si bien
“los espiritus de los profetas estin sujetos a los profetas” (1 Co. 14:32), su
inspiracion viene de Dios y anuncia la verdad divina. El propoésito de esta
declaraci6n es el de reafirmar el hecho de que Juan considera que su libro
es una obra genuina de profecia. La profecia ya ha sido dada por medio de
un édngel (1:1); Dios, que es el autor de toda declaraciéon profética, ha
hablado por medio de su dngel para hacer llegar a los hombres las cosas qie
deben suceder pronto. La (ltima frase reitera lo que Juan ha dicho en su
introduccién (1:1).

Versiculo 7. ;He aqui, vengo pronto! Esto debe tomarse como una
cita por parte del dngel de las palabras del Sefior o como una nueva
declaracion en la cual habla el Sefior mismo. Reitera lo que Cristo dijo en
la primera parte del Apocalipsis (2:16; 3:11). La palabra puede significar
“rapidamente” o “pronto”. La comunidad cristiana siempre debe vivir
bajo la expectativa de la inminente venida de nuestro Sefior. Nadie sabe el
dia ni la hora (Mt. 24:36) y nadie puede fijar fechas o calcular el tiempo
de su venida; pero toda generacién debe estar alerta como si la venida de
Cristo estuviera en el umbral (Mt. 24:42-44). Las advertencias biblicas
implican una tension moral y espiritual de expectativa y perspectiva.

Bienaventurado el que guarda las palabras de la profecia de este libro.
Es posible que esta declaracién personifique las palabras del mismo Cristo
que acaba de hablar; de otro modo, son una bienaventuranza del autor. A
la vista de la bienaventuranza de 1:3, es mas probable la Gltima eleccién.
Las profecias del Apocalipsis no fueron escritas para satisfacer la curiosi-
dad intelectual sobre el futuro; fueron escritas para que la iglesia pudiera
vivir en la voluntad de Dios guardando las palabras de la profecia. La
iglesia del siglo I, la iglesia de la 1ltima generacidn, asi como la iglesia de
todas las generaciones se encuentra envuelta en la lucha entre Cristo y el
Anticristo. Juan escribié su profecia no s6lo para informar a la iglesia
sobre los hechos de la consumacibn, sino para amenestarla a una perseve-
rante y permanente lealtad a Jesucristo ante las presiones y persecuciones
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demoniacas. Por lo tanto, pronuncia una bienaventuranza sobre aquellos
que se mantienen fieles y firmes y que perseveran hasta el fin.

- Versiculo 8. Juan se identifica una vez mas: Yo Juan soy el que oyd y
vio estas cosas. Aqui nuevamente (véase 1:1,4), Juan se identifica como
alguien que es conocido por las iglesias del Asia; no necesita otra identifica-
cioén que el simple nombre de Juan.

La cl4usula siguiente es un poco dificil de ubicar en el pensamiento del
autor. Y después que las hubo oido y visto [estas cosas, el contenido del
libro], me postré para adorar a los pies del 4ngel que me mostraba estas
cosas. En una ocasi6n previa, Juan habia caido sobre su rostro para adorar
al angel intérprete (19:10). Estas palabras representan la posicion de Juan
como receptor de la revelaciéon. La comprension de la consumacion del
propésito redentor de Dios le fue dada a conocer por un dngel y estaba tan
dominado por el temor y la admiracion que su reaccion natural fue caer y
adorar al dngel.

Versiculo 9. El angel reitera lo que habia dicho en una oportunidad
anterior (19:10). Juan no debe adorar a un dngel porque éste no cumple el
papel de la divinidad, sino que es s6lo un mediador de la revelacién divina
y por lo tanto un consiervo de Juan y de sus hermanos los profetas, y de
los que guardan las palabras de este libro, o sea de todos los santos. Solo
Dios es digno de adoracién.

Versiculo 10. Y me dijo: No selles las palabras de la profecia de este
libro, porque el tiempo estd cerca. El dngel debe ser aiin el que habla en
19:9 y 21:9. En su primera visién de la habitacién del trono celestial, Juan
vio un papiro sellado con siete sellos, a lo largo del margen, indicando que
el contenido del libro no era accesible a los hombres. En ocasiones cuando
los profetas recibieron revelaciones que no concernian a sus contempori-
neos inmediatos, pero si a alguna época futura, se les decia que sellaron el
libro de su profecia (Is. 8:16; Dn. 8:26; 12:4,9). Sin embargo, la profecia
de Juan no estaba destinada a ninguna generacion remota, sino a toda la
iglesia cristiana, incluyendo la generacion de Juan. Por lo tanto, no debe
sellar el libro (nétese que es vuelto a llamar profecia), sino que debe
dejarlo sin sellar para que todos lo puedan leer.

Este comentario tiene el punto de vista de que el contenido de la
profecia de Juan ha tenido primordialmente una doble perspectiva. Desta-
ca la lucha entre Cristo y el Anticristo, la cual tendrd su climax al fin de
los tiempos. Sin embargo, esta lucha también se expresa en la relacién
entre el estado y la iglesia del siglo I, particularmente en la deificacién de
los emperadores y la creciente pretensién del estado de que los ciudadanes
reconocieran la-deidad del emperador con un acto de adoracion formal.
Podemos agregar que esta misma lucha demoniaca es evidente en todas
partes donde el estado hace exigencias totalitarias. La profecia de Juan
bosqueja la lucha espiritual entre Dios y Satanis (cap. 12) que se expresa
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dondequiera que ¢l estado exceda su papel divinamente ordenado como
apoyo de la ley y el orden (Ro. 13:1-7). Por lo tanto, si bien el libro se
identifica primordialmente con el climax de la lucha en la aparicion del
Anticristo, también es adecuado a la experiencia cristiana donde y €uando-
quiera se manifiesten los principios del totalitarismo.

Sin duda, la iglesia primitiva vivia en la expectativa del inminente retor-
no del Sefior, pero asi debe-ser con toda generacion de creyentes. El Nuevo
Testamento expresa una tension entre la inminencia y la expectativa; el
tiempo estd cerca; sin embargo, el fin es retardado (Mt. 24:4244; Lc.
19:11ss).

Versiculo 11. Esto suena como un versiculo duro que no deja lugar al
arrepentimiento. El que hace mal continuara en el mal y el que estd sucio
en su suciedad, mientras que los justos y los santos estin dedicados a hacer
lo bueno. Sin embargo, cuando Juan se acerca a la conclusion de su libro,
sostiene la invitacion al arrepentimiento: “El que tiene sed, venga; y el que
quiera, tome del agua de la vida gratuitamente” (v. 17). No obstante, habra
un tiempo cuando serd demasiado tarde para el arrepentimiento. “No solo
es verdad que las tribulaciones de los Ultimos dias tenderan a fijar el
cardcter de cada individuo, de acuerdo a los hdbitos que ya se ha formado,
sino que habrd un tiempo cuando el cambio serd imposible; cuando ya no
habrd mdas oportunidad para el arrepentimiento por un lado o para la
apostasia por el otro”.1 En vista de este sentido de la inminencia del fin,
Juan se transporta con 1a imaginacion al fin, cuando el arrepentimiento
serd realmente imposible, cuando la posicion que cada uno haya tomado
por el Cristo o el Anticristo sera definitiva, final e irrevocable.

Versiculo 12. He aqui yo vengo pronto. Sin anunciarlo, Juan inserta
palabras de Jesis como lo ha hecho en el versiculo 7. Véase la nota sobre
este versiculo.

Y ini galardén conmigo, para recompensar a cada uno segiin sea su obra.
El propésito de la venida de Cristo, en cuanto se refiere a los hombres, es
el de cumplir el papel de juez. El Nuevo Testamento enfatiza continuamen-
te el hecho del juicio sobre la base de las obras (Ro. 2:26; Ap. 2:23).
Desde el punto de vista del Apocalipsis, la paciencia en la tribulacion, la
perseverancia bajo la persecucion, la fidelidad a-Cristo, constituyen las
buenas obras de los cristianos (13:10; 14:12).

Versiculo 13. La base de la autoridad de Cristo para ser juez de los
hombres descansa en el hecho de que es el Alfa y la Omega, el principio'y
el fin, el primero y el Gltimo. Los atributos expresados en estas palabras
son atribuidos a Dios mismo en 1:8 y 21:6. Cristo puede ser el juez de los
hombres porque El trasciende toda la experiencia humana, compartiendo
la naturaleza eterna de Dios mismo.

Versiculo 14. Después de decir que Cristo viene como juez de los hom-
bres, para juzgarlos de acuerdo a sus obras, Juan contrasta.el desting de los
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santos con el destino de los malvados. Los santos no son aquellos que han
alcanzado una justicia humana de buenas obras, sino los que lavan sus
ropas. Esta idea ya ha -aparecido en e! Apocalipsis; la iglesia martirizada
pero redimida es descrita como aquellos que “han lavado sus ropas y las
han emblanquecido en la sangre del Cordero” (7:14; véase también 3:4).
El tiempo del verbo “lavar” no es un aoristo que indique un acto Gnico en
un tiempo pasado, sino un presente que indica duracidn, accién continua.
Toda limpieza del pecado, sea el pecado de los dias de incredulidad, sean
los pecados cometidos por los discipulos de Cristo (1 Jn. 1:8,9) es lograda
s6lo por la sangre de Cristo. Estos tienen derecho al drbol de la vida y para
entrar por las puertas de la ciudad. Juan estd afirmando un principio
bésico; ya ha concluido su profecia y descrito el descanso de la ciudad
celestial a la tierra con el drbol de la vida que crece dentro de ella. Aqui se
podria suponer que comer del drbol de la vida da acceso a la ciudad, pero
esas secuencias 1ogicas no perturban la forma apocaliptica de pensar. S6lo
aquellos que se han lavado en la sangre del Cordero tienen acceso tanto al
arbol como a la ciudad. Esto es simplemente la forma que usa Juan para
decir que la vida eterna y el destino bendito se encuentran s6lo por medio
de 1a obra redentora de Cristo.

Versiculo 15. Juan agrega ahora una declaracion que parece incongruen-
te y fuera de lugar: Mas los perros estarin fuera, y los hechiceros, los
fornicarios, los homicidas, los idolatras y todo aquel que ama y hace
mentira. Tomado litezalmente esto significa que solo los redimidos habitan
en la santa ciudad, mientras que los malvados, como perros acechando en
las puertas de la ciudad, estdn excluidos de ella y encuentran su destino en
alguna otra parte exterior del orden final. De hecho, Juan ya ha declarado
que su condenacion no es meramente la exclusién de la ciudad, sino el lago
de fuego (21:8). En este versiculo, Juan contrasta el destino de los malos
con el de los justos. Los malvados ciertamente son excluidos de la ciudad.
“Perros” es un término que se usa a veces para describir a las personas
perversas o maliciosas (Fil. 3:2; Sal. 22:16,20).

Versiculo 16. Juan vuelve a insertar palabras de Jesis dando su ratifica-
'cibn y autorizacién al libro. Yo Jesfis he enviado mi 4ngel para daros
testimonio de estas cosas en las iglesias. Esto reafirma la introducci6n del
libro. Dios dio la revelacién a Jesucristo, quien a su vez la dio a un édngel
para que la revelara a Juan (1:1). La clara afirmacién de que Jesis dio su
testimonio a la iglesia por medio del dngel nos ayuda a interpretar la dificil
frase “el testimonio de Jesis”, que en‘la mayor parte de los casos hemos
decidido que significa el testimonio dado por Jesiis y recibido y sostenido
por las iglesias (geaitivo subjetivo; véase 1:2,9; 6:9; 12:11,17; en 19:10;
20:4 puede ser un genitivo Ob]ethO) Esto es apoyado por el versiculo que
estamos considerando.

El simple nombre de Jesis identifica al revelador celestial con el Jesis
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que fue conocido histéricamente por sus discipulos. Pero Jesis no sélo es
un hombre que vivié y muri6 en Palestina; es el Mesias davidico, la raiz y
¢l linaje de David. Es el vastago que crece del tronco de Isai (Is. 11:1; véase
Is. 53:2), el gran Hijo de David (Mt. 1:1;9:27; 15:22; 21:9; Ro. 1:3; 2 Ti.
2:8; Ap. 5:5). También es la estrelia resplandeciente de la mafiana. Esto
nos recuerda la antigua profecia: “Saldrd Estrella de Jacob™ (Nm. 24:17).

Versiculo 17. Una vez mds, sin advertencia, la narracion cambia y Juan
mismo es ahord el orador. Y el Espfritu y la Esposa dicen: Ven. Y el que
oye, diga: Ven. Y el que tiere sed, venga; y el que quiera, tome del agua de
la vida gratuitamente. Esta invitacin es susceptible de dos interpretaciones
muy diferentes. El Espiritu es el Espiritu Santo que ha hablado por los
profetas (Ap. 19:10); la Esposa es la iglesia, la desposada del Cordero
(19:7). Es posible que la primera mitad del versiculo sea un Ilamado para
que el Sefior venga y recompense a su pueblo. Esto tiene buen sentido y se
adecia al contexto (22:12,20). Sin embargo, en este ,é/aso, la segunda
mitad de la clausula implica un abrupto vuelco, sin razén, porque la segun-
da invitacion es dirigida al mundo, a todos los" que tienen sed para que
beban y sacien su sed espiritual bebiendo del agua de la vida. Por lo tanto,
es mejor interpretar la primera mitad del versiculo como lg segunda y
entender toda la invitacion como dirigida al mundo. Cuando el Sefior
venga, serd demasiado tarde; llegara un momento cuando el arrepentimien-
to -serd imposible. Pero esa hora ain no ha llegado y hasta ese dia, el
Espiritu extiende la invitacion a través de los profetas a los hombres en
todas partes que vengan; la iglesia repite la invitacion diciendo “Ven”.
Aquellos que oyen y aceptan la invitaciOn agregan sus voces invitindo a
todos los que leen esta profecia a venir y beber del agua de la vida.

Versiculo 18. Juan agrega ahora una solemne advertencia contra cual-
quiera que pudiera ofenderse por el mensaje contenido en su profecia y
por lo tanto lo distorsione o presente mal su ensefianza. Algunos han
sentido que esta advertencia estaba dirigida a futuros escribas que pudieran
copiar el libro, pretendiendo una transmision fiel del texto. Es cierto que
un escrito judio, llamado la carta de Aristeas, que cuenta la historia de la
traduccion del Antiguo Testamento del hebreo al griego, se encuentra una
exhortacion ‘asi (Aristeas 311). Sin embargo, la advertencia de Juan estd
dirigida a todo aquel que oye las palabras de la profecia de este libro. El
Apocalipsis fue enviado a siete iglesias en el Asia, donde Juan esperaba que
se leyera en alta voz en el culto pablico (véase sobre 1:3). Ahora Juan se
dirige a los oyentes, advirtiéndoles que acepten la autoridad divina de su
profecia y que no distorsionen su mensaje.

La forma de la advertencia es derivada de Deuteronomio 4:2, donde
Dios advierte a Israel: “No afiadiréis a la palabra que yo os mando, ni
disminuiréis de ella, para que guardéis los mandamientos de Jehova vuestro
Dios que yo os ordeno”. A veces, estas palabras han sido interpretadas
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literalmente, aplicindolas a toda la Biblia y usadas para autenticar una
hermenéutica literalista que rechaza cualquier tipo de estudio critico de la
Biblia. Sin embargo, esta es la manera en que Juan garantiza el mensaje de
su profecia. No estd preocupado por los posibles errores mecinicos en la
transmision o los errores de juicio en la interpretacion del mensaje, sino en
las distorsiones y perversiones deliberadas del mismo.

Versiculo 19. La segunda mitad de esta advertencia, tomada literalmen-
te, parece ser una advertencia a los creyentes que tienen acceso al arbol de
la vida y a la santa ciudad de que perderan su salvacién. Sin embargo, esa
advertencia no pretende ensefiar teologia, sino que enfatiza la seriedad de
respetar la verdad de la Palabra de Dios. Esta no es ni un descubrimiento ni
un invento humano; es la verdad divinamente revelada. Requiere toda la
capacidad intelectual y erudita que pueda dominar el estudioso de la Escri-
tura para determinar qué significa un determinado pasaje o libro, porque la
Palabra de Dios ha sido dada a los hombres en palabras de hombres, en
idiomas distintos del nuestro y en situaciones historicas antiguas. Pero
cuando el mensaje de la Escritura ha sido entendido, entonces el creyente
ya no se sienta en juicio respecto de esa verdad, sino que permite que la
verdad lo juzgue y controle su vida y pensamiento. Juan da por sentado
que todos los que tienen acceso al arbol de la vida y 2 la ciudad santa
tratardn su profecia de esa forma.

Versiculo 20. La afirmacién final del Apocalipsis es una palabra del
Sefior que da testimonio de la consumacién a las iglesias (véase 1:2; 22:16)
reasegurando al profeta el hecho central de la consumacién: Ciertamente
vengo en breve (véase notas sobre 1:1; 3:11; 22:7,12). Juan responde con
la habitual afirmacion hebrea, Amén, que quiere decir “Asi sea”. Agrega su
propia oraciéon: Ven, Sefior Jesiis. Esta oraciéon pidiendo el retorno del
Sefior esta profundamente arraigada en la mds primitiva liturgia cristiana.
La misma oracién aparece en una frase litirgica en arameo en 1 Corintios
16:22, maran-ata. El hecho de que esta frase aparezca en forma aramaica
en una carta a una iglesia con lectores de habla griega prueba que proviene
de la primera comunidad judeocristiana. El anhelo por la venida del Sefior
ocupa un lugar en el corazén de la fe cristiana; fuera del retorno de Cristo,
su obra redentora permanece incompleta para siempre. Su reforno es la
tinica esperanza segura para el futuro del mundo.

Versiculo 21. Juan concluye con el tipico saludo cristiano: La gracia de
nuestro Sefior Jesucristo sea con todos vosotros. Amén.
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