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«Los peligros de los tlltimos dias estan sobre nosotros, y en nuestro
trabajo debemos advertir a la gente del peligro en que se encuentran.
No permitais que las escenas solemnes que han revelado las profecias
sean dejadas sin tocar. Si nuestro pueblo estuviera s6lo medio
despierto, si se percatara de la cercania de los acontecimientos
descritos en el Apocalipsis, se efectuaria una reforma en nuestras
iglesias, y muchos mas creerian el mensaje. No tenemos tiempo que
perder; Dios nos llama a preocuparnos por la gente como quienes
tendran que rendir cuenta. Llamad la atencion sobre nuevos principios
e insistid en la verdad inequivoca. Sera como una espada de dos filos;
pero no os apresuréis a asumir una actitud controversial. Habra
ocasiones cuando tendremos que mantenernos quietos y ver la
salvacion de Dios. Permitid que hable Daniel, que hable el
Apocalipsis, y decid lo que es verdad. Pero, cualquiera que sea el
contenido del tema que se presente, elevad a Jests como el centro
de toda esperanza, «la raiz y el linaje de David, la estrella

resplandeciente de la mafiana» (Apocalipsis 22:16)»

—Ellen G. White, Testimonios para la iglesia, tomo 6, 68, 69, énfasis
anadido.
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Prologo

E 1 libro de Apocalipsis ocupa un lugar singular en la Escritura.
Con su lenguaje simbolico, imdgenes poderosas y mensajes de
esperanza, se erige como una revelacion de Jesucristo para su iglesia a
lo largo de la historia. En €l confluyen la voz profética del Antiguo
Testamento, la experiencia de la iglesia primitiva y la certeza del
triunfo final de Dios sobre el mal. No es extrafio, por tanto, que desde
sus primeros lectores hasta nuestros dias, este libro haya sido objeto de
profunda reflexion, estudio y oracion.

Esta obra busca servir como guia académica y espiritual para
quienes se aproximan al estudio de esta obra profética, ofreciendo una
vision equilibrada que combina analisis historico, teologico y pastoral.
A través de sus paginas, el lector encontrara herramientas para
comprender los simbolos, métodos de interpretacion, contextos
literarios y teoldgicos.

Este material refleja, ademas, la experiencia y dedicacion de su
autor como pastor, profesor de la asignatura por varios afios y
candidato al Doctorado en Nuevo Testamento en Andrews University
(Michigan, EE.UU.). Su s6lida formacion académica, unida a su pasion
por la ensefanza, lo han consolidado como un académico
comprometido con la interpretacion del libro de Apocalipsis.



El libro de Apocalipsis

Mas alla del ejercicio académico, el estudio de Apocalipsis invita a
una experiencia de fe. Cada vision, cada mensaje a las iglesias, cada
escena en el santuario celestial, tiene como centro a Jesucristo: el
Cordero inmolado y victorioso, quien camina en medio de su pueblo y
asegura la esperanza de un mundo renovado. Que este material sea,
entonces, no solo una ayuda intelectual, sino también un estimulo para
vivir con fidelidad y esperanza en el tiempo presente, aguardando con
confianza el retorno glorioso del Sefior.

Sergio Celis, PhD
Docente de la Facultad de Teologia
Universidad Adventista de Chile



Capitulo 1

La profecia apocaliptica

E n el contexto de la literatura judia extrabiblica (250 a.C.-150
d.C.), la apocaliptica ha sido definida como un género literario
que existe en un marco narrativo mediado por un ser ajeno a este
mundo hacia un receptor humano. En ella se revela —por medio de
visiones— una realidad trascendente en el plano temporal y espacial;
temporal porque apunta al eschaton, espacial porque anticipa otro
mundo (uno que ofrece la solucidn para el actual). Cualquiera sea el
tipo de Apocalipsis, el aspecto temporal que es comun a todos es la
expectativa de un juicio futuro donde los malvados seran castigados y
los justos seran recompensados; esto ocurre en el marco de un quiebre
con el mundo actual. Otro elemento comun es el interés prestado a la
conducta humana, ya que es la «base» del juicio, por lo que existe un
componente exhortativo. !

1. John J. Collins, «The Jewish Apocalypses», Semeia 14 (1979): 22, 24-27. Esta
descripcion es lo suficientemente amplia como para ser adecuada en un sentido
introductorio. No obstante, debemos estar atentos a una presuposicion que este y otros
autores comparten respecto a la profecia apocaliptica: que el aspecto historico de la
profecia ocurre de manera ex eventu. Este elemento nosotros no lo compartimos; al
contrario, los elementos descritos constituyen tanto una exhortacion o una anticipacion
genuina («predicciony) respecto al futuro.



El libro de Apocalipsis

«Apocaliptica» designa tanto a un género de literatura (los
apocalipsis judios y cristianos) como a las ideas caracteristicas de esta
literatura. Dentro del canon, el apocalipsis esta representado
especialmente por los libros de Daniel y Apocalipsis, pero existen
muchos otros apocalipsis de los periodos intertestamentario y cristiano
primitivo.

Incluso en los libros proféticos del Antiguo Testamento, hay
pasajes que deben clasificarse al menos en algunos aspectos como
apocalipticos. La escatologia apocaliptica se puede encontrar
especialmente en Isa 24-27, 56-66, Jl y Zac 9-14. En estos pasajes, el
futuro escatoldgico se contempla en términos de una intervencion
divina directa, un juicio universal de las naciones y una nueva era de
salvacion en la que el cosmos serd transformado radicalmente. Esta
escatologia trascendente es el nticleo central de la creencia
apocaliptica. La doctrina apocaliptica de la resurreccion de los muertos
también se encuentra probablemente en Isa 26:19, asi como en Dn
12:2. Sin embargo, las formas literarias del apocalipsis se anticipan
especialmente en las visiones de Ezequiel y Zacarias 1-6.

Fue después de la cesacion de la profecia que el apocalipsis
florecio como una literatura distinta de la profecia. Su primer gran
florecimiento se produjo en la crisis de fe judia a mediados del siglo 11
a.C. bajo Antioco Epifanes, cuando el apocalipsis fue el vehiculo
literario del movimiento jasidico, que abogaba por el arrepentimiento
nacional, una oposicion intransigente a la helenizacion y una fe
escatoldgica en la inminente intervencion de Dios en favor de su
pueblo. A partir de entonces, el apocalipsis probablemente caracterizo
a varios grupos dentro del judaismo, incluyendo a los esenios, fariseos,
zelotes y cristianos judios (se debe recordar la variedad de la literatura
apocaliptica cada vez que se intenten generalizaciones sobre el
apocalipsis). El apocalipsis floreci6 especialmente en tiempos de crisis
nacional, y los ultimos grandes apocalipsis escatologicos judios
provienen del periodo comprendido entre la caida de Jerusalén en el
afio 70 d.C. y el fracaso de la revuelta de Bar Kojba.?

2. Richard Bauckham, «Apocalyptic», en Dictionary of Jesus and the Gospels, ed. Joel
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La profecia apocaliptica

Tipos de profecia
desarrolladas en la Biblia

Normalmente se hace una distincion marcada entre la profecia clasica
y la apocaliptica. Son categorias validas, pero no siempre se
manifiestan de manera tnica o separada —una de la otra— en los textos
proféticos. Por ejemplo, profetas que considerariamos clasicos
(profetas mayores o menores) incluyen porciones significativas con
mensajes que calificarian como profecias apocalipticas, conforme a las
caracteristicas recién presentadas en el apartado anterior. Otro aspecto
propio de la apocaliptica como la resurreccion, también puede hallarse
en Isaias 26:19 como, por supuesto, Daniel 12:2.3

No obstante, se puede hacer una distincion general respecto a los
aspectos distintivos en cada caso.

Clasica Apocaliptica
Israel Todo el mundo, universal

Geopolitica, Palestina (eventos;
P ’ ( ’ El curso continuo de la historia mundial

2 foco)
Lenguaje directo y literal Simbélico
Condicionales, pues involucran el quehacer .
Incondicional
del ser humano (moral)
“Asi dice el Sefior’, “Vino Palabra del Sefior .
Visiones

L diciendo...”

Distincion general entre profecia clasica y apocaliptica

Segtn el modelo de Daniel

Daniel presenta una serie de bosquejos apocalipticos que muestran un
continuo de la historia de la redencion. Cada bosquejo culmina en el
establecimiento del reino de gloria (Dn 2:44,45; 7:27; 8:25; 12:1,2);
existe un claro foco en el Mesias en cada bosquejo (Dn 2:44; 7:13,14;
8:11,25; 9:25-27; 10:5,6; 12:1).

B. Green, Scot McKnight y I. Howard Marshall, 2.* ed. (Downers Grove, IL: InterVarsity
Press, 2013), 53.
3. Bauckham, «Apocalyptic», 53.
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Las divisiones predeterminadas de tiempo, sirven como un
calendario sagrado de la historia progresiva de la redencion de Dios
(Dn 7-12). Estas profecias de tiempo tnicas determinan el comienzo
del sefialado «tiempo del fin», particularmente la terminacion del
periodo de tiempo profético de los 2.300 «dias» en la vision de Daniel
8 (vv. 14,17,19).

El aspecto incondicional de la historia de la redencion se recalca en
una sesion predeterminada de juicio en el cielo y la vindicacion de los
santos fieles por medio del Hijo del Hombre. Esto también esta
expresado por la imagen de una guerra santa final y el triunfo de
Miguel como el guerrero divino, y la resurreccion de todos los muertos
para recibir su recompensa (Dn 2; 7-12).*

Daniel integra el doble foco de la profecia cléasica (seccion historica
como tipologia) y el desarrollo continuo de la historia en la seccion
apocaliptica. La unidad orgénica de la profecia clasica y de la
apocaliptica puede observarse en la armoniosa combinacion de su
perspectiva del tiempo del fin: el juicio universal con la liberacion
cosmica de un pueblo remanente fiel en la Gltima guerra entre el bien y
el mal, y la restauracion del reino de Dios en paz y justicia eternas.

Cristo y la profecia

La realidad de Jesucristo ya habia sido anticipada preliminarmente en
el AT. Por esta razon, debe permitirse que nos cuente su propio
mensaje, pero no como si fuera la ultima palabra de Dios respecto al
evento de Cristo. Las Escrituras Hebreas no cierran el canon de la
Escritura. Forman un registro incompleto de la totalidad de la
revelacion divina. La interpretacion hecha por Jesucristo y los
apostoles nos entregan la «verdadera interpretacion de las profecias y
los tipos hebreos» (Heb 1:1,2; Jn 5:39,40; Lc¢ 24:25-27).

Para Jesus, las profecias mesianicas no eran predicciones aisladas,
sino parte del extenso plan de Dios para la redencion del hombre.

4. Hans LaRondelle, Las profecias del fin (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa
Editora Sudamericana, 1999), 12.



La profecia apocaliptica

Incluso vio la historia de Israel como una serie de eventos redentores
que prefiguraban la gran salvacion obrada por el Mesias. Por lo tanto,
Cristo reconocio6 que las promesas de Dios le fueron dadas en dos
niveles a Israel: tanto mediante predicciones verbales como mediante
tipos historicos de liberacion y juicio. Un tipo es un acontecimiento
historico, o una persona o una institucion, ordenado por Dios para
prefigurar una verdad redentora de Cristo.

Jests introdujo en el judaismo la asombrosa idea de que habia
llegado el tiempo de los antitipos. Se present6 a si mismo como la
realidad a la cual apuntaban todos los simbolos de las instituciones
redentoras de Israel (c¢/. Mt 12:6,41,42).

La verdadera interpretacion tipoldgica del Antiguo Testamento no
crea un segundo significado o alegorizacion mas alla del sentido literal,
sino que escucha como el significado histdrico del texto continia
hablando en la situacién del Nuevo Testamento.’

Jesus como representante de Israel

El proposito de las citas en el Nuevo Testamento a los Salmos y los
profetas, etc., no es sencillamente para mostrar de qué manera se
cumplieron con toda exactitud en la vida de Jesus las predicciones
mesidnicas veladas. Estas mas bien proclaman a Jesus como la meta de
la historia de Israel y como la realizacion plena del pacto que Dios
habia hecho con ellos.

Como el Hijo de Dios, Cristo no solo representa a Israel ante Dios,
sino que también representa el destino de Israel en su propia vida. El
NT ensefia que el significado de la historia de Israel se revela
completamente en la vida de Jesucristo.®

Cuando se comprende la apocaliptica desde el evento de Jesucristo,
se percibe un claro distanciamiento respecto de las ideas presentes en
el judaismo en torno al siglo I. Textos como 4 Esdras, 1 Enoc,

5. Hans LaRondelle, The Israel of God in prophecy, Andrews University Monographs
XIII (Berrien Springs: Andrews University Press, 1983), 46.
6. Ibidem, 73.



El libro de Apocalipsis

Apocalipsis de Baruc, Jubileos..., seguian tres caracteristicas
principales: 1) el juicio cosmico-universal en torno al Israel nacional o
a un fiel remanente judio, 2) el reemplazo stbito de la presente era
pecaminosa por la creacion de un mundo sin pecado y un nuevo
cosmos y 3) el fin predeterminado de este mundo pecaminoso y la
venida inminente del Mesias. Esta urgencia a menudo estaba apoyada
por célculos contradictorios de periodos de tiempo en la historia
mundial. Jesus, sin embargo, le dio un nuevo significado a las
expectativas existentes y ofrecio una definicién diametralmente
opuesta a conceptos claves dentro de la apocaliptica judia. Le dio un
nuevo significado a términos apocalipticos tan populares como: «Hijo
del hombrey, «juicio», «vida eterna y resurrecciony, «reino de Diosy,
«esta era y la era por venir.

Todas estas expresiones eran mas o menos términos técnicos en los
esquemas apocalipticos del judaismo tardio. El mensaje de Jesus
sorprendio a los judios de su tiempo porque llend cada simbolo
apocaliptico con un nuevo significado mesidnico o cristocéntrico que
hizo afiicos sus sistemas escatologicos.

e e.g. «Hijo del hombre»: Mt 8:20; Mr 10:45; Mt 17:12,22;
20:18, 28; 26:45

e e.g. «reino de Diosy: Mt 21:43; Mr 10:14,15

e e.g. «juicion: Mt 12:41; Lc 11:32; Jn 9:39; 3:18-21

Jesus vio su mision como Mesias en forma completamente
diferente a todas las expectativas mesianicas en el judaismo. Colocé su
mision de un Mesias sufriente y moribundo dentro de la estructura
apocaliptica de Daniel (Mr 8:38; 13:26; 14:61,62; su cumplimiento
futuro).

Al mismo tiempo Jesus proclamo el principio de la ampliacion
mundial de las promesas territoriales locales; lo hizo asi cuando dijo
que la promesa del pacto con respecto a la tierra se cumpliria en la
tierra hecha nueva (cf. Sal 37; Mt 5:5). Esta idea es interpretada asi por
Pablo en Rom 4:13,16-24 (c¢f. Gén 12:1-3).



La profecia apocaliptica

e tierra (Canadan) — mundo
e naciones (factor étnico) — creyentes
e ¢f Jn4:21

Cristo suprime todas las restricciones étnicas en el pueblo del
nuevo pacto y, por tanto, también suprime el centro geografico del
Oriente Préximo para su iglesia.

La centralidad de la Cruz

Que el tiempo escatologico se inaugurara con la cruz constituye un
principio fundamental para la interpretacion de las profecias. Con la
primera venida y la cruz ocurri6 una transicion de tiempo; antes y
después de ella. En el caso de las profecias de Daniel, el trasfondo
geografico y politico pierde su significado literal cuando se cruza el
umbral marcado por la cruz (el tiempo del NT), y deben, por lo tanto,
ser interpretadas en un sentido espiritual. Hans LaRondelle sefialo:

Es importante para la interpretacion conforme al evangelio de la
apocaliptica del AT determinar, cuando los datos lo permitan, en qué
punto cada serie de bosquejos proféticos atraviesa el tiempo de la cruz
de Cristo, pues la terminologia y las imagenes del AT, a partir de ese

momento, recibirian una interpretacién cristologica.’
También sefialo:

Las consecuencias hermenéuticas del evangelio de Cristo para las
profecias generales de Daniel ahora pueden hacerse evidentes.
Requeririan que el significado teologico de términos como Israel,

Juda, tierra santa, monte Sion, santuario, santos, cuerno pequefio, rey

7. Hans LaRondelle, «Interpretation of Prophetic and Apocalyptic Eschatology» en 4
Symposium on Biblical Hermeneutics [Biblical Research Committee, 1974], 231.

9
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del norte y rey del sur, sean aplicados cristoldgica y

eclesiologicamente...®

Las imagenes y simbolos siguen siendo los del Proximo Oriente
Antiguo, pero lo que era local y nacional, ahora es global y universal.

e Israel no es «reemplazadoy, sino que es ampliado a fin de
incorporar a todos los que creen en el Mesias (judios y
gentiles) — el remanente fiel de los ultimos dias.

e El rey del norte = el cuerno pequefio es la misma entidad,
Babilonia.

e El rey del sur = Egipto, un poder que confia en si mismo,
secular, sincrético — ateo, un poder opuesto a Dios (clave:
la Revolucion Francesa). Ellen G. White esta en armonia
con este punto de vista.’

e Las profecias se concentran en aquello que concierne los
ataques en contra de Cristo y de su salvacion. Dado que el
anticristo surgird desde el propio cristianismo no existe un
particular «interés» en el Islam, el budismo, etc.

Métodos tradicionales de
interpretacion profética

Preterismo. El método preterista sostiene que el libro del Apocalipsis
se dirige principalmente a la situacion de la iglesia cristiana en la
provincia romana de Asia en el primer siglo d. C. Los preteristas
sostienen que Juan el revelador podia prever las cosas que sucederian
en el futuro inmediato. Sin embargo, el libro no contiene ninguna
profecia predictiva. Su propdsito mas bien era proporcionar esperanza
y animo a la iglesia que afrontaba una persecucion inminente de la

Roma imperial en los dias de Juan. No importaba cuan terrible fuera la

8. Ibidem, 243.
9. Ellen G. White, El Conflicto de los siglos (Doral, FL: Asociacion Publicadora
Interamericana, 2007), 272, 273.

10
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persecucion inminente, Dios intervendria y liberaria a su pueblo de la
opresion de Roma y estableceria su reino. La suposicion basica del
método preterista es que el Apocalipsis describe la persecucion
universal de la iglesia por Roma en el primer siglo. Supuestamente,
Juan escribi6 su libro con el propdsito de animar a los cristianos de su
tiempo a perseverar porque el Sefior estaba a punto de venir para
vencer a Roma y rescatar a su pueblo. El problema con este enfoque es
que no hay evidencias extra biblicas validas para apoyar la existencia
de una persecucion sistematica de la iglesia del siglo primero por todo
el imperio. El Apocalipsis mismo se refiere a persecuciones locales de
cristianos en Asia (cf. Apoc 2:10, 13; 3:10) bajo la cual Juan mismo
experimento el exilio en Patmos (Apoc 1:9).

Idealismo. El método idealista alega contra cualquier proposito
histérico de los simbolos del Apocalipsis. Mas bien, el libro contiene
descripciones simbolicas de la lucha constante entre el bien y el mal
que no se pueden aplicar a ninglin periodo histdrico o lugar. Los
simbolos del libro no se refieren a ningun evento especifico en la
historia. El énfasis esta en la verdad ética y los principios sin
limitacion de tiempo que se aplican a los creyentes en cualquier
momento de la historia, en vez de eventos histéricos. El método
idealista esta basado en las ideas preteristas. No ve ninguna
significacion literal o historica de la vision de Juan.

Futurismo. En contraste con el preterismo, el futurismo aplica
toda la importancia del libro al futuro. El método futurista sostiene que
el Apocalipsis (especialmente los capitulos 4-22) es una profecia de
eventos futuros —aun desde la perspectiva de hoy— que sucederan justo
antes y después de la Segunda Venida. El libro es relevante
exclusivamente para la Gltima generacion de cristianos que vivan en el
tiempo del fin.

Historicismo. El método historico sostiene que el libro del
Apocalipsis proporciona una presentacion simboélica del bosquejo
profético del curso futuro de la historia desde los tiempos apostolicos
hasta el tiempo del fin. Este método alega que el Apocalipsis esta
fundado sobre el libro de Daniel que trata con periodos secuenciales de

la historia. Los simbolos del libro pintan «diversos movimientos y

11
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eventos historicos en el mundo occidental y la iglesia cristiana». Y

esas profecias predictivas estan en el proceso de cumplirse. '°

10. Stefanovic, La Revelacion, 12, 13.

12



Capitulo 2

Aspectos introductorios
al libro de Apocalipsis

L 0 mas probable —y es la opinion tradicional/conservadora— es
que el libro de Apocalipsis fue escrito por Juan el apostol, el mas
joven de los discipulos de Jests. !

Respecto a la fecha de redaccion, se ha propuesto una fecha
temprana (ca. 70 d.C.) y otra mas tardia (ca. 95 d.C.), la Gltima siendo
la més aceptada.” Una fecha temprana permite entender el libro como
una denuncia de la apostasia dentro de la fe judia, y el trasfondo
historico apuntaria a Neron como el referente de la opresion y
persecucion descritas en el libro (también abre la especulacion respecto
a los emperadores en relacion a los reyes de Apocalipsis 17, entre
otros). La fecha mas tardia nos colocaria bajo el gobierno de

1. Gregory. K Beale, The Book of Revelation: a commentary on the greek text, New
International Greek Testament Commentary (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1999), 34,
35. Lo acepta como presupuesto para su comentario. Al mismo tiempo, sefiala
argumentos que avalan que esta es una postura mas que razonable en el 4mbito
académico. Se reconoce que aunque pueden existir diferencias de estilo o vocabulario
entre el evangelio y las epistolas respecto al Apocalipsis, estas se deben a la diferencia de
género literario. Al mismo tiempo, se indica que existen suficientes temas y motivos
teoldgicos en comun.

2. Ireneo ya sefnald ca. 170 d.C. que Juan escribid el Apocalipsis hacia el fin del reino
de Domiciano (Iren., Adv. Haer. 5.30.3).
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Domiciano, emperador tradicionalmente asociado con la persecucion
de cristianos. La evidencia historica no apunta tanto a una persecucion
encabezada o promulgada por el emperador, sino a una situacion de
represion y persecucion generada por la intensificacion del culto al
emperador en Asia Menor. Aunque el judaismo era una religion
permitida, la diferenciacion progresiva del cristianismo respecto de ¢l
hace probable la opresion contra los cristianos por acusaciones de
«ateismo» o deslealtad a Roma.? La evidencia interna provista por las
cartas a las siete iglesias (Ap 2, 3) también apunta a la fecha tardia,
debido a que las iglesias estan en una etapa de cierto letargo espiritual
en donde han dejado su «primer amor» (Ap 2:4).*

La naturaleza simbolica del Libro

El contenido del libro de Apocalipsis fue entregado por medio de
simbolos. «La revelacion de Jesucristo, que Dios le dio, para mostrar a
sus siervos las cosas que deben suceder pronto; y la dio a conocer
[onuaive, explicar algo enigmatico, significar’ | hacer una sefial, dar
una sefal®], enviandola por medio de su angel a su siervo Juan» (Ap
1:1, LBLA20). Beale observa que onpaive también es significativo en
Daniel 2:28-30,45 (LXX). La revelacion divina fue justamente
entregada por medio de un suefio lleno de simbolismo; no abstracta
sino pictérica.” Mounce observa,

El texto sigue diciendo que la revelacion fue «enviada» a Juan. El
verbo griego (semaino) transmite la idea de una representacion
figurativa. Estrictamente hablando, este término significa dar a conocer

3. Udo Schnelle, First One Hundred Years of Christianity.: An Introduction to Its
History, Literature, and Development (Grand Rapids, MI: Baker Academic, 2020), 442-
445; Beale, Revelation, 7-10; Raymond E. Brown, An Introduction to the New Testament,
ed. David N. Freedman, The Anchor Bible reference library (New York: Doubleday,
1997), 805-808.

4. Ranko Stefanovic, La Revelacion de Jesucristo: Comentario del libro de Apocalipsis
(Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2013), 4, 5.

5. «onuaivey, BDAG, 920.

6. Franco Montanari, «onpoaiveoy, 1908.

7. Beale, Revelation, 50, 51.
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mediante algln signo. Por esta razon armoniza admirablemente con el
caracter simbolico del libro. Esto debiera advertir al lector para que no
espere a continuacion una exposicion literal de historia futura, sino una
descripcion simbélica de cosas que todavia han de suceder.®

Como ya es comun en la literatura profética, se usa un lenguaje que
va mas alla de lo literalista y literal. Se usan muchos simbolos que
provienen del ambiente del escritor y de los lectores. Esto nos conduce
a reconocer que el Antiguo Testamento, la literatura judia del periodo
intertestamentario,” los paralelos con la literatura del Nuevo
Testamento, ' al igual que el ambiente religioso y cultural
grecorromano, son relevantes en la interpretacion del lenguaje,
imédgenes y simbolos que usa el apéstol Juan.!! El aporte del AT es
notorio. Parad6jicamente, no se puede identificar ninguna cita textual
de un pasaje especifico del AT.?

8. Robert H. Mounce, Comentario al libro de Apocalipsis, Coleccion Teoldgica
Contemporanea 21 (Terrassa, Barcelona: Editorial CLIE, 2007), 85.

9. La literatura rabinica tanaita (ca. 70-200 d.C.) terminé presentando ciertas
limitaciones debido a que corresponde a un periodo varios siglos con posterioridad a la
produccion literaria del Nuevo Testamento. Cf. Steve Moyise, The Old Testament in the
Book of Revelation, ed. Stanley E. Porter, Library of New Testament Studies Supplement
Series 115 (Sheffield: Sheffield Academic Press, 1995), 11. Un recurso que ofrece una
sugerencia respecto a ciertos paralelos en cada capitulo es Ben C. Blackwell et al., eds.,
Reading Revelation in Context (Grand Rapids, MI: Zondervan Academic, 2019).

10. Peter J. Leithart, Revelation, ed. Michael Allen y Scott R. Swain, 2 vols., The
International Theological Commentary on the Holy Scripture of the Old and New
Testaments (London: Bloomsbury T&T Clark, 2018), 1:21. El autor es de la opinioén que
Juan pudo incluso haber leido el material que constituye el NT que conocemos hoy. Un
ejemplo de esta posibilidad es el articulo de P. Richard Choi, «Paul and Revelation 14y,
Journal of the Adventist Theological Society 20, nos. 1-2 (2009): 223-243.

11. El autor ofrece algunos ejemplos en cada una de estas categorias tal como ¢él las ha
formulado. «If Jewish apocalyptic was often indebted for its imagery and forms to its
non-Jewish environment, its eschatological content derived from OT prophecy»
(Bauckham, «Apocalyptic», 53).

12. Ver, por ejemplo, los diferentes eruditos citados en Frank Holbrook, ed., Simposio
sobre Apocalipsis - 1, Clasicos del Adventismo 6 (Doral, FL: Asociacion Publicadora
Interamericana, 2010), 94, n. 30.
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Sin embargo, las alusiones y ecos son abundantes; la mayoria pueden
indicar, al menos, mas de 400.'% En cierta manera, Juan es un intérprete
de las profecias del AT.!*

Lo significativo es que la fuente para las palabras, ideas, simbolos e
imagenes se halla en el pasado: el pasado en el texto biblico, en la
historia secular o en la del propio pueblo de Israel. Todas estan
formuladas «...con las iméagenes del pasado de la iglesia del NT.
Aunque provenia del trono de Dios, el Apocalipsis se comunico con un
lenguaje apropiado para la época, el lugar y las circunstancias del autor
humano, Juany.'”

El libro de Apocalipsis, por tanto, llega a nosotros en lo que se
puede denominar un «lenguaje apocaliptico», que no es el tipico del
NT. Es un lenguaje que apunta a realidades cosmicas en donde:

...tal simbolismo césmico era una forma bastante comun de
creacion literaria en aquellos dias. Libros como el Enoc etiope, 4
Esdras y 2 Baruc expresan sensibilidades y una teologia en lo que se ha
denominado «lenguaje apocaliptico». Asi, aunque el lenguaje del
Apocalipsis es a menudo extrafio y simboélico, su mensaje esta
firmemente asentado en la realidad. Lo mas probable es que el lector
cristiano del siglo I tuviese relativamente poca dificultad para
comprender los principales simbolos del libro. Por lo tanto, sera
preciso que el intérprete moderno del Apocalipsis tenga en cuenta la
naturaleza apocaliptica de los tiempos, lo que contribuira a que
entienda como era percibido el lenguaje apocaliptico en el siglo 1
d.c.'t

Lectura complementaria:

13. Cf. Gregory K. Beale y D. A. Carson, Commentary on the New Testament use of the
Old Testament (Grand Rapids: Baker Academic, 2007), 1082; Moyise, The Old
Testament in the Book of Revelation, 16. Beale las cataloga como alusiones claras,
probables, o posibles (Beale, Revelation, 78).

14. Cf. Bauckham, «Apocalypticy, 54.

15. Jon Paulien, «Interpretacion del simbolismo del Apocalipsis», en Simposio sobre
Apocalipsis - 1, 87.

16. Ibidem, 93.
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Frank B. Holbrook, ed., Simposio sobre Apocalipsis - I, Clasicos
del Adventismo 6 (Florida: Asociacion Publicadora Interamericana,
2010), 98—-109.
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Capitulo 3

La estructura del libro

L as propuestas pueden ser diversas, dado que no existe una Unica
forma de abordar el texto. Algunos pueden notar elementos
gramaticales o 1éxicos que delatan cierta estructura; otros observan
aspectos tematicos que se repiten y que configuran claros paralelismos.
Todavia otros pueden observar elementos que se desprenden de la
identidad judia construida por el AT, muy presente en la manera de
comunicar proféticamente lo revelado por Dios. Lo importante es
evaluar los argumentos que respaldan cada estructura y que seamos
consistentes y coherentes en nuestras observaciones y conclusiones que
se desprenden de cada uno. En muchos casos, debemos ver estas
organizaciones, estructuras y subdivisiones como complementarias.
Solo preguntandole a Juan podriamos saber qué estructura ¢l pretendia.
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Kenneth Strand
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Jacques Doukhan
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Adaptado de Jacques B. Doukhan, Secretos del Apocalipsis: El Apocalipsis
visto a través de ojos hebreos (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa Editora
Sudamericana, 2011), 15.
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David Aune

Este autor propone una division bipartita, mas un prélogo y un epilogo.

Apocalipsis consta de dos secciones principales: 1) 1:9-3:22, que
se centra en una teofania del Cristo exaltado, y 2) 4:1-22:9, una serie
de narraciones de visiones episddicas introducidas con un viaje
celestial. Ambas secciones se ubican dentro de una sola narracion de
vision extendida (1:9-22:9), porque 4:1 realmente no interrumpe esta
narracion sino que introduce una nueva fase, el viaje celestial del
vidente. Estas secciones principales estan enmarcadas por un prologo
(1:1-8) y un epilogo (22:6-21) [...].

Las dos secciones principales de Apocalipsis son
sorprendentemente desiguales en tamafno. La primera seccion es una
teofania, que se centra en la comision visionaria de Juan de dirigir
proclamaciones a las siete iglesias dictadas por el Cristo exaltado (1:9—
3:22). La segunda seccion es mucho mas larga y esta unificada en
formas relativamente engorrosas (4:1-22:9). La primera parte de esta
seccion (4:1-16:21) esta unificada por el marco escatologico
proporcionado por los siete sellos, las siete trompetas y las siete copas.
La segunda parte de esta seccion esta unificada por las revelaciones
angélicas emparejadas (17:1-19:10 y 21:9-22:9) que enmarcan 19:11—
21:8.!

Ranko Stefanovic
El propone una estructura tripartita, mas un prélogo y un epilogo.
Prélogo - 1:1-8
1. Mensaje a las 7 iglesias (1:9-3:22)

o Vision de Cristo glorificado como sacerdote y Juez
o Mensaje a las iglesias

1. David E. Aune, Revelation 1-5, ed. Bruce M. Metzger et al., Word Biblical
Commentary 52A (Grand Rapids: Zondervan, 1997), c.
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2. La apertura del libro sellado (4:1-11:19)
o Vision de la entronizacion de Jesus
o Sellos
o Trompetas

3. El contenido del libro sellado (12:1-22:5)
o Vision de Cristo como guerrero
Las dos bestias
Mensaje final al mundo
Plagas
Babilonia y la bestia / Caida y juicio a Babilonia
Las dos cenas
El Milenio y el juicio final
Tierra restaurada / cielo y tierra nueva / la Nueva

O O O o o o o

Jerusalén
Epilogo - 22:6-21

En esa misma linea, Stefanovic argumenta que el libro también
puede comprenderse a manera de un quiasmo:

A. Prélogo (1:1-8)

B. Promesas al vencedor (1:9-3:22)

C. La obra de Dios para la salvacion de la humanidad (4-8:1)

D. La ira de Dios mezclada con misericordia (8:2-9:21)

E. Se comisiona a Juan a profetizar (10—11:18)

F. La gran controversia entre Cristo y Satanas (11:19-13:18)

E’. La iglesia proclama el evangelio del fin del tiempo (14:1-20)
D’: La ira final de Dios sin mezcla de misericordia (15—18:24)
C’: Se completa la obra de Dios para la salvacion de la humanidad
(19-21:4)

B’: Cumplimiento de las promesas al vencedor (21:5-22:5)

A’: Epilogo (22:6-21)
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Peter Leithart

Peter Leithart propone una subdivision del libro particularmente
coherente con evidencia del texto del propio Apocalipsis. Sefiala que el
libro posee una introduccion epistolar y una conclusion en forma de
bendicion. En medio, existen algunos marcadores textuales que ayudan
a identificar cuatro subdivisiones. La expresion «en el Espirituy (1:10;
4:1; 17:1-3; 21:9,10), al igual que «sube aca» o «ven aca» (4:1; 17:1;
21:9,10) definen estas divisiones que coinciden con ciertos lugares o
ambitos donde se desarrolla la experiencia de Juan respecto a la vision:
1) en Patmos, 1:10-3:22; 2) en el cielo, 4:1-16:21; 3) en el desierto,
17:1-21:8; y 4) una gran montafia, 21:9-22:21.% Leithart reconoce que
se evidencia cierta asimetria, puesto que la segunda seccidon cubre casi
la mitad del libro. No obstante, lo asimétrico también se da en lo
planteado por Stefanovic respecto al contenido del libro sellado (12:1—
22:5).

Un aspecto unificador en cada una de estas propuestas es el
reconocimiento de que hay escenas que se desarrollan en el Santuario.
La progresion respecto al lugar del santuario referenciado en cada una
sigue el orden de los ritos diarios en el santuario terrenal. Paulien
explica:

El primer acto importante del servicio sacrificial diario (775 [tamid])
en el templo era que un sacerdote escogido entrase en el lugar santo
para despabilar el candelabro, verificando que cada una de las
lamparas estuviese ardiendo con una llama viva y que tuviese un
suministro suficiente de aceite (cf. Apoc. 1: 12-20). Tras esta
actuacion, se dejaba abierta la gran puerta del templo (cf. Apoc. 4: 1).
A continuacion, era sacrificado un cordero (cf- Apoc. 5: 6) y su sangre
era derramada al pie del altar de los holocaustos en el atrio exterior del
templo (cf- Apoc. 6: 9). Tras el derramamiento de la sangre, se ofrecia
incienso en el altar de oro del lugar santo (cf. Apoc. 8: 3-4; Luc. 1: 8-

10). Después, durante una pausa en el canto (¢f. Apoc. 8: 1), sonaban

2. Leithart, Revelation, 1:43, 44.
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trompetas para indicar que el sacrificio habia concluido (cf: Apoc. 8: 2,
6). La primera parte del Apocalipsis no solo refleja todos los detalles
importantes del sacrificio diario en el templo, sino que también alude a

ellos esencialmente en el mismo orden.»>

De manera complementaria, tal como lo enfatiza Doukhan,* ya se
ha observado que el libro de Apocalipsis también se articula sobre la
base de las fiestas anuales del calendario judio. Igual de llamativa es la
evidencia de que el libro de Apocalipsis parece estar modelado
siguiendo las fiestas anuales del afio judio.

Pascua. Las cartas a las siete iglesias son evocadoras de la Pascua,
fiesta fundamental de la primavera. Por ejemplo, en ningtin otro lugar
del Apocalipsis hay una concentracion tan intensa de referencias a la
muerte y la resurreccion de Cristo (cf- Apoc. 1: 5, 7-18). El intenso
escrutinio al que Cristo somete a las iglesias trae a la memoria la
busqueda efectuada en todo hogar judio para deshacerse de todo resto
de levadura inmediatamente antes de la Pascua (Exo. 12: 19; 13: 7).
Dado que la Pascua es la inica fiesta cumplida por el Cristo terrenal (1
Cor. 5: 7), resulta apropiado que esté asociada con la porcion del libro
en la que es presentado en su ministerio en pro de las iglesias de la
tierra.

Pentecostés. Como inauguracion del santuario celestial, la escena
del trono presentada en Apocalipsis 4-5 esta asociada, muy
adecuadamente, con Pentecostés. El primer Pentecostés tuvo lugar en
la época en que Moisés recibi6 la ley en el monte Sinai (Exo. 19-20).
Como nuevo Moisés, Cristo recibe de Dios, por asi decirlo, la nueva
Tora (Apoc. 5). Exodo 19 también constituy6 la instauracion de Israel
como pueblo de Dios (Exo. 19: 5-6; cf. Apoc. 5: 9-10). La liturgia
judia para la fiesta de Pentecostés incluia la lectura no solo de Exodo

3. Jon Paulien, «Sellos y trompetas: Debates actualesy», en Simposio sobre Apocalipsis -
1, 224, énfasis anadido.

4. Jacques B. Doukhan, Secretos del Apocalipsis: el Apocalipsis visto a través de ojos
hebreos (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa Editora Sudamericana, 2011), 12. Ver
p. 19 de esta obra.
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19, sino también la de Ezequiel 1, antecedente literario fundamental de
Apocalipsis 4-5.

Fiesta de las Trompetas, Dia de la Expiacion. El toque de siete
trompetas —cerca del punto central del libro (Apoc. 8-9, 11)—
recuerda al lector las siete fiestas mensuales de novilunio que
culminaban en la Fiesta de las Trompetas, que marcaba la transicion
entre las fiestas de primavera y las de otofio. La propia Fiesta de las
Trompetas, que caia el primer dia del séptimo mes (correspondiente a
la séptima trompeta), anunciaba el tiempo de juicio, que culminaba el
Dia de la Expiacion (cf. 11: 18-19). A partir de ese punto, hay en el
libro un interés creciente en el concepto de juicio.

Fiesta de los Taberndculos. La ultima de las cinco fiestas basicas
del sistema levitico (cf. Lev. 23) era la Fiesta de los Tabernaculos que
seguia al Dia de la Expiacion. Habia acabado la cosecha (¢f. Apoc. 14-
20). Ahora Dios moraba con su pueblo (Apoc. 21: 3). Las
celebraciones escatologicas del Apocalipsis estan repletas de imagenes
de festejos, ramas de palmera, muisica y regocijo ante el Sefior. Las
imagenes fundamentales de la fiesta el agua y la luz encuentran su
cumplimiento culminante en Apocalipsis 22: 1, 5. [...]

Por eso, la primera seccion del Apocalipsis, basada en los
sacrificios diarios y las fiestas de primavera, ofrece un énfasis en la
cruz y sus efectos; mientras que la segunda mitad del libro, basada en
los sacrificios anuales y las fiestas de otofio, se centra en el fin. La
fiesta de las Trompetas (primer dia del séptimo mes) daba paso a la
época del afio en que tenia lugar el juicio y el santuario era purificado
(Apoc. 11: 18-19).3

Finalmente, las escenas siguen una progresion en donde lo diario y
anual esta presente segun corresponde, y visualiza cada lugar o
departamento del Santuario.

Primera escena del santuario (1: 12-20). Aqui la vision usa

iconografia del santuario para mostrar la presencia de Cristo entre las

5. Paulien, «Sellos y trompetas: Debates actualesy, 225-227.
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iglesias de la tierra; sin embargo, no es una vislumbre del interior del
santuario celestial. La escena tiene lugar en la propia Patmos, y los
siete candelabros representan las siete iglesias. La invitacion explicita
a “subir” a la esfera celestial se produce mas tarde, en Apocalipsis 4:1.

Segunda escena del santuario (4: 1 — 5: 14). El centro de atencion
pasa ahora al santuario celestial. La mayor coleccion de iconografia
del santuario en el libro se encuentra en esta introduccion a los sellos.
La escena contiene una mezcla total de iconografia de casi cada
aspecto del ritual hebreo.

En el santuario terrenal israelita solo habia dos ocasiones que
comportaban casi todos los aspectos de su culto. Nos referimos al
ritual de la inauguracion con el que se dedico el santuario (cf. Exo. 40)
y al Dia de la Expiacion.

La escena del santuario de los capitulos 4-5 es la primera vision
del santuario celestial en el libro. Lo mas idoneo es identificarla con el
rito de inauguracion o dedicacion del antiguo santuario. El centro de
atencion esta en las consecuencias de la cruz, una de las cuales fue el
establecimiento del reinado de Cristo en el santuario celestial.

Decididamente, la presentacion no es una escena de juicio, como
cabria esperar si se contemplase el Dia de la Expiacion. De hecho, la
fraseologia explicita de juicio esta totalmente ausente de la escena.

La unica vez en que una palabra griega que denota juicio aparece
en la primera seccion del libro es en Apocalipsis 6: 10, jy en ese pasaje
se afirma que Dios aun no ha comenzado a juzgar! Puesto que la
escena del santuario en Apocalipsis 5 precede a la apertura de los
sellos, la evidencia de que el quinto sello ocurre en un tiempo de “no
juicio” resulta decisiva para ubicar los sellos en la era cristiana en
general.

Tercera y cuarta escenas del santuario (8: 2-6 y 11: 19). Ambas
escenas transcurren en el santuario celestial. La primera (8: 2-6)
presenta una vision explicita de la primera estancia son sus ritos de
intercesion. La segunda (11: 19) presenta una vision explicita de la
segunda estancia en el contexto del juicio (¢f. 11: 18).

Quinta escena del santuario (15: 5-8). Esta vision vuelve a echar

mano del lenguaje de la inauguracion (la gloria que llena el templo),
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pero en realidad presenta un cierre del santuario, su clausura o el cese
de su ministerio.

Sexta escena del santuario (19: 1-10). El lenguaje del trono, el
culto y el Cordero es caracteristico de la segunda escena, pero esta
ausente cualquier imagen explicita del santuario. El santuario celestial
ha desaparecido de la vision.

Séptima escena del santuario (22: 1 — 22: 5). El centro de
atencion de la vision regresa a la tierra, de forma homologa al capitulo
1. El Sefior Dios Todopoderoso y el Cordero son el templo de la santa
ciudad (21: 22). Dios esta ahora con su pueblo en la tierra (21: 3).

Estas escenas introductorias muestran dos lineas definidas de
progresion. En primer lugar, la atencion del lector se dirige de la tierra
al cielo para, mas tarde, volver a la tierra. En segundo lugar, se lo lleva
de la inauguracion del santuario celestial a la intercesion, al juicio, al
cese del santuario y, por ultimo, a su ausencia. Esta progresion se

ilustra a continuacion:

(1) Ap 112-20 TIERRA
(2) Ap 4y 5 (inauguracién)
(3) Ap 8:2-6 (intercesion)
(4) Ap 119 (juicio) CIELO
(5) Ap 15:5-8 (cese)
(6) Ap 19:1-10 (ausencia)
(7) Ap 21:1-22:5 TIERRA

En esta progresion la primera escena explicita del Dia de la Expiacion
o de juicio tiene lugar inicamente en 11: 18, 19. La primera seccion
del libro se centra en la inauguracion y la intercesion; la segunda pasa
al juicio y al rechazo. Ello apoya el consenso de los pioneros y la
perspicaz observacion basica de Kenneth Strand en el sentido de que el
libro de Apocalipsis esta dividido en dos secciones: histdrica la

primera y escatoldgica la segunda.®

6. Ibidem, 222, 223.
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Apocalipsis |

El prélogo (1:1-8)
L os vv. 1-3 conforman una unidad:

«La revelacion de Jesucristo (gen. objetivo | subjetivo | plenario), que
Dios le dio, para manifestar (mostrar, hacer ver) a sus siervos las cosas
que deben suceder pronto; y la declaré (éonpavev) enviandola por

medio de su angel a su siervo Juan» Ap 1:1 (RVR60).

La expresion «revelacion de Jesucristo», ja qué genitivo
corresponde? Subjetivo/de origen: «dada por él/de él»; u objetivo:
«acerca de él». El contexto inmediato apuntaria mas hacia el subjetivo
(«cadena de transmision»). El mismo sentido puede derivarse de la
escena de los caps. 4, 5: solo Jesucristo puede revelar el contenido del
libro sellado (su apertura y contenido). Diversos pasajes del libro sin
duda apuntarian a que también es una revelacion acerca de ¢l. Wallace
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defiende la validez del genitivo plenario,! que en este caso permite la
complementariedad de significado.

De manera general, Apocalipsis 1:1-8 se ve reflejado en los vv. 9-
20. Esto nos indica su importancia al introducir la cristofania de
aquellos versiculos, pero también al presentar tematicas que seran
relevantes en el resto del libro. La siguiente tabla evidencia este
hecho.?

V. 1-8 VV. 9-20
La revelacion de Jesucristo (v. 1) Jesus habla y aparece (v. 9)
Palabra de Dios, testimonio de Jesus (v. 2) Palabra de Dios, testimonio de Jesus (v. 9)
Juan (vv.1, 4) Juan (v. 9)
Siete iglesias (vv. 4) Siete iglesias (v.11)
Bendiciones de la Trinidad (vv. 4-6) Revelacién de Jests (vv. 12b-16)
Viene en las nubes (v. 7) Hijo del Hombre (v.13)
Alfay omega (v. 8) Primero y el tltimo (v.18)

Paralelos 1:1-8 y 1:9-20

El v. 2 introduce el concepto de testimonio (19 ocasiones en el
libro; ya sea como verbo o sustantivo), el que se usa en conexion con
lo comunicado por Dios en su palabra profética, al igual que la obra del
pueblo de Dios en distintos escenarios presentados por el libro.* Juan
da testimonio, y por ese testimonio esta en Patmos (1:9).

Las «cosas que ha visto» Juan (1:2; ¢f. vv. 10,12) son nuevamente
destacadas al final del libro: «Yo Juan soy el que oy y vio estas cosas»
(22:8). Esta expresion apunta al caracter general del libro que se
desprende de la palabra de Dios y del testimonio de Jesucristo. Tanto al
inicio como al final del libro, es evidente el rol angélico como ultimo
eslabon en la comunicacion de lo revelado.

Los que leen, oyen y guardan las palabras de la profecia (escritas),
son bienaventurados (pakdprog). Esta palabra, aunque aparece al
inicio, esta reservada para la segunda parte del libro, por lo que su

1. Daniel B. Wallace, Greek Grammar Beyond the Basics: An Exegetical Syntax of the
New Testament (Grand Rapids: Zondervan, 1996), 120, 121.

2. Leithart, Revelation, 1:68.

3. Ap 1:2,5,9; 2:13; 3:14; 6:9; 11:3,7; 12:11,17; 15:5; 17:6; 19:10; 20:4; 22:16,18,20.
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intencidn es comunicar una bendicion en un contexto escatologico (Ap
1:3; 14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7,14). Es significativo observar que
esta séptupla bendicion del libro se equilibra con el séptuplo uso de la
palabra «ay» (8:13; 9:12; 11:14; 12:12; 18:10,16,19).

Juan se dirige «a las siete iglesias que estdn en Asia» (1:4). Esta
seria la provincia que abarca mucho del terreno en donde lo primeros
apostoles fueron muy activos. No debe perderse de vista que Juan tenia
en mente destinatarios concretos en su tiempo. Esto no significa caer
en el preterismo. Solo significa que no daremos el salto a nuestro
tiempo para buscar el significado de simbolos o de expresiones sin
primero entender como habrian sido comprendidas por estos lectores.

Que sean siete puede entenderse como referencia a toda la iglesia,
sin pasar por alto las particularidades de cada una de esas iglesias. Por
un lado, Juan cierra el mensaje de cada iglesia en particular con la
invitacion a escuchar lo que el Espiritu dice a las «iglesias». Al mismo
tiempo, lo que ocurre en una de ellas (Tiatira) sera conocido en «todas
las iglesias» (2:23). Esta forma de entender el mensaje a las iglesias ya
puede hallarse en el Canon de Muratori (180 d.C.): «Juan, también, en
el Apocalipsis, aunque escribe a siete iglesias, sin embargo les habla a
todasy.*

El mensaje a las iglesias es de parte «del que es y que era 'y que ha
de venir, y de los siete espiritus que estan delante de su trono; y de
Jesucristo el testigo fiel, el primogénito de los muertos, y el soberano
de los reyes de la tierra» (Ap 1:4,5, RVR60). Esta es una declaracion
que integra a la trinidad y evoca varios pasajes del AT. En primera
instancia, puede verse una alusion a Exodo 3:14, texto que se refiere a
la existencia eterna de Dios. También vemos Isaias 11:2, en donde se
apunta a siete aspectos del Espiritu de Dios; algo similar ocurre en
Zacarias 4:2 y 10, en donde se presenta la figura de las siete lamparas
que son los ojos de Dios. Los pasajes de 2 Samuel 7:8-16 y Salmo
89:27 también son aludidos por el concepto de primogénito.

4. Beale, Revelation, 187.
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® Pérgamo
» Tiatira
Sardis e
Esmirna &
Filadelfia @

Laodicea =
Ereso *

Las siete iglesias de Asia menor (Accordance Bible Atlas, Accordance Bible
Software, version 13).

El pasaje de 1:7 es significativo por cuanto anuncia un aspecto
fundamental de la esperanza cristiana: el regreso de Jesucristo. Tal
como esta, el versiculo integra dos referencias al AT, las que ocurren
también en Mt 24:30. La primera es de Dn 7:13, que en su contexto se
refiere a la entronizacion del Hijo del Hombre sobre todas las naciones
(cf. 7:14) después del juicio de Dios sobre los imperios (vv. 9-12); un
tema ya introducido en Ap 1:5. La segunda cita es de Zac 12:10ss. En
Zacarias apunta al tiempo del fin cuando Dios derrotara a las naciones
enemigas alrededor de Israel y los israelitas seran redimidos después
de arrepentirse de su rechazo pecaminoso de Dios y de su Mesias (i.e.,
«el que traspasarony). Esta ultima requiere mas explicacion, puesto que
suftre cierta variacion.

Y derramaré sobre la casa de David, y sobre los moradores de Jerusalén, espiritu de graciay de
oracion; y miraran a mi, a quien traspasaron, y llorardn como se llora por hijo unigénito,
afligiéndose por él como quien se aflige por el primogénito. (Zacarias)

...y todo ojo le vera, y los que le traspasaron; y todos los linajes de la tierra haran lamentacién por
él. (Apocalipsis)
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La forma en que Juan integra a Zacarias denota que esta
universalizando lo que antes sefialaba a los moradores de Jerusalén. Al
hacerlo, puede estar evocando pasajes tales como Génesis 12:3 o
28:14. De ser asi, el contexto no es todos sin excepcion, sino el
lamento de aquellos que creen (Ap 5:9; 7:9) y se han dolido por la
muerte de Jesus, aunque ahora viene en las nubes, victorioso. Lo que
implica la aplicacion de este pasaje es que el concepto de pueblo de
Dios en el AT se aplica ahora a los creyentes de la tierra.’

En 1:9, Juan establece que es hermano vuestro y coparticipe
(ovyKoV®VOS)

e en la tribulacion (OATy1g),
e y [el] reino (Baciieia)
e y [la] paciencia (bmopovny) en (év+dat) Jesucristo.

La vida de quien esta en Jesucristo se vive en estas tres esferas que
Juan y sus compaiieros cristianos comparten «en Jesusy». Al respecto
Fanning comenta:

La condicidén que comparten como cristianos es la paradojica
experiencia de la persecucion en este mundo, a veces severa, mientras
esperan paciente y fielmente la gloria plena del futuro reinado de
Cristo, todo ello vivido en el poder que Cristo proporciona. [...] El
primer rasgo de su realidad compartida como cristianos es
«tribulacioén, afliccion, angustia» (OAly1c). No se trata simplemente de
los molestos problemas de la vida en un mundo imperfecto; son los
problemas que los cristianos encuentran a causa de su lealtad a Cristo
en un mundo puesto contra ¢l, como se ve en varios usos
neotestamentarios (por ejemplo, Juan 16:33; Hechos 14:22; 1
Tesalonicenses 3:3,4). Juan ha experimentado tal tribulacién (como
parece demostrar su presencia en Patmos, Ap 1:9¢), y sabe que las
iglesias de Asia Menor también la han sufrido, y que pronto podrian

sufrir una mayor persecucion por su fidelidad a Cristo (cf- 2:9,10;

5. Cf. Beale y Carson, New Testament use of the Old Testament, 1090.
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2:13). Tal afliccion, que se ve en el Nuevo Testamento como la suerte
normal de los cristianos a lo largo de la era presente, culminara con
extrema intensidad al final de la era. [...]

Este recordatorio en tiempos normales respecto a esos dias
extraordinarios de culminacion que vendran «prontoy», es quiza la
razon por la que Juan no sintié ningin reparo en incluir el «reino»
(Paotieio) como la segunda realidad estrechamente relacionada y
compartida por todos los cristianos. «Tribulacion y reino» puede
parecernos una imagen terriblemente confusa, y es ciertamente
paraddjica. Pero Juan ya ha dicho (v. 6a) que Cristo ha hecho de su
pueblo un «reinoy, el pueblo que ya gobierna como rey. Sin embargo,
la experiencia actual de ser su pueblo real y servirle con lealtad
suprema es solo la primicia del futuro reinado de Cristo en un reino
visible y terrenal que atin esta por llegar, y del que su pueblo sera
participe (véase Ap 5:10; 11:15; 12:10; 19:16; 20:4,6; 22:5). Juan y
sus lectores son participes de ambas realidades en Cristo, y su
experiencia de la tribulacion es un recordatorio de que el reino aiin no
ha llegado en su plenitud (véanse las reflexiones de Pablo en Rom
8:18-25 sobre el «gemido» cristiano en este tiempo intermedio entre
las primicias y la plena cosecha).

Esto conduce naturalmente a la tercera realidad que comparten:
«perseveranciay, el rasgo de la resistencia paciente en medio de la
adversidad. En las siguientes cartas a las iglesias, Juan recomienda a
los creyentes esa perseverancia cuatro veces (2:2,3,19; 3:10), y dos
veces mas adelante en el libro hace un llamamiento a ella ante la
terrible oposicion contra el pueblo de Dios (13:10; 14:12). Es «tanto
esperar en Dios como resistir a las tentaciones y a la maldad del
mundo». Cuando sufren en la tribulacién, mientras esperan
ansiosamente la llegada del reino de Cristo en plena forma, los
cristianos deben ejercer esa resistencia activa y fiel. Y la tinica manera
de hacerlo se refleja en la frase que se afade, «en Jestis». La identidad
cristiana estd arraigada en una conexion vital con Cristo, pero también
es cierto que tal union significa inevitablemente la participacion en su
sufrimiento (Rom 8:17; 2 Cor 1:5; 4:10,11; 12:9,10; Fil 3:10; Col
1:24; 1 Pe 4:13), y la capacidad de perseverar procede de esta
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conexion vivificante. Juan comparte estas realidades con los cristianos

a los que se dirige en este libro.°

Juan identifica el momento en que, en el Espiritu, escucha una voz
como de muchas aguas (1:10). Ocurre «en el dia del Sefor» (év i
Kuplokt] Nuépe). Al respecto, la historia de la interpretacion de esta
expresion ha dejado al menos estas alternativas:

e El primer padre de la iglesia que expresé «el dia del Senor»
con referencia al domingo fue Clemente de Alejandria (ca.
190 d.C.).

e Domingo de resurreccion (evento anual, también del s. II
d.C)).

e Dia del Emperador.

e El sédbado.

e El dia escatologico del «Dia de YHWH».

Lo primero que Juan ve son los siete candelabros de oro (1:12).
Esto nos ubica en el santuario, una de las primeras «visiones
victoriosasy identificadas por Strand en su estructura del libro. Entre
otros, el trasfondo del AT proviene de Zacarias. El candelero en
Zacarias 4:2-5 se interpreta en el v. 6 como la presencia o Espiritu de
Dios, que dard poder a Israel para terminar de reconstruir el templo a
pesar de la resistencia. Asi también el nuevo Israel, la iglesia, recibira
el poder del Espiritu (Ap 1:4; 4:5; 5:6) al estar en la presencia de Dios
(cf. 11:4). La vestidura de Jesucristo en Apocalipsis (1:13) es
concordante con la vestidura sacerdotal y real, lo que es congruente
con el trasfondo en Zac [3], 4 (Josué y Zorobabel; sacerdote y
gobernante).

1:16 - La «espada aguda de dos filos» que sale de la boca de Jests

6. Buist M. Fanning, Revelation, ed. Clinton E. Arnold, Zondervan Exegetical
Commentary on the New Testament (Grand Rapids, MI: Zondervan Academic, 2020),
93-95.
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se basa en las profecias de Isa 11:4; 49:2, que se suman a su
descripcion como el juez escatologico.

1:17, 18 - Asi como la mencion de las estrellas son un desafio a
cultos falsos, esta manera de describir a Jestis puede ir en la misma
direccion. La diosa helénica Hécate, que era muy popular en Asia
Menor, puede estar siendo desafiada (Aune, Beale, Stefanovic).’

El texto de 1:19 sigue en la linea de encomendar los mensajes a las
siete iglesias (vv. 11,20); sin embargo, este pasaje introduce un
elemento que es clave para entender los tiempos descritos en los
primeros capitulos del libro, en especial el tiempo de las siete iglesias.
El griego del v. 19 se traduce mejor como una referencia a dos puntos,
no a tres; el xai es epexegético.® Asi lo entienden Boring, Stefanovic,
Aune y Koester.’

1 2 3
...las cosas que has visto, y las que son, y las que han de suceder después de estas.
1 2
las cosas que has visto, es decir, las que son y las que han de suceder después de estas.
“Las que son” (capitulos 2-3) “después de estas” (cap. 4-22)

Apocalipsis 1:19
Resulta necesario comparar 1:19 con 4:1.
e «Escribe, pues, las cosas que has visto: las que son, y las

que han de suceder después de estas (yevécOot petd, tadta)»
(1:19).

7. Cf-Dt32:39; 1 Sam 2:6; Aune, Revelation 1-5, 105; Beale, Revelation, 215;
Stefanovic, La Revelacion, 104, 108.

8. En esta direccion traducen varias versiones: «Escribe, por eso, lo que has visto, tanto
lo presente como lo que va a suceder después» (Biblia de Navarra); «Escribe, pues, lo
que vieres, tanto lo presente como lo que ha de ser después de esto» (Nacar-Colunga);
«Escribe, pues, lo que has visto: lo que ya es y lo que va a suceder mas tarde» (Biblia de
Jerusalén, 5% ed., 2019).

9. M. Eugene Boring, Revelation, Interpretation, a Bible Commentary for Teaching and
Preaching (Louisville, KY: John Knox Press, 1989), 84; Stefanovic, La Revelacion, 109;
Aune, Revelation 1-5, 105, 106; Craig R. Koester, Revelation: A new translation with
Introduction and Commentary, The Anchor Yale Bible (New Haven: Yale University
Press, 2014), 248.
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e «Después de esto mir¢, y vi una puerta abierta en el cielo; y
la primera voz que yo habia oido, como sonido de trompeta
que hablaba conmigo, decia: Sube aca y te mostraré las
cosas que deben suceder después de estas (yevésOot peta
tadta)» (4:1).

Se puede concluir que las siete iglesias son el presente
—corresponden a tiempo de Juan—y luego, en la visién que inicia en
4:1, vienen las cosas que ocurrirdn después hasta el fin.

El capitulo uno termina con una aclaracion respecto al misterio de
las siete estrellas en la diestra de Jesucristo (1:20). La explicacion
reitera el concepto de las siete iglesias en funcion a los otros simbolos.
Las estrellas son los angeles (dyyelog) de las siete iglesias; cada
candelabro es una iglesia. Al respecto, existe un trasfondo relevante
cuando se lee el Targum (Pseudo-Jonatan) de Exodo 40:4. «... y
encenderas sus siete lamparas, cada una frente a las siete estrellas'® que
se asemejan a los justos, quienes iluminan el mundo por sus
méritos/justicia».!! En esta referencia se integran las nociones de
lampara, estrella y justos (arameo, absoluto indeterminado, sing. p*7%;
plural 1°7°7%) en una misma entidad. Pareciera que Juan desea
comunicar un grado similar de integracion entre los simbolos de 1:20.

10. Algunas traducciones prefieren «planetasy», como se da en Kevin Cathcart et al., eds.,
Targum Neofiti 1 & Targum Pseudo-Jonathan: Exodus, The Aramaic Bible 2
(Collegeville, MI: The Liturgical Press, 1994), 272. Sin embargo el vocablo arameo es
2513 (kokhav), cuyo significado primario es «estrella»; ¢f. Holger Gzella, «pnw», TDOT,
16:786, 790, 791.

11. John Wesley Etheridge, The Targums of Onkelos and Jonathan ben Uzziel on the
Pentateuch: with the fragments of the Jerusalem Targum from the Chaldee (London:
Longman, Green, Longman, and Roberts, 1862). https://www.sefaria.org/Targum Jonat
han_on_Exodus.40.4?lang=bi&with=all&lang2=en
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Capitulo 5

Apocalipsis 2 v 3: Las siete iglesias

O riginalmente los mensajes estaban destinados a las iglesias de
la provincia romana de Asia. Dirigida a la situacion y
condicion de cada iglesia en particular. Todos los mensajes serian
conocidos por todas las iglesias (cf. 2:23; 3:22), asi que el mensaje a
cada iglesia es el mensaje a todas ellas.

También sirven como tipo o simbolos de la iglesia cristiana en
cualquier periodo de la historia. En virtud de que Apocalipsis es un
libro profético (1:3; 22:10), significa que estos mensajes también
tienen un caracter profético. Es prudente recordar que los profetas
mayormente proclamaban un mensaje para correccion y edificacion del
pueblo, mientras que el factor predictivo era bastante acotado. El
simbolismo detrds de que fueron siete apunta a que es un mensaje a
toda la iglesia cristiana. En este sentido, pueden ser correctamente
entendidas como epistolas que siguen un patrén similar al de los
mensajes de los profetas del AT.!

Una tercera posibilidad le asigna a cada iglesia un periodo de
tiempo en el desarrollo de la historia de la cristiandad, desde el tiempo
de Juan hasta el tiempo de fin; similar a Daniel 2, 7...

1. Cf- Mounce, Apocalipsis, 113.
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Cada una de estas posibilidades es considerada por Ellen G. White:

Alli, alejado de las bulliciosas actividades de la vida, y de sus intensas
labores de afios anteriores, disfruto de la compaiiia de Dios, de Cristo
y de los angeles del cielo, y de ellos recibio instrucciones para guiar a
la iglesia de todo tiempo futuro. Le fueron bosquejados los
acontecimientos que se verificarian en las ultimas escenas de la
historia del mundo; y alli escribi6 las visiones que recibi6 de Dios.?

El celo manifestado en ese tiempo por los seguidores de Jesus fue
registrado por la pluma inspirada como estimulo para los creyentes de
todas las épocas. De la iglesia de Efeso, que el Sefior Jestis us6 como
simbolo de toda la iglesia cristiana de los dias apostélicos.?

Los nombres de éstas son un simbolo de la iglesia en diferentes
periodos de la era cristiana. El nimero siete indica algo completo, y
significa que los mensajes se extienden hasta el fin del tiempo,
mientras que los simbolos usados revelan la condicion de la iglesia en

diferentes periodos de la historia.*

No es un misterio que la tltima lectura respecto a las iglesias es la
que acapara mas interés. Al respecto, Stefanovic resume:

En este modo de interpretacion, Efeso representa la iglesia del primer
siglo de la era cristiana, Esmirna el periodo de persecucion de los
siglos segundo y tercero, Pérgamo la iglesia del compromiso de los
siglos cuarto y quinto, Tiatira la iglesia de la Edad Media, Sardis la era
de la Reforma y Post-reforma desde el siglo quince hasta el dieciocho,
Filadelfia, la iglesia de los movimientos misioneros de fines del siglo
dieciocho y del siglo diecinueve, y Laodicea la iglesia del tiempo del
fin.

Ellen G. White, Los hechos de los apostoles, 456.
Ibidem, 462.

Ibidem, 467.

Stefanovic, La revelacion, 89.

DA
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En resumen, los periodos proféticos que las iglesias podrian estar

sefalando son:

fifeso
-100d.C

Esmirna

100-313

313-538

Pérgamo

Tiatira

538-1563

Sardis
1563-1798

Cronologia tradicional de las siete iglesias

Filadelfia

1798-1844

Laodicea

1844—

Las cartas siguen una estructura que ha sido interpretada de
distintas maneras. L.os comentaristas han buscado qué forma existente
de carta/misiva podrian explicar la forma de las cartas.

Férmulasenel )

Stefanovic Shea Aune Koester
texto
. . “Escribe al dngel de
Destinatario L ”
., Palabras del Cristo | la iglesia en...
— Preambulo Introduccién v
Descripcion de exaltado Tdde Aéyet (Asi
Jesucristo dice)...
La evaluacion de “Yo conozco tus
o Prologo Cuerpo del »
cada iglesia ., e obras...
- - Seccion central | mensaje: &nimoy
., Estipulaciones o Al menos un verbo
Exhortacién reproche i )
demandas en imperativo
Llamado a oir al X “El que tiene
L. Testigos Promesay PP
Espiritu » » oido...
Conclusién doble exhortacién a
Promesa al - B ) R
Las bendiciones escuchar ‘Al que venciere...
vencedor
Multiples trasfondos| Formula pactual Edicto real Forma tinica

Cartas/misivas propuestos como plantilla para las siete iglesias

A modo de retrospectiva, Stefanovic observa:

Todos los mensajes comienzan y concluyen del mismo modo. Cada

mensaje presenta a Cristo y concluye con una apelacion a escuchar al

Espiritu Santo. En el medio hay un mensaje especial adecuado a la

condicién presente y a la necesidad de cada una de las iglesias como

resultado del discernimiento escrutador del Cristo exaltado. Jesus tenia

pleno conocimiento de la situacion de la vida y las necesidades de

cada iglesia.

[...] Cada uno de los mensajes concluia con una apelacion
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personal: ‘El que tiene un oido, oiga lo que el Espiritu dice a las
iglesias’. Cada cristiano que vive en cualquier tiempo y lugar es
exhortado a prestar atencion a estos mensajes. El Jesus que conocia las
situaciones y necesidades de los cristianos del siglo primero en la
provincia de Asia, es todavia el mismo Cristo. Por medio de estos siete
mensajes a las iglesias, ¢l habla a las situaciones y necesidades de cada
cristiano actual.

[...] cada apelacion a las iglesias también contenia una promesa.
Jon Paulien observa algunos puntos importantes que merecen ser
enfatizados. El nota un movimiento de declinacion espiritual o
degeneracion en las siete iglesias. [...] Junto con la evidente
declinacion espiritual, hay un aumento de promesas a las iglesias.
Cada iglesia recibe mas promesas que la precedente. [...] Este
aumento de promesas, junto con la declinacion espiritual en las
iglesias, nos recuerda exactamente lo que Pablo quiso decir cuando
hablé de que donde aumenta el pecado, la gracia abunda atin mas (Rm
5:20).

Finalmente, los siete mensajes a las iglesias no pueden leerse
separados del resto del Apocalipsis. Realmente parece que la porcion
profética del libro, que comienza con el capitulo 4, construye sobre

estos siete mensajes.°

Tal como observa Stefanovic, los mensajes a las siete iglesias no
quedan relegados a los capitulos 2 y 3. Ciertos temas, expresiones o
ideas vuelven a aparecer en el transcurso del libro. Esto presupone una
unidad entre las cartas y el resto del libro.

e Siete candelabros, estrellas, sellos, angeles, trompetas,
copas, cabezas, etc.

e Asimismo, el lenguaje del arrepentimiento (9:20-21; 16: 9-
11)...

e ...conquista (5:5; 6:2; 11:7; 12:11; 13:7; 15:2; 17:14; 21:7)

e ...desnudez y vergiienza (16:15)

6. Stefanovic, La revelacion, 156-159.
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...el arbol de la vida (2:7; 22:14, 19)

la segunda muerte (2:11; 20:6, 14; 21:8)

el adulterio de Jezabel (2:22; 14:8; 17:2; 18:3; 19:2)
Satanas (2:9, 13, 24; 3:9; 12:9)

la Nueva Jerusalén (3:12; 21:2).

Stefanovic también identifica una cierta disposicién quidstica en el
mensaje a las iglesias. Ciertos conceptos de intensifican o se repiten.’
Este ordenamiento tiende a reforzar la comprension de las cartas como
mensajes para toda la iglesia en todo tiempo y lugar, ya que enfatiza
aspectos que son recurrentes y transversales.

(. N\
Efeso (A) Esmirna (B) Pérgamo (C) Tiatira (D) Sardis (C") Filadelfia (B') Laodicea (A")
Dejado el primer ~apostasia apostasia Fidelidad
amor Fidelidad nicolaftas Tolera a Jezabel P Sin reproche "

. . L, Obras no ., Tibieza
Volver a las Sin reproche doctrina de (Fornicacién) fectas (...yo también
T
primeras obras Balaam pe te guardaré)
Que se llaman (Retener...) Q M
. ) ue se llaman
Apostlesynolo | judios - Profundidades S
(Martirio) . judios
son 2:9 de Satanés Unas pocas .
) Trono/mora i , 39 Si alguno...
Aborrece alos (Sinagoga de , [Mensaje mas | personas X
Lo , Satanés (Sinagoga de
nicolaitas Satanas) extenso de
Satanés)
todos]
. J
|-
»

Quiasmo en el mensaje a las iglesias

Un grupo que se menciona en las cartas a Efeso y Pérgamo son los
nicolaitas. Nada hace suponer que no fue un grupo que existiera bajo
ese nombre. Aunque existe un juego de palabras con el nombre de
Balaam, no debe descartarse que este grupo fuera una entidad concreta
en el tiempo de Juan (recordemos que vuelve a aparecer bajo la
«doctrina de Balaam» [2:14] en el mensaje a Pérgamo).® La
informacion que tenemos respecto a este grupo proviene de fuentes
posteriores. Es conocida la breve descripcion hecha por Ireneo de Lyon
(ca. 185d.C.):

7. Stefanovic, La revelacion, 82, 83.
8. Cf. Adolf Von Harnack, «The sect of the nicolaitans and the Nicolaus, the deacon in
Jerusalemy», The Journal of Religion 3.4 (1923): 413-414.
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Los nicolaitas son los seguidores de Nicolas, uno de los siete primeros
ordenados diaconos por los apostoles. Llevan una vida de indulgencia
desenfrenada. El caracter de estos hombres se sefiala muy claramente
en el Apocalipsis de Juan, [cuando se les representa] enseflando que es
indiferente practicar el adulterio y comer cosas sacrificadas a los
idolos. Por lo que la Palabra también ha hablado de ellos asi: «Pero
tienes esto: que aborreces las obras de los nicolaitas, que yo también

aborrezcoy.’

Mas adelante en su obra, Ireneo los identifica como precursores de
los errores ensenados por Cerinto, y los describe como una «rama del
movimiento falsamente llamado “gnosis™».!® Asociarlos con una rama
temprana del gnosticismo que se introdujo en la iglesia cristiana parece
ser un consenso académico. Von Harnack resume la observacion hecha
por Hipdlito respecto a este grupo. Ellos ensefiaban que la resurreccion
ya habia ocurrido por fe en ocasion del bautismo y que no habia
resurreccion del cuerpo.'! Doukhan comenta que «basaban sus ideas en
la vision dualista frecuente entre los cristianos gnosticos de su tiempoy,
lo que los conducia a despreciar el cuerpo, quedaba este libre para ser
torturado o gratificado mientras mantenian su espiritu puro. '

Respecto a la relacion entre los nombres Nicolds y Balaam, basta
con sefalar que ambos tienen en su etimologia la nocion de pueblo
(Maog, ay). El primero puede significar «el que vence al pueblo» o
«pueblo que vencey; mientras que el segundo puede significar
«destructor del pueblo». Bauckham comenta respecto al significado de
Nicolas de la siguiente manera:

El nombre de los nicolaitas, seguidores de Nicolas, que significa
«conquistar al puebloy, alude a la palabra clave del Apocalipsis

«conquistar» (nikad). Sus ensefianzas hicieron posible que los

9. Iren., Adv. Haer. 1.26.3.

10. Ibidem, 3.11.1.

11. Von Harnack, «The nicolaitansy, 416.

12. Jacques B. Doukhan, Secretos del Apocalipsis: el Apocalipsis visto a través de ojos
hebreos (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa Editora Sudamericana, 2011), 31.
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cristianos tuvieran €xito en la sociedad pagana, pero este fue el éxito
de la bestia, una verdadera conquista de los santos, ganandoselos para
su bando, en lugar de la conquista solo aparente que logré dandoles
muerte. De ahi que el nombre de Nicolas se explique acertadamente
por el de Balaam (2:14), el falso profeta del Antiguo Testamento que
destruyo6 a muchos de los israelitas con su plan de atraerlos a la
idolatria y la fornicacién (Nm 25). En referencia a este suceso, la
exégesis judia explicé que el nombre Balaam significa «destruir al
pueblox» (b. Sanh. 105a).13

Vivir en medio de una sociedad pagana colocaba gran presion
sobre aquellos que desearan vivir correctamente el cristianismo. Comer
carne ofrecida a los idolos significaba adorar al dios patrono de la
ciudad o a otros; los festivales ligados a estas deidades muchas veces
acababan en borracheras y en acciones inmorales, incluso ligadas a la
prostitucion sagrada. Enseflanzas como las de los nicolaitas promovian
la permisividad y un relajo respecto a los estandares morales dejados
por Dios para su pueblo; era una forma clara de antinomianismo.'*

En el mensaje a la iglesia de Esmirna, se indica que ciertas
personas se identifican como judios pero son en verdad «sinagoga de
Satanas» (2:9).!° Beale comenta:

La implicacion de que la Iglesia es la verdadera sinagoga porque los
judios incrédulos y opresores son llamados «sinagoga de Satanas»
tiene su paralelo en Qumran, donde los judios apdstatas son llamados
«congregacion de Belial» en contraste con los verdaderos judios de la

comunidad de Qumran que se han «apoyado en tu alianza» (1QH

13. Richard Bauckham, The Theology of the Book of Revelation, ed. James D. G. Dunn,
New Testament Theology (Cambridge: Cambridge University Press, 1993), 124.

14. Stefanovic, La Revelacion, 118; Francis D. Nichol, Victor E. Ampuero Matta y
Nancy W. Vyhmeister, eds., Comentario biblico adventista del séptimo dia, 7 vols.
(Doral, FL: Asociacion Publicadora Interamericana, 1978), 7:761, 762.

15. Notar como esta idea de ser judio genuino o el hecho de estar afiliado a Satanas, ya
estd presente en otros pasajes del NT (e.g. Jn 8:31-57 [padre el diablo, v. 44]; Rom
2:28,29; 9:6-8).
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2.22); de manera similar, 1QH 7.34 contrasta a los elegidos con «la
asamblea de hipocritas...» (1QH 2.22).16

En este periodo todavia inicial de la iglesia cristiana, la distincion
entre cristianos judios y cristianos gentiles no era tan marcada; incluso
a los paganos les habria costado ver la diferencia entre un cristiano y
un judio. No obstante, la amargura presente en el judaismo respecto a
los cristianos y su mensaje centrado en Jesucristo, presentd un
escenario ideal para que se aliaran a la resistencia al cristianismo que
provenia del mundo pagano. No obstante, Juan no concibe que un judio
piadoso quisiera colaborar con idélatras.!”

En su amargura, los judios se unian a los paganos en el odio y
persecucion de los cristianos. Calumniaban a los cristianos ante el
gobierno local, haciendo acusaciones maliciosas, excitando a los
paganos contra los cristianos e instigando a las autoridades a
perseguirlos. (Acusaban a los cristianos de ser canibales, ateos y

desleales al gobierno).'®

Juan identifica un periodo de diez dias (1:10) en el que en el que
los de Esmirna serian probados y experimentarian tribulacion. Fiel al
principio «dia por aflo», Doukhan comenta brevemente:

La persecucion alcanzd proporciones alarmantes bajo el reinado de
Diocleciano, la era histérica del martirio. En un edicto (303 d.C.), el
emperador ordend disolver las comunidades cristianas, demoler sus
iglesias y quemar sus libros. Gran cantidad de cristianos moria por sus
creencias. Muchos se vieron reducidos a esclavitud. [...] La tltima ola
de persecuciones durd hasta 311. En 313, el emperador Constantino
liber6 un edicto que establecia el cristianismo como una religion

oficial.??

16. Beale, Revelation, 241.

17. ¢f. Koester, Revelation, 275.

18. Stefanovic, La revelacion, 124.

19. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 33.
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Luego, Doukhan explica como el nimero diez también puede
comprenderse de manera simbolica. «En la tradicion judia y biblica, el
numero diez llega a simbolizar la idea de prueba, o juicio». Apunta a
los diez dias identificados en Daniel 1, como los dias que separan la
fiesta de las trompetas del Kippur, dia «...en el que los judios se
preparan para el gran dia del Juicio».?’ Doukhan no esta solo en esta
lectura; Josephine M. Ford,?! Stefanovic,?? Beale,?® y Fanning,?* entre
otros, ofrecen observaciones similares.

En el mensaje a Pérgamo, notamos la expresion «trono de Satands»
(2:13). Si en las otras iglesias habia falsas doctrinas y maestros, o
incluso prueba y tribulacidon, en Pérgamo se hace patente el poder del
propio Satanas. Esto resulta en que por primera vez se identifica a un
martir: Antipas. Pérgamo era un lugar prominente para la adoracion del
emperador; fue la primera ciudad de Asia en tener un templo imperial;
luego, habria sumado otro templo al emperador en tiempo de
Trajano.?® No obstante, no es solo el martirio lo que se destaca en
Pérgamo. Las nociones de trono de Satanas y de la bestia en 13:2 'y
16:10 fortalecen la nocion de que se denuncia la adoracion falsa.

Se percibe una progresion desde «sinagoga de Satandsy, el «trono
de Satanasy, hasta el concepto de «las cosas profundas de Satanasy»
(2:24) en el mensaje a Tiatira. Es posible que la expresion sea una
parodia de 1 Corintios 2:10, «las profundidades de Dios». Al parecer,
algunos consideraban que estaban «fuertes» en la fe y que podian
aventurarse en practicas o incluso en iniciaciones paganas/idolatras y
demostrar su libertad en Jesucristo (Beale, Koester). Otros lo asocian
con una tendencia gnostica que consistia en conocer los limites del
adversario y asi vencerlo (Aune, Mounce). Stefanovic opina que no
conocer estas profundidades implica que se habian mantenido libres de
los engafios de Satands. Este engaiio es el que aparece en primera

20. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 33.

21. Josephine M. Ford, Revelation, AYB, 395.

22. Stefanovic, La revelacion, 122.

23. Beale, Revelation, 242.

24. Fanning, Revelation, 129, 130.

25. Beale, Revelation, 246; Mounce, Apocalipsis, 131.
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instancia bajo las ensefianzas de los nicolaitas, la doctrina de Balaam, y
luego bajo Jezabel que «ensefia y seduce» (2:20).%

En el mensaje a la iglesia en Laodicea nos encontramos con una
caracteristica literaria que solo ocurre dos veces en el libro. Se trata del
discurso atribuido, que es cuando se sefiala lo que otro dice. Solo
ocurre en 3:17 y en 18:7.

«Tu dices: Yo soy rico, me he enriquecido y de nada tengo
necesidad. Pero no sabes que eres desventurado, miserable, pobre,
ciego y estas desnudo» (3:17). Este pasaje es una clara alusion a Ose
12:8, en donde el pecado de Efrain esta asociado a su «prosperidad»
atribuida a la idolatria (se presenta a Efrain como un «mercader»).

También ocurre en la descripcion de la ramera Babilonia en
Apocalipsis 18. «Cuanto ella se ha glorificado y ha vivido en deleites,
tanto dadle de tormento y llanto, porque dice en su corazon: “Yo estoy
sentada como una reina, no soy viuda y no veré llanto”» (18:7).2” Lo
que estas dos ocasiones nos muestran es que siempre existe el riesgo de
orgullo y de soberbia para la iglesia.

Un cuidado especial es necesario en la transicion desde el mensaje
a las siete iglesias hacia las escenas de los capitulos 4 y 5. El mensaje a
Laodicea lo aplicamos al periodo de tiempo desde 1844 en adelante.
En el adventismo no habria mayor discusion respecto a esta
interpretacion historicista. Sin embargo, debemos estar alerta para no
introducir por accidente una lectura futurista a las escenas que
siguen.?® La siguiente tabla puede ilustrar el problema.

26. Stefanovic, La Revelacion, 133.

27. Ibidem, 205.

28. Para un abordaje reciente a este problema, ver Ranko Stefanovic, «Challenges of
Futurism to the Adventist Prophetic Interpretation of Revelation», en Eschatology from
an Adventist Perspective (Silver Spring, MD: Biblical Research Institute, 2021), 263-
2717.
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El problema
Ap4ys
“Sube acd y te mostraré las
cosas que deben suceder
después de estas” (41)

...Laodicea (Ap 3) Sellos (Ap 6-8:1); etc

X , Deben cumplirse
Necesariamente después de i ,
1844 > necesariamente después de

8
1044 1844,y despuésde Ap 4y 5

Lectura inadecuada del factor tiempo en Ap 4:1

En primer lugar, es preciso tener en cuenta el caracter epistolar de
las cartas y que estan destinadas en primera instancia a los cristianos de
esas localidades en el tiempo de Juan. Las demas lecturas se
desprenden de esa lectura primaria.

En segundo lugar, conviene recordar la intima relacion de 1:19 con
4:1. Los tiempos sefalados en estos versiculos no permiten hacer mas
que dos separaciones cronologicas en el libro (el tiempo de Juan, el
tiempo posterior a este). En paralelo, la promesa de que «al vencedor le
concederé que se siente conmigo en mi tronoy» (3:21) esta todavia por
desarrollarse en el resto del libro. La siguiente tabla ilustra las
evidencias para una correcta lectura.

Primer siglo (1:19; 4:1) “...después de estas”
3:21 Cap. 4,5 Cap 6 7:13-17
“Al que venciere... que se

El pueblo de Dios se une a
siente conmigo en mi Cristo se sienta en el trono  El pueblo de Dios en el P

Cristo delante/medio del

trono... con mi Padre ensu  con su Padre. proceso de vencer. .
trono de Dios.

trono.”

Lectura mas adecuada del factor tiempo en Ap 4:1
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Capitulo 6

Apocalipsis 1y 5

L uego del mensaje a las iglesias, Juan nos presenta la nueva
perspectiva desde la que debemos apreciar el resto del libro.
Dios esta al control como unico soberano y el cielo es la realidad que
determina lo que ocurre en la tierra. Esta idea se ve reforzada porque,
aparte de 4:3, el foco esta puesto en lo que ocurre alrededor del trono;
desde el trono, y debido a quien esta sentado ahi, ocurren hechos
significativos a favor del ser humano.

A contar de Apocalipsis 4:2, la mencion de quien estad sentado
(kédOnpar) en el trono (0povoc) ocurre 35 veces (Ap 4:2-4,9-10;
5:1,7,13; 6:16; 7:10,15; 11:16; 19:4; 20:11; 21:5).! Es desde el trono
que se da progresion a la obra salvifica que el libro revela. No hay
duda de que el trasfondo para esta escena son los pasajes de Isaias 6y,
sobre todo, Ezequiel 1.2

1. El trono como tal aparece en 16 de los 22 capitulos del libro; Stefanovic, La
revelacion, 187.
2. Beale y Carson, New Testament use of the Old Testament, 1100.
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Entronizacion

Los capitulos 4 y 5 nos presenta la entronizacion de Jesucristo.? En
palabras de Doukhan, «el profeta del Apocalipsis interpreta la
entronizacion de Yeshua como una inauguracion del Santuario».* Juan
ya dirigi6é nuestra atencion a la realidad de la entronizacion por medio
de la ultima promesa en la serie de las iglesias: «Al vencedor, le
concederé sentarse conmigo en mi trono, como yo también venci y me
senté con mi Padre en su trono» (Ap 3:21). Este pasaje es una
plataforma o «trampolin» para el tema de la entronizacion que estara
presente en los siguientes pasajes de Apocalipsis. Respecto a este
pasaje «trampoliny, Paulien senala:

Pasaje trampolin: Apocalipsis 3:21. Por lo tanto, la clave para el
significado global de la mayoria de las porciones del Apocalipsis se
encuentra a menudo en una declaracion culminante anterior. Teniendo
presente este detalle, no deberia sorprendernos que el mejor lugar para
empezar un estudio de los sellos y de su contexto sea Apocalipsis 3:21.
Aunque el pasaje hace de culminacion de todas las promesas al
vencedor (Ap 2-3), su lenguaje presenta una vision general resumida
del contenido de los siete sellos [...] El trono del padre (4:2ss.), la
victoria de Cristo (éviknoev [enikEsen], 5:5) y la toma de asiento en el
trono del padre por parte de Cristo (5:6ss.) son los temas centrales de
Apocalipsis 4 y 5. [...] Por lo tanto, la escena introductoria de los
sellos (Ap 4-5) es una ampliacion de la segunda parte de 3:21 (relativa
a la victoria y la entronizacion de Cristo). La escena de alabanza de
7:9.17 cumple la promesa de que el vencedor se sentara con Cristo en
su trono. Entre las dos escenas del trono se encuentra el capitulo 6. Por

lo tanto, los sellos del capitulo 6 se corresponden con la afirmacion de

3. Esta postura ya se puede hallar en obras clasicas como la de Maxwell, hasta obras
mas recientes como la de Stefanovic; ver Mervyn Maxwell, Apocalipsis: sus
revelaciones (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa Editora Sudamericana, 1991),
170, 171; Stefanovic, La revelacion, 166-172. Otra postura que una minoria dentro de la
iglesia sostiene es que se refiere al inicio del juicio investigador.

4. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 59.
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3:21 («al que venzay); abarca el tiempo que media entre la victoria del

Cordero y la recompensa de los sellados.”

Lo que describe Paulien, ya lo pudimos ver evidenciado en la tabla
de la pag. 51. A la luz de lo que describen las Escrituras, la
entronizacion de Jesucristo resulta en el Pentecostés. Los eventos
ocurridos en esa ocasion, sumada la predicacion de Pedro, constituyen
un reflejo de lo ocurrido en el cielo.

“Vi en la mano derecha del que estaba sentado en el
trono un libro escrito por dentro y por fuera, sellado
con siete sellos. [...] Miré, y vi que en medio del
trono y de los cuatro seres vivientes y en medio de

“A este Jesus resucitd Dios, de lo cual todos nosotros
somos testigos. As{ que, exaltado por la diestra de

Dios... los ancianos estaba en pie un Cordero como
inmolado,

...y habiendo recibido del Padre la promesa del ...que tenia siete cuernos y siete ojos, los cuales son

Espiritu Santo, ha derramado esto que vosotros veis y los siete espiritus de Dios enviados por toda la tierra”

ofs” (Hch 2:32, 33). (Ap 51, 6).

Pentecostés y Apocalipsis 4, 5

De manera concordante, Ellen G. White comenta:

La ascension de Cristo al cielo fué la sefial de que sus seguidores iban
a recibir la bendicion prometida. Habian de esperarla antes de empezar
a hacer su obra. Cuando Cristo entré por los portales celestiales, fué
entronizado en medio de la adoracion de los angeles. Tan pronto como
esta ceremonia hubo terminado, el Espiritu Santo descendié sobre los
discipulos en abundantes raudales, y Cristo fué de veras glorificado
con la misma gloria que habia tenido con el Padre, desde toda la
eternidad. El derramamiento pentecostal era la comunicacion del Cielo
de que el Redentor habia iniciado su ministerio celestial. De acuerdo
con su promesa, habia enviado el Espiritu Santo del cielo a sus

seguidores como prueba de que, como sacerdote y rey, habia recibido

5. Jon Paulien, «Los siete sellos», en Simposio sobre Apocalipsis - I, 240, 241. cf.
Stefanovic, La revelacion, 166-167.
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toda autoridad en el cielo y en la tierra, y era el Ungido sobre su

pueblo.®

El libro (rollo) presentado en Apocalipsis 5, en el marco de la
entronizacion, claramente apunta al libro del pacto que los reyes debian
tener a fin de gobernar conforme a la voluntad de Dios (cf: Dt 17:18-
20; 2 R 11:12). Fundamentalmente, el libro sellado representa la
legitimidad del reinado de Jesucristo en el marco de la fidelidad del
Dios al pacto con su pueblo.’

En el contexto del libro del Apocalipsis, el rollo con siete sellos tenia
todas las caracteristicas del libro del pacto del Antiguo Testamento que
se guardaba junto al arca del pacto (cf. Dt 31:9, 24-26). Esto sugiere
que la aparicion del arca en el santuario celestial al comienzo de la
seccion completamente nueva del Apocalipsis, tiene algo que ver con
la divulgacion del contenido del rollo sellado de Apocalipsis 5, el libro
del eterno pacto de Dios. Solo una porcion del rollo sellado se revelo a
Juan en Apocalipsis 10 en la forma simbolica del librito. Juan ahora
trasmite a las iglesias el contenido del rollo sellado que fuera revelado
a él (ver ademas Notas sobre Ap 10:2.). [...] Asi, en conclusion,
Apocalipsis 12-22:5 revela el contenido del librito del capitulo 10 que
parece ser solo una porcion del libro sellado de Apocalipsis 5 que fue
revelado a Juan en una presentacion simbolica, y que ademas trasmitio
a laiglesia. La porcion restante del rollo sellado que se ordeno a Juan
que sellara y no trasmitiera a la iglesia (10:4) esta por ser revelada
después de la Segunda Venida, cuando «en los dias del toque del
séptimo angel, cuando esté por tocar, entonces el misterio de Dios se

completarax» (10:7).%

6. Ellen G. White, Los hechos de los apostoles (Nampa: Pacific Press Publishing
Association, 1957), 31, 32.

7. Cf. Stefanovic, La revelacion, 178-182.

8. Ibidem, 373, 374. La tabla que sigue ilustra esta idea y proviene de /bidem, 184.
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Disposicion de Apocalipsis 4 a 22:5
Capfitulos 4-5 El Padre entrega a Cristo el libro sellado
Capitulos 6-9 Pasos preparatorios para la apertura del libro sellado
Ellibrito con revelaciones parciales del contenido del libro sellado por Cristo a Juan por

tulos 10-
Capitulos 1011 medio del 4ngel fuerte y por medio de Juan a las iglesias

Capfitulos 12-22:5 La revelacién del contenido del librito (la apertura final del libro sellado se da en 20:11-15)

El libro sellado y el resto del libro de Apocalipsis

Los seres en torno al trono

En torno al trono se nos presentan 24 ancianos y 4 seres vivientes.
Algunas propuestas respecto a su identidad son:

e Stefanovic, Paulien: 24 ancianos (seres humanos
redimidos, [Doukhan?]); 4 seres vivientes (angeles; Isa 6;
Ez 1, 10).

¢ Bauckham, Mounce: 24 ancianos (angeles); 4 seres
vivientes (angeles, que por virtud de sus rostros,
representan a toda la creacion — 4:11; 5:13,14 (Doukhan).

e Beale: 24 ancianos (4ngeles que representan a los fieles del
AT y NT); 4 seres vivientes (querubines que representan la
creacion y a Dios).

El trasfondo para los 24 ancianos seguramente proviene de 1
Cronicas 24:4-19, que describe las 24 o6rdenes sacerdotales. Su base
simbolica es humana, no celestial; los angeles jamas son descritos
como ancianos. Otro aspecto que no se puede pasar por alto es que los
ancianos portan coronas (GT£(Qovog), que apunta a quienes han sido
fieles (2:10). Se ha observado que el 24 es el resultado de 12+12, lo
que conduce a que se vea en ellos la representacion del pueblo de Dios
proveniente del AT y del NT. Respecto al cantico de los ancianos (en el
que participan los seres vivientes, 5:8-10), se debe destacar que el
«nos» (Muag, vv. 9,10) que registra la RV se debe a que sigue el Textus
Receptus. La evidencia textual apunta a:
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Y cantaban un cantico nuevo, diciendo: Digno eres de tomar el libro y
de abrir sus sellos, porque tu fuiste inmolado, y con tu sangre
compraste para Dios (yopacoac t@ 0@ v 1@ aipoti cov) a gente de
toda tribu, lengua, pueblo y nacién. Y los has hecho (émoincag avtovg)
un reino y sacerdotes para nuestro Dios; y reinaran (Baciievcovov)
sobre la tierra (5:9,10, LBLA20).

El texto expresa lo que los ancianos y seres vivientes sefialan
respecto de la accion de Dios, pero no necesariamente apunta a su
experiencia, es decir, haber sido redimidos, sobre todo cuando se trata
de los cuatro seres vivientes. Cualquiera sea el caso, se debe reconocer
que Juan no considera necesario entrar en mayores detalles respecto a
su identidad.
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Capitulo 7

La serie de los sellos

L a serie de los sellos se desprende de manera natural de la escena
de Apocalipsis 4 y 5. El libro sellado se menciona en estos
capitulos, al igual que la identificacion de quien es digno de abrir sus
sellos. Asi como la vision de Jesucristo en el capitulo 1 conduce a la
redaccion de las cartas a las iglesias, asi la vision del trono establece
«la etapa de la apertura del libro con su secuencia de sellos, trompetas
y copas (caps. 6-16)».! Esto concuerda con lo observado por
Stefanovic: que el contenido del libro sellado configura la disposicion
de todo el resto del libro.>

La forma en la que nos llega la vision, corresponde a la vision de
Zacarias 1 y 6; la vision avanza por medio del simbolo de los caballos.

1. Mounce, Apocalipsis, 205.

2. «Entre los capitulos 5 y 10 hay escenas simbodlicas de la apertura de los siete sellos y
el resonar de las siete trompetas que describen los eventos y las condiciones
preparatorias para la apertura del rollo sellado. De este modo parece que Apocalipsis 4-5
es la seccion cardinal de todo el libro. Estos dos capitulos fijan el escenario para lo que
sigue. Un conocimiento de su contenido es importante para comprender el resto del libro
del Apocalipsis. Por lo tanto, debemos primero definir la escena que pinta Apocalipsis 4-
5 junto con el significado y la importancia del rollo sellado en la escena. Mas tarde
demostraré como el rollo sellado define la disposicion estructural no solo de los capitulos
4-11, sino también del resto del libro» (Stefanovic, La revelacion, 166).
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Estos animales acompanan los cuatro primeros sellos, quedando los
tltimos tres sin ellos.’

Como el libro sellado guarda estrecha relacion con el pacto, no es
de extranar que el lenguaje y conceptos presentes en los sellos
concuerden con las estipulaciones del pacto, tal como quedé delineado
en el AT.* Este tenia bendiciones y maldiciones (Lv 26:21-26; Dt
32:23-25; cf.- Ez 14:21; Jr 15:3...). Los sellos justamente evocan lo
segundo, en una disposicion muy similar a lo presentado en el discurso
profético de Jesus, sobre todo conforme lo registra Marcos.>

Tema Apocalipsis Evangelios
la difusién del evangelio 611, 2 Mt. 2414; Mr. 13:10
guerras 6:3, 4 Mt. 24:6-7; Mr. 13:7-8; Lc 21:9-10
hambres 6:5,6 Mt. 24:7; Mr.13:8; Lc 21:1
pestilencia 6:7,8 Lc2im
persecucion 6:9-11 Mt. 24:9-10; Mr. 13:9-13; Lc 21:12-17
sefiales en el cielo 6:12,13 Mt. 24:29; Mr. 13:24-25; Lc 21:25-26
la gente lamenta 6:15-17 Mt. 24:30
la Segunda Venida 617 Mt. 24:30; Mr. 13:26; Lc 21:27

Los sellos y el registro sinoptico

En el pasado de Israel, Dios habia enviado cuatro juicios sobre su
pueblo del pacto, que era rebelde: guerra, plaga, hambre y muerte (Lv
26:23-26; Dt 32:23-25, 42 [“mis saetas”]; Ez 14:12-14, 21). Pero esos
juicios nunca fueron el juicio final de Dios. Sirvieron como juicios
preliminares, para motivar a su pueblo rebelde para que volviera a
Dios.°

Es especialmente importante notar que cuando se ejecutaron sobre

3. Esto configura una disposicion 4+3 que se vuelve a repetir en las trompetas y las
plagas. Las primeras cuatro trompetas ocurren sin la expresion de los ayes, no asi las tres
ultimas. Las primeras cuatro plagas afectan instancias representadas por el mundo
natural, mientras que las tiltimas tres apuntan a la a bestia, el Eufrates y a la
consumacion: «Hecho esta» (16:17).

4. «Cuando en su entronizacion en Apocalipsis 5 el Cristo exaltado recibi6 el rollo del
pacto, que representaba la relacion de pacto entre él y su pueblo, el destino de toda la
humanidad fue puesto en sus manos» (Stefanovic, La revelacion, 221).

5. Cf. Mounce, Apocalipsis, 207; Stefanovic, La revelacion, 225, 226.

6. LaRondelle, Las profecias del fin, 129.
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el pueblo de Dios, las maldiciones del pacto eran “juicios preliminares
que tenian la intencion de conducirlos al arrepentimiento. Cuando se
ejecutaron contra las naciones que habian derramado la sangre de su

pueblo, eran juicios de venganza (cf. el quinto sello)”.”

El hecho de que los sellos se construyen sobre la base del mensaje
profético de Jesucristo, nos indica que estos proyectan el flujo de la
historia desde el primer siglo hasta el fin. En palabras de LaRondelle:
«Si los sellos desarrollan en forma adicional Mateo 24, entonces los
sellos igualmente se extienden sobre los siglos del periodo de la era
cristiana. Esta perspectiva historica de los sellos expresa el flujo
estructural del libro del Apocalipsis desde la época histérica hasta el
juicio final».®

Pentecostés Segunda Venida
¢Hasta
Ven... Ven... Ven... Ven... cuando? ~-Ha llegado Silencio
v.10 v.17

Sellos y la secuencia «veny.

Se interpreta que el «ven» se le dirige a Jesus (el Cordero de Ap 5).
Solo a él se le dice lo mismo en el libro (Ap 22:17,20).° No obstante,
Stefanovic considera que «ven» corresponde a la indicacion dada a
cada caballo.!”

(Qué idea transmiten los caballos en la serie de los sellos? En

7. Stefanovic, La revelacion, 224.

8. LaRondelle, Las profecias del fin, 128.

9. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 62, 63; lan Boxall, The Revelation of Saint John,
Black’s New Testament Commentary (London: Continuum, 2006), 106.

10. Stefanovic, La Revelacion, 232. Piensan de manera similar, David E. Aune,

59



El libro de Apocalipsis

Zacarias 1, los caballos salen por orden de Dios a recorrer la tierra, y
esta estd en reposo, es decir, nada esta sucediendo respecto a la
reconstruccion de Jerusalén. En Zacarias 6, los caballos ahora tiran
carros de guerra y van a los cuatro vientos. El que va al norte
(Babilonia) traeria a los que se encargarian de la reconstruccion del
templo en Jerusalén (6:9-13).

«En el Apocalipsis, Cristo envia sus jinetes apocalipticos a la tierra,
esta vez con una mision del nuevo pacto (Ap 6:2-8): a conquistar los
corazones humanos para Cristo con el arco y las flechas del evangelio,
y para llevar a la humanidad a la reflexion por medio de algunos
juicios limitados como anticipaciones del castigo final de Dios por su
rebelion contra Cristo.»'!

Al igual que las maldiciones del pacto eran juicios preliminares
para el pueblo de Dios y luego castigos en plenitud para los enemigos
de Dios, asi los eventos introducidos por los caballos apuntan a las
tribulaciones que los cristianos deberan experimentar por causa del
evangelio.'? La razon por la que los cristianos padecen es el binomio
Palabra + Testimonio (Ap 1:2, 9; 6:9; 12:11; 20:4). «El crisol de la
historia humana es el medio por el cual Cristo santifica a los que
aceptan su seflorio y testimonio de verdad bajo las circunstancias mas
adversas».'?

Revelation 616, ed. Bruce M. Metzger et al., Word Biblical Commentary 52B (Grand
Rapids: Zondervan, 1998), 393; Beale, Revelation, 372.

11. LaRondelle, Las profecias del fin, 131. cf. Stefanovic, La revelacion, 231, 232.

12. Beale, Revelation, 371.

13. LaRondelle, Las profecias del fin, 129. cf. Stefanovic, La revelacion, 227.
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Terremoto y .
Martires sefales Y| siencioen
et el cielo
cosmicas

.

4 |

“porque sus juicios son verdaderos y

“Clamaban a gran voz, diciendo: «;Hasta iustos. pues ha iuzaado a la aran
cuando Sefior, santo y verdadero, vas a tardar ) » P juzg 9

. ramera que corrompia la tierra con su
en juzgar y vengar nuestra sangre de los que S
X . » fornicacion, y ha vengado la sangre
habitan sobre la tierra?».

X de sus siervos de la mano de ella».”
Apoc 6:10 -Apoc 19:2

Clamor de los martires y su rol en el libro

Respecto al martirio y a la afliccidon expresada en los sellos 5°y 6°,
LaRondelle realiza una observacion con las palabras de Jests en Mateo
24:21,22 en mente:

En resumen, Jesus predijo dias de “afliccion” para sus seguidores no
singularizando un tiempo particular de persecucion ya sea bajo el
judaismo, la Roma imperial, la Roma papal o la cristiandad apostata.
Abarca todo el periodo entre los dos advenimientos, con un énfasis
especial sobre la afliccion universal e intensiva al fin de la historia, a
la cual sefala en Mateo 24:21 con palabras derivadas de Daniel 12:1.
Este alcance exhaustivo de los dias de afliccion es también el alcance
del quinto sello en Apocalipsis 6:9-11. El clamor de los martires
caidos no proviene exclusivamente de un periodo de persecucion, sino
de todo el tiempo de la era cristiana “hasta que se completara el
nimero de sus consiervos, que también habian de ser muertos como
ellos” (Ap 6:11). La afliccion final para los seguidores de Cristo sera

acortada por la intervencion y las liberaciones divinas.'*

En el marco de las dificultades experimentadas por los fieles, se
debe observar otro aspecto del 5° sello. La frase «...hasta que se
completara (TAnpwO®dowv) [el numero]...» requiere atencion. Lo que

14. LaRondelle, Las profecias del fin, 141, 142.
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debe completarse no es necesariamente un nimero; muchas
traducciones insertan el factor numérico pues interpretan asi el
concepto, siendo que esa es solo una de sus acepciones. '’ Stefanovic
sugiere que esto guarda relacion al desarrollo del caracter en medio de
la tribulacidén que va en aumento hasta llegar a la crisis del tiempo del
fin.'® Doukhan solo sefiala que Dios apunta a la totalidad, a que «la
salvacion se haga efectiva, todos deben estar presentes, un concepto
basado en el principio biblico de la totalidad».!” No obstante, la
mayoria de los comentaristas comprende que lo numérico esta
implicito debido al factor tiempo («;Hasta cuando...?» [v. 10]). Habra
mas martires que padeceran. No es necesario entrar a cuestionar si
Dios tiene un niimero preestablecido, ya que la expresion implicita
respecto a un numero puede provenir del lenguaje ya presente en textos
de la literatura judia (cf. 1 Enoc 47:4; 2 Esd 2:41).'8

Tradicionalmente, los sellos se han entendido de la siguiente
manera:

Puede considerarse que las escenas reveladas cuando se abren los
sellos tienen una aplicacion especifica y ademas otra general, como
sucede con los mensajes a las sicte iglesias. Las escenas representan
especificamente las fases sucesivas de la historia por las cuales pasaria
la iglesia en la tierra.

Los adventistas del séptimo dia en general han sostenido que el
primer caballo representa a la iglesia de la era apostolica (31 - 100 d.
C). [...] El simbolismo del segundo jinete describe muy bien las

condiciones bajo las cuales vivid la iglesia desde el afio 100 hasta el

15. Cf. «mdnpdéw», BDAG, 827-29. Este 1éxico contempla la acepcion de «completar un
numero» como la tltima.

16. Stefanovic, La revelacion, 245. De ser el caracter, la respuesta de Dios no es tanto
numérica, sino cualitativa por medio de: 1) las vestiduras blancas y 2) el sellamiento
descrito en el capitulo 7. Sobre el segundo aspecto ligado al caracter, ver Beatrice Neall,
«Los santos sellados y la tribulaciony», en Simposio sobre Apocalipsis - 1, 302.

17. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 70.

18. Cf. Mounce, Apocalipsis, 219; Fanning, Revelation, 248 n. 53; Boxall, Revelation,
115; Jirgen Rolof, Revelation, trads. John E. Alsup, A Continental Commentary
(Minneapolis: Fortress Press, 1993), 89; Beale, Revelation, 394.
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313 d. C. [...] Cuando este pasaje [del 3er caballo] se aplica al periodo
de la historia cristiana que sigui6 a la legalizacion del cristianismo,
alrededor de 313-538 d. C. [...] Cuando el cuarto jinete se aplica a un
periodo particular de la historia cristiana, parece representar la
situacidon especialmente caracteristica del periodo que va desde el afo
538 al 1517, poco mas o menos, o sea el comienzo de la Reforma. [...]
[5° sello] ...para los que vivian en los tiempos de las terribles
persecuciones del fin de la Edad Media; pero mas atn durante el
tiempo de la Reforma y después (c. 1517-1755). [6° sello] ...este
terremoto ha sido identificado como el de Lisboa, el 1.° de noviembre
de 1755, [...] el 19 de mayo de 1780. [...] una oscuridad inusitada en
la parte oriental del Estado de Nueva York y al suroeste de Nueva
Inglaterra. (La caida de las estrellas, el 13 de noviembre de 1833, es
comentado en Mateo 24:29)”.1°

Respecto al sexto sello, la evidencia biblica parece apuntar a que
los hechos cosmicos descritos ocurriran de manera previa y en extrema
cercania a la Segunda Venida. Sigue el mismo sentido que en Mateo
24, donde los eventos cosmicos (sol, luna, estrellas, v. 29) acompanan
inmediatamente «la sefial del Hijo del Hombre» (v. 30).2° De hecho,
LaRondelle no cree necesario hablar de dos terremotos; el de 6:12 y el
otro de 16:18. Si se diferencian estos dos, ;qué impediria seguir
buscando otros que correspondan a 8:5 o 11:19, también? Mas bien, ¢l
indica:

Este desarrollo progresivo del terremoto c6smico no es, obviamente, la
prediccion de dos o mas terremotos. La composicion literaria del
Apocalipsis ensefia un terremoto final y cosmico, que se amplia en la
descripcion de cada serie siguiente, en armonia con la creciente
severidad de los juicios de las trompetas y las plagas a medida que se

aproxima el fin. [...] La preocupacion dominante de Juan no es crear

19. CBA, 7:791-794; Paulien, Doukhan, y Stefanovic comparten esta interpretacion. Ver
Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 72, 73; Paulien, «Los siete sellosy, 282, 283;
Stefanovic, La revelacion, 249.

20. Ver LaRondelle, Las profecias del fin, 53-62.
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un orden cronologico determinado de sefiales cosmicas, sino
colocarlas alrededor de Cristo como el nuevo centro y meta de los
cataclismos finales en el universo, en armonia con el propio

entendimiento de Jesus en Mateo 24:29:31.2!

El séptimo sello (8:1) esta caracterizado por silencio en el cielo por
espacio de media hora. Mas alla de especular, es prudente entender con
qué antecedente contrasta ese silencio. El clamor que antes se
escuchaba era la voz de los martires descritos en el 5° sello. Su clamor
ha sido satisfecho por lo que ahora hay silencio. Bauckham comenta
como en la literatura judia —tanto en targumes como en el Talmud—
existe evidencia respecto al silencio que ocurre en el cielo (o ciertos
cielos). Los angeles guardan silencio a fin de que las oraciones de los
hijos de Dios sean escuchadas.??

21. Ibidem, 147.
22. Richard Bauckham, The Climax of Prophecy (London: T & T Clark, 1993), 70-83;
¢f. Fanning, Revelation, 280, 282.
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Apocalipsis 7

E ste capitulo constituye el primer interludio en el libro de
Apocalipsis. Se ubica entre el 6°y 7° sello y viene a responder la
pregunta: «...porque ha llegado el gran dia de la ira de ellos, ;y quién
podra sostenerse?» (Ap 6:17, LBLA20).

El Sello

La respuesta viene de la mano del concepto del sellamiento. En el
contexto de la Escritura, existen al menos tres significados adosados a
la idea de un sello.

e Semejanza de caracter: Ap 3:12; 14:1; 22:4 (Nombre; Ex
34:5-7).

e Posesion de Dios: Apoc 1:6; 5:10; 20:6; Ex 28:36-38; Isa
44:5; 49:16). «Conoce el Sefor a los que son suyos» (2 Tim
2:19; ¢f- 2 Cor 1:22; Efe 1:13; 4:30).

e Autenticidad: Juan 6:27 (cf. Mt 7:21).

e Proteccion: Gén 4:15; Eze 9:4, 5; Ap 9:4-6; ¢f. 16:2;
14:9,10.
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El hecho de que sea en la frente y en la mano corresponde a la
respuesta total de la mente, las emociones y de la conducta (Dt 6:5-8).
También se debe reconocer el rol del Espiritu Santo que sella al
creyente para salvacion (Efe 1:13; 4:30; 2 Cor 1:21,22). Sin embargo,

la ubicacion del interludio apunta a un escenario escatolédgico, por lo
que la accion presente del Espiritu no es el principal foco de este sello
descrito, aunque no lo descarta. En el contexto del libro, ese sello debe
ser una sefial externa de aprobacion divina y de proteccion contra las
plagas (cf. «diciendo: No hagais dafio, ni a la tierra ni al mar ni a los
arboles, hasta que hayamos puesto un sello en la frente a los siervos de
nuestro Dios» [7:3]). Existe una crisis —que llegara a su punto mas alto
al fin de la historia— respecto a la cual el mundo debe ser advertido (Ap
14:6-12) en donde la identificacién con Dios o con el enemigo es
decisiva: es un tema de adoracion.

Retornando al pasaje de Deuteronomio 6, es evidente que los
mandamientos de Dios juegan un rol relevante respecto al lenguaje de
frente o mano presente en Apocalipsis (13:16; 14:1,9; 17:5). Satanas
busca imponer una identificacion propia contraria a la de Dios. En
pasajes como Apocalipsis 12:17 y 14:9-12, el rol caracterizador de los
mandamientos es explicito. Se puede ver, ademas, una alusion directa
al cuarto mandamiento en el mensaje del primer angel: «...adorad al
que hizo el cielo y la tierra, el mar y las fuentes de las aguas» (Ap
14:7). Se ha reconocido que esta es una alusion clara a Exodo 20:8."

Los 144.000 y la gran multitud

Juan nos informa que oy «el numero de los que fueron sellados:
ciento cuarenta y cuatro mil sellados de todas las tribus de los hijos de
Israel» (7:4). La pregunta tradicional apunta a saber si este numero, al
igual que el aspecto étnico es literal o deben entenderse como
simbolos. En el caso de Apocalipsis, solo evidencia inmediata explicita

1. Revisar las referencias cruzadas en Ap 14:7 (UBSS5-T), tal como lo sefiala
Stefanovic, La revelacion, 450.
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puede autorizar una lectura literal: es un libro comunicado por medio
de simbolos.

En cuanto a las tribus, existen diferentes registros de estas en la
Biblia, y ninguna lista 0 enumeracion es idéntica (cf- Gén 49; Num 1;
Eze 48). Solo en Apocalipsis 7 Juda es mencionada primero. ;La
razon? Puede ser debido al tenor cristocéntrico del libro: Jesus es el
«Ledn de la tribu de Juda, la Raiz de David» (5:5). Al mismo tiempo,
en este listado se omite a Dan y Efrain (simbolos de la apostasia del
pueblo; Gén 49:17; 1 R 12; Ose 4:17; 12:1; 2 Crén 30:10; v/s 14:4).
Doukhan observa que en el tiempo de Juan los tnicos que podrian estar
seguros de afirmar a qué tribu pertenecian eran los de Juda, Benjamin y
Levi, por lo que «no debiéramos tomar al Israel mencionado aqui en un
sentido literal».? En definitiva, la evidencia apunta a que se debe leer
como simbolo de la iglesia, identificacion que ya ha quedado
establecida en el NT: la iglesia como las «tribus de Israel» (cf- Sant
1:1; Gal 6:16; Rom 9:6...).

En conexidn con esta inquietud, surge otra pregunta recurrente: si
los 144.000 y la Gran Multitud constituyen grupos distintos o si
representan la misma entidad. Juan oye el numero, y luego ve la gran
multitud. Este recurso literario es recurrente en Apocalipsis.* Lo
podemos ilustrar en la siguiente tabla.

El esquema “Of” y “Vi”
Oir Ver
Ve a Jestis caminando entre los

Capitulo 1 una gran voz como de trompeta” (v. 10) candeleros (w. 12, 13).

Capitulo 5 Leén de la tribu de Juda Cordero como inmolado

Capitulo 7 144.000 gran multitud

Capitulo 17 “una gran ramera sentada sobre muchas “una mujer sentada sobre una bestia

aguas” (V. 1) escarlata” (v. 3)
“la desposada, la esposa del Cordero” (v.

Capitulo 21
P 9)

“ciudad santa de Jerusalén” (vv. 10, 11)

Esquema «Oi» y «Viy»

2. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 77.
3. Stefanovic, La revelacion, 28, 29.
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Debido a este aspecto literario, Bauckham sefala: «Los 144.000 de
las doce tribus de Israel (7:4-8) contrasta con la multitud de todas las
naciones (7:9), pero las dos imagenes presentan la misma realidad».*
El peso de esta evidencia apunta a que ambas descripciones simbolicas
apuntan al mismo grupo. A esto se suma que este grupo vive una
experiencia unica, lo que se destaca con una expresion para referirse a
los simbolos de los 144.000 y la gran multitud.

e «...y viuna gran multitud, que nadie podia (o0dgig
880varo)’ contar...» (7:9)

¢ «...y nadie podia (00deig £€60varo) aprender el cantico, sino
los ciento cuarenta y cuatro mil...» (14:3)

Al ser el mismo grupo, pareciera que el simbolo de 144.000 apunta
a lo cualitativo (tanto en Ap 7 y 14, los 144.000 se describen mediante
conceptos caracterizadores)® por un lado y, por el otro, a cierta fase de
la experiencia escatologica de los redimidos. La gran multitud recoge
un elemento cuantitativo y también apunta a otra fase de aquella misma
experiencia. Los 144.000 estan a punto de entrar en la tribulacion (7:3),
por lo que estan en «formacion militar» (12x12x1000 [y1A1dc]; cf- Nam
31:5). Se les podria llamar la iglesia militante del tiempo del fin. En el
caso de la gran multitud, ya han salido de la gran tribulacion (v. 14)
pues se hallan delante del trono y del Cordero (v. 9). Asi pues, la
formacion militar organizada por miles ya no es necesaria; «jrompan
filas!». Se les puede llamar la iglesia triunfante del tiempo del fin.

Dios no tiene dos formas de salvar a su pueblo, ni tampoco impone
criterios distintos dependiendo de la época en la que vivieron. No

4. Bauckham, Book of Revelation, 76.

5. Los mismos lexemas se usan en Ap 3:8; 5:3y 15:8.

6. Si la sugerencia de que el caracter es lo que debe completarse respecto a los martires
descritos en el 5° sello es cierto (Stefanovic), entonces las cualidades con las que son
descritos los 144.000 (14:1-4) parecen indicar que efectivamente se ha completado su
desarrollo y crecimiento cristiano. De hecho, Doukhan sefiala: «El grupo incompleto del
quinto sello y los 144.000 son las mismas personas» (p. 77). No obstante hay que tener
cuidado con como se entiende que son los mismos, ya que el 5° sello claramente tiene un
componente historico, mientras que el escenario de Apocalipsis 7 es escatologico.
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obstante, los eventos finales ciertamente impactaran y moldearan
nuestro caracter con una intensidad nunca antes vista. No obstante,
Apocalipsis siempre presenta a los santos en un proceso de constante
superacion y mejora. Neall explica:

En el libro del Apocalipsis los santos siempre estan venciendo
(denotado en griego por el tiempo presente); solo Cristo ha vencido (el
tiempo aoristo). Aun durante las siete plagas postreras los santos
siguen venciendo a la bestia y su imagen (15:2, griego). Siguen
luchando contra el enemigo de fuera y de dentro. Su mayor pecado,
que deben vencer durante la tribulacion, es la falta de fe. No obstante
estan venciendo, no siendo vencidos. Son victoriosos en la lucha
contra el mal. Son perfectos en caracter —escogen solo la voluntad de
Dios—, mientras que siguen siendo conscientes de tener que superar su
naturaleza pecaminosa. Sin embargo, estan sellados y son inmaculados

por los méritos del Cordero (7:14).”

Los vientos/tribulacion

(Cual es la gran tribulacion (tf|g OAiyewc g neyding, v. 14) o los
vientos (v. 1), que presumiblemente son lo mismo? Esta expresion
halla su origen en Daniel 12:1, la que en el mismo libro esta asociada
con el concepto de la «abominacion desoladora» que ocurre en tres
ocasiones (9:26,27; 11:31-35 y 11:40-12:1):

...la tribulacién final esta tipificada por varias tribulaciones anteriores:
el cautiverio babilonico (descrito en términos de la angustia de Jacob),
el ataque romano contra Jerusalén y la persecucion durante «tiempo,
tiempos y medio tiempo» del periodo medieval (538-1798). Todos
estos acontecimientos, mencionados en el libro de Daniel, se
caracterizan por ataques enemigos contra el santuario y el pueblo de

Dios.®

7. Neall, «Los santos sellados y la tribulaciony, 329.
8. Ibidem, 301.
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Este es probablemente el mismo tiempo de crisis sefialado en el
mensaje a la iglesia de Filadelfia («la hora de la prueba, esa hora que
esta por venir sobre todo el mundoy; 3:10). Esta tribulacion se detalla
en Apocalipsis 13:11-17 y en los capitulos 15-18.°

9. Stefanovic, La revelacion, 270.
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Capitulo 9

La serie de las trompetas

E n ciertos circulos se ha vuelto popular la nocion de que las
trompetas describen eventos que ocurren después del cierre del
tiempo de gracia. Esto se debe a que se interpreta el lanzamiento del
incensario como el cierre del tiempo de gracia. No obstante, esa escena
del santuario claramente acompatfia toda la serie, tal como la escena de
la entronizacién acompafia toda la serie de los sellos. En paralelo, lo
que se describe respecto al incensario, todavia corresponde a los ritos
diarios del santuario.! De la misma forma, no se podria estar
describiendo eventos del desenlace escatologico —posterior al cierre del
tiempo de gracia—, si todavia se espera o recalca la necesidad del
arrepentimiento (cf. 9:13,20,21; 10:11; 11:13). Por lo tanto, las
trompetas guardan relacion con la nocion de volverse a Dios en
arrepentimiento.’

1. El lanzamiento del incensario a la tierra puede tener como trasfondo Ezequiel 10:1-
18 (v. 2). En Apocalipsis 8:5 es fuego sin incienso — juicio. No obstante, son juicios atin
en el marco del tiempo de gracia (salen desde el altar del incienso; 9:13). Tendran un
caracter preliminar. La similitud entre las trompetas y las plagas finales indica que este
juicio preliminar dara lugar al juicio una vez terminado el ministerio sacerdotal de
Jesucristo.

2. «Por medio de las alusiones a la Fiesta de las Trompetas y a las exhortaciones del
profeta Joel, la vision del Apocalipsis nos advierte acerca del Juicio venidero, pero
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Otra razén presentada para asociar las trompetas con un marco
escatologico, es la similitud entre 7:1-3 y 8:7-9. Si el sellamiento
descrito en el interludio de Apocalipsis 7 es escatoldgico, entonces los
aspectos descritos usando los mismos elementos debieran estar
coordinados. No obstante, la descripcion semejante mas explicita entre
estos capitulos tiene que ver con los cuatro angeles y la accion de
atar/desatar, descritos en 7:1 y 9:14,16. Al mismo tiempo, son los
unicos lugares en el libro donde se usa la expresion «oi el nimero»
(xovoa tov apduov, 7:4; 9:16). Este paralelo coordina la sexta
trompeta con el interludio que sigue al sexto sello, apuntando a un
paralelismo entre las series y no una relacion consecutiva.’

Sellamiento Ap 6:9-11;7
Ap 9:4
Los 144.000 y la contraparte demoniaca. Ap 7:4

(respuesta al sexto sello; la sexta trompeta) Ap 916

Coordinacion entre sellos y trompetas

A esto se suma que el paralelismo es de caracter complementario.
En cierto sentido, desde un punto de vista tematico, las trompetas
guardan relacion con la inquietud planteada en el 5° sello (¢f. 6:10;
8:13).% Tal como explica Doukhan: «Los shofars responden a los sellos
como la venganza responde a la opresion. Los sellos nos revelaban la
opresion, y ahora los shofars proclaman juicio».” Los sellos presentan

también nos asegura la respuesta de Dios. Es un llamado al arrepentimiento, una suplica
para volverse a Dios» (Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 86).

3. Paulien, «Sellos y trompetas: Debates actuales», 233; Beale, Revelation, 461.

4. Rolof observa que las oraciones de los santos deben referirse a mas que solo el
clamor registrado en 6:10. Ver Rolof, Revelation, 107.

5. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 85. Cf. «At the outset is a prelude in heaven that
sets the thematic indication for what follows (8:2-6): the plagues are to be understood as
demonstrations of God's power against faithless humanity, by which he answers the
prayer of his earthly church» (Rolof, Revelation, 103). «This second cycle is not a
chronological continuation of the first but a retelling of the first cycle at a more intensive
level. In the first cycle one-fourth of the earth’s inhabitants were struck (6:8); in this
cycle the scale goes up to one-third (8:7, 9, 11, 12)» (Boring, Revelation, 135). Ver
también, Stefanovic, La revelacion, 283; LaRondelle, Las profecias del fin, 169.
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el precio que pagan los hijos de Dios por causa del evangelio,® y las
trompetas presentan los juicios de Dios sobre los que oprimen a su
pueblo.” Este tipo de coordinacion paralela explicaria la repeticion de
los simbolos tierra/mar/arboles al inicio de cada serie.

Por lo tanto, las siete trompetas no siguen a los acontecimientos de
Apocalipsis 7 en orden cronoldgico. Antes bien, las trompetas reciben
su entrada y dan inicio con la vision introductoria de Apocalipsis 8: 2-
6. El tema principal de esa vision es la intercesion ante el altar del
incienso. Se trata de una continuacion apropiada a la inauguracion del
santuario celestial, tal como es descrita en Apocalipsis 5.

El libro de Apocalipsis pasa de forma natural, tal como se ha
mostrado anteriormente, de una vision de la cruz, pasando por una
vision de la inauguracion del ministerio de Cristo a la luz de la cruz
(Ap 5) a un retrato del ministerio intercesor resultante (Ap 8:3,4) y,
en Gltimo término, al juicio que antecede el fin (Ap 11: 18, 19). Este
orden de acontecimientos es caracteristico de todo el NT.%

Mientras que los sellos levantan la cuestion inquietante del por qué
Dios parece ser tan pasivo acerca de la suerte de su pueblo perseguido,
las trompetas aseguran que Cristo esta comprometido activamente en

el mundo.’

A modo de consenso general, el Comentario biblico adventista
sefiala que las trompetas son «...castigos divinos que vendrany.'°

Ademas indica:

El punto de vista al cual se inclinan los adventistas del séptimo dia es
que estas trompetas corresponden cronoldgicamente, en gran medida,

con el periodo de historia cristiana que abarcan las siete iglesias (cap.

6. LaRondelle, Las profecias del fin, 176.

7. «Jesucristo es el Seflor de la historia, y esta en el control total de los poderes de este
mundo que vilmente oprimieron a su pueblo» (Stefanovic, La revelacion, 283).

8. Paulien, «Sellos y trompetas: Debates actuales», 233.

9. LaRondelle, Las profecias del fin, 178.

10. Nichol, Ampuero Matta y Vyhmeister, CBA, 7:803.
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2; 3) y los siete sellos (cap. 6; 8: 1), los cuales destacan los

acontecimientos politicos y militares sobresalientes de este periodo.!!

Un aspecto mas bien teoldgico que se ha observado es que las
trompetas presentan una descalificacion de los habitantes de la tierra en
la forma de una de-creacion.'? El ser humano es juzgado por Dios no
solo en el nivel de las grandes instituciones o poderes que se han
levantado en contra de ¢l y de su pueblo a lo largo de historia humana.
También en el plano de cada individuo que no ha sabido ocupar su
lugar como representante o0 mayordomo de Dios respecto al mundo
creado. LaRondelle observa:

El juicio de cada trompeta se refiere a un rasgo que corresponde con
un dia de la semana de la creacion: (1) la tierra; (2) el mar; (3) los rios
y las fuentes de las aguas; (4) el Sol, la Luna y las estrellas; (5) las
langostas; (6) el hombre; (7) el reino. Desde esta perspectiva los
juicios de las trompetas tocan todos los 6 dias de la creacion. La
destruccion progresiva de la creacion de Dios puede entenderse como

una descalificacion de los actuales habitantes del mundo. '3

En esta linea resulta significativo el pasaje: «Y las naciones se
enfurecieron, y vino tu ira y lleg6 el tiempo de juzgar a los muertos y
de dar la recompensa a tus siervos los profetas, a los santos y a los que
temen tu nombre, a los pequefios y a los grandes, y de destruir a los
que destruyen la tierra» (Ap 11:18). Es tentador —y tal vez posible—
construir una hermenéutica ecologista sobre este pasaje, pero el texto
parece apuntar a lo moral en un sentido mucho mas amplio. Este pasaje
es una clara alusion a Génesis 6:11-13, en donde se denuncia y
descalifica a la humanidad por su maldad, la que a su vez corrompi¢ la

11. Ibidem, 7:804.

12. Beale y Carson, New Testament use of the Old Testament, 1112. En una nota
relacionada, esta nocion de de-creacion también la vemos en Sofonias 1:2-15 (o al menos
una alusion al diluvio, que igualmente es relevante).

13. LaRondelle, Las profecias del fin, 182.
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tierra.'* También es una alusion a Jeremias 51:25, en donde Babilonia
es el monte destructor que destruye toda la tierra.!> Estos pasajes
claramente no son una denuncia de un descuido ecologico, sino un
llamado de atencion profundo y abarcador respecto a las graves faltas y
ofensas de la humanidad y de este poder frente a Dios.

Una caracteristica presente en las trompetas —y mas patente en las
plagas (Ap 15, 16)-'° es el trasfondo de las plagas de Egipto. Las
primeras cinco trompetas siguen el patron de cinco de las plagas
registradas en Exodo. Tal como las plagas antecedieron la salida en
ocasién del Exodo, plagas acompaaran los poderes hostiles a Dios
antes de la liberacion final de su pueblo. No obstante, las plagas de los
capitulos 15 y 16 son identificadas como postreras (£oyotog, 15:1); por
lo que el lenguaje usado en las trompetas debiera apuntar a juicios
preliminares en los que existe oportunidad de arrepentimiento.'”

primera trompeta (8:7) Exodo g:22-25
segunda y tercera trompeta (8:8-11) Exodo 7:20-25
cuarta trompeta (8:12) Exodo 10:21-23
quinta trompeta (9:1-11) Exodo 10:12-15

Trompetas y plagas del Exodo

En general —a pesar de cierto consenso respecto a la idea de juicio—,
la serie de las trompetas es la que mas debate ha generado en el marco
de la interpretacion de Apocalipsis. A modo de ejemplo, Angel Manuel
Rodriguez publicé un articulo de divulgacion en donde compara siete
planteamientos respecto a las trompetas. '

14. Stefanovic, La revelacion, 365.

15. Beale, Revelation, 616.

16. Koester, Revelation, 445.

17. Mounce, Apocalipsis, 252, 253; Stefanovic, La revelacion, 285; Rolof, Revelation,
105.

18. Angel M. Rodriguez, «Problemas en la interpretacion de las siete trompetas de
Apocalipsis», Ministerio Adventista, mayo-junio 2012, 8-12.
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U. Smith

1 Ataque delos
visigodos contra
Roma bajo
Alarico.

2 Ataque de los
vandalos contra
Roma.

3 Ataquedelos
hunos contra
Roma.

4 Caida de Roma
de Occidente.

5 Surgimiento del
Islam, (periodo
de 5 meses; 1299
¥
150=1449.)

6 Imperio
Otomano.
(1dfa, 1mes, 1
afo=391 afios;
1449-1840.)

E. Thiele

Juicios de Dios
sobre Jerusalén.

Juicios de Dios
sobre Roma
pagana.

Juicios de Dios
contra la profesa
iglesia cristiana.
Oscuridad de la
Edad Media.

Surgimiento y
progreso del
Islam, (periodo
de 5 meses; 1299
g

150 = 1449.)

Imperio
Otomano. (391
afios; 1449-1840.)

El libro de Apocalipsis

R.Naden

Juicios de Dios
sobre Jerusalén.

Juicios de Dios
sobre Roma
pagana.

Juicios de Dios
contra la profesa
iglesia cristiana.
Oscuridad de la
Edad Media.

Ataque de
Satanas ala
Reforma por
medio de la
Contrarreforma(
5 meses=150
afios; 1535-1685.)

Tiempo de la
crisis final; desde
el siglo XVIIT
hasta la
terminacién de
la prueba.

7 Misterio de Dios Misterio de Dios Consumacién.

consumado.

consumado.

Tabla resumen, 7 trompetas, A.

C. M. Maxwell

Juicios de Dios
sobre Jerusalén.

Juicios de Dios
sobre Roma
pagana.

Juicios de Dios
contra la profesa

'W. Shea

Roma pagana
persigue a los
cristianos.

Caida de Roma
pagana.

Apostasia de la
iglesia cristiana.

Paulien

LaRondelle A. Treiyer
Stefanovic

Juicios de Dios  Ataque de los
sobre Jerusalén. visigodos contra

Roma bajo
Alarico.
Caida del Ataque de los
Imperio véandalos contra
Romano. Roma.

Apostasiadela  Ataque de los
iglesia cristiana. hunos contra

iglesia cristiana. Roma.
Oscuridad dela Oscuridad dela Surgimiento del Colapso de
Edad Media. Edad Media. secularismo- Roma de
ateismo (Ap 11:7). Occidente y de
su sistema de
adoracion.
Surgimientoy  Cruzadas Predominio del  Surgimiento del
progreso del durante la Edad  secularismo/ Islam contra el
Islam. (5 meses = Media. (5 meses ateismo (5 meses cristianismo
150 afios; desde =150 afios; = juicios de Dios apéstata (5
el primer ataque 1099-1249; desde son exhaustivos meses =150 afios:
musulman a latoma de pero limitados;  632-782; primera
Constantinople Jerusalén hasta cf. Gn7:24;8:3.) ola de expansién
en 674 hastael el comienzo de islamica.)
dltimoen 823  laultima
[s6lo 149 afios].) cruzada.)
Imperio Imperio Surgimiento de  Imperio
Of (391 O (391 laBabiloniadel Otomano. (391
afios; 1453, caida afios; 14531844, tiempo del fin.  afios; 14531844,
del Imperio cuando se La crisis final cuando se
Bizantino, hasta promulgé el descripta en 7:1-3 promulgd el
1844.) edicto de y Ap 13-16. edicto de
tolerancia.) (1hora,1dfa,1  tolerancia.)

Misterio de Dios
consumado.

Misterio de Dios
consumado.

mes, se refiere a

un momento del

tiempo

divinamente

sefialado.)

Pone en marcha Tiempo del fin
los eventos cuando el
finales. misterio de Dios
(Resumen de los es consumado.
eventos descritos

en Ap 12-22.)

M. Rodriguez

Tal como evidencia la tabla, la influencia de Uriah Smith es

evidente. Sin embargo, su obra, publicada originalmente en 1897,

admite su dependencia de la interpretacion que identifica al mundo

musulman en la profecia, propuesta previamente por Alexander

Keith." En si, esto no es un problema, ya que este autor junto con

19. Alexander Keith, The Signs of the Times as denoted by the fulfilment of historical
predictions, 2 vols. (Edinburgh: William Whyte & Co., 1832).
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otros de sus contemporaneos eran historicistas. Ellos reconocian que el
«Apocalipsis presenta una secuencia de acontecimientos que comienza
en la época apostolica y que prosigue paso a paso hasta la gran
culminacién escatologica».?’ Lo que si se puede considerar
preocupante es que la interpretacion descansa sobre un supuesto y un
consenso interpretativo moldeado por eventos contemporaneos, mas
que por una solida exégesis biblica. El argumento, citado por

Smith, es:

Apenas si habra alguna parte del Apocalipsis acerca de la cual estén
los intérpretes tan uniformemente de acuerdo como acerca de la
aplicacion que dan a la quinta trompeta y la sexta, o primer ay y
segundo ay; a saber, a los sarracenos y los turcos. Su significado es tan
obvio que es casi imposible interpretar erroneamente la profecia. En
vez de ser expuesto cada caso por uno o dos versiculos, todo el
capitulo 9 del Apocalipsis se divide en partes iguales dedicadas a la

descripcion de ambos.?!

Si se observa lo que ocurre en el escenario contemporaneo para
elaborar una interpretacion, se debe reconocer que en cada momento de
la historia habréd un poder o una persona (o una multiplicidad de ellos)
que puede ser sefialado como el cumplimiento de determinado simbolo
o simbolos. Es mas seguro seguir el principio hermenéutico que busca
entender qué significado habrian tenido los simbolos para los
destinatarios originales en el marco teoldgico establecido por la Biblia
y particularmente, en el caso de Apocalipsis, por el Nuevo Testamento.
Sobre esa plataforma se puede realizar el ejercicio hermenéutico para
identificar los simbolos en el recorrido de la historia.

Al mismo tiempo, nuevas propuestas hermenéuticas difieren de las
previas en que introducen ideologias o0 movimientos en lugar de

20. Kenneth A. Strand, «Principios fundacionales de interpretaciony», en Simposio sobre
Apocalipsis - 1, 5.

21. Uriah Smith, The prophecies of Daniel and the Revelation, Revised and newly
illustrated edition (Nashville: Southern Publishing Association, 1944), 493. Traducido y
énfasis afiadido.
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poderes temporales con fuerza militar concreta. Algunos han sentido
que esto es una novedad y que el criterio debe todavia ser buscar
poderes temporales (reinos) como quienes ejecutan las acciones
descritas en las Trompetas. No obstante, no es ajeno a ciertos
principios que brotan naturalmente del estudio de la profecia biblica.
En este punto, conviene repasar lo sefialado en los apartados «Jesus
como representante de Israel» y «La centralidad de la Cruzy.

En la profecia clasica los poderes y regiones estan bien delimitados
al marco geopolitico del Levante/Mesopotamia y el Mediterraneo. Si
bien los simbolos en la profecia apocaliptica pueden rastrearse a
poderes, personas o instituciones que ya fueron aludidos en la profecia
clasica, su identificacion ocurre en el escenario apocaliptico que es mas
extenso. La profecia apocaliptica nos lleva a contemplar toda la tierra,
el mundo, e inclusive nos traslada al cielo y de regreso a la tierra.

El principio cristoldgico de la profecia no solo nos permite percibir
que el foco de la profecia es Jesucristo; en paralelo se amplia el
escenario hacia una mirada mundial e inclusive cosmica. Tal como se
nos presenta el evangelio, se estd resolviendo un problema coésmico, y
la profecia apocaliptica nos permite correr el velo y mirar tras
bambalinas.

En este manual se ha tomado como referencia a LaRondelle para el
principio cristologico. Afos antes de que este autor le diera forma a
este principio, George McCready Price habia formulado el principio de
generalizacion y abstraccion que se evidencia en la profecia
apocaliptica. Se podria indicar que estos principios son
complementarios, o bien, el primero fija un marco para el segundo.
McCready explica:

Cada una de las cuatro lineas de simbolos de Daniel que predicen la
futura historia del mundo comienza con imagenes muy simples y
localizadas; pero todos se vuelven mas generalizados, mas amplios en
alcance y mas abstractos en significado a medida que avanzan. [...]
Por lo tanto, los simbolos proféticos, aunque comienzan con imagenes
objetivas y localizadas como modelos de jardin de infantes, dados

principalmente con fines de identificacion o para poner al investigador
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en el camino correcto, necesariamente deben adquirir un significado
mas generalizado en nuestros dias. Tienen que volverse mas abstractos

en significado porque se han vuelto mas globales en caracter.??

Uno puede percibir este principio en juego cuando se reflexiona en
la propia imagen de Daniel 2 y su paralelo en Daniel 7 y 8: [Uno], dos,
dos, dos (?), diez (?). ;Fueron precisamente diez las tribus que
precipitaron la caida de Roma? ;Son precisamente diez menos tres mas
uno los reinos que estaran vigentes hasta la instauracion del Reino de
Dios? Son todos reinos, propiamente tal? ;Como se explica que se use
el mismo simbolo (cuerno) para los imperios anteriores, siendo que el
ultimo (cuerno pequefio) es tan distinto en caracter y obra respecto a
los demas? Este tltimo cuerno avanza en un plano horizontal y
vertical, fijando sus miras incluso en el «ejército del cieloy» (Dn 8:10).
( Como se expresa esa accion en términos concretos en un plano
terrenal sin recurrir a lo ideologico-religioso?

Parece adecuado preguntarse si una interpretacion que solo
reconoce un escenario Mediterraneo corresponde a la naturaleza
mundial y cosmica de los eventos descritos por la profecia
apocaliptica.

Trompetas aplicadas a la historia

Trompetas | al 6

La primera trompeta anuncia un juicio que afecta a los arboles. La
imagen de un arbol que es objeto de juicio es relevante en los
sindpticos. En ellos, Jesucristo se vale de una higuera para anticipar lo
que acontecera con Jerusalén/Templo. Luego, el propio discurso
profético de Jests anuncia la destruccion del Templo.

22. George McCready Price, The Time of the End (Nashville, Tennessee: Southern
Publishing Association, 1967), 24, 25, traduccion propia, énfasis en el original.
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Vendran dias sobre ti cuando tus enemigos te rodearan con cerca, te
sitiaran y por todas partes te estrecharan; te derribaran a tierra y a tus
hijos dentro de ti, y no dejaran en ti piedra sobre piedra, por cuanto no
conociste el tiempo de tu visitacion (Lc 19:43,44, RVR9S).

En el caso de la segunda trompeta, el trasfondo se remonta a los
profetas. «Ciertamente yo, dice Jehova, estoy contra ti, monte
destructor que destruiste toda la tierra. Extenderé mi mano contra ti, te
haré rodar de las pefias y te reduciré a un monte quemado» (Jr 51:25,
RVR95). En ocasion de juicios, los montes (simbolo de naciones)
siempre son el objeto del juicio de Dios, nunca su instrumento (Isa
41:15; 42:15; Eze 35:2-7; 38:20; Zac 4:7). {Como se comprende la
realidad de Babilonia luego de su caida? El Nuevo Testamento nos
ayuda a comprender como se configura este tipo. En 1 Pedro 5:13 se
identifica a Roma como la nueva «Babiloniax». Se identifica en su
accionar elementos opresivos y antagonicos similares a la Babilonia de
la antigliedad. Esta relacion tipoldgica se ve actualizada cuando se
percibe la caida de la Babilonia escatologica (Ap 18:21,24; la que ya
descansa sobre la Babilonia antigua y Roma). El texto biblico indica
que el juicio cae sobre el monte y sobre el mar (1/3). La Babilonia
antigua no era contigua al mar, no asi la del primer siglo (Roma), la
que dependia fuertemente del mar para su comercio y poderio sobre el
continente africano. Que el juicio cae sobre el monte y el mar
corresponderia a la caida de Roma y de su orden social y econémico.

La tercera trompeta anuncia la caida de una «gran estrellay, dotmp
uéyog, lo que apunta a una realidad mayor o incluso corporativa, en
contraste a una identificacion individual. Evidentemente aca hay una
alusion a «Satands mismo en su rebelién contra Dios».?* Esta gran
estrella puede bien representar una accion satdnica manifiesta en la
apostasia del liderazgo eclesiastico. (En Apocalipsis 1:20 las estrellas
son angeles; los que luego parecen identificar el liderazgo de las
iglesias en Asia Menor). La estrella se llama Ajenjo, nombre que nos

23. Stefanovic, La revelacion, 298.
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conduce al trasfondo del AT en Jeremias 9:15 y 23:15.%* El profeta
justamente presenta el juicio de Dios contra el liderazgo religioso
réprobo denunciado por el profeta. El ajenjo seria instrumental en ese
juicio. Esta interpretacion es verosimil con lo que anticipo el apostol
Pablo, cuando senala que la caida de Roma propiciaria el escenario
para la escalada de apostasia que ya se asomaba en su tiempo (2 Ts
2:6,7). Se ha identificado este periodo como la Edad Oscura o la Edad
Media, que «presencio gran declinacion espiritual y apostasia, cuando
la corriente principal de la iglesia se separ6 del evangelio apostolico y
pervirtié la sélida ensefianza de la Biblia».?®

La cuarta trompeta esta coordinada con la herida (t\oom) que
afecta un tercio del sol, de la luna y de las estrellas, para que (iva) una
tercera parte de ellos se oscurecieran (ckotilw; todos estos cuerpos
celestes, pues la oscuridad afecta tanto de dia como de noche). En el
AT, el oscurecimiento de los cuerpos celestes apunta a los juicios de
Dios (c¢f. Eze 32:7,8; Isa 13:10; Amos 5:20; J12:10; 3:15). Al mismo
tiempo, apunta al error en el que han caido las naciones e incluso el
pueblo de Dios (Isa 8:20; Miq 3:6,7). Es importante reconocer que el
concepto de luz y el de tinieblas es relevante en Juan; comunmente las
presenta en clara oposicion.”® Curiosamente la idea de juicio y el de
denunciar el error de la humanidad también esta presente en su
Evangelio. El siguiente pasaje es representativo:

Y esta es la condenacion: la luz vino al mundo, pero los hombres
amaron mas las tinieblas que la luz, porque sus obras eran malas, pues
todo aquel que hace lo malo detesta la luz y no viene a la luz, para que

sus obras no sean puestas al descubierto. Pero el que practica la verdad

24. «ayivhiovw, BDAG, 161, este mismo I1éxico relaciona el vocablo dyivOiov (ajenjo)
con estos pasajes de Jeremias.

25. Stefanovic, La revelacién, 300.

26. Al menos en los Evangelios, estos conceptos opuestos ocurren solo en Mt 4:16; 6:23;
10:27; Lc 11:35; 12:3. Un uso similar al de Juan solo ocurre en Mt 6:23 y Lc¢ 11:35. Un
uso unico se da en Hechos 26:18. En el caso de Pablo, la esta antitesis esta presente en
Rom 2:19; 13:12; 2 Cor 4:6; 6:14; Efe 5:8; 1 Ts 5:5.
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viene a la luz, para que se ponga de manifiesto que sus obras son
hechas en Dios (Jn 3:19-21, RVR9S).

En Juan, Dios es luz, como lo es también Jesus y su obra de
salvacion presentada en el evangelio (cf. Jn 1:5; 3:19,20; 8:12;
12:35,46; 1 Jn 1:5; 2:8). En paralelo, la luz puede caracterizar el estilo
de vida definido por el amor (1 Jn 2:9). Las tinieblas ocupan el rol o
categoria contraria en cada caso. El trasfondo del AT sumado al uso de
estos conceptos en Juan es consistente y debe ayudarnos a esclarecer el
simbolismo presentado en esta trompeta.

Claramente, el juicio de Dios se manifiesta frente al rechazo del
Evangelio, el rechazo de la luz. En otros lugares del NT, se evidencia
como Dios entrega al ser humano a los resultados de su eleccion; esto,
como manifestacion de su ira.

La ira de Dios se revela desde el cielo contra toda impiedad e injusticia
de los hombres que detienen con injusticia la verdad, [...] Por lo cual,
también los entregd Dios a la inmundicia, en los apetitos de sus
corazones, de modo que deshonraron entre si sus propios cuerpos, ya
que cambiaron la verdad de Dios por la mentira, honrando y dando
culto a las criaturas antes que al Creador, el cual es bendito por los
siglos. Amén (Rom 1:18,24,25, RVR9S).

Esta trompeta describe un periodo de oscuridad respecto al
Evangelio, correspondiente al tiempo de la Reforma, que a su vez fue
una reaccion frente al cristianismo apostata anterior. La cuarta
trompeta sefiala una intensificacion de esa apostasia y del error
precedente, manifestandose en movimientos que surgieron en paralelo
o posteriores a la obra reformadora. LaRondelle los identifica como:
«el racionalismo, el humanismo y el liberalismo teologico, [que]
comenzaron a eclipsar la luz del evangelio en la cristiandad. Nacio el
hombre del Renacimiento, la persona obstinada que rechaza toda
norma o restriccion exterior, y que cuestiona toda tradicion y
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autoridad».?’ Si la Reforma ya habia debilitado el cristianismo
apostata, estos movimientos también lo hicieron.

El texto introduce una pequefia pausa, lo que indica que las
primeras cuatro trompetas estan relacionadas mas estrechamente entre
si. Se ha observado que pueden ordenarse en pares: las dos primeras
referidas a los juicios a realidades temporales especificas (el pueblo
judio y el Imperio Romano); la tercera y cuarta destacando el juicio de
Dios manifiesto en que no se refrena la apostasia que afectaria al
cristianismo y que desencadenaria diversas ideologias contrarias al
evangelio de Dios.?® Ahora se anuncian ayes que afectaran a «los que
habitan en la tierra» (8:13), pues se disponen a tocar sus trompetas los
ultimos tres angeles. La pausa introducida por este versiculo parece
destacar «la mayor dureza de las trompetas restantesy.>’

(Quién clama a gran voz respecto a estos ayes (ovai ovai ovai)? El
texto NA283? indica que es un detdc (dguila). Esto es significativo si se
considera que de ser asi, y no un angel (RVR95), existe un trasfondo en
el AT relevante.’! «Lleva a tu boca la trompeta, pues un aguila (Wy/
aetdc) viene sobre la casa de Jehova, porque traspasaron mi pacto y se
rebelaron contra mi Ley» (Ose 8:1, RVR9S). Boxall ofrece una

27. LaRondelle, Las profecias del fin, 192. Cf. Stefanovic: «En la primera etapa, a la
vibrante generacion de los Reformadores que enfatizaron la sencillez y la pureza del
evangelio, la sucedi6 el asi llamado escolasticismo protestante caracterizado por las
polémicas y controversias teologicas. Durante este periodo, la vida cristiana lleg6 a ser
menos una relacion personal con Cristo y mas una cuestion de feligresia en la iglesia
oficial.

»Luego, la revolucion intelectual de la Era del Iluminismo, o la Edad de la Razén,
que caracteriz6 a Europa desde el siglo dieciséis hasta el dieciocho, termind el gobierno
de la fe cristiana sobre la mente occidental. Este nuevo fenémeno rechazo la religion
tradicional y llevo al fruto del racionalismo, el escepticismo, el humanismo y el
liberalismo. Su producto final fue el nacimiento y crecimiento del secularismo»
(Stefanovic, La revelacion, 303).

28. Cf. Stefanovic, La revelacion, 304.

29. Beale, Revelation, 489.

30. Barbara Aland, Kurt Aland, Johannes Karavidopoulos, Carlo M. Martini y Bruce M.
Metzger, eds., Novum Testamentum Graece, 28" ed. revisada (Stuttgart: Deutsche
Bibelgesellschaft, 2012), 753. Esta variante tiene los mejores testigos: ’B”S (s. I), N (s.
1V), A (s. V); ver Philip W. Comfort, New Testament Text and Translation Commentary
(Wheaton: Tyndale House Publishers, 2008), 831.

31. Boxall, Revelation, 140.
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observacion que nos parece relevante respecto al rol del aguila y su
mensaje dirigido a los que habitan la tierra.

La légica de este pasaje sugeriria que los tres ayes o desastres
venideros corresponderan a las tres plagas de trompetas restantes:
debido a los toques de trompeta restantes de los tres angeles que aun
no tocaron sus trompetas. Sin embargo, a medida que avanza la
narracion, el lector se queda adivinando. La plaga de langostas
inaugurada por la quinta trompeta se identifica explicitamente como el
primer ay en 9:12. La declaracion de que ha llegado el segundo ay no
se hace hasta el 11:14: aunque podriamos identificarlo con la plaga de
la sexta trompeta (9:13-21), probablemente debemos entender toda la
seccion desde el 9:13 al 11:13. Esto significaria que la propia profecia
de Juan «sobre muchos pueblos y naciones, lenguas y reyes» (10:1-
11), y el testimonio profético de la Iglesia (11:3-13), son en si mismos
parte del ay. El testimonio fiel, hasta la muerte, representa un desastre

para el mundo, que no puede aceptarlo.’?

De ser asi, el interludio del librito y de los dos testigos (Ap 10y 11)
se yergue como parte de los ayes (mensajes de juicio y advertencia)
dirigidos a los que habitan la tierra. Al igual que en el caso de Noé, en
donde su fe perseverante frente a la crisis venidera «condend al
mundo» (He 11:7), el testimonio profético del cristianismo fiel se
sumara a estos mensajes que constituyen juicios preliminares. En
verdad, esta comprension esta en linea con el consenso hermenéutico
de la Iglesia Adventista respecto al interludio de las trompetas.>*

El mensaje de advertencia debe ser entregado a todo el mundo
(«muchos pueblos, naciones, lenguas y reyes», 10:11), lo que esta en
consonancia con la advertencia del aguila respecto a «los que habitan
la tierra» (8:13). Las primeras cuatro trompetas nos han conducido
desde un territorio especifico a este escenario mundial: Jerusalén, el

32. Ibidem, 140, 141.

33. Ver LaRondelle, Las profecias del fin, 214, 215; William Shea, «El angel fuerte y su
mensaje», en Simposio sobre Apocalipsis - 1, 383-386; Stefanovic, La revelacion, 325,
336, 337.

84



La serie de las trompetas

Imperio Romano, la apostasia en la cristiandad y su intensificacién en
diversos movimientos y revoluciones con impacto internacional. En
efecto, el escenario es mundial; lo descrito por las trompetas que
siguen debe evidenciarse en este escenario de manera transversal.

La quinta trompeta se desprende del simbolismo de la tercera al
referirse a una estrella. En la tercera trompeta esta estrella cayo
(aoristo); en la quinta trompeta Juan describe «una estrella que habia
caido (memtoKota)...» (9:1, LBLA). Esta traduccion es correcta, ya que
en este pasaje el verbo ‘caer’ es un participio perfecto, que puede
corresponder al pluscuamperfecto castellano:** «que habia caido.
Ademas, la mayor distincion entre el perfecto y pluscuamperfecto
radica en el estado de la accion pasada: respectivamente, si esta se
extiende hasta la actualidad o fue concretada también en el pasado.>’
Esta distincion es significativa, pues Juan nos informa de una estrella
que ya cayo, pero cuya accion se extiende hasta el tiempo en que la ve
en ocasion de la quinta trompeta. Adaptando un ejemplo propuesto por
Smyth, la estrella habia caido y lo esta ahora;° o sea, Juan ve la
estrella en su estado caido, aunque la caida ya habia ocurrido.*’

Esta trompeta nos presenta como Dios permite («se le dio la llavey;
pasivo divino)*® que otra estrategia maligna siga su curso como
resultado de la negativa constante de la humanidad hacia el evangelio.
La accion de esta estrella o angel maligno (puede ser Satanas mismo;
cf. «pozo del abismoy» [9:1,2; Bvccog]) se enfoca en dafiar
particularmente a seres humanos: «a los hombres que no tuvieran el
sello de Dios en sus frentes» (9:4). Esto es ejecutado por langostas que
se les da poder como de escorpiones, pero no con el fin de matar, sino

34. Nancy Weber de Vyhmeister y Lilian Schmied Padilla, Gramdtica basica del griego
del Nuevo Testamento (Adventus, Editorial Universitaria Iberoamericana, 2010), 222.
35. C. F. D. Moule, An Idiom Book of New Testament Greek, 2* ed. (Cambridge:
Cambridge University Press, 1959), 13, 16; Max Zerwick, El griego del Nuevo
Testamento, 4* ed. (Estella: Editorial Verbo Divino, 2006), 109, 110.

36. Herbert Weir Smyth, A Greek Grammar for Colleges (New York: American Book
Company, 1920), 413.

37. Ronald Trail, An Exegetical Summary of Revelation 1-11, 2* ed., Exegetical
Summary Series (Dallas: SIL International, 2008), 194.

38. Stefanovic, La revelacion, 306.
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de atormentar (Bacavilw)’. Se ha observado una alusion a los limites
fijados por Dios respecto a Job: el enemigo lo tendria en sus manos,
pero no podria tomarle la vida (Job 2:6; cf. 3:21).%

concordante con los pasivos divinos presentes en esta trompeta. Estos

Este trasfondo es

juicios ocurren solo porque Dios lo permite: €1 esta al control.
Respecto a facavilm en Apocalipsis, Beale sefiala:

El «tormento» (Bacavicpog y el verbo cognado Bacavilm) es
principalmente espiritual y psicoldgico, ya que esta es la connotacion
de la palabra en otras partes del Apocalipsis con referencia a la
naturaleza de las pruebas que preceden e incluyen el juicio final (cf.
11:10; 14:10,11; 18:7,10,15; 20:10; los usos en el cap. 18 son

sinonimos del dolor emocional del «llanto» y la «lamentacion»).*!

Las langostas son un simbolo de la caballeria babilonica que
asolaria a Juda, tal como las describe J1 1 y 2. Al mismo tiempo, el
propio rey de Babilonia es presentado como un lucero que caera debido
a su arrogancia (Isa 14).*? En Babilonia se fusionan los simbolos de
estrella y langostas. Son los tipos bajo los que se empieza a configurar
la Babilonia descrita por Juan. Sin embargo, el poder de las langostas
se manifiesta bajo la figura del escorpion. En las Escrituras, este
aracnido representa los engafios y la oposicion que enfrentan los hijos
de Dios, ya sea en la forma de engafios satanicos o de la maldad de los
hombres (Eze 2:6; Lc 10:18,19). También figuran en los juicios divinos
hacia su pueblo apostata en relacion al pacto (Dt 28). Juan ofrece mas
detalles respecto a estas langostas, las que en conjunto retratan un ser
vivo excepcionalmente grotesco y antinatural. Ya se ha sefialado como

39. Franco Montanari, «Bacovi{w», 378, probar, poner a prueba, examinar
exhaustivamente; someter a tortura, forzar; ser atormentado. «Bacovilm», BDAG, 168,
someter a un procedimiento judicial punitivo; someter a una intensa angustia.

40. Fanning, Revelation, 297; Aune, Revelation 6—16, 530.

41. Beale, Revelation, 497. Cf. Stefanovic, La revelacion, 310; LaRondelle, Las
profecias del fin, 194.

42. Cf. Boring, Revelation, 137, 138.
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las trompetas en general comunican una anticreacion; estos insectos
antinaturales también lo hacen. En palabras de Koester, son:

...hordas que combinan los rasgos de humanos, animales e insectos en
un espantoso collage: los dientes de los leones sobresalen de los

rostros humanos, mientras que sus pechos estan revestidos de hierro y
tienen colas como escorpiones (9:7-10). El sentido del orden creado se

ha ido, reemplazado por una repulsiva confusion de elementos.*?

El dafio perpetuado por estas hordas se enmarca en una
intensificacion de la oscuridad, pues «el sol y el aire se oscurecieron
por el humo del pozo» (v. 2). En este contexto, LaRondelle explica:
«Mientras que las trompetas anteriores anunciaron la perversion y el
oscurecimiento parcial de la luz del evangelio, la quinta trompeta
muestra un gran eclipse del evangelio a través de la triunfante
expansion de los errores y herejias satanicas».** En este escenario, se
entiende que aquellos sin el sello de Dios estan expuestos a estos
ataques. Sin embargo, aquel que ha recibido el sello de Dios, y por
tanto goza de una adecuada relacion salvadora con Jesucristo, pueden
afrontar los embates descritos por esta trompeta.*’

La plaga de la quinta trompeta es evidentemente el resultado de la
declinacion espiritual y la apostasia presentadas en la tercera y la
cuarta trompetas. Pareciera que la situacion en el mundo habria sido
totalmente diferente si la iglesia hubiera permanecido fiel al evangelio.
Asi, la quinta trompeta se refiere a la condicion espiritual en el mundo
secular y las consecuencias de tales condiciones desde el siglo
dieciocho hasta nuestro tiempo. [...] El gobierno opresivo de la iglesia
fue remplazado por la filosofia atea expresada en varias formas como
el deismo, el relativismo, el nihilismo, el nacionalismo y el

comunismo. El hecho es que los seres humanos tratan de vivir aparte

43, Koester, Revelation, 464.
44. LaRondelle, Las profecias del fin, 193.
45. Véase la observacion respecto a facaviCo en el apartado dedicado a los dos testigos.
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de Dios. Los de una mente secular han llegado a estar alienados de

Dios, de los demas, y de si mismos.*®

La indicacion al siglo XVIII merece una atencion especial.
Diversas ideologias ya habian surgido, pero muchas mas aparecen
luego de la Revolucion Francesa, particularmente; la mas significativa
de ese siglo.*” Sin embargo, esta no ocurre de manera aislada, ya sea
como sucesora de otros movimientos o precursora de otros tantos. Al
respecto, Hobsbawm sefiala:

La ideologia del mundo moderno penetr6 por primera vez en las
antiguas civilizaciones, que hasta entonces habian resistido a las ideas
europeas, a través de la influencia francesa. Esta fue obra de la
Revolucioén francesa. [...] de todas las revoluciones que la precedieron
y la siguieron fue la tnica revolucion social de masas, e
inconmensurablemente mas radical que cualquier otro levantamiento.
[...] de todas las revoluciones contemporaneas, la francesa fue la inica
ecuménica. Sus ejércitos se pusieron en marcha para revolucionar al
mundo, y sus ideas lo lograron. [...] La influencia indirecta de la

Revolucion francesa es universal, pues proporciond el patron para

46. Stefanovic, La revelacion, 312, 313, énfasis anadido.
47. «Como hemos visto, el siglo XVIII fue una época de crisis para los viejos regimenes
europeos y para sus sistemas econdmicos, y sus ultimas décadas estuvieron llenas de
agitaciones politicas que a veces alcanzaron categoria de revueltas, de movimientos
coloniales autonomistas e incluso secesionistas: no s6lo en los Estados Unidos (1776-
1783), sino también en Irlanda (1782-1784), en Bélgica y Lieja (1787-1790), en Holanda
(1783-1787), en Ginebra, e incluso —se ha discutido— en Inglaterra (1779). Tan notable es
este conjunto de desasosiego politico que algunos historiadores recientes han hablado de
una “era de revoluciones democraticas” de las que la francesa fue solamente una, aunque
la mas dramatica y de mayor alcance. [...] Asi pues, la Revolucion francesa esta
considerada como la revolucion de su época, y no s6lo una, aunque la mas prominente,
de su clase. Y sus origenes deben buscarse por ello no simplemente en las condiciones
generales de Europa, sino en la especifica situacion de Francia. Su peculiaridad se
explica mejor en términos internacionales» (Eric Hobsbawm, La era de la revolucion:
1789-1848, 6* ed., Biblioteca E. J. Hobsbawm de Historia [Buenos Aires: Critica, 2007],
62, 63).

Doukhan identifica las ideologias que se interconectan con la Revolucion Francesa
en su interpretacion de la sexta trompeta; ver Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 95-98.
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todos los movimientos revolucionarios subsiguientes, y sus lecciones
(interpretadas conforme al gusto de cada pais o cada caudillo) fueron
incorporadas en el moderno socialismo y comunismo. [...] cada

revolucion genuina tiende a ser ecuménica.*®

Si en trompetas anteriores se podia hablar del surgimiento de
movimientos ligados al humanismo, racionalismo, ateismo..., ahora ya
es adecuado hablar de su instalacion definitiva. Con la quinta trompeta
se ejecuto el primer «ay», y se anuncian los dos que siguen (Ap 9:12).

La sexta trompeta nos lleva al surgimiento de la Babilonia del
tiempo del fin. Se nos presentan angeles junto al Eufrates: una clara
alusion a Babilonia. Al mismo tiempo, esta trompeta parece estar
coordinada con las escenas de Apocalipsis 7:

1. También hay cuatro angeles. No obstante, la evidencia
indica que no son los mismos.*’ Los 4ngeles descritos en
esta trompeta habian sido atados (0w, 9:14; cf- 20:2) y
ahora se los soltara (A0w). Pareciera que estan asociados a
los vientos que los otros dngeles retenian (kpatéw, 7:1; cf.
20:2). Los angeles malignos estan junto al Eufrates, lugar
desde donde vienen los «vientos» que son desatados. Estos
traen una mortandad que habia sido preparada (cf. 9:15,
fropocuévor’’, pasivo divino) y que resulta en la muerte
de un tercio de la humanidad. Aln estas acciones estan bajo
el control de Dios.

48. Hobsbawm, La era de la revolucion, 62, 63, 73.

49. Beale, Revelation, 406, 506; Boxall, Revelation, 147. No obstante, Stefanovic cree
que son los mismos, aunque reconoce la importancia de que estan junto al Eufrates; ver
Stefanovic, La revelacion, 315, 317. El uso de un articulo definido para sefialarlos (tov¢
té060pag dyyéAovg) podria apuntar a que son los mismos de 7:1. Sin embargo, nada
indica de que aquellos estén atados; deben ser otros y simplemente Juan esta presentando
una figura o personaje(s) para luego elaborar al respecto, algo comun en su estilo
literario; ver Gordon D. Fee, Revelation, New Covenant Commentary Series (Eugene,
OR: Cascade Books, 2011), 134; ¢f. Stefanovic, La revelacion, 27, 28.

50. Este vocablo puede ser un participio perfecto medio o pasivo, masculino, plural,
nominativo. Identificar el pasivo divino es un consenso entre los comentaristas.
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2. Esta presente la idea de aguardar una ocasion especifica
(«hasta que hayamos sellado» [7:3]; «preparados para la
hora, dia, mes y afio» [9:15]);

3. Se articula la expresion «oi el nimero (fjkovca TOv
apduov, 7:4; 9:16), y se configura un cuadro bélico por
medio de vocablos militares (y1A16g, 7:4, ver p. ; GTPATEVUAL,
formacion militar, 9:16).

4. A esto se suma, la accion de sellar en el capitulo 7 se ve
reflejada en que aparece «el altar de oro que estaba delante
de Dios» (9:13), por lo que hay mediacion sacerdotal para
aquel que esta dispuesto. Lamentablemente, en el cierre de
la trompeta, la humanidad afectada no se arrepinti6 de las
obras de sus manos (9:20). Claramente las escenas iniciales
de Apocalipsis 7 estan coordinadas con la sexta trompeta.

Surgen doscientos millones de jinetes sobre caballos; Juan, no
obstante, se enfoca en lo segundo. Similar a las langostas grotescas y
antinaturales, estos caballos son hibridos y antinaturales (cabezas de
leones, colas como de serpientes, 9:12-19). Estos usan sus bocas y
colas para matar. No obstante estas acciones son descritas bajo la
nomenclatura de los juicios formulados por Dios en contra de los
impios (fuego, humo, azufre, 9:17,18; ¢f. Gén 19:24,28), ya que estan
bajo su control.

La expresion «la hora, dia, mes y afio» (9:15). No esta libre de
discusion. Varias interpretaciones tradicionales suman los valores
simbolicos de cada elemento, pasando por alto que la unidad minima
presentada es el dia, no la hora; sin mencionar un aspecto gramatical
clave. La expresion ocurre bajo la forma de un articulo coordinado con
los demas vocablos unidos por kai (trv + kai + koi + kai), lo que los
constituye como una unidad sintactica.’! Lo que Juan hace es apuntar a
un momento especifico conocido por Dios> (cf. Mt 20:3; Mr 13:32).

51. LaRondelle, Las profecias del fin, 198.
52. Mounce, Apocalipsis, 276; Stefanovic, La revelacion, 318; Beale, Revelation, 508;
Alan F. Johnson, «Revelation», vol. Hebrews-Revelation of Expositor s Bible
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Como Babilonia ha sido introducida, se asoma un aspecto narrativo
que se proyecta hasta la caida de esta ciudad, presentada en el capitulo
18. Siendo asi, se debe entender que los elementos que convergen en
ese capitulo deben rastrearse en el resto del libro y, respecto a la
ocasion de su aparicion, la sexta trompeta nos da la clave. Dado que la
Babilonia escatologica esta conformada por la trinidad satanica (Ap
16:13-19); el Drag6n, la Bestia y la Bestia de la tierra (falso profeta),
estos son introducidos en Apocalipsis 13. Con esto en mente, la sexta
trompeta describe el periodo que corresponde a la guerra del dragén en
contra del remanente (Aowtog) de la descendencia de la mujer, tal como
se describe y desarrolla a contar del Apocalipsis 12:17 en adelante.

Puesto que la trompeta anterior describe las grandes revoluciones
ideoldgicas que instalaron definitivamente la rebelion del ser humano
en contra del evangelio —ocurriendo mayormente en el siglo XVIII—,
esta sexta trompeta abarcaria aproximadamente el siglo XIX en
adelante. Este es un periodo en que nuevos escenarios afectan al
cristianismo apoOstata y, al mismo tiempo, se le confiere oportunidad de
arrepentimiento a la humanidad. El rechazo a la verdad constituye
verdadera muerte espiritual e incluso fisica (ya proyectada en la
trompeta anterior). No obstante, la mencion del altar y la posibilidad de
arrepentimiento denotan que el cristianismo apodstata recibe un certero
golpe de parte de la verdad (descrito en Ap 10, 11 y 14:6-13). Esto
también concordaria con la actividad escatologica de sellamiento
presentada en Apocalipsis 7, al igual que los periodos de avivamiento y
crisis espiritual descritas en las iglesias sexta y séptima.

La sexta trompeta no cierra inmediatamente con la expresion del
«ay» correspondiente, sino que aparece al finalizar el interludio del
librito y de los dos testigos: «El segundo jay! ha pasado; pero el tercer
jayj viene pronto» (Ap 11:14). Esto une lo descrito en el interludio con
la sexta trompeta. No obstante, un ay (ovai) no vuelve a ocurrir hasta
12:12, y luego en 18:10 en el marco de la caida de Babilonia; pareciera

Commentary, ed. Tremper Longman III y David E. Garland (Grand Rapids, MI:
Zondervan, 2012), 674.
53. Stefanovic, La revelacion, 320.
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que formalmente no se identifica el tercer ay.>* Aun asi, todo indica
que la séptima trompeta constituye el tercer y ultimo ay ligado a la
serie de trompetas (cf. Ap 8:13).%

El interludio (Ap 10, 11) y la 7" trompeta

En cuanto al interludio que abarca Apocalipsis 10:1-11:14, Stefanovic
redacta una introduccion representativa:

Una pregunta seria merece una respuesta: ;Qué pasa con el pueblo de
Dios que vive en ese periodo de gran preparacion para la batalla final
antes del fin? Juan no deja a sus lectores con ninguna incertidumbre.
Como en la apertura de los siete sellos, el interludio entre las escenas
de la sexta y la séptima trompetas proporciona la respuesta a la
pregunta. Mientras los seguidores de Cristo estan bajo el cuidado y
proteccion especiales de Cristo mientras los angeles estan en pleno
control de los vientos destructores (Ap 7:3-8), ellos estan
comisionados para una mision especial, a pesar de enfrentar “feroz
oposicion y sufrimiento” (Ap 10—-11:14). Su comision de predicar el
mensaje final de Dios al mundo se describe en la ingestion simbdlica
del librito abierto (Ap 10), y su experiencia al predicar el evangelio al
mundo se describe en la escena de los dos testigos (Ap 11). El
proposito del interludio es despertar al pueblo de Dios y proveerle una
firme certeza del triunfo final del evangelio, al aproximarse ellos a los

dias finales de la historia de la tierra.>®

Juan ve otro angel descendiendo del cielo; pero no es cualquier
angel: es un «angel fuerte/poderoso» (&yyeiov ioyvpov, 10:1). Que sea

54. Boring, Revelation, 149; Fee, Revelation, 155, 156. Aune también reconoce cierta
ambigiiedad respecto al ay correspondiente a la séptima trompeta y lo trata de explicar al
suponer etapas de redaccion del libro; ver Aune, Revelation 6—16, 630. Mounce
interpreta que el tercer ay se pospone; ver Mounce, Apocalipsis, 314.

55. Boxall, Revelation, 168; Stefanovic, La revelacion, 359; Johnson, «Revelation», 688;
Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 108.

56. Stefanovic, La revelacion, 322. Ver LaRondelle, Las profecias del fin, 206, para una
redaccion similar.
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otro y poderoso resalta que no es uno de los que ya ha estado presente
en la serie de las trompetas. La identidad de este angel es discutida, ya
que se lo ha identificado con Cristo mismo o con un angel exaltado
—comisionado por Dios—.%’ Independiente de la identidad, mayor
importancia tiene el vinculo existente con Daniel 12:5-13. A su vez, se
ha identificado una estrecha relacion entre las preguntas de Daniel 8:13
y 12:5, «hasta cuando» y «para cuando». En la interpretacion
adventista, las respuestas de ambos pasajes convergen en el afio 1844,
tiempo en donde culminan las 2.300 tardes y mafianas.>® Por lo tanto,
el interludio describe eventos que acontecerian en ese tiempo. En
efecto, el angel poderoso anuncia que «ya no habra mas
demora/dilacion (ypdvog ovkétt Eotar)» (Ap 10:7). La referencia a
¥pOVOG claramente no apunta a que no habra mas tiempo, ya que
todavia se aguarda el toque de la séptima trompeta, tiempo en el cual
«el misterio de Dios serd consumado (teAém>?)» (v. 7). No obstante, se
han cumplido etapas significativas en cuanto a los tiempos proféticos
sefialados por Daniel y ha llegado lo que fue indicado como el «tiempo
del fin» (Dn 8:17; 12:4,13). Esto en cuanto a la ocasion de Apocalipsis
10.

Otro aspecto tiene que ver con la identificacion del libro/librito.
Debido a la conexion ya vista con Daniel, algunos asumen que el
librito es el libro de Daniel ya abierto para ser comprendido.
Ciertamente esto es posible, ya que «fue el unico libro de las Escrituras
que quedo sellado para comprension del hombre hasta “el tiempo del
fin” (Dn 8:26; 12:4, 9)».°* No obstante, Juan mismo recibe
revelaciones respecto a la historia de la salvacion operada por Dios en
Jesucristo. En Apocalipsis 10 convergen tanto el libro abierto de

57. Un escrito representativo de los argumentos puede hallarse en Shea, «El angel fuerte
y su mensaje», 334-358.

58. William H. Shea, Daniel: Una guia para el estudioso (Florida, Buenos Aires:
Asociacion Casa Editora Sudamericana, 2010), 269-275; Jacques B. Doukhan, Secretos
de Daniel: Sabiduria y suerios de un principe hebreo en el exilio (Florida, Buenos Aires:
Asociacion Casa Editora Sudamericana, 2011), 187-190.

59. «tedéw», BDAG, 997, completar una actividad o proceso, dar fin, finalizar,
completar.

60. LaRondelle, Las profecias del fin, 205.
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Daniel y las revelaciones dadas a Juan. El nexo es justamente la
presencia del angel fuerte, que ya conecta con Daniel, pero también
establece un vinculo entre Apocalipsis 5:2 y 10:2 (Gyyelov ioyvpov) v,
por lo tanto, con el libro sellado con siete sellos. Respecto a lo revelado
a Juan, existe un trasfondo claro en Ezequiel que une el libro sellado
del capitulo 5 con el libro del capitulo 10. Aunque en Apocalipsis estos
capitulos estan separados, siguen la secuencia contigua hallada en
Ezequiel 2 y 3: la presentacion de un rollo que luego debe ingerir.
«Esto sugiere fuertemente que quiere referirse al mismo rollo en ambos
lugares: lo ve en la mano de Dios en 5:1, pero no lo recibe para
asimilarlo como contenido de su profecia hasta 10:8-10».%! En ocasion
de la experiencia del apostol en Apocalipsis 10, el libro sellado ya ha
sido abierto y su contenido puede ser revelado en el marco de la
comision profética confiada a Juan conforme al modelo de Ezequiel 3
(dulce/amargo).%> Bauckham resume estas conexiones e implicancias
de la siguiente manera:

La combinacion de Ezequiel y Daniel permite a Juan caracterizar el
rollo a la vez como una revelacion profética del proposito divino, que
le fue dada para comunicarla en profecia, y también, mas
especificamente, como una revelacion del propoésito de Dios para el
periodo final de la historia del mundo, en el que Dios establecera su
reino en la tierra, una revelacion que complementa y aclara lo que
permanecia oscuro en las profecias de los Gltimos dias de los profetas

anteriores, especialmente Daniel.®3

61. Bauckham, The Climax, 247. El argumento que mas se esgrime para argumentar de
que estos capitulos presentan dos libros distintos es que en el primer capitulo el vocablo
es Pipriov y en el segundo Bifrapidiov. Sin embargo, en el propio capitulo 10, Juan usa
tres veces Piprapidiov y una vez Biiiov para referirse al mismo libro (Ap 10:2,8-10). Al
mismo tiempo, el uso de la forma diminutiva (Biprapidiov) no altera su significado, que
continua siendo «libro» en el contexto de Apocalipsis. Otros simbolos también nos
llegan en diminutivo, por ejemplo, bestia (Onpiov, diminutivo de 61p), y no es traducida
ni considerada una «pequefia bestia». Para la argumentacion completa, ver Bauckham,
The Climax, 243-245.

62. No debe pasarse por alto la experiencia similar del profeta Jeremias (15:16). Lo
amargo queda plasmado en su propia experiencia (14:17,19; 36:1ss).

63. Bauckham, The Climax, 252, 253.
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El juramento del angel «por el que vive por los siglos de los siglos,
que creo el cielo y las cosas que estan en él, y la tierra y las cosas que
estan en ella, y el mar y las cosas que estan en €l» (Ap 10:6), indica
que el problema hacia el final de la historia tendra relacion con la
adoracion verdadera. El tema de la adoracion ha sido reconocido como
un tema principal en Daniel, al igual que en el libro de Apocalipsis. El
rol que tendra el sdbado no puede pasarse por alto, ya que las palabras
del angel son un claro eco del cuarto mandamiento.®*

El desafio del angel al final de esta seccion es: «Debes profetizar
otra vez acerca (¢m1)®° de muchos pueblos, naciones, lenguas y reyes»
(Ap 10:11, LBLA20). Hacia el cierre del interludio, especificamente en
11:18, se habla de la «ira de las nacionesy. Este pasaje es identificado
como «trampolin» para lo que se presenta a contar del capitulo 12°; el
capitulo 13 es mas patente al sefalar la «ira» en el surgimiento de las
bestias que se oponen a Dios y a su pueblo; el capitulo 14 la presenta
en las denuncias del segundo y tercer angel, al igual que en la vendimia
de las uvas; en el capitulo 17 se percibe en las cabezas bestiales. Los
ejemplos contintian hasta que la ira de las naciones desaparece con la
destruccion del mal. Asi, la comision dada a Juan implica caracterizar
y denunciar a los que habitan en la tierra y a los poderes que los
representan. Al considerar el cardcter del mensaje del libro, y
descansando en el precedente establecido por los profetas
veterotestamentarios que profetizaban contra las naciones,®’ Beale
sefiala:

La traduccion «profetizar acerca» no es incorrecta, pero «profetizar

contray es mas precisa. «Profetizar contray» también es preferible

64. Cf. Ford, Revelation, 160.

65. éni + dativo equivale a «acerca dex»; «éni», BDAG, 366. Asi traduce también
Fanning, Revelation, 318; Boxall, Revelation, 150; Stefanovic, La revelacion, 334.

66. Stefanovic, La revelacion, 366, 367.

67. Ver las siguientes referencias en la LXX: Am 7:15,16; Jr 11:21; 14:14,15; 23:25;
25:30; 26:12; 28:8; Eze 4:7; 6:2; 11:4; 13:2,16-17; 20:46; 21:2; 25:2; 28:21; 29:2; 34:2;
35:2;36:1,6; 37:4,9; 38:2; 39:1.
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debido a la manera negativa en que Juan usa la frase cuadruple

«pueblos, naciones, lenguas y muchos reyes» en el resto del libro.®®

En cuanto a la contraparte historica de esta seccion del interludio,
la Iglesia Adventista ha visto el movimiento millerita —y su experiencia
del chasco en 1844— como la contraparte terrenal de los eventos
ocurridos en el santuario celestial sefialado en Daniel 8:14 y su
contexto escritural. Desde esa experiencia, la Iglesia Adventista ha
reconocido su llamado profético de pregonar el ultimo mensaje de
amonestacion y de esperanza al mundo. Todo esto antes de que el
séptimo angel haga sonar su trompeta.®’

Luego de la escena del libro, viene la de los dos testigos. Esta
seccion del interludio guarda relacion con la comision dada a Juan,
pero la proyecta hacia el pueblo de Dios inserto en el desarrollo de la
historia. Al mismo tiempo, destaca el origen y fundamento de lo que
debe ser pregonado acerca/contra las naciones. También se ha
considerado que Apocalipsis 11:1-13 es un resumen anticipatorio
(proléptico) de los capitulos 12 al 22. En palabras de LaRondelle:

Apocalipsis 11 ofrece un anticipo de la tltima crisis de fe para los
creyentes verdaderos que viven en el mundo; sera una crisis universal
(se menciona 4 veces la palabra “tierra”) causada por el testimonio
valeroso de los testigos de Dios entre una poblacion hostil descrita por

la frase estereotipada “los moradores de la tierra” (v. 10).7°

Juan describe como es invitado a seguir participando en la vision:
«Levantate y mide (petpém) el templo de Dios y el altar, y a los que en
¢l adorany (11:1). El patio (atrio) del templo queda excluido ya que ha
sido entregado a las naciones (gentiles), quienes «hollaran la ciudad
santa por cuarenta y dos meses» (v. 2). Aca el trasfondo claramente es
Ezequiel 4042, Zacarias 1:16 y 2:1-5.7! Juan nos comunica que, al

68. Beale, Revelation, 554. Ciertamente esta es una acepcion valida; ver BDAG 364.
69. ¢f. LaRondelle, Las profecias del fin, 215.

70. LaRondelle, Las profecias del fin, 220.

71. Stefanovic también dirige nuestra atencion a la sugerencia de Strand respecto a
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igual que en estos pasajes del AT, habra un juicio, pero lo medido sera
preservado/restaurado.’? Dado que se fusiona el templo y la ciudad (vv.
1,2),” esta accion de medir anticipa Apocalipsis 21:9-22:5, es decir, el
templo en el cielo.”* Si bien en otros contextos del NT la idea de
templo puede apuntar a la iglesia (c¢f. 1 Cor 3:16), parece no ser el caso
en Apocalipsis. No obstante, la iglesia se ve representada en los
adoradores, cuya medicidn es un claro paralelo al interludio anterior
(Ap 7), en donde esta medida de proteccion espiritual es presentada por
medio del sellamiento.”® Tiene sentido que se vuelva a destacar en este
interludio, ya que en ¢l la quinta y sexta trompeta tenemos claras
conexiones con el sellamiento. Existe, pues, una intima relacion entre
la realidad del santuario y la obra de sellamiento/proteccion de Dios a
favor de sus hijos. El texto, tal como sigue, dificilmente puede
representar proteccion fisica bajo toda circunstancia, pero si proteccion
de peligros espirituales.”®

El atrio/ciudad seria hollado por 42 meses, periodo que luego es
presentado en la forma de 1260 dias, cuando los dos testigos
desarrollaran su labor de manera paralela con vestiduras asperas (v. 3).
Estos dos periodos son los mismos, y resultan familiares si
consideramos las alusiones a Daniel en la primera parte del interludio y
las que se vuelven mas explicitas aqui.”’ Juan tiene en mente Daniel 7
y 8, en donde la figura del cuerno pequeiio actiia por 3 1/2 tiempos o

Levitico 16 como un trasfondo valido, ya que los mismos aspectos son considerados en
el dia de la expiacion (templo, altar y adoradores); ver Stefanovic, La revelacion, 342.
Cf. LaRondelle, Las profecias del fin, 222; Fanning, Revelation, 326.

72. Cf. «pétpovn, 590, 591.

73. Esto ya se percibe en Isaias 51:1 y Nehemias 11:1.

74. Cf. Stefanovic, La revelacion, 342, 343.

75. Boxall, Revelation, 160; Beale, Revelation, 560; Ford, Revelation, 177; Stefanovic,
La revelacion, 349; LaRondelle, Las profecias del fin, 224.

76. Cf. R.H. Charles, 4 critical and exegetical commentary on the Revelation of St John,
2 vols., International Critical Commentary (Edinburgh: T&T Clark International, 1920),
1:275, 276; Robert L. Thomas, Revelation 8-22: an exegetical commentary, ed. Kenneth
Barker (Chicago: Moody Press, 1995), 80, 81; Boxall, Revelation, 161.

77. Cf. Koester: «Juan ha estado dando cuenta de su encargo profético, que se ha basado
en Dn 10-12 y habla de una figura angélica que levanta las manos para jurar por el Dios
vivo que el tiempo hasta el fin durara tres afios y medio. Durante esos tres afios y medio,
la ciudad y el pueblo santo seran pisoteados y el templo serd profanado (Dn 8:11-14;
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42 meses (538-1798 d.C.).”® En esa misma linea, Jests ya habia
sefialado que «Jerusalén sera pisoteada por los gentiles hasta que los
tiempos de los gentiles se cumplany» (Lc 21:24). Stefanovic opina que
la destruccion de Jerusalén también es un «prototipo de la opresion y
persecucion que el pueblo de Dios ha experimentado por los poderes
que son hostiles a Dios y al evangelio».”” El pueblo de Dios y su
accion de predicar el evangelio se empieza a constituir como un
binomio claro en este pasaje.

El accionar de los dos testigos es descrito en dias, no meses. Los
1260 dias Juan los volvera a asociar con el acompafamiento protector
de Dios en relacion a su pueblo (Ap 12:6). Esto significa que la figura
de los «dos testigos» es equivalente a la de la «mujer». «De esta
manera, los “dos testigos” funcionan como un simbolo paralelo para la
iglesia que testifica».’

El texto introduce palabras expresadas en primera persona. «Y
ordenaré a mis dos testigos que profeticen por mil doscientos sesenta
dias, vestidos con ropas asperas» (Ap 11:3). ;/Quién es el que habla
aqui? El contexto inmediato indicaria que es el angel poderoso que
acaba de comisionar a Juan. El que los dos testigos sean descritos
simbolicamente como olivos (v. 4) nos lleva a Zacarias 4:1-14, una
escena que ocurre después del exilio babilonico cuando ambos estaban
ocupados en restaurar el templo. O sea, la restauracion y vindicacion
sera una realidad para estos testigos descritos por Juan. Es una
vindicacion bienvenida, ya que profetizarian vestidos de cilicio (cf. Isa
20:2; Zac 13:4); al parecer otra forma de apuntar a la experiencia
amarga senalada en Apocalipsis 10.

Si alguno quiere dafiarlos, sale fuego de la boca de ellos y devora a sus

enemigos; si alguno quiere hacerles dafio, debe morir de la misma

9:27; 11:31; 12:7). Estos temas siguen desarrollandose en Ap 11» (Koester, Revelation,
394).

78. LaRondelle, Las profecias del fin, 225; Aune, Revelation 616, 609; Stefanovic, La
revelacion, 348-51.

79. Stefanovic, La revelacion, 348, énfasis anadido.

80. LaRondelle, Las profecias del fin, 229.
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manera. Estos tienen poder para cerrar el cielo a fin de que no llueva
en los dias de su profecia; y tienen poder sobre las aguas, para
convertirlas en sangre y para herir la tierra con toda plaga cuantas
veces quieran (Ap 11:5,6).

Existen claras alusiones a los ministerios de Elias y de Moisés (cf-
2 R 1:9-14; Ex 7-11), dos de los mas grandes profetas en la historia de
Israel. Pero, ;quiénes o qué son los testigos descritos por Juan? Se ha
observado que pueden representar la Ley y los Profetas, o sea, las
Escrituras;®! AT y NT especificamente.®? No obstante, ya se ha
observado que los testigos profetizan durante 1260 dias, un periodo
claramente ligado al pueblo de Dios. Es imposible separar la Biblia de
quienes la predican fielmente conforme la comisién recibida (Mt
24:14; Hch 1:8). LaRondelle comenta:

Sin embargo, necesitamos darnos cuenta de que no se puede separar la
Biblia y la verdadera iglesia de Cristo. La Biblia que consiste de “la
palabra de Dios y el testimonio de Jestis” constituye el fundamento
firme y la legitimacion de la iglesia. [...] Jests recalcd que su
testimonio del evangelio debe ser predicado por testigos vivientes
antes que el evangelio pueda ser un testigo legal en el juicio [...] Si se
rechazan los testigos de Dios, indica que tanto la Escritura como la
iglesia fiel son rechazadas y perseguidas. [...] Los dos testigos de
Apocalipsis 11 no son el Antiguo Testamento y el Nuevo Testamento
aislados de los testigos vivos de Dios, quienes son los proclamadores

del mensaje divino de ambos testamentos.®?

81. Charles, Revelation of St John, 1:283; Beale, Revelation, 582; Stefanovic, La
revelacion, 350.

82. «Moisés nos sefiala hacia la Tora en tanto que Elias nos impulsa hacia la esperanza
mesianica del Nuevo Testamento» (Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 103).

Tanto Moisés como Elias son figuras del AT que vuelven a aparecer en el NT. Jesus
mismo es identificado como el profeta similar a Moisés (Dt 18:15; Mt 17:5; Jn 1:45;
6:14; 7:40) y Elias se halla refrendado en el ministerio de Juan el Bautista (Mt 11:14;
17:11). Al mismo tiempo, ambos estan en la transfiguracion de Jesus (Mr 9:4). En un
sentido general, son claras figuras escatoldgicas.

83. LaRondelle, Las profecias del fin, 231, 232, énfasis en el original. Ver también
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La declaracion de LaRondelle est4 en consonancia con lo que Ellen
G. White misma vincula respecto a las Escrituras, luego de
identificarla con los dos testigos. Ella escribe:

Estos dos testigos representan las Escrituras del Antiguo Testamento y
del Nuevo. Ambos son testimonios importantes del origen y del
caracter perpetuo de la ley de Dios. Ambos testifican también acerca
del plan de salvacion. [...] Cuando la Biblia fue prohibida por las
autoridades civiles y religiosas, cuando su testimonio fue pervertido y
se hizo cuanto pudieron inventar los hombres y los demonios para
desviar de ella la atencion de la gente, y cuando los que osaban
proclamar sus verdades sagradas fueron perseguidos, entregados,
atormentados, confinados en las mazmorras, martirizados por su fe u
obligados a refugiarse en las fortalezas de los montes y en las cuevas
de la tierra, fue entonces cuando los fieles testigos profetizaron
vestidos de sacos. No obstante, siguieron dando su testimonio durante
todo el periodo de 1.260 anos. Aun en los tiempos mas sombrios hubo
hombres fieles que amaron la Palabra de Dios y se manifestaron
celosos por defender su honor. A estos fieles siervos de Dios les fueron
dados poder, sabiduria y autoridad para que divulgasen la verdad

durante todo este periodo.3*

Considerando ambas declaraciones, la observacion de Boxall se
asoma como un buen resumen: «Es tal vez mejor, entonces, verlos
como figuras representativas del ministerio profético de la iglesia».®’
Los testigos son los dos olivos y los dos candelabros, candelabros que
ya han sido identificados con la iglesia (Ap 1:20); ya que el nexo existe

con Zacarias 4, las figuras de Zorobabel y Josué apunta la nocion real y

Doukhan: «Pero, mas alla de los dos documentos, tenemos la referencia de los dos
pueblos que los transmitieron. El mayor interés del profeta se encuentra en los hombres y
las mujeres que profetizan y que sufren (Ap 11: 3, 7)» (Doukhan, Secretos del
Apocalipsis, 104).

84. Cf. Ellen G. White, El conflicto de los siglos (Doral, FL: Asociacion Publicadora
Interamericana, 2007), 271.

85. Boxall, Revelation, 164; c¢f. Mounce, Apocalipsis, 304, 305.
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sacerdotal, funciones que también estan ligadas tempranamente en el
Apocalipsis con el pueblo de Dios (Ap 1:6).

Luego de haber acabado su testimonio, los testigos son muertos por
la bestia que sube del abismo (11:7). Aca tenemos otros anuncios
prolépticos respecto a lo que se presentara en detalle en el capitulo 13,
lo que a su vez a tiene su origen en Daniel 7.8 Sus cadaveres quedan
en la plaza de la gran ciudad llamada Sodoma y Egipto (que es donde
el Sefior fue crucificado; claramente Jerusalén®’) por tres dias y medio,
sin ser sepultados (vv. 8,9). Durante ese tiempo, «los habitantes de la
tierra se regocijaran» (v. 10), ya que han muerto quienes los
atormentaban (Bacavi{w). Esta observacion es significativa al recordar
el contenido de la quinta trompeta (9:5). Establece las Escrituras y la
dinamica de su proclamacion y rechazo como el marco y contexto para
entender el concepto de «tormento» en esta serie. Los testigos tenian la
autoridad y poder «para cerrar el cielo a fin de que no llueva en los dias
de su profecia; y tienen poder sobre las aguas, para convertirlas en
sangre y para herir la tierra con toda plaga» (11:6). Los testigos tienen
el poder de infligir lo que algunas trompetas (incluso algunos de los
sellos) han descrito que afecta a la gente que rechaza o atacan el
evangelio o al pueblo de Dios.

Los testigos siguen de cerca la experiencia de Jesucristo. Este ya es
un tema teolodgico significativo en el libro de los Hechos de los
Apostoles, cuyo pasaje programatico destaca el rol de testigos para la

).88

iglesia cristiana naciente (Hch 1:8).°® Los testigos mueren en

«Jerusalén» y permanecen asi por un periodo cercano al de Jests; al

86. Este vinculo con Daniel, al igual que las explicaciones adicionales respecto a la
bestia en Apocalipsis 13 y 17, implica que no puede identificarse esta bestia con Satanas,
quien es presentado como dragon.

87. Esta puede ser una alusion a la apostasia que ya ha sido identificada en la serie de las
trompetas, asi como en los sellos. La «ciudad santa» (11:2) ahora es vinculada con
Sodoma y Egipto (v. 8). Esto puede ser un anticipo «de las visiones ampliadas de la
mujer pura y la ramera en Apocalipsis 12 y 17» (LaRondelle, Las Profecias del fin, 235).
88. Cf. John B. Polhill, Acts, The New American Commentary 26 (Nashville: Broadman
& Holman Publishers, 1992), 42; Nicholas T. Wright y Michael F. Bird, The New
Testament in Its World: An Introduction to the History, Literature, and Theology of the
First Christians (Grand Rapids, MI: Zondervan Academic, 2019), 628.
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mismo tiempo, resucitan y ascienden al cielo (vv. 11,12). El trasfondo
que podemos hallar para la resurreccion de los testigos puede ser
Ezequiel 37, en donde el pueblo es restaurado luego del cautiverio
babilénico.* Esto suma a la argumentacion de incorporar la identidad
del pueblo de Dios/iglesia a la de los dos testigos. Ellen G. White
explica los eventos historicos que son el cumplimiento de estos
pasajes:

Esto es ateismo; y la nacion representada por Egipto iba a oponerse de
un modo parecido a la voluntad del Dios vivo, y a dar pruebas del
mismo espiritu de incredulidad y desconfianza. La “gran ciudad” es
también comparada “simbolicamente” con Sodoma. La corrupcion de
Sodoma al quebrantar la ley de Dios fue puesta de manifiesto
especialmente en la vida disoluta. Y este pecado iba a ser también
rasgo caracteristico de la nacion que cumpliria lo que estaba predicho
en este pasaje. En conformidad con lo que dice el profeta, se iba a ver
en aquel tiempo, poco antes del afio 1798, que un poder de origen y
caracter satanicos se levantaria para hacer guerra a la Biblia. Y en la
tierra en que de aquella manera iban a verse obligados a callar los dos
testigos de Dios, se manifestarian el ateismo del faraén y la disolucion
de Sodoma. Esta profecia se cumplié de un modo muy preciso y

sorprendente en la historia de Francia.””

Efectivamente, respecto a esta interpretacion historica, Stefanovic

resume:

Habiendo entendido que los dos testigos son las Escrituras, los
adventistas del séptimo dia han interpretado la bestia del abismo como
la Revolucion Francesa. La muerte de los testigos ha sido interpretada
como el gran ataque contra la Biblia en el contexto de la Revolucion

Francesa, que vino inmediatamente después del periodo profético de

89. Cf. Mounce, Apocalipsis, 312; LaRondelle, Las profecias del fin, 236.
90. White, El conflicto de los siglos, 273.
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los ultimos dias. Elena G. de White dedic¢ todo el capitulo 16 de E/

Conflicto de los Siglos a esta interpretacion.”!

Doukhan elabora los detalles de los 3 1/2 dias en el contexto de la
Revolucién Francesa respecto a las Escrituras como testigos:

La Revolucion Francesa tuvo efectos devastadores no solo sobre la
religion oficial, sino también sobre sus fuentes. El nuevo culto a la
razén condujo a la destruccion de las Escrituras y a la negacion del
Dios que las inspir6. Las turbas quemaron ptblicamente los libros

sagrados judios y cristianos. [...]

Finalmente, en noviembre de 1793, la Convencién Revolucionaria
establecid un decreto que abolia todos los servicios religiosos. Por
primera vez en la historia de la iglesia, alguien proclamo oficialmente
el fin del cristianismo.

[...]justo después del decreto de muerte contra la religion
cristiana, Francia y otros gobiernos occidentales comenzaron a
proclamar la tolerancia y la libertad religiosa. Escuchamos la
intervencion del escritor y politico Camille Jordan, uno de los
primeros legisladores de la Restauracion en Francia, en mayo de 1797,
en el Concilio de los Quinientos: “La fe en Dios es, para el Estado, la
mejor garantia del orden y de la estabilidad, que ni hasta las mejores
leyes pueden reemplazar [...]. Asegurémosles hoy a todos nuestros
ciudadanos: que todos, catélicos, protestantes, bautizados o no
bautizados, sepan que la voluntad del legislador es, al igual que la
voluntad de la ley, que se asegure la libertad religiosa. Deseo renovar,
en su nombre, la promesa sagrada: todas las religiones son libres en
Francia”. [...]

Los dos testigos han regresado a la vida exactamente tres dias y
medio proféticos después de su muerte. Resucitados de los muertos,
siguen existiendo en la actualidad. La Biblia es el best seller nimero

uno. 92

91. Stefanovic, La revelacion, 351.
92. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 107, 108.
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La resurreccion de los testigos desencadena un terremoto que hace
caer un décimo de la ciudad, que evidentemente es la representada por
Sodoma/Egipto. La caida de la gran ciudad ocurrira finalmente en
Apocalipsis 18.

El séptimo angel hace sonar la trompeta, en conformidad con
Apocalipsis 10:7. El tiempo del fin no vendria sino hasta el toque de la
séptima trompeta. A pesar de lo significativo de este periodo de la
historia, la séptima trompeta destaca por su brevedad. Es mas bien un
«resumen de lo que sucedera en el tiempo del fin, inmediatamente
antes de la Segunda Venida».”?

Las grandes voces en el cielo contrastan con las naciones airadas.
Las primeras celebran el reinado de Cristo por sobre los poderes que
destruian la tierra; las segundas expresan sus ultimos intentos de
oponerse a la justa ira de Dios (11:18; ¢f. Sal 2:5). La menciéon de los
veinticuatro ancianos sigue ligando esta escena con la entronizacion de
Jesus en Apocalipsis 4 y 5, que es justamente lo que se celebra debido
a su estado plenamente consumado. El reino de Cristo que se celebra
parece ser la maxima expresion del misterio oculto que es el evangelio,
las buenas nuevas de Dios a la humanidad.

93. Stefanovic, La revelacion, 368.
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Apocalipsis 1211

E 1 capitulo previo cierra con una vision victoriosa del templo
abierto en donde el arca del pacto es plenamente visible (el
santuario abierto es paralelo a la puerta abierta del Apocalipsis 4,
instancia en la cual se inaugura el rol de Jesucristo en el santuario). Sin
embargo, 11:19 estd mas ligado con 12:1ss.! Esto es significativo, pues
la lucha que «...el “remanente” tiene con el dragén es por lo que esta
representado por esas dos caracteristicas del arca: “los mandamientos
de Dios” y “el testimonio de Jesucristo” (Ap 12: 17)».2 Al mismo
tiempo, los eventos descritos desde el capitulo 12 en adelante deben
contemplarse desde la perspectiva de una nueva fase del ministerio de
Cristo en el santuario. La inevitabilidad del juicio se hace cada vez mas
evidente, y se describiran eventos con miras a un desenlace que esta
seguro en las manos del Dios del pacto.® El templo abierto es el punto
medio entre su inauguracion (Ap 4, 5) y una de las escenas finales

1. Cf Blackwell, eds, Reading Revelation in Context, 111.

2. Kenneth A. Strand, «Escenas de “introduccion victoriosa”y, en Simposio sobre
Apocalipsis - 1, 67.

3. Cf. Ranko Stefanovic, «Apocalipsisy», en Comentario biblico Andrews: Nuevo
Testamento, vol. 2, ed. Angel M. Rodriguez et al. (Florida, Buenos Aires: Asociacion
Casa Editora Sudamericana, 2024), 895.
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descritas por Juan: «Entonces oi una gran voz que decia desde el trono:
He aqui, el tabernaculo de Dios esta entre los hombres, y El habitara
entre ellos y ellos seran su pueblo, y Dios mismo estard entre ellos»
(Ap 21:3). Esta idea de un punto medio también se ve en que estos tres
capitulos estan entre las trompetas (juicios preliminares) y las plagas
finales. Los tres capitulos abarcan el tiempo entre el nacimiento de
Jests y el juicio hasta la segunda venida.

Apocalipsis 12

Apocalipsis 12 presenta como elementos principales a la mujer,
mencionada en ocho ocasiones; al dragon, también mencionado ocho
veces; al cielo, que aparece siete veces; y a la tierra, que es mencionada
en seis ocasiones. Si bien el concepto de cordero (épviov) ocurre solo
en 12:11, sin duda vuelve a conectar con la escena de la entronizacion
del Apocalipsis 4 y 5. El verbo que maés se utiliza, ‘lanzar’ (BdAlm)
aparece ocho veces, delata un conflicto entre el Dios y su morada
(cielo) y las acciones relacionadas con el dragon (operando en la
tierra). El dragon lanza las estrellas sobre la tierra, y arroja/lanza agua
desde su boca para destruir a la mujer. No obstante, el propio dragon
fue arrojado junto con sus angeles a la tierra, para luego ser expulsado
también. Este conflicto explica lo que ya se presento respecto a la ira
de las naciones al final del capitulo 11 (efecto a causa).

La gran sefial en el cielo consiste en la mujer vestida de sol y
coronada con doce estrellas. Este simbolismo tiene sus raices en el AT.
En un sentido general, Israel o Sion fueron representados como una
esposa, madre o hija (Isa 52:2; 54; Jr 6:23,24; Eze 16; Zac 3:14; Sof
3:14, etc.). Es una figura colectiva que representa al pueblo de Dios.
Las doce estrellas se han vinculado con el suefio de José (Gén 37:9), en
donde cada uno de los patriarcas de lo que llegaria a ser el pueblo de
Israel estaria representado por una estrella. Los elementos
complementarios del sol y la luna completan un cuadro que guarda
cierto parecido con la descripcion de Dios en el Salmo 104: «Jehova,
Dios mio, mucho te has engrandecido; te has vestido de gloria y de
magnificencia: el que se cubre de luz como de vestidura, que extiende
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los cielos como una cortinay (Sal 104:1,2). Este parecido es de
esperarse si el pueblo de Dios en efecto se alinea con los propositos
divinos: «En gran manera me gozaré en el SENOR, mi alma se
regocijara en mi Dios; porque El me ha vestido de ropas de salvacion,
me ha envuelto en manto de justicia como el novio se engalana con una
corona, como la novia se adorna con sus joyas» (Isa 61:10). Esta figura
femenina est4 en dolores de parto, en la angustia del alumbramiento en
espera de la liberacion que traeria Dios en el tiempo oportuno (Isa
66:7-9; Jr 4:31; Miq 4:10). Stefanovic observa que Apocalipsis 12 hace
eco de Isaias 26:17,18.

Luego aparece otra sefial, la de un gran dragoén rojo con siete
cabezas, diez cuernos y siete diademas sobre sus cabezas, y que
arrastra la tercera parte de las estrellas del cielo. Por muy imponente
que sea la descripcion del dragdn, es solo otra sefial, no es una «gran
sefial», como la de la mujer. Esto debe colocar a los actores en
perspectiva. Lo importante es la mujer y su Hijo vardn. Es este Hijo,
Jests, el que lleva muchas diademas (19:12). El regira las naciones con
vara de hierro (Sal 2; Isa 11) al compartir el trono de Dios (Ap 12:5).

En ocasion de la entronizacion de Jests,* la mujer huye al desierto
donde tiene un lugar donde sera sustentada por Dios por 1260 dias. Es
en este marco historico que se desarrolla el conflicto especifico y la
expulsion de Satanas, tal como lo narra Apocalipsis 12. A favor de esta
interpretacion esta que las exclamaciones celestiales reconocen que «el
acusador de nuestros hermanos... ha sido arrojado» (12:10). Ademas,
los que han sido acusados son identificados, en algunos casos, como
quienes ya han sido martirizados, en consonancia con el propio medio
por el cual se asesta el golpe definitivo a Satanas: la sangre de Jests en
la cruz (cf. 5:9), al igual que su obra durante su encarnacion.’ Esto
sencillamente no cuadra con una expulsion que haya ocurrido antes de
Génesis 3. Mas atin, el v. 13 no deja duda al unir la expulsion a la tierra
con la persecucion de la mujer que habia dado a luz al Hijo varon. El

4. Cf. Koester, Revelation, 547; Stefanovic, La revelacion, 389; Norman R. Gulley,
Systematic Theology: God as Trinity (Berrien Springs, MI: Andrews University Press,
2011), 288.

5. Cf: Mt 12:28,29; Hch 10:38; 2 Tim 1:10; 1 Jn 3:8.
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indicador temporal requiere que la mujer ya haya dado a luz. Esto no
significa que no haya habido un conflicto previo y una expulsion de
ciertas caracteristicas antes (Isa 14; Eze 28).° Sin embargo, el eje
temporal de la cruz y la ascension de Jesus marca la expulsion de
Satanas, tal como la describe Apocalipsis 12 (cf. Jn 12:31); ademas, la
erradicacion definitiva de Satanas todavia esta en el futuro (20:1-3,7-
10).”

Respecto a la identidad de Miguel, solo algunas observaciones.
Daniel identifica a Daniel tinicamente en 10:13,21 y 12:1. Su rol es
intervenir en situaciones de claro conflicto con poderes antagénicos a
Dios. Su rol es el de un guerrero. Lo mismo ocurre en Apocalipsis.
Solo se lo menciona una vez, y nuevamente en un contexto bélico.
Varios autores indican que Miguel es distinto a Jesucristo, sin embargo,
Grabiner argumenta persuasivamente que, en el contexto de la
narracion e himno de Apocalipsis 12, Miguel puede ser interpretado
como una representacion angelomorfica de Jesus. Esta identificacion
permite fluidez y continuidad a la pieza narrativa, y no un quiebre
entre, inclusive, tres personajes (el Hijo, Miguel y Jesucristo).®

Al huir al desierto, a la mujer se le dan «las dos alas de la gran
aguila» (12:14). Esta puede ser una clara referencia a Exodo 19:1-4.
Faraon es identificado como un dragon en el AT (Eze 29:3), y de él
huyeron los israelitas hacia el desierto. Ezequiel registra al faraon
exclamando: «mio es el Nilo, pues yo lo hice». Tiene sentido que
ahora, Juan vea al dragon abriendo su boca para lanzar «agua como un
rio» para arrastrar a la mujer. Sin embargo, en el desierto, el rio no

6. Ellen G. White, Historia de la redencion (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa
Editora Sudamericana, 2004), 17-23.

7. Ver las observaciones en esta linea por Grant R. Osborne, Revelation, ed. Moises
Silva, Baker Exegetical Commentary on the New Testament (Grand Rapids, MI: Baker
Academic, 2002), 480; cf. Ben Witherington 111, The Individual Witnesses, vol. 1 The
Indelible Image: The Theological and Ethical Thought World of the New Testament
(Downers Grove, Ill: InterVarsity Press, 2009), 744.

8. Steven Grabiner, Revelation's Hymns: Commentary on the Cosmic Conflict, ed. Chris
Keith, Library of New Testament Studies 511 (London: Bloomsbury Publishing, 2016),
148-154. Ellen G. White, al comentar pasajes de Daniel y de Judas, simplemente iguala a
Jesus/Cristo con Miguel; ver La historia de la redencion, 177, 214; Profetas y reyes,
418, 419.
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logra su objetivo. «Pero la tierra ayudé a la mujer, y la tierra abrid su
boca y trago el rio que el dragon habia arrojado de su boca» (v. 16). En
este caso, la «tierra» es aliada de la mujer o, al menos, instrumental en
su liberacion. No siempre sera asi respecto a las entidades ligadas a la
tierra (cf. Apocalipsis 13).

Al haber fallado su intento durante los 1260 dias, el dragon dirige
su atencidn al «resto de la descendencia de ella». Se desprenden dos
niveles o instancias ligadas a la mujer: su descendencia, lo que implica
el paso del tiempo;’ y el resto, un grupo que queda de uno mayor.
Estos pueden ser identificados porque: 1) guardan los mandamientos
de Dios y 2) tienen el testimonio de Jesus.

El primer elemento no requiere mucha explicacion. No obstante, el
concepto de «testimonio de Jesus» (paptvpiov Incod; Ap 1:2,9; 12:17,
19:10; 20:4) requiere mas consideraciones. (Es el testimonio de la
iglesia cristiana respecto a Jests, ' o es el testimonio que Jesus dio de
si mismo? Pfandl resume las opciones de la siguiente manera:

...el testimonio de Jesis— puede referirse, si se entiende como un
genitivo objetivo, al testimonio fiel que el remanente da acerca de
Jesus. Este es el punto de vista de varios intérpretes. Sin embargo,
otros tantos exegetas interpretan que ‘testimonio de Jests’ es un
genitivo subjetivo y entienden que significa el testimonio que Jests
dio, la verdad que enseld y a la cual se aferra el remanente a pesar de

la persecucion del dragon.!!

Pfandl argumenta que Juan usa la construccion martyreo + peri de
manera consistente (en su evangelio y epistolas) para referirse al
testimonio que se da respecto/acerca de algo/alguien, y no la

9. Sarah Underwood Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus: The ‘Testimony of
Jesus’in the Book of Revelation, ed. Chris Keith, Library of New Testament Studies 570
(London: Bloomsbury T&T Clark, 2017), 92, 93.

10. Cf. Paul A. Rainbow, Johannine Theology: The Gospel, the Epistles and the
Apocalypse (Downers Grove: InterVarsity Press, 2014), 123.

11. Gerhard Pfandl, «La iglesia remanente y el espiritu de profecia», en Frank Holbrook,
ed., Simposio sobre Apocalipsis - 11, Clasicos del Adventismo 7 (Doral, FL: Asociacion
Publicadora Interamericana, 2011), 398, 399.

109



El libro de Apocalipsis

construccion genitiva.'? En Apocalipsis 1:2, el contexto requiere un
genitivo subjetivo:!'? lo que Jesus comunicé a Juan en la vision («las
cosas que ha visto», como comentario epexegético'#).!>

En Apocalipsis 1:9 hallamos un escenario similar. La presencia de
Juan en Patmos se ha explicado como exilio, para proclamar el
evangelio o para recibir la revelacion (la ya referida en 1:1,2,
amokdivyic; todo el libro, ' en definitiva).!” La primera, apoyada por
los padres de la Iglesia'®, es probablemente confirmada por Eusebio.
Sin embargo, 610 + acusativo puede expresar causa o proposito, por lo
que las tres interpretaciones son posibles.!” Al mismo tiempo, el 51
puede ser prospectivo (va a predicar a Patmos) o retrospectivo (esta en
Patmos porque predico anteriormente). Si €l esta en Patmos, exiliado,
debido a su predicacion, entonces tiene mas sentido un genitivo
subjetivo: el predica de la Palabra de Dios y respecto a lo que Jesus
testifico de si mismo. ;Qué implica esto para el pasaje de Apocalipsis
12:17? Puesto que el remanente tiene (§yw) el testimonio de Jesus,
(qué significa esta expresion completa? Underwood explica:

12. Pfandl, «La iglesia remanente y el espiritu de profecia», 388.

13. Fanning, Revelation, 73. Respecto a la categoria gramatical, se refiere a su uso en
relacion a sustantivos que pueden ser sustituidos por una forma verbal. Ver Flaminio
Poggi, Curso avanzado del griego del Nuevo Testamento, Instrumentos para el estudio de
la Biblia XXII (Estella, Navarra: Editorial Verbo Divino, 2011), 50, 51. De todas formas,
este autor aclara que respecto a la eleccion entre un genitivo objetivo o subjetivo: «la
ambigiiedad muchas veces es querida e intencional a fin de conferir al texto mayor
riqueza. Por eso, al clasificar el genitivo dentro de una categoria determinada se restringe
también otros posibles valoresy.

14. Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 31.

15. Este sentido ya puede identificarse cuando Pablo escribe los pasajes de 1 Corintios
1:6 y 2 Timoteo 1:8.

16. Cf. LaRondelle, Las profecias del fin, 289.

17. Esta puede ser la reflexion ulterior, antes de escribir; ya sea que haya llegado por
exilio, el verdadero motivo es el que pasa a comprenderse después, el que siempre
estuvo en la mente de Dios. Esto explicaria la voz media presente en 1:9 y en 4:2. Ver
Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 82, 83.

18. Victorino y Tertuliano, por ejemplo. Sin embargo se ha argumentado que estos
padres de la Iglesia habrian proyectado su propia experiencia de persecucion a la
interpretacion de este pasaje, es decir, que Juan esta exiliado en Patmos como parte de la
persecucion que el experimentd. Ver Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 78-79.
19. Aune, Revelation 1-5, 81; Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 79-81.
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Si bien &ydvteg Vv poptupiov Incod podria ser una referencia general
a quienes predican o actian como Jesus, la identificacion especifica
del grupo con los cristianos contemporaneos a la época de la escritura
del Apocalipsis permite entender perfectamente 1 paptopio ITncod

como una referencia al mensaje del libro mismo.?°

Lo que define al remanente es su obediencia a los expresos
mandatos de Dios y que retienen y se aferran a la ensefianza/revelacion
dada por Jesus concerniente al desenlace de los propositos salvificos de
Dios. Aqui es donde una vez mas se fusionan los sentidos objetivos y
subjetivos de poptopiav Incod. Se recibe el testimonio de parte de
Jesus para luego compartirlo como testimonio acerca de €él. Esta es una
vocacion que comparten genuinamente los seguidores de Cristo
durante toda la era cristiana.

Ap 1:9 Ap 6:9 Ap 1217 Ap 1412
“Yo, Juan, vuestro hermano | “Cuando abri el quinto “Entonces el dragén se “Aqui esta la perseverancia
y compaiiero en la sello, vi debajo del altar las | llené de ira contra la mujer | de los santos, los que
tribulacién, en el reino y almas de los que habian y se fue a hacer la guerra guardan los mandamientos
en la perseverancia de muerto por causa de la contra el resto de la de Dios y la fe de Jests.”
Jesucristo, estaba en laisla | palabra de Dios y del descendencia de ella,
llamada Patmos, por causa | testimonio que tenfan.” contra los que guardan los
de la palabra de Dios y del mandamientos de Dios y
testimonio de Jesucristo.” tienen el testimonio de
Jesucristo.”
- J

Testimonio de Jesucristo

Como explica Mounce, el testimonio de los martires «no era
principalmente lo que ellos afirmaban acerca de Jesus, sino lo que El
mismo les habia manifestado».?! De manera similar —explica
LaRondelle—: «La iglesia del tiempo del fin de nuevo sera conocida por
su fidelidad a los mandamientos de Dios y al candnico testimonio de
Jesusy, quien luego complementara sefialando que «La ‘fe de Jesus’
que ‘guardan’ sus seguidores no es sencillamente su fe subjetiva en

20. Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 97.
21. Mounce, Apocalipsis, 215, 216.
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Jests, sino la fe objetiva o las ensefianzas de Jesus que formaron la
misma sustancia de la “doctrina de los apdstoles”».?

Apocalipsis 13

Las caracteristicas del remanente anticipan cudles seran los puntos en
conflicto debido a la ira de las naciones (cf. 11:18). El conflicto lo ha
generado el dragon, y este persiguio al Hijo, a la mujer y luego, a su
descendencia. El conflicto se traslada del desierto y lleva al dragon a
plantarse a la orilla del mar; «Kai éoté0n &nt v Gupov tig
Bardoonoy (Ap 12:18, NA28); «...y tienen el testimonio de Jests. El
dragén se par6 sobre la arena del mar» (12:17-13:1, LBLA).? Esta
combinacion de tierra y mar es relevante. El capitulo 13 de Apocalipsis
presenta dos bestias cuyas representaciones estan parcialmente basadas
en los seres demoniacos descritos en Job 40—41, los unicos en el
Antiguo Testamento que se oponen directamente a Dios. Estos textos,
especialmente en la Septuaginta (LXX), describen a una bestia
terrestre, el Behemot, que sera abatida por la espada de Dios, y a un
dragén marino, el Leviatan, que libra una «guerra con su bocay, de la
que emergen antorchas ardientes y llamas. Este simbolismo alude a una
derrota primordial del dragon por parte de Dios, pero también sugiere
una batalla futura debido a la persistente actitud desafiante del
Leviatan. A pesar de haber sido vencido, el monstruo continua
existiendo en un estado de sumision. En la tradicion judia, se creia que
estos seres simbolizaban las fuerzas del mal y serian destruidos en el
juicio final. En el contexto del Apocalipsis, estas figuras podrian
reflejar el entorno sociopolitico de Asia Menor, en donde las fuerzas
politico-militares externas vienen por mar, mientras que la tierra
simboliza a las autoridades locales.?* Asi, el texto fusiona la tradicion

22. LaRondelle, Las profecias del fin, 290, 292, 293.

23. Los manuscritos en donde el verbo esta en primera persona son tardios, del siglo IX
en adelante.

24. Robert Surridge, «The beast from the earth», Ministry 64, no. 6 (junio, 1991): 17. El
autor presenta una fuente interpretativa que refuerza la identidad de la bestia terrestre
(Estados Unidos). Normalmente se usa el contraste mar/tierra para suponer un lugar
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judia con la realidad contemporanea para ilustrar la lucha entre el bien

1'25

y el mal.”> Que el dragén encabece esta coalicion, donde participa la

bestia del mar y de la tierra, ha llevado a que desde inicios del siglo
XIX se identifique a estos tres como una «trinidad satanica».

Desde el mar surge una primera bestia que comparte el hecho de
tener siete cabezas y diez cuernos, semejante al dragon. Es su aliada y
comparte las extremidades con las que lleva a cabo su ataque. Los
demas detalles de esta bestia también son relevantes: «La bestia que vi
era semejante a un leopardo, sus pies eran como de 0so y su boca como
boca de leon. El dragén le dio su poder, su trono y gran autoridad» (Ap
13:2). Bestias caracterizadas con cabezas y cuernos, al igual que la
semejanza a ciertos animales tienen su origen en Daniel 7, capitulo con
el cual existen abundantes paralelos. Esto delata que el dragon ha
estado actuando en la historia y ahora, en el escenario escatologico,
esta recogiendo la experiencia adquirida en siglos pasados.

No obstante, Juan inmediatamente ve a la bestia como herida de
muerte (13:3). Esto no debe confundirnos, ya que los detalles respecto
a cuando recibe esta herida seran entregados mas adelante (vv. 5-7,14).
No es que los 42 meses ocurran luego de la herida, o menos aun,
después de su sanidad. Mas bien, Juan nos entrega este antecedente
para vincular esta bestia con un poder ya conocido a la luz de Daniel
7:23-25. Al mismo tiempo, la herida conecta con los hechos historicos

«deshabitadoy para «tierray, el que EE.UU. ocupa tradicionalmente. Sin embargo, en
este articulo se propone un trasfondo mitologico (Job 40 y 1 Enoc 60: Leviatan
[monstruo maritimo] y Behemot [bestia terrestre/desierto]) que Juan y la iglesia
temprana habrian conocido, que sigue el criterio multitudes/deshabitado del par
mar/tierra.

Al respecto, Stefanovic, La revelacion, 420, comenta: «LaRondelle, en un trabajo
publicado privadamente, sostiene que la inferencia de que “la tierra” significa un area
geografica restringida (tal como Palestina o el Asia Menor) o una region escasamente
poblada (que representa a Norte América) en contraste con las areas habitadas (tales
como en Ap 13:1), “siguen siendo conjeturas”. El Comentario biblico adventista, en
armonia con la interpretacion tradicional adventista, mantiene que puede suponerse
razonablemente esa inferenciay.

25. Ver Beale, Revelation, 682.
26. Rolof, Revelation, 161. Este comentarista acredita a Johann Heinrich Jung-Stilling
(1740-1817) como quien inicialmente sugiri6 esta idea.
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presentados en Apocalipsis 11. Apocalipsis 12:7,8 nuevamente delata
una fuerte dependencia daniélica, ahora en la forma de una parodia.>’

| Dn 74 Ap13:7,8 ]
“Y le fue dado dominio, gloria y reino, para que todos los | “..También se le dio autoridad sobre toda tribu, pueblo,
pueblos, naciones y lenguas lo sirvieran; su dominio es lengua y nacion. La adoraron todos los habitantes de la

dominio eterno, que nunca pasara; y su reino es uno que | tierra cuyos nombres no estaban escritos desde el
nunca serd destruido”. principio del mundo en el libro de la vida del Cordero
que fue inmolado”.

La bestia parodia el dominio dado al Hijo del Hombre

El texto en Daniel se refiere al Hijo del Hombre, quien
legitimamente recibe dominio y autoridad sobre los pueblos y
naciones. Sin embargo, la bestia de Apocalipsis 13 busca esto para si
misma. El dragon le comparte su trono; «muere», pero luego revive; es
descrita con el lenguaje del AT respecto a lo incomparable que es Dios
(“¢Quién como la bestia?”’; cf. Dt 33:26; Sal 18:31; 71:19; 113:5; Isa
45:21).%% La bestia del mar en Apocalipsis 13 representa un sistema
religioso apostata que falsifica el ministerio de Cristo, poseyendo
autoridad politica disfrazada de religion. En esencia, la bestia del mar
es una pobre parodia del triunfo definitivo que solo le corresponde a
Jesucristo.?’ En el desenlace al final de los tiempos, aquellos cuyos
nombres no estan en el libro de la vida adoraran a la bestia, destacando
que el conflicto final guarda relacion con la adoracion a Dios o a la
bestia. La mencion del «Cordero inmolado desde la fundacion del
mundo» enfatiza la importancia de la sangre de Cristo y la salvacion
asegurada en la cruz para la resolucion de este conflicto.

La declaracion con la que cierra la descripcion de las acciones de la
bestia del mar requiere cierta consideracion. «Si alguno es destinado a

27. «Imitacion burlesca», en donde los sindnimos «imitaciony» o «copia» son los mas
relevantes. Real Academia Espafola, Diccionario de la lengua espariola, 23.* ed.,
version 23.8 en linea, consultado el 15 de mayo de 2025, https://dle.rae.es

28. Cabe sefialar también que Miguel, uno de los nombres del Hijo varén en Apocalipsis
13, significa «;Quién es como Dios?». Ver Geoffrey W. Bromiley, ed., ISBE, 4 vols.
(Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1979), 3:348.

29. Cf. Beale, Revelation, 698-700.
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la cautividad, a la cautividad va; si alguno ha de morir a espada, a
espada ha de morir. Aqui esta la perseverancia y la fe de los santos»
(Ap 13:10, LBLA). Juan ya ha podido narrar lo que acontece en el
quinto sello (Ap 6), en donde el mensaje dado a los martires bajo el
altar es concordante con lo que este pasaje implica. En nuestro pasaje,
Juan es claro en sefialar que a la bestia «se le concedi6 hacer guerra
contra los santos y vencerlos» (13:7). De ahi la necesidad de
perseverancia y fe. Por criptico que parezca, Apocalipsis 13:10 alude
directamente a Jeremias 15:2 y 43:11. El profeta predice el cautiverio y
el sufrimiento de Israel por su incredulidad y pecado. Ni la presencia
de justos como Moisés o Samuel pueden revertir el juicio que tendran
que sobrellevar (Jr 15:1). Una observacion similar la realiza el profeta
Ezequiel (14:14,20), lo que confirma que incluso los justos no pueden
evitar padecer ciertos efectos del conflicto. Tanto Apocalipsis 6 como
13 destacan la necesaria perseverancia de los creyentes en medio de
tiempos angustiosos (cf. Ap 2:10).%°

Una segunda bestia «que subia de la tierra» (13:11) aparece en
escena. Desde el punto de vista de la obra creadora de Dios, la tierra
seria el polo opuesto del agua; «Retinanse las aguas que estan debajo
de los cielos en un solo lugar, para que se descubra lo seco. Y fue asi»
(Gén 1:9). En varios mitos mesopotamicos, el agua y la tierra son ejes
simbolicos presentados a menudo de manera antagonica. Este parece
ser el caso en Apocalipsis 12, en donde la tierra ayuda a la mujer,
«oponiéndose» al rio que sale de la boca del dragén. Sin embargo, en
Apocalipsis 13, esta segunda bestia surge para alinearse con los
propositos del dragon y respalda el accionar de la bestia que surge del
mar. Es una inversion de ciertos antagonismos pasados; o bien, la
recuperacion de una alianza que alguna vez existio, se perdio, y ahora
se est restableciendo.!

La descripcion de esta segunda bestia presagia su capacidad para

30. Ver el desarrollo de esta idea en Beale, Revelation, 704, 705; Fanning, Revelation,
374, 375; Rolof, Revelation, 158; Osborne, Revelation, 504, 505; Fee, Revelation,
183, 184.

31. Cf- Hugo A. Cotro, «Up from the sea and earth: Revelation 13:1, 11 in context»
(tesis doctoral, Andrews University, 2015), 188, 189. El autor comenta que dvofoaivewy
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engaiar a los humanos (v. 14). Primero, tiene dos cuernos como los de
un cordero, lo que la convierte en otra parodia satanica del Cordero
inmolado pero resucitado. Su apariencia semejante a la de un cordero
podria facilmente llevar a un caso de identidad equivocada, incluso
entre los cristianos. Sin embargo, cuando abre la boca, habla como un
dragon, revelando su dependencia tltima de Satands, cuyas palabras
pronuncia en lugar de las verdaderas palabras de Dios.

En cuanto al contenido teoldgico sustantivo de la escena, es
evidente que subyace una tradicidén apocaliptica cristiana temprana, en
particular la expectativa de la aparicion de falsos profetas en el tiempo
del fin. Segtin Marcos 13:22 y Mateo 24:24, estos confundiran y
seduciran a los elegidos no solo mediante su predicacion, sino también
a través de senales y milagros (cf. Mt 7:15). Juan sigue esta linea al
vincular las acciones de esta bestia con la de los falsos profetas,
caracterizando su labor tanto por una predicacion propagandistica que
glorifica a la «primera bestia», como por sefiales y milagros que
resultan engafiosos para la humanidad. A lo largo del libro, la segunda
bestia también se identifica como «el falso profeta» (Ap 16:13; 19:20;
20:10).

La bestia de la tierra ejerce la autoridad de la primera bestia,
promoviendo su adoraciéon mediante la combinacion de engafio y
coercion. Realiza grandes sefiales, incluyendo hacer descender fuego
del cielo (una clara alusion al ministerio de Elias en el monte Carmelo;
1 R 18:36-38), en un intento de emular la obra del Espiritu Santo y
convencer a la humanidad de rendir culto a la primera bestia, cuya
herida mortal ha sido sanada. Este poder desempefia un papel central
en la crisis final, imponiendo la adoracion de la imagen de la bestia y la
recepcion de su marca en la mano derecha o en la frente.

Esta marca representa la lealtad a las fuerzas del mal, en contraste
con el sello de Dios que distingue a los fieles. Si el trasfondo es la
marca que se le colocaba a los esclavos, entonces los adoradores de la
bestia son presentados como su propiedad; si la alusion es la marca

€K Thg BdA aong (13:1) and éx tg yiig (13:11) implican un volver a la vida o
renacimiento.

116



Apocalipsis 12-14

colocada a los soldados, entonces quienes la adoran son retratados
como sus seguidores devotos. Aunque esta marca es figurada, hay
evidencia de certificados emitidos a quienes demostraban fidelidad al
emperador al participar de los rituales de la religion imperial.>?
Quienes no reciban la marca no podran compran ni vender, lo que
puede significar diversas imposiciones comerciales y civiles. No
obstante, no se debe pasar por alto que el principal «comercio» de la
bestia, como de Babilonia en pleno, es el comercio con el que engafio y
sedujo a los habitantes de la tierra, lo que presupone un alto
componente religioso (c¢f. Ap 18:3,11-19). El numero de la bestia como
tal, 666, simboliza una imitacion imperfecta de la divinidad, un
nimero humano que refleja la trinidad satanica conformada por el
dragon, la bestia del mar y la bestia de la tierra.>* Koester también
sugiere un matiz ligado a la pertenencia.

El niimero 144.000 es doce al cuadrado por mil, y representa la vasta
compaiiia de los redimidos (7:4-8, cf. 7:9). En contraste, el nimero de
la bestia se basa en doce partido por la mitad, que es seis, y los seises
se multiplican por diez y por cien, no por mil. La impresion es que
estar marcado con el 666 de la bestia es una alternativa degradada a
pertenecer a los 144.000 del Cordero.>

Pareciera que estas cualidades o caracteristicas es lo que el nimero

32. Beale, Revelation, 715. Ver otros ejemplos de practicas similares en Edwin A. Judge,
«The Mark of the Beast, Revelation 13:16», Tyndale Bulletin 42, no. 1 (1991): 158-160.
33. Ver explicacion detallada en, Stefanovic, La revelacion, 423-426; LaRondelle, Las
profecias del fin, 316-318.

34. «Sin duda los cristianos del primer siglo que sufrian bajo severa persecucion del
culto imperial habrian visto el certificado de conformidad con la demanda popular de la
adoracion del emperador una aplicacion de “la marca de la bestia”. A través de toda la
historia, se entendi6 la marca de la bestia como que significaba diferentes cosas en
tiempos diversos. Sin embargo, Apocalipsis 13 indica claramente que la aplicacion final
de la marca de la bestia esta fijada para el tiempo del fin, justo antes de la Segunda
Venida. En la crisis final la marca de la bestia llegara a ser una sefial de lealtad para los
que adoran la trinidad satanica, en contraste con los que adoran a Dios y lo obedecen al
guardar sus mandamientos» (Stefanovic, La revelacion, 421).

35. Koester, Revelation, 598.
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comunica, ya que las identidades de los poderes involucrados ya
pueden ser conocidas a la luz de Daniel, y lo serian mas atn para los
destinatarios originales de Juan.*® La marca esta en abierto contraste al
sello de Dios. Este simbolismo apunta a la lucha final entre la
verdadera adoracidn a Dios y la falsa adoracion promovida por el
poder de la bestia. En resumen, se destaca la importancia de la
sabiduria y el discernimiento espiritual para identificar y resistir el
engafio en el tiempo del fin, enfocandose en la fidelidad a Dios y la
observancia de sus mandamientos como el verdadero sello de su
pueblo.

En Apocalipsis 12-14 se subraya que en la crisis final los
mandamientos de Dios se erigiran como el criterio fundamental de
lealtad y obediencia. Los santos de los tltimos tiempos, identificados
por portar el sello divino, se distinguen por su observancia de dichos
mandamientos (Ap. 12:17; 14:12). En contraposicion, la marca de la
bestia simboliza la sustitucion de la obediencia a Dios por la sumision
a la bestia. Los primeros cuatro mandamientos del Decalogo
constituiran la prueba definitiva de lealtad a Dios durante este periodo
critico, dado que regulan la relacion del ser humano con Dios. Tales
mandamientos incluyen la prohibicion de adorar a otros dioses, la
proscripcion de imagenes para adoracion, la santidad del nombre de
Dios y la observancia del dia de reposo. Apocalipsis describe las
acciones de la bestia del mar como ataques dirigidos contra estos
mandamientos: la demanda de adoracion exclusiva vulnera el primer
mandamiento; la creacion de una imagen para su veneracion infringe el
segundo; la blasfemia constituye una transgresion del tercero; y la
imposicion de la marca de la bestia se interpreta como un desafio
directo al cuarto mandamiento, relativo al sdbado. Asi, la crisis final se
conceptualiza como un conflicto en torno a la adoracion y la fidelidad
a Dios.*’

36. Bauckham explica un ejemplo en donde el nimero del nombre de Roma no agrega
nada respecto a su identificacion, sino que revela algo significativo respecto a la entidad
ya identificada. Ver Bauckham, The Climax, 385-386.

37. Stefanovic, La revelacion, 421, 422. Al respecto del sabado, el autor advierte de no
limitar el sello de Dios unicamente al sdbado, ya que el texto de Juan no lo sefiala
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Al respecto de la identidad de la segunda bestia, Ellen G. White es
suficientemente clara:

Pero la bestia con cuernos semejantes a los de un cordero “subia de la
tierra”. En lugar de derribar a otras potencias para establecerse, la
nacion asi representada debe subir en territorio hasta entonces
desocupado, y crecer gradual y pacificamente. No podia, pues, subir
entre las naciones populosas y belicosas del viejo mundo, ese mar
turbulento de “pueblos y muchedumbres y naciones y lenguas”. Hay
que buscarla en el continente occidental. ;Cual era en 1798 la nacion
del nuevo mundo cuyo poder estuviera entonces desarrollandose, de
modo que se anunciara como nacion fuerte y grande, capaz de llamar
la atencion del mundo? La aplicacion del simbolo no admite duda
alguna. Una nacidn, y solo una, responde a los datos y rasgos
caracteristicos de esta profecia; no hay duda de que se trata aqui de los
Estados Unidos de Norteamérica. Una y otra vez el pensamiento y los
términos del autor sagrado han sido empleados inconscientemente por
los oradores ¢ historiadores al describir el nacimiento y crecimiento de
esta nacion. El profeta vio que la bestia “subia de la tierra”; y, segun
los traductores, la palabra dada aqui por “subia” significa literalmente
“crecia o brotaba como una planta”. Y, como ya lo vimos, la nacion
debe nacer en territorio hasta entonces desocupado. Un notable
escritor, al describir el desarrollo de los Estados Unidos, habla del
“misterio de su desarrollo de la nada”, y dice: “Como silenciosa

semilla crecimos hasta llegar a ser un imperio”.

Se ha demostrado que los Estados Unidos de Norteamérica son el
poder representado por la bestia de dos cuernos semejantes a los de un
cordero, y que esta profecia se cumplird cuando los Estados Unidos

hagan obligatoria la observancia del domingo, que Roma declara ser el

explicitamente, mientras que otros pasajes del NT apuntan a la recepcion del Espiritu
Santo como un sello (2 Cor 1:21,22; Efe 1:13,14; 4:30). «Aunque el problema en la crisis
final no se limita solo al sabado, el sébado evidentemente sera la prueba definitiva de
lealtad y obediencia en la crisis final» (Stefanovic, La revelacion, 422).

38. White, El conflicto de los siglos, 435, 436.
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signo caracteristico de su supremacia. Pero los Estados Unidos no
seran los Unicos que rindan homenaje al papado. La influencia de
Roma en los paises que en otro tiempo reconocian su dominio, dista
mucho de haber sido destruida. Y la profecia predice la restauracion de

su poder.>’

Apocalipsis 11

La escena cambia drasticamente. Atras queda el tenebroso 666 y, de
manera proléptica, somos presentados con el Cordero con los 144.000
en el monte Sion. Sin embargo, esta escena del cordero con quienes
han alcanzado la victoria ya se anticipaba, en esta seccion, en 12:11 y
13:8. Estos pasajes delinean que la causa de la victoria radica en la
sangre del cordero, por cuyos méritos se nos da participacion en la vida
eterna en el reino de Dios y del cordero. Ahora, esta realidad es
retratada claramente en Apocalipsis 14:1-5. El resto del capitulo se
subdivide de manera natural por la expresion vi/miré (vv. 6,14), en lo
que sera el triple mensaje angélico y las dos cosechas de la tierra.
Pareciera que, nuevamente, se nos presenta el efecto y luego la causa.
Los 144.000 aparecen cantando y se sumarian a quienes ya estan
delante del trono, es decir, «los cuatro seres vivientes y [...] los
ancianos» (v. 3). Ya vimos que los cuatro seres vivientes y los 24
ancianos entonan un «cantico nuevoy (5:9), que ahora se reitera
respecto a los 144.000 (14:3).%° Sin embargo, no podria ser el mismo
cantico, ya que este solo lo conocen los 144.000 (14:3; ¢f. 7:14). No
obstante, tienen en comun lo que también esta presente en los himnos
del AT: «Anticipan el juicio inminente de Dios contra aquellos que han

39. Ibidem, 565.

40. El «cantico nuevo» en Apocalipsis 5 tiene mucho sentido pues describe la
entronizacion de Jesucristo. Ya el Salmo 96:1-3 presenta la necesidad de cantar un
«cantico nuevo» que describe las obras salvadoras del rey de Israel. Ver Boxall,
Revelation, 202.
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perseguido a los testigos de Dios, y celebran la vindicacion de Dios de
aquellos testigos que han sido perseguidos».*!

El pasaje de Apocalipsis 14:4,5 apropia imagenes del AT para
caracterizar a este grupo como un remanente fiel, puro y apartado de la
idolatria (2 Rey 19:21; Isa 37:22; Jr 14:17; 18:13; 31:4,13,21; Lam
1:15; 2:13; Amos 5:2). El término ‘virgen’, usado anteriormente para
referirse a Israel, es ahora aplicado a los creyentes fieles que no se han
contaminado con practicas idolatricas (Eze 23; Jr 3:1-10; ¢f. Oseas
1:2). Algo de este mensaje ya se anticipa en el mensaje a la iglesia en
Tiatira (2:20). Asimismo, la ausencia de mentira en sus bocas alude a
textos proféticos como Isaias 53 y Sofonias 3, que describen al
remanente escatoldgico como integro y sin engafio. Estos creyentes son
los que, como en el Salmo 15, son dignos de habitar en la presencia de

Dios por su fidelidad y pureza moral.*?

Otra posibilidad respecto a que
«no se han contaminado con mujeres, pues son virgenes», es
considerar su significado en el tenor bélico de los capitulos 12—14. Asi
como los guerreros que libraban las batallas de YHWH debian
abstenerse de relaciones sexuales (cf. Lv 15; Dt 23:9, 10; 1 Sam 21:5; 2
Sam 11:8-11), asi también se estaria presentando a quienes han
acompafiado al Cordero en su lucha (Ap 17:14).** Se enfatiza la idea
de acompaiiar al Cordero, pues ellos han sido comprados (&yopalm,
que aparece en dos ocasiones; 14:3, 4). Si es por seguir una metafora,
no es la de una batalla (guerreros), sino la de una compra por precio
(esclavos redimidos [?]).* Mas que guerreros, son adoradores, pues
entonan el canto delante del trono, que es un circunloquio para estar en
la presencia de Dios.*’

Este grupo también es llamado de «primicia» (dmapyr]), un vocablo

41. Brian K. Blount, Revelation: A Commentary, ed. C. Clifton Black et al., The New
Testament Library (Louisville: Westminster John Knox Press, 2009), 114.

42. Beale y Carson, New Testament use of the Old Testament, 1131-1132.

43. Osborne, Revelation, 529; Leithart, Revelation, 2:90.

44. Ya en Apocalipsis 7 los 144.000 no se los describe luchando, sino como los que
vienen de la gran tribulacion al haber «lavado sus vestiduras y las han emblanquecido en
la sangre del Cordero» (7:14).

45. Stephen S. Smalley, The Revelation to John: A Commentary on the Greek text of the
Apocalypse (Downers Grove, Ill: IVP Academic, 2005), 356.
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altamente ritual ligado a los sacrificios (incluso en el ambito pagano).
En el NT es un concepto mas bien paulino, pero el sentido que Pablo
rescata esta ligado a la vocacion de Israel que ahora ha heredado la
iglesia cristiana. De ahi que ¢l pueda darle un matiz misionero también
(Rom 16:5; 1 Cor 16:15; ¢f. 2 Ts 2:13).% Es probable que Juan esté
rescatando el sentido mas usado en el AT, en donde Israel es una
primicia para Dios de entre las demas naciones (cf. Jr 2:3). Es el pueblo
que Dios reclama como suyo.*’ Finalmente, la caracterizacion de que
«en su boca no fue hallado engafio» puede ser una alusion Isaias 53:9,
en donde el Siervo sufriente también es descrito como quien no tiene
«engafio en su boca». Han seguido al Cordero en este aspecto y son
pastoreados por ¢l, como también lo anticipaba Sofonias: «El resto de
Israel no hard injusticia ni dird mentira, ni en boca de ellos se hallara
lengua engafiosa porque ellos seran apacentados y reposaran, y no
habra quien los atemorice» (Sof 3:13). En el marco de lo descrito en
Apocalipsis, el énfasis no esta en que no mientan (aunque nada hace
suponer que lo hagan), sino en el fiel y veraz testimonio de parte de
ellos.*® Respecto a este pasaje del AT, LaRondelle observa:

Este profeta del Antiguo Testamento no aplica la “intachabilidad” y la
“perfeccion” de Israel de una manera abstracta, sino que las aplica a su
adoracion del Sefior por medio de la obediencia a la ley del pacto que
esta libre de las mentiras del culto a los idolos, milagros falsos y

profecia falsa.*’

46. “amapyn,” dmopyn, 1:345-48; Aune, Revelation 6-16, 814-18.

47. Cf. Beale: «La presentacion de los santos como “primicias” desarrolla atin mas la
idea de los cristianos como sacrificios al Sefior. En el Antiguo Testamento, las
“primicias” de la cosecha se ofrecian a Dios en el santuario para demostrar que le
pertenecian de manera especial y para significar que El era el duefio soberano del todo»
(Beale, Revelation, 742); Rolof: «La primicia es la parte de la cosecha sobre la cual Dios
tiene derecho, por lo que se le presenta como un sacrificio (Ezequiel 45:1; 48:9). De
manera analoga, Dios y el cordero reclaman a los miembros de la comunidad de
salvacion [...]» (Rolof, Revelation, 172).

48. Smalley, The Revelation to John, 360.

49. LaRondelle, Las profecias del fin, 333.
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Desde las escenas en el monte Sion, la vision se traslada a la tierra,
pues tres angeles tienen un ultimo mensaje para los que moran en la
tierra frente a los juicios de Dios que ya se han de manifestar.>® Al
mismo tiempo, la adoracion llevada a cabo por los 144.000, se replica
en la invitacion de parte de estos tres angeles (vv. 6-11): su llamado es
adorar a Dios y no a la bestia ni a su imagen.>! Esta invitacion a la
adoracion verdadera indicada por los angeles, necesariamente ocurre
luego de que la bestia esta en condiciones de ser adorada de manera
coercitiva. Esto se hace evidente en la mencion explicita de la «bestia y
a su imagen, y recibe una marca» (14:9). Por lo tanto, esta
proclamacion necesariamente debe ocurrir luego de los 42 meses, y en
advertencia a lo que sera la sanidad de su herida. De ahi que los
mensajes estan ubicados entre «las amenazas del anticristo en el
capitulo 13 y la escena del juicio del capitulo 14:14-20x.%

La expresion «otro angel» (v. 6) es utilizada con frecuencia por
Juan en el Apocalipsis (Ap 7:2; 8:3; 10:1; 14:6,8,9,15,17,18; 18:1), por
lo que establecer si este angel es uno de los que ya apareci6 antes
resulta dificil.>® No obstante, LaRondelle y Stefanovic conectan al
«otro angel» de 14:6 con el angel fuerte de Apocalipsis 10, pues los
une la «advertencia del tiempo del fin del cielo [que] tiene el proposito
de alcanzar toda la tierran>* (¢f. Ap 10:11). Al mismo tiempo, los
destinatarios de su predicacion son los mismos contra quienes la bestia
del mar ha combatido (13:7). Es un mensaje para el mundo y quienes
lo habitan, pero a esto se suma que no deja de ser relevante para
quienes han resistido las acciones de la bestia y del dragon. Por eso son
buenas nuevas y, aunque son relevantes para el tiempo del fin, no es un

50. Stefanovic, La revelacion, 443.

51. William G. Johnsson, «La victoria escatologica de los santos sobre las fuerzas del
maly, en Frank Holbrook, ed., Simposio sobre Apocalipsis - 11, Clasicos del Adventismo
7 (Doral, FL: Asociacion Publicadora Interamericana, 2011), 43.

52. LaRondelle, Las profecias del fin, 336.

53. Algunos autores expresan que a Juan no le interesa especular respecto a la identidad
de los angeles. Ver Rolof, Revelation, 176; Boxall, Revelation, 206. Cf. Aune, Revelation
6-16, 823, en donde el autor solo sefiala que «otro» indica que es parte de una serie de
angeles.

54. LaRondelle, Las profecias del fin, 336. cf. Stefanovic, La revelacion, 336-337.
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mensaje distinto al que predico Jesus o los apostoles; el que la iglesia
hered¢é (de los profetas del AT) y continu6 predicando luego de
Pentecostés.>’

Respecto al mensaje sobre el juicio, el angel anuncia que el juicio
ha empezado (W\Oev [Epyopat], aoristo ingresivo), razon por la cual se
advierte a dar gloria a Dios. Stefanovic comenta:

“La hora de su juicio” anunciada por el primer angel se refiere al
juicio, la primera fase del cual sucede antes de la Segunda Venida y su
segunda fase (el juicio final) después del milenio (Ap 20). Apocalipsis
14:14-20 indica que el destino de cada persona ha de decidirse antes
de la Segunda Venida y del juicio final. Cristo vendra para traer su
recompensa consigo, a fin de dar “a cada uno segun sea su obra” (Ap
22:12). El juicio final después del milenio (Ap 20:11-15) es el juicio
ejecutivo que realiza lo que ha determinado el juicio anterior al

advenimiento.>®

La invitacién a la adoracion tiene un claro foco: el Dios Creador;
«Adoren al que hizo el cielo y la tierra, el mar y las fuentes de las
aguas» (14:7), texto que es una clara alusién a Exodo 20:11. El
mensaje se hace necesario, pues habra gente adorando; sin embargo,
muchos estaran adorando equivocadamente (Ap 13).

El segundo angel anuncia que «jCayo0, cayo la gran Babilonia!» (v.
8). El verbo esta en aoristo (éneoev, de mwintw) nuevamente y, sin
embargo, esta claro que esta caida atin esta en un tiempo futuro. Este es
un aoristo proléptico, pues anuncia un evento futuro como ya ocurrido

)'57

(pasado).”’ Claramente, este pasaje anticipa lo que luego sera descrito

55. Cf. Stefanovic, La revelacion, 451; Boxall, Revelation, 206.

56. Stefanovic, La revelacion, 450. LaRondelle también comenta: «...Juan tenia a Daniel
7 especificamente en mente cuando escribio las visiones de juicio de Apocalipsis 14.
Una comparacion estrecha indica que la proclamacion del angel... es paralela a la escena
del juicio en el cielo de la vision de Daniel... Ambas visiones de juicio forman la escena
preliminar antes que venga el Hijo del Hombre» (LaRondelle, Las Profecias del fin,
345).

57. Wallace, Greek Grammar, 564. Ya en el AT se usaba su forma equivalente en la
forma de un perfecto profético (Isa 21:9; Jr 51:8).
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en detalle en los capitulos 17 y 18. La imagen del vino de Babilonia
proviene de Jeremias 25 y 51. Quienes hayan escuchado con diligencia
el mensaje del primer angel debieran estar en condiciones de rechazar
el vino de Babilonia. Esta Babilonia, consiste de los tres integrantes de
la trinidad satanica (el dragon y las dos bestias).*®

El tercer angel los sigue y advierte del juicio que caera sobre los
que reciban la marca de la bestia (vv. 9-11). Ellos beberan del «vino del
furor (Bupodg) de Dios, que esta preparado puro en la copa de su ira
(6pyR)» (v. 10).> Su furor/ira no estara diluida con misericordia pues
la historia se dirige a la ejecucion de las plagas finales. Atras quedo lo
preliminar (trompetas). Respecto al castigo que consiste en «El humo
de su tormento [que] asciende por los siglos de los siglos» (v. 11),
algunos autores insisten en una lectura literal.®® No obstante, se debe
reconocer que Juan toma las expresiones de los pasajes del AT en
donde es imposible llegar a una comprension literal de aquellas
expresiones (Isa 34:8-10; cf. Isa 13:19; Jr 50:40, Judas 7).%! La
expresion de que «No tienen reposo, ni de dia ni de noche» (v. 11) los
que adoran a la bestia, puede todavia entenderse bajo el concepto de
parodia que estaba presente en el cap. 13. Mientras que los seres
vivientes y los 24 ancianos, al igual que los redimidos adoran/adoraran
a Dios sin cesar, de dia y de noche (Ap 4:8; 7:15), la adoracion falsa

58. Stefanovic, La revelacion, 456.

59. «En Apocalipsis se usan dos palabras griegas para ira en Apocalipsis 14:10: thiimos
(‘ira’, ‘furia’) y orgé (‘enojo’). Thumos es una indignacion fuerte o apasionada o enojo,
mientras orgé denota una demostracion de desagrado e indignacion justa. Orgé es la
palabra usual para el enojo divino en el Nuevo Testamento (especialmente en Pablo; cf.
Rm 1:18; 3:5; 12:19; Col. 3:6). Sin embargo, en Apocalipsis tanto thimos como orgé se
usan para la ira escatologica de Dios (Ap 14:10, 19; 15:1, 7; 16:1, 19; 19:15). Las dos
palabras se usan juntas a menudo en la Septuaginta asi como en el Apocalipsis, con el
propdsito de intensificar la realidad de la ira de Dios que se manifiesta en el juicio (Ap
14:10; 16:19; 19:15; cf. Rm 2:8)» (Stefanovic, La Revelacion, 458).

60. Fanning, Revelation, 395; Beale, Revelation, 762-65. Cf. Leithart, Revelation, 2: 98-
100.

61. Stefanovic, La revelacion, 459-461. Se puede evidenciar que existe una tension en la
interpretacion de Apocalipsis 14:11 en la obra de Beale y Carson, pues solo se limitan a
identificar la clara alusion a Isaias 34, pero prefieren solo hablar de juicio, no de la
naturaleza del castigo ni menos de destruccion (Beale y Carson, New Testament use of
the Old Testament, 1132-1133).
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ofrecida a la bestia y al dragén ha dejado a esos adoradores separados
para siempre del unico que debe recibir adoracion. Todo lo que
hicieron por agradar a la bestia y al dragon resulté infructuoso;® y eso
tuvo resultados eternos.

No se debe perder de vista que los destinatarios de Apocalipsis son
cristianos, por lo que el destino de quienes han adorado a la bestia, en
principio, no lo habrian considerado como propio. Sin embargo, Juan
complementa con el siguiente pasaje, animando a que perseveren (el
remanente fiel), pues las dificultades impuestas por la bestia seran
severas. «Aqui esta la perseverancia de los santos, los que guardan los
mandamientos de Dios y la fe de Jests» (Ap 14:12). Esto
evidentemente contrasta con la adoracion ofrecida a la bestia, por lo
que perseverar en la obediencia® a los mandamientos y la fe de Jesus
deben considerarse en la esfera de la adoracion. La segunda
bienaventuranza del Apocalipsis asegura bendicion a quienes mueren
en el Sefior (Ap 14:13), describiendo su muerte no como tragedia, sino
como descanso tras un arduo esfuerzo. Contrasta con la falta de reposo
de los seguidores de la trinidad satanica (14:11). Este descanso también
se promete a los martires del quinto sello (6:9), quienes murieron por
su fidelidad. Sus obras los siguen, reflejando su perseverancia en
obedecer los mandamientos y mantener la fe en Jests (14:12). Se
exhorta a los cristianos a permanecer firmes, sabiendo que su labor en
el Sefior no es en vano (cf- 1 Cor 15:58).

La siguiente escena (el marcador 6pdo, v. 14) es el resultado
natural al anuncio angélico. Los habitantes de la tierra tomaron su
decision respecto a quien adorar. Apocalipsis 14:14-20 ahora presenta
a «uno semejante a un hijo de hombre» y la cosecha de la tierra. A
pesar de algunas interpretaciones que identifican a esta figura como un
angel (Kiddle, Casey, Aune, Motris), el contexto sugiere que
representa al Cristo resucitado, participando en el juicio y la
salvacion.®® El Hijo del Hombre viene sobre una nube blanca, inica en

62. Cf. Leithart, Revelation, 2: 97, 98.

63. “mpéw,” BDAG, 1002.

64. Son de esta opinion Smalley, Dunn, Beale, Boxall, Stefanovic, Osborne, Fanning,
Leithart, Fee, Schreiner y LaRondelle, por sefialar algunos.
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el Apocalipsis (14:14). El color blanco sugiere un acto de juicio
positivo (cf. 20:11, trono blanco). La figura «semejante a un Hijo de
Hombrey alude a Daniel 7:13 y comparte caracteristicas con el Cristo
exaltado (Ap 1:13), llevando una corona de oro y sosteniendo una hoz,
simbolos de autoridad escatologica. Esta imagen del «Hijo del
Hombre» esta en linea con la cristologia del NT (Mr 14:62; Hch 7:56).
La indicacion de meter la hoz proviene de J1 3:13, y no implica una
«subordinacion» de Jests a la orden de un angel. Mas bien, es un
mandato divino para enviar (méune)® la hoz a la tierra, lo que sera
llevado a cabo por los angeles, otro aspecto en linea con la descripcion
hecha por Jests de este evento (cf. Mr 13:27; Mt 24:31), en donde
también se usa méunw para describir la accion de enviar a los angeles.
Asi, pues, se cumple la «siega de la tierra» (v. 16). Aunque no se
menciona de manera explicita, esta siega corresponderia a la siega del
trigo (cf. Mr 4:29; Mt 13:24-30).% Debido a que la imagen de la
cosecha del trigo es la figura que Jesus usa para los redimidos (los
justos), esto también suele asumirse aqui.®’ Sin embargo, dado el
trasfondo de J1 3,% hay quienes sefialan que el trigo también apunta al
juicio de los impios, en donde se avanza desde una descripcion general
a una mas especifica.®

A continuacion, dos angeles interactian en lo que serd la vendimia
de las uvas, pues estan maduras (vv. 17-19). El segundo de estos
angeles parece estar conectado con el «otro angel» descrito en
Apocalipsis 8:3-5, que tiene el incensario y que lo arroja a la tierra con
el fuego tomado del altar. En esta escena se describe al angel como

65. cf. «néumw», BDAG, 795.

66. Aune, Revelation 6—16, 844-845, explica que esta era la forma en que J1 3:13 habia
sido interpretado en el judaismo. Cf. Koester, Revelation, 628; Osborne, Revelation, 550-
552, 556; Stefanovic, La Revelacion, 465.

67. Bauckham, The Climax, 289-296; Koester, Revelation, 626-629; Smalley, The
Revelation to John, 372-374; Stefanovic, La Revelacion, 465.

68. «Meted la hoz, porque la mies [1°%p, «cosecha de grano» o «cosecha» en general]
esta ya madura. Venid, descended, porque el lagar esta lleno y rebosan las cubas; porque
mucha es la maldad de ellos» (J1 3:13).

69. Fanning, Revelation, 398; Beale, Revelation, 773-774. Johnson, «Revelationy, 725-
726, comenta que esta unica realidad de juicio se presenta con: 1) la copa de la ira de
Dios (v. 10), 2) la cosecha del trigo (vv. 14-16) y 3) en la vendimia de la uva (vv. 17-20).
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teniendo «poder sobre el fuego» (14:18).7° Este angel le indica al
primero que meta su hoz y que vendimie las uvas; estas son echadas en
el gran lagar del furor de Dios. «Las imagenes del pisar las uvas era
familiares para la mente judia. En el Antiguo Testamento, se usa para
la ejecucion de la ira divina sobre los enemigos de Israel»’! (Isa
63:16). Al mismo tiempo, esta figura puede describir el juicio que
caera sobre el propio pueblo de Dios (Lam 1:15). No obstante, el
destino del pueblo de Dios ya se ha presentado en los vv. 1-5 de este
mismo capitulo. Esta imagen de la hoz y el lagar sin duda nos conecta
con el texto de J1 3:13, como ya hemos visto. En J1, Dios ejecutara su
juicio contra las naciones que han atacado a Jerusalén (cf. Zac 14:3), lo
que es ampliado por Juan para significar el juicio divino en contra de
los opresores del pueblo de Dios en el tiempo del fin en una escala
global. Tan severo y completo es el juicio, que la imagen de la uva
prensada pasa a la de la sangre. En paralelo, esta sangre llega a la
altura de los frenos de los caballos (embocadura), y cubre una
extension de 1600 estadios. Este nimero, al ser un multiplo de 4,
podria justamente aludir a la extension global del juicio (c¢f. cuatro

angulos o vientos).”?

70. Aune, Revelation 6—16, 846; Osborne, Revelation, 553. Aune y Osborne explican
como la tradicion judia asigna angeles a los elementos (viento, agua, tierra y fuego).
Purouel es el arcangel del fuego. En Apocalipsis 8:3-5, un angel usa fuego en juicios que
son la respuesta a las oraciones de los santos. En Apocalipsis 14, otro angel dirige el
juicio de fuego sobre naciones incrédulas, también en respuesta a esas oraciones.

71. Stefanovic, La revelacion, 465.

72. Ver esta y otras posibilidades en Osborne, Revelation, 556.
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Apocalipsis 15y 16

E ste capitulo abre con otra sefial (§AAo onpeiov), que es grande y
admirable (péya koi Oavpoaotdv). Esta expresion hace recordar
la vision de Apocalipsis 12. Tal vez se debe a que nos aproximamos al
desenlace de una narrativa que se comenzo6 a escribir con la aparicion
de la mujer vestida del sol como una gran sefial en el cielo (por lo que
la division de capitulos es un tanto desafortunada).! Dios ha contestado
a la ira de las naciones (las dos bestias) y se dispone a consumar su
furor en la tierra por medio de las “siete plagas, las tltimas”, mAnyadg
énta 1ag €oyatac’ (15:1). Esto es posible pues toda advertencia ha sido
entregada (Ap 14:6-13), e incluso la bestia ya desarroll6 su plan y fue

1. Cf Beale: «The best explanation of vv. 2-4 is that they serve both as a conclusion to
12:1-14:20 and as part of the introduction to the bowls» (Beale, Revelation, 784).

2. Las ultimas en una serie («€oyatog», BDAG, 397), entonces las trompetas deben
haber sido las que les anteceden. De ahi la similitud en cuando a sus caracteristicas y su
representacion simbdlica.

Beale observa que hacia el cierre del libro (22:18), se le advierte a los lectores del
libro de Apocalipsis (lo que debe incluir a los lectores en el primer siglo) respecto de
estas plagas (Beale, Revelation, 787). Si bien ¢l destaca esto a fin de complementar sus
comentarios respecto a cuando ocurren estas plagas postreras. Como historicistas las
ubicamos al final, justo antes de la Segunda Venida. Sin embargo, no podemos pasar por
alto que estos mensajes eran inteligibles y relevantes para los destinatarios en Asia
Menor.
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derrotada (cf. 14:19,20), sin poder colocar su marca sobre los que
ahora se presentan victoriosos «en pie sobre el mar de cristal, con arpas
de Dios» (15:2; c¢f. 14:1-5). El par simbolico mar + fuego recuerda el
momento en que Dios protegié desde la columna de fuego a los
israelitas mientras cruzaban el Mar Rojo;? fue el lugar en donde Dios
juzgd a faradn; lugar en el que también la bestia ha sido juzgada.* Ya
que los que «habian salido victoriosos» cantan el cantico de Moisés (V.
3), se introduce asi el trasfondo simboélico del Exodo, que se hara
evidente como tipo en el desarrollo de las plagas postreras (cap. 16).

Los victoriosos entonan el «cantico de Moisés, siervo de Dios, y el
cantico del Cordero (kal trv @OV t0d dpviov)» (v. 3). Se ha sugerido
que ese kol es epexegético y el genitivo es objetivo: el cantico de
Moisés es, en otras palabras, el cantico acerca del Cordero.> El himno
celebra lo que el Cordero ha hecho posible, obra que por cierto ya se
celebraba en el AT respecto a las obras salvadoras de Dios. La
siguiente tabla muestra los claros paralelos con alabanzas o
reconocimientos a Dios, que ahora se suma a la alabanza que se dirige
al Cordero en el resto del libro.

15:3-4 Paralelos’
Grandes y maravillosas son tus obras, Sal 92:5; 98:1; 111:2; 139:14
Sefor Dios Todopoderoso; Amos 313 LXX; 413 LXX
justos y verdaderos son tus caminos, Dt 32:4; Ps 14517
Rey de los santos. Jrio
;Quién no te temera, Sefior, y glorificara tu Jr1o:7; Sal 86:9, 12; 99:3; Mal 1:1
nombre?,
pues solo tu eres santo; 1§ 2:2; Sal 99:3; 111:9
por lo cual todas las naciones vendran y te Sal 86:9; Is 2:2; 66:23; Jr16:19
adorarén,
 porque tus juicios se han manifestado Sal 98:2 )

El cantico de Moisés y el AT

El himno subraya la justicia soberana y lo incomparable que es
Dios. El texto integra temas de juicio y la conversion de las naciones,

3. Cf. Exo 14:20; Ellen G. White, Patriarcas y profetas (Doral, Fl: Asociacion
Publicadora Interamericana, 2008), 257, 258.

4. (f. Beale, Revelation, 789.

5. Osborne, Revelation, 564; Beale, Revelation, 792; Koester, Revelation, 632.
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destacando como el juicio divino revela la santidad, fidelidad y
majestad de Dios. Las preguntas retoricas de 15:4 y las citas de
Jeremias y los Salmos refuerzan el contraste entre Dios y los idolos.
Aunque el juicio predomina, también se anuncia salvacion para las
naciones. Asi, Apocalipsis conecta teodicea, adoracion y mision,
mostrando que el juicio divino tiene un propoésito redentor.

En Apocalipsis 15:5-8, Juan contempla la apertura del templo
celestial, el «tabernaculo del testimonio», pues era en el lugar
santisimo del tabernaculo terrenal donde se guardaba la ley divina.®
Este templo, aunque tradicionalmente simbolo de misericordia, se
presenta aqui como fuente de juicio divino contra quienes han
rechazado el evangelio. De su interior salen siete angeles con las
ultimas plagas, procedentes directamente de la presencia de Dios,
como agentes de su justa ira en respuesta a la opresion sufrida por su
pueblo fiel (cf. Ap 13:11-17). Su vestimenta refleja la gloria y
autoridad de Cristo glorificado (c¢f. Ap 1:13), indicando que actian
comisionados por €l. Uno de los seres vivientes entrega a los angeles
copas de oro, anteriormente simbolos de intercesion (cf. Ap 5:8; 8:3-5),
que ahora se transforman en instrumentos de juicio. La oracion de los
santos, antes medio de intercesion, ha desencadenado el castigo divino.
En 15:8, el templo se llena de humo, como en las dedicaciones del
tabernaculo y del templo de Salomén (Exo 40 [v. 35]; 1 Rey 8 [v. 11]).
Algo similar ocurria en Yom Kippur (Lv 16:17). Esto simboliza /a
clausura de la gracia: ya no hay mas intercesion y comienza el
derramamiento definitivo de la ira divina sin mezcla de misericordia
sobre los impenitentes.’

6. Cf. Osborne, Revelation, 569.
7. Cf. Stefanovic, La revelacion, 487-88; Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 155-156.
Mounce: «En Apocalipsis, el humo que llena el templo celestial indica la presencia de
Dios en toda su gloria y poder para ejecutar activamente su juicio sobre el mal. Nadie
puede entrar en el templo hasta que terminen las siete plagas. Una vez que ha llegado la
hora del juicio final, nadie puede resistir la mano de Dios. Ha terminado el tiempo de la
intercesion. Dios ha declarado en su inaccesible majestad y poder que el fin ha llegado.
Ya no esta llamando a la puerta: ahora pasa a la accion para ejecutar su soberano juicio»
(Mounce, Apocalipsis, 396).

En una linea similar, al menos mientras caen las plagas. Ver Charles: «...until the

131



El libro de Apocalipsis

En Apocalipsis 16:1, los siete angeles son instruidos por una «gran
voz» desde el templo, una férmula recurrente en el libro pero que, en
este contexto especifico, se identifica claramente con la voz de Dios
mismo, ya que solo El est4 presente en el templo celestial (15:8). Esta
voz comanda el derramamiento de las siete copas que contienen la ira
de Dios sobre la tierra. El lenguaje utilizado —especialmente el verbo
‘derramar’— tiene connotaciones cultuales del Antiguo Testamento,
asociado con libaciones y aspersiones rituales (Exo 30:18; Lv 4:7;
Num 19:17). En este sentido, el acto de derramar la ira divina se
configura como un juicio sagrado, paralelo a oraciones imprecatorias
como la de Jeremias 10:25 y textos similares (cf. Sal. 69:24; Jr 7:20;
Sof 3:8). Ademas, algunos autores perciben una conexion con Levitico
26:21, donde Dios promete castigos «siete veces» mas severos por la
desobediencia persistente del pueblo, anticipando el caracter total y
justo de estos juicios.®

Las plagas, similar a las trompetas, comparten rasgos con los dias
de la creacion. Ya vimos, sin embargo, que es una de-creacion; se esta
desmantelando el presente orden creado por su evidente fracaso y
rebelion frente a Dios. Con todo, hasta la sexta trompeta, la rebeldia se
mantiene y todavia podria haber arrepentimiento... son plagas
preliminares.

Los demas hombres, los que no fueron muertos con estas plagas, ni
aun asi se arrepintieron de las obras de sus manos ni dejaron de adorar
a los demonios y a las imagenes de oro, plata, bronce, piedra y madera,

las cuales no pueden ver ni oir ni andar. No se arrepintieron de sus

plagues were accomplished, none could avert by prayer the doom about to befall the
earth through these plagues» (Charles, Revelation of St John, 2:39). Sin embargo,
Charles cree que, luego de las plagas, Dios aplicard nuevamente su gracia a las naciones.
Beale considera que la idea del cese de la intercesion es, en general, correcta. Sin
embargo, ¢l lo asocia a la intercesion como respuesta a las oraciones de los santos
respecto a su vindicacion. Ya no habria «intercesion» debido a que sus oraciones estan
siendo respondidas por medio de las plagas. Boxall desarrolla una idea similar; Beale,
Revelation, 807; Boxall, Revelation, 222.
8. Osborne, Revelation, 578.
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homicidios, ni de sus hechicerias, ni de su fornicacion, ni de sus robos
(Ap 9:20,21).

Aunque existe esta superposicion tematica (plagas) con las
trompetas, las plagas no cubren el mismo periodo historico. La
naturaleza de estos juicios apunta al periodo final de la historia
humana. La serie de las plagas cierra con un rotundo: «jYa esta
hecho!» (Ap 16:17). La ejecucion del juicio y castigo ha cesado. Es el
«sébado» de esta de-creacion.’ Esta sentencia provoca la caida
definitiva de Babilonia, sentencia que es ampliada en Apocalipsis 17
y 18.

Las plagas son la respuesta divina a la violencia y persecucion
sufridas por el pueblo fiel de Dios. Una voz procedente del lugar
santisimo, probablemente la voz misma de Dios, comisiona a los
angeles a ejecutar estos juicios. El acto de «derramar» las copas es
paralelo a la sangre inocente «derramada» por los impios (cf. Ap 16:6).
La primera plaga, una llaga maligna, afecta inicamente a quienes
portan la marca de la bestia, evocando las plagas egipcias. Las
siguientes plagas —la transformacion del mar, rios y fuentes en sangre—
intensifican este patron de juicio total, a diferencia de las plagas de
trompetas que eran parciales (Ap 8).

Trompetas Copas
1 |Sobre la tierra-1/3 Sobre la tierra - tlceras
2 |Sobre el mar: se convierte en sangre - 1/3 Sobre el mar: se convierte en sangre
Rios y fuentes de las aguas: se conviertan en Rios y fuentes de las aguas: se convierten en
g sangre - 1/3 sangre y la deben beber
4 |Sobre el sol -1/3 Sobre el sol: fuego

Oscuridad (los que no tenian el sello de Dios -

L, Sobre el trono de la bestia: oscuridad
ningun arbol)

6 |El Eufrates: fuego, humo, azufre - 1/3 El Eufrates: reyes del oriente - Armaged6n
El misterio de Dios es consumado. Juicio y Sobre el aire: expresado en granizo - “Hecho est4” -
7 | salvacién: expresado en granizo cae Babilonia (en tres)

Paralelo entre trompetas y copas

Estas plagas son retribuciones justas: los angeles y el altar afirman

9. Cf. Leithart, Revelation, 2:134.
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que los juicios de Dios son «verdaderos y justos», contestando las
oraciones de los martires del capitulo 6. La cuarta plaga intensifica el
calor del sol, causando sufrimiento extremo. Sin embargo, los impios,
lejos de arrepentirse, blasfeman contra Dios, reflejando la obstinacion
descrita por Pablo en Romanos 1:21. La quinta plaga ataca
directamente el trono de la bestia, provocando tinieblas profundas y
caos. Al mismo tiempo, los que estan aliados al reino de la bestia
blasfeman a Dios «por causa de sus dolores y de sus llagas», lo
descrito en la primera plaga (v. 2). Aunque esto revela la impotencia de
la falsa trinidad, los impios persisten en su rebelion, sin arrepentirse.
Esto en parte explica por qué las plagas caen en rapida sucesion. El
endurecimiento de sus corazones (notar la progresion en 6:17; 9:20,21;
16:9,11,21) los ha preparado para la gran y ultima confrontacion
escatologica descrita en la sexta plaga, cuando serd consumada la gran
batalla entre Dios y Satanas. Esta confrontacion no se aplazard mas de
lo necesario.'® Si en los sellos una cuarta parte de la tierra fue afectada;
y en las trompetas, una tercera parte lo es; ahora, con las plagas, no se
nos habla de tal fraccionamiento del juicio. De hecho, Babilonia cae
por completo y queda «dividida en tres partes, y las ciudades de las
naciones cayerony» (16:19).

La sexta plaga nos presenta ciertos detalles que llaman la atencion.
Al verse afectado el Eufrates, toda la coalicion que es Babilonia se ve
afectada: el dragon y las dos bestias. Ellos se habian encargado de
engafiar a los habitantes de la tierra, realidad que se destaca
nuevamente en este contexto escatologico.

Vi salir de la boca del dragén, de la boca de la bestia y de la boca del
falso profeta, tres espiritus inmundos semejantes a ranas.'! Son

espiritus de demonios, que hacen sefiales y van a los reyes de la tierra

10. Cf. Koester, Revelation, 651.

11. En Egipto, los hechiceros de faraon pudieron imitar las primeras plagas enviadas por
Dios (Exo 7:19-8:18), pero no fueron capaces de imitar la de los piojos, que sigui6 a las
de las ranas. Tal vez estos espiritus como ranas justamente transmiten esta idea: es el
ultimo engafio con el que los reyes de la tierra pueden todavia ser engafiados y pensar
que pueden oponerse a Dios.
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en todo el mundo para reunirlos para la batalla de aquel gran dia del
Dios Todopoderoso (Ap 16:13,14).

Sus engaiios fueron la contraparte del mensaje de los tres angeles, y
ahora se disponen a lanzar el ultimo engafio; pretender articular una
ultima ofensiva en contra de Dios. Aunque la convocatoria ocurre
debido a los engafios de los espiritus como ranas, esta batalla solo
ocurrird en ocasion «del gran dia del Dios Todopoderoso» (v. 14): el
dia de YHWH. "

La comprension del concepto de Armagedon ha generado mucha
especulacion y alarmismo en varios circulos protestantes/evangélicos.
Sin embargo, debemos considerar que los diversos simbolos que Juan
nos ha ido presentando respecto a las acciones de la coalicion satanica
en los capitulos 12 al 14 alcanzan su climax en esta batalla.
Armagedon en Apocalipsis emplea un lenguaje simbodlico basado en la
importancia historica de Meguido, escenario de batallas decisivas en el
pasado (Jue 5:19-21; 2 Rey 9:27; 23:29), aunque el lenguaje es
figurativo, consistente con el uso de nombres simbolicos en el
Apocalipsis, como Babilonia para Roma o Sodoma para Jerusalén.'?
Juan utiliza este trasfondo para representar el conflicto final entre el
bien y el mal, donde la victoria no se logra mediante armamento, sino
por la Palabra encarnada de Dios, Jesucristo (Ap 19:13). En este
conflicto escatoldgico, los poderes religiosos y seculares estan
unificados bajo el liderazgo de la trinidad satanica, remitiendo al
Salmo 2:2 y evocando la confrontacion en el monte Carmelo entre
Elias y los profetas de Baal (1 Rey 18). Asi como en Carmelo se debia
reconocer quién era el verdadero Dios, en Armagedon se decidira si se

12. Debemos recordar que el dia de YHWH abarcaba al menos tres facetas de la accion
divina: 1) juicio hacia las demads naciones (Jr 46:10; Abdias 15,16); 2) juicio contra Israel
y Juda (Amos 5:18,20; Isa 10:3); 3) liberacion futura (o bendicidn) para Israel, Juda,
ademas de las naciones, con el resultado de una nueva creacion (Isa 2:2-4; Zac 2:11; Eze
34:25-28). Sin duda la primera acepcion es la que mas corresponde aqui.

13. Ya que Meguido es una planicie y no un monte, un autor se refiere a que este lugar
existe en el «mapa espiritual» de Juan. Ver James L. Resseguie, Revelation Unsealed: A
Narrative Critical Approach to John's Apocalypse, ed. R. Alan Culpepper y Rolf
Rendtorff, Biblical Interpretation Series 32 (Leiden: Brill, 1998), 82.
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ha de seguir y adorar a la verdadera Trinidad o a la falsificacion
satanica. Este conflicto no es de naturaleza militar, sino espiritual: una
batalla por las mentes y lealtades humanas. La resolucion sera similar a
la de Carmelo, cuando el pueblo reconocio: «jEI Sefor es Dios!» (1
Rey 18:39).!* La conexién con este ciclo de Elias se justifica por la
clara parodia de los resultados de la oracion de Elias en el Monte
Carmelo, efectuada por la segunda bestia (Ap 13:13), con el objetivo
de que se lleve a cabo la adoracion falsa.

Doukhan explica ciertos elementos respecto al concepto de
Armagedon que son distintos, aunque complementarios. Este conflicto,
descrito en Apocalipsis 16:16, conecta simbolicamente con el «monte
glorioso y santo» de Daniel 11:45 y el valle de Meguido en Zacarias
12:11. La forma «Meguidény, usada en Zacarias, no solo aporta una
rima poética con «Hadadrimony, sino que remite a una forma mas
antigua del toponimo, lo que acentia su carga simbdlica y profética. El
nombre Armageddén también evoca un duelo cosmico, relacionado con
la muerte del rey Josias en el valle de Meguido, evento recordado con
profundo lamento (2 Crén 35). Ademas, la alusion a Hadadrimon
conecta este duelo con mitos cananeos sobre la muerte del
primogénito, evocando la décima plaga de Egipto. Asi, Armagedon
simboliza la pérdida absoluta para los enemigos de Dios, pero también
la liberacion de su pueblo. '’

Stefanovic cierra su comentario de la sexta plaga con la siguiente
observacion:

Apocalipsis 16:12-16 no presenta la batalla misma, sino solo la
preparacion y la gran reunion de los poderes religiosos y politicos de
la humanidad rebelde para el Armagedon. La batalla misma sigue a la
sexta plaga y se describe en Apocalipsis 16:17-19:21. Juan ve mas
tarde “a la bestia, a los reyes de la tierra y a sus ejércitos reunidos para
hacer guerra” contra Cristo que viene del cielo como Rey de reyes y

Sefor de sefiores acompafiado por su ejército que consiste en sus

14. Stefanovic, La revelacion, 502-503.
15. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 162-172.
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santos (Ap 19:19; cf. 17:14). La batalla concluird con una derrota total

de la bestia y sus ejércitos (19:20-21) por aquel que de hecho es el Rey

de reyes y Sefior de sefiores legitimo (Ap 19:16).1°

16. Stefanovic, La revelacion, 503.
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Capitulo 12

Apocalipsis 17-19

S i bien Apocalipsis 17 y 18 pertenece a una vision diferente a la de
las plagas (caps. 15y 16),! se pueden considerar una extension de
la ultima copa, o bien, una ampliacion de la seccién completa, debido
al rol angélico: «Vino uno de los siete angeles que fenian las siete
copas 'y hablé conmigo, diciendo: “Ven acd y te mostraré la sentencia
contra la gran ramera, la que estd sentada sobre muchas aguas...”» (Ap
17:1).2

Ya en Ap 16:19 se anticipa el juicio contra Babilonia, y la sexta
copa guarda una estrecha relacion con la caida de Babilonia, pues
presenta el simbolo del Eufrates (16:12), clara indicacion a esta ciudad
. Esta misma copa presenta el escenario de la batalla de Armagedon,
anticipando la victoria del Cordero sobre el trio Dragdn/Bestia/Falso
Profeta, a la que se hace eco en Ap 17:14.° Las acciones divinas que se
desarrollan en Apocalipsis 17 condicen al desenlace del capitulo 19:

1. Kenneth A. Strand, «The Eight Basic Visionsy», en Symposium on Revelation 1
(Silver Spring: Biblical Research Institute, 1992), 30.

2. De hecho, LaRondelle considera Apocalipisis 15:1-19:10 como una unidad centrada
en las plagas. Ver LaRondelle, Las profecias del fin, 394-395, 403-406.

3. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 164. El desarrollo del Armagedon se
complementa finalmente en Apocalipsis 19:11-21.
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las bodas del cordero (v. 7). El simbolismo de esta boda es muy
significativo, dado que la desposada es la Nueva Jerusalén, tema que se
amplia en el cap. 21 (vv. 2,9). La novia es la antitesis de la Babilonia
de los capitulos anteriores* y, nuevamente, uno de los angeles «de las
siete plagas postreras» es el que invita a Juan a contemplar la escena
(21:9).

En Apocalipsis 17, Juan es invitado a ver (vv. 1-6) a la mujer que
cabalga a la bestia, para que luego se le expligue lo que ha visto: «yo te
diré el misterio de la mujer» (v. 7). Més significativo que el
simbolismo de la ramera en Ap 17, es el de la mujer. Apocalipsis
registra yovn 19 veces, siendo siempre utilizada como simbolo
religioso,’ sea verdadero® o, por antitesis, apostata.” Ellen G. White es
mas especifica al interpretar el simbolo biblico de la mujer como una
iglesia.® Es justamente en los caps. 12 y 17 de Apocalipsis que yvvn se
usa mas; son las dos mujeres del escrito profético, ambas con su
compafiero respectivo: Cristo o el Dragon. La mujer ramera tiene sus
raices en el profetismo del AT. Bajo una metafora matrimonial, Oseas,
Jeremias, Isaias y Ezequiel usan este simbolismo para referirse a la
apostasia deliberada y desvergonzada del pueblo de Dios. Por tanto la
mujer ramera representa un poder netamente religioso (no pagano ni
politico®), y en el contexto del cap. 17 un poder religioso espurio. '
Una de las mujeres del AT que sirven de tipo para esta ramera
escatoldgica es la malvada reina Jezabel. LaRondelle incluso hace una
analogia del manejo que esta reina hacia de su esposo con el que la
mujer apocaliptica hizo con los gobernantes politicos. !

En cuanto a la bestia, se puede reconocer su trasfondo en Daniel,

4. Para un analisis mas detallado sobre este tema ver Ruben Zimmermann, «Nuptial
Imagery in the Revelation of John», Biblica 84 (2003): 162-174.

5. Lasola excepcion seria Apocalipsis 9:8, al describirse los cabellos de las langostas
como los de una mujer.

6. Apocalipsis 12:1,4,6,13-17; 19:7; 21:9.

7. Apocalipsis 2:20; 17:3,4,6,7,9,18.

8. White, El conflicto de los siglos, 378.

9. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 161.

10. LaRondelle, Las profecias del fin, 407.

11. Ibidem, 412.
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en donde es un simbolo de reinos mundiales temporales (Dn 7:23);
aunque la cuarta bestia descrita en Daniel también desarrolla un
caracter religioso.!? La bestia es un poder politico-religioso. Tan aliada
esta al dragon, que posee las mismas caracteristicas: siete cabezas y
diez cuernos. Asi también es descrita en Apocalipsis 13, en donde
retiene las caracteristicas presentadas por primera vez en Daniel. Es,
finalmente un simbolo del reinado ilegitimo de Satands en esta tierra;
es el reino satanico manifestado en ciertos poderes terrenales a lo largo
de la historia. La bestia de Apocalipsis pasa por etapas histdricas,
durante las cuales, algunos rasgos cambian sin alterar su naturaleza
(ver Tabla 19). Satanas tuvo su momento de mayor impacto (1260
afos); periodo en el cual poderes nacionales centralizados eran
dominados y sustentados por él; sus 6rdenes se acataban mediante
poderes regios (diademas). Sin embargo, en Apocalipsis 17 la bestia se
halla sin coronas. La que ostenta el uso de una corona es la mujer: «Yo
estoy sentada como reina» (18:7). La metodologia bestial ha cambiado
o0 ha debido cambiar, pero es el mismo poder antagonico a Dios que
actua en la tierra.

-

Tiempo Cap. 1311, 2 Cap.17:8, 11
Pasado Reminiscencias daniélicas “era”
Presente Una cabeza herida “no es”

“estd para subir del abismo”;

Futuro Revive y el mundo se maravilla . N
octavo

Siete cabezas; diez cuernos con Siete cabezas; cuernos sin
Tiempo = diademas diademas

Durante/hasta los 1260 afios Después de los 1260 afios

La bestia y sus etapas historicas

El texto establece que estas cabezas son montes y reyes (17:9,10).

12. Daniel ve a tres bestias que puede describir mediante la comparacion con animales
ya conocidos. Sin embargo, al llegar a la cuarta bestia esta es diferente (7%, Sand) a
todas las demas, y hasta cierto grado indescriptible mas alla de sus cuernos, dientes y
garras. La diferencia estriba justamente en el nuevo caracter espiritual espurio que esta
bestia desarrolla (Dn 7:8,11,21,25; 8:10,11), sin dejar de lado su poder temporal (Dn
7:17).
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Asi, «reyes» y «montes» son elementos simbdlicos que nos ayudaran a
establecer la naturaleza de las cabezas.!® En el Antiguo Testamento, los
montes pueden tomar un matiz de poderio politico, reino o poder
nacional (Jr 51:25; Dn 2:44).'* Dios los establece, pesa, destruye,
trastorna y nivela segtin su voluntad. Dios mismo los usa como
simbolo del Reino Mesianico en el Antiguo como Nuevo
Testamento.'®> En el Apocalipsis, se contrasta el Monte de Dios (Ap
14:1; 21:10; donde se reune escatoldogicamente con Su pueblo,
ampliando el trasfondo de su evangelio'®) y los montes de la tierra
(6:14-16; 8:8; 16:20; 17:9). Esta antitesis resalta el rol de los montes
como simbolo de reinos: el de Dios (eterno) o el de los hombres
(sucesivos).

El concepto Pacireng, «rey», también puede tomar un aspecto
geografico, llegando a significar «reino».!” actkeic, «reyesy», ocurre
nueve veces en el Apocalipsis, asociado a la bestia y en una
descripcion que nos permite identificarlo mayormente con el poder
seculary temporal'® (contrastados con el reinado mesianico tratado en
el evangelio de Juan'®). Su uso en Daniel (LXX) refuerza y amplia el

13. La vision del cap. 17 se centra en «la mujer, y de la bestia que la trae, la cual tiene las
siete cabezas y los diez cuernos» (v. 7), no precisamente en los «reyes» y «montesy, que
son parte de la explicacion angélica. Asi, «reyes» y «montes» son usados por el angel
para facilitar la identificacion de las cabezas.

14. Cf. Beale, Revelation, 868; Charles H. Dyer, «The identity of Babylon in Revelation
17-18, Part 2», Bibliotheca Sacra 144, no 576 (1987): 439. Para Dyer, este simbolismo
es apropiado también en Apocalipsis pues facilita la doble interpretacion de las cabezas
como montes 'y reyes.

15. Ver Sal 2:6; 135:21; Isa 8:18; J1 3:21; Mi. 4:2; Ap 14:1; He 12:22 entre otros.

16. En su evangelio, Juan usa dpog 5 veces, siendo este un lugar de culto o retiro de
Cristo solo o con sus discipulos (4:20,21; 6:3,15; 8:1), un lugar de cercania con Su
Padre.

17. «Booctheven, NIDNTTE, 1:474-1475.

18. Reyes «de la tierra» o «del mundo» (6:15; 16:14; 17:2; 18:3,9; 19:19; 21:24).

19. El uso que el NT le da a la palabra Boocthedg es mayoritario en los evangelios y
Apocalipsis, siguiendo la tendencia del AT de atribuirle este titulo en forma casi
exclusiva a YHWH/Dios/Cristo. Sin embargo, este titulo nunca fue usado por Jesus en
relacion a si mismo. De hecho, de las 13 veces que Juan ocupa Paciredc, siempre es
cuando las personas le atribuyen este titulo. Jesucristo se reserva este titulo para el
momento escatologico (Ap 19:16).
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uso dado a este término en Apocalipsis.?® Las siete cabezas, por tanto,
son reinos terrenales con poder politico y militar. No se enfatiza un
caracter espiritual en estos poderes, pero si puede desarrollarse.

Nos falta examinar el concepto «siete» en relacion con las cabezas.
(Es este un nimero cualitativo o cuantitativo? La postura cualitativa es
bastante difundida,’! entendiendo las siete cabezas como la totalidad
de poderes que Satanas ha utilizado, independiente de su nimero o
secuencia exacta. Si bien el nimero siete permite aquello, sobre todo
en un escrito tan simbodlico como Apocalipsis, creemos que hay
evidencia interna como también una fuerte plataforma daniélica para
plantear lo contrario.

El texto nos informa que «cinco han caido» (17:10). Esto cobra
mayor significado si hay una serie literal —de siete en este caso—.>
Ademas, las «siete cabezasy» estan en la vision y explicacion angélica
respectivamente. Es decir, la vision, al ser interpretada por el angel,
sigue manteniendo un bosquejo basado en siete.?? Otro argumento se

20. En Daniel, faciielg ocurre ocho veces en siete versiculos (2:21; 6:23; 7:24; 8:22;
9:6; 11:2,27), aludiendo siempre a reyes terrenos con intenciones politico-territoriales.
Esta intencion es diferenciada en 7:24, pues se levantaria «otro» rey diferente entre los
«diez reyes», que derribaria a tres. Por el paralelo con el cap. 8, entendemos que este
«otrox es el «cuerno pequeilo», que posteriormente desarrolla pretensiones espirituales.
Este cuerno pequefio no puede ser identificado con una persona, pues su existencia se
desarrolla al menos durante 1260 afios, como lo plantea el texto daniélico y apocaliptico.
Aunque destaquemos el liderazgo puntual de este poder (el papado/papas), la mencion de
este poder como un todo esta bajo el término ‘rey’, pues «reyes» se refiere al conjunto de
diez. Claramente «reyes» no es una alusion a personas sino a poderes, reinos.

21. Cf. Beale, Revelation, 868-878; Aune, Revelation 6—16, 948; Koester, Revelation,
691; Osborne, Revelation, 620.

22. McCready Price: «La declaracion “cinco de ellos han caido; uno es, y el otro atin no
ha venido” (vers. 10), obviamente indica siete poderes mundiales especificos en una
serie» (McCready Price, The Time of the End, 23). La corriente cualitativa explicara que
quedaria poco para el triunfo de Dios.

23. «...que tenia siete cabezas...» (Ap 17:3); «...las siete cabezas son siete montes...» (V.
9). Lo mismo se puede observar en Daniel 7 y 8. Daniel ve cuatro bestias en el cap. 7, y
su respectiva explicacion sigue manteniendo que efectivamente son cuatro reyes/reinos
literales (7:17). El misterio no esta en el nimero, sino en el significado correcto del
simbolo (bestia = reino). En Daniel 8, son tres los protagonistas (carnero, macho cabrio y
cuerno pequeifio). En la explicacion los protagonistas siguen siendo tres: carnero (v. 20),
macho cabrio (v. 21-23a), cuerno pequeiio (v. 23b-25). Nuevamente, el misterio no esta
en el nimero o secuencia, sino en los detalles de los simbolos utilizados.
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extrae del trasfondo en Daniel y el contexto de Apocalipsis. Ya
mencionamos que las conexiones del cap. 17 con la sexta trompeta,
sexta y séptima plaga nos sitian en el periodo en que los juicios de
Dios se inician. Este momento historico es justamente donde llega la
descripcion de la vision de Daniel 7y 8 (7:9, 18; 8:9-14). Apocalipsis,
por tanto, retoma donde termin6 Daniel 7 y 8, quien ya ha mencionado
cinco poderes hasta ese momento: 1) Babilonia, 2) Medo-Persia, 3)
Grecia, 4) Roma y 5) un cuerno pequeiio. En Daniel ya existe una
secuencia y registra cinco reinos.

El texto afirma que una de las cabezas «es», pero la coordinacion
con la bestia la retrata en un estado pasivo («no es»). Esta dinamica se
remonta al periodo profético que antecede al cap. 17, o sea, la vision
del cap. 13. La bestia estd maravillando al mundo hasta que una cabeza
(la quinta)?* es herida como de muerte. Eventualmente esta herida es
sanada y la bestia nuevamente asombra al mundo gracias al aliento
dado por la segunda bestia que surge de la tierra (13:12,14). Entre la
herida y sanidad se desarrolla el periodo de la sexta cabeza; originando
a la bestia que «no es» pues ha quedado «acéfalay: la cabeza existe
pero esta herida.>> Esta misma légica nos lleva a establecer que la
séptima cabeza coincide con la bestia descrita como «el octavoy; es
una nueva fase de la bestia que en su totalidad vuelve a ser lo que antes

«eray.

24. Dada la serie daniélica recién expuesta y la progresion cronoldgica entre los caps. 13
y 17 de Apocalipsis.

25. «El profeta observa el estado paraddjico de este rey, que “existe” a pesar de que
parece estar muerto» (Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 176).
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Pasado

Presente

Futuro

Cabezas
Babilonia, M-Persia, Grecia, Roma,
Roma Papal

Sexta estd presente durante el
tiempo del fin (herida)

La séptima atn no ha venido

Cuernos
Coronados: Monarquias medievales

Destronados: Democracias desde la
Revolucién Francesa

Coronados por una hora se unen con
la Bestia

Bestia
Cuando persiguio

No persigue porque sufre una herida
mortal

Haré guerra contra el Cordero y los
santos / se vuelve contra la ramera

Mujer

NO se muestra cabalgando la bestia.

SI cabalga a la bestia; asume su rol
tras perder poder politico dado por la
bestia, ahora con su cabeza herida

Es destruida por la Bestia en ocasién
del séptimo/octavo rey

Los tiempos de la bestia y las cabezas coordinados

En cierto sentido, la mujer viene en reemplazo de la cabeza herida
en el estado bestial «uno esy», para ser ella la protagonista durante este
periodo. Como ya hemos sefialado, es la mujer la que presume de
llevar una corona (Ap 18:7). Ya mencionamos que la metodologia
bestial ha cambiado en Ap 17. De hecho, la mujer esta ebria de la
sangre de los martires que ya han muerto. Su sitial de «reina» se ha

forjado gracias a su pasado de persecucion. En cierta medida la mujer
con corona y la cabeza herida son corolarios durante el mismo periodo
historico. Este escenario arroja mayor luz al tiempo presente de la
vision, cuando la bestia y la sexta cabeza «no son» pero la mujer «es».

v.gb-10 Significado de las 7 Correlacion rey/cabeza |va1 Ampliacion de la

cabezas/reyes explicacion sobre la bestia
Cinco han caido... 15 “Bestia que era...”
Uno es 6 “..ynoes..”

Es el octavo y va a la perdicion
718 .
(de entre los siete)

Durara breve tiempo (7° rey/
cabeza)

g |[O|m| >

Estructura de Apocalipsis 17:9-11

La fila C queda vacia, pues desde el punto de vista de Juan, la
séptima cabeza atun no habia venido, y atn para nosotros no lo ha
hecho.?® Esta estructura permite visualizar la participacion coordinada

26. Algo que ocurrird cuando la herida como de muerte sea sanada; LaRondelle, Las
profecias del fin, 307-309, 422-424.
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entre la Bestia y sus cabezas a lo largo de la historia. En la fila B
aparece historicamente en escena la mujer ramera que sera condenada.

Sentencia contra la gran ramera (cap. 17)

A |Descripcién de la mujer (reo) V. 1¢-6b v.15 |Descripcién de la mujer (reo)
B |Asombro de Juan v. 6¢
Explicacién angélica (bestia, licacién angélica (cuernos,
C xplicaci gélica (besti w713 v1617b Expl i gélica (cu
cabezas, cuernos) bestia)
D Se ejecuta sentencia —Victoria V.14 v.17¢  |Se cumplen las palabras de Dios
del Cordero
v.18
E

Descripcién de la mujer — introduccién al cap. 18

La ubicacion de Ap 17:9-11 en el capitulo

En ambos casos, la explicacion angélica antecede el triunfo final
del Cordero, de la voluntad de Dios (fila D). Esto nos permite inferir
que la funcion de la explicacion angélica es calibrar cronologicamente
el juicio de la mujer ramera, dadas las indicaciones al pasado, presente
y futuro (fue, es, serd). También podemos pronosticar, que el ultimo
rey/monte/cabeza estara presente hasta la intervencion directa de
Cristo.?” Lo mismo se puede decir en cuanto al rol bestial, pues se
incluye dentro de los siete, identificado como el octavo; un poder
antiguo revitalizado en una época futura: «La bestia que era y no es, es
también el octavo, y es uno de los siete y va a la perdicion» (Ap 17:11).
Se fusiona la identidad cabeza/bestia: la bestia existe en funcion de sus
cabezas, y en funcion de la mujer que la monta cuando tiene su cabeza
herida. La circunstancia de que el periodo correspondiente a la séptima
cabeza constituya también un octavo periodo, conectado con una
cabeza ya conocida, genera intriga. Para algunos, el ocho apunta a una
nueva parodia: la de una «resurreccion»;?® para otros, parodia el acto
creador.? El problema con estas interpretaciones es que le asignan un
caracter cualitativo al ocho, mientras que la alta dependencia de Daniel

27. Cf. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 176.
28. Beale, Revelation, 875; cf. LaRondelle, Las profecias del fin, 422-23.
29. Bauckham, The Climax, 396-397.
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respecto a la identidad de las cabezas exige una lectura cuantitativa.
Sin embargo, la propia nocion cuantitativa podria incluir lo cualitativo.
Pareciera que «octavay pretende comunicar el cierre del ciclo de la
bestia. A modo de ejemplo: si se cuentan los dias de una semana, son
siete. Pero de lunes a lunes, en realidad, hay ocho dias; practica
consistente con el computo inclusivo del mundo antiguo.*® Asi, pues,
la propia secuencia de siete (cuantitativa) llega a su cierre (cualitativo)
cuando se cuenta la octava.

Es posible establecer una relacion entre la mujer y la bestia con sus
cabezas en base a estas estructuras (Tablas 21 y 22). La mujer
claramente asume un rol protagonico pues la sexta cabeza esta herida,
asunto que ya hemos sefalado. La coordinacioén poco natural entre la
cabeza que es y la bestia que no es, puede apuntar a la naturaleza
distinta que esta mujer debe asumir respecto a las demas cabezas. En
Daniel los imperios son mayormente seculares, pero uno desarrolla
matices religiosos; de manera inversa, la mujer que es mayormente un
simbolo religioso, extranamente desarrolla un matiz temporal. Ella
ahora goza de una reputacion un tanto mas docil que en el pasado;
ahora no mata y persigue, sino, mas bien, embriaga con el poder
obtenido con aquella persecucion pasada. Podriamos decir que ahora
utiliza la diplomacia, el didlogo humanitario y ecuménico, cientifico e
incluso politico, pero no el autoritarismo despotico de la espada. ;Por
qué, entonces, no aparece esta mujer en el cap. 13, donde el
simbolismo religioso esta claramente presente? (13:4). Podemos inferir
que la funcion bestial eclipsaba el rol femenino (docil) en el periodo
previo a la herida mortal. Sin embargo, ahora, al «desaparecer» la
cabeza, solo queda la mujer como protagonista. La mujer (Babilonia;

30. «Por fuentes documentales es claro que no solo los judios sino también otros pueblos
antiguos empleaban el computo inclusivo, contando el comienzo y el fin de un periodo.
Encontramos que los griegos llamaban a la olimpiada de 4 aflos —¢l lapso entre dos
juegos olimpicos— un péntaeteris, o ‘periodo de 5 afios’, y los romanos se referian al
solsticio de invierno (entonces el 25 de diciembre) como "el octavo dia antes" del 1° de
enero: el 8° incluia tanto al 25° como al 1°. Aun en tiempos posteriores encontramos, en
el habla comuin, una forma menos exacta de calcular, aunque en un calculo matematico el
tiempo transcurrido se computaria exactamente» (Nichol, Ampuero Matta y Vyhmeister,
CBA4, 1:192).
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Ap 17:18), por tanto, siempre ha estado. El espiritu confuso de
Babilonia ha permeado cada etapa histérica de la profecia hasta aqui.’!
La mujer y la Bestia son antiguos conocidos, y ambos encarnan un
simbolismo religioso/politico, en mayor o menor grado; con métodos
sutilmente diferentes, pero buscando el mismo fin: guerra contra el
cordero.

Respecto al tiempo de referencia para esta vision, ya hemos
insinuado que notamos un avance temporal respecto al cap. 13 y el cap.
17 de Apocalipsis. Evidentemente Juan recibe esta vision al final del
siglo primero, pero (cuando se inicia el marco temporal para su
interpretacion? Ya en la seccidn historica, en el interludio del librito y
los dos testigos (Ap 10-11), Juan representa el remanente escatologico
(1798/1844), tal como lo propone nuestra corriente interpretativa
denominacional.*? La visién de Juan en este caso no le es
contemporanea; claramente el presente de esa vision esta en el futuro.
Ademas, el motivo de la caida de Babilonia tiene un acento
marcadamente escatoldgico. La correcta coordinacion entre las
cabezas, bestia y mujer es fundamental para identificar el presente
historico de la vision de Apocalipsis 17 y su respectiva explicacion.
Existe solo un eje histérico en donde esta coordinacion se da:
1789/1844 en adelante.

31. «Después de ti [Nabucodonosor, Babilonia] se levantara otro reino inferior al tuyo; y
luego un tercer...» (Daniel 2:39). El punto de referencia para los imperios hasta la misma
Roma (en cualquiera de sus fases) es Babilonia. Es debido a esto que Babilonia puede ser
usada como un simbolo tan contemporaneo al acontecer escatologico; nunca ha perdido
su identidad siniestra.

32. LaRondelle, Las profecias del fin, 214-215; Mario Veloso, Apocalipsis y el fin del
mundo (Florida, Buenos Aires: Asociacion Casa Editora Sudamericana, 1999), 30-43; cf.
Stefanovic, La revelacion, 339-340.
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Presente
1798/1844

1 2 3 4 5 6 718
Mujer
Medo Greci Roma Roma Ramera Bestia
. recia ) o
Persia Imperial Papal Revivida
Cabeza

Apocalipsis 13,17 y 18

{ Babilonia

Daniel 7y 8

Bosquejo de las cabezas bestiales en Apocalipsis 17

Respecto a los 10 cuernos, parece razonable el criterio que
transmite Stefanovic:

Juan deja claro que eran una realidad futura desde su perspectiva; ellos
“no han recibido todavia un reino”. Lo recibiran en la aparicion
escatologica de la bestia. Debemos recordar que algunos
cumplimientos de la profecia seran entendidos sélo en el tiempo de su

cumplimiento.’?

Lo que si esta claro en el texto es que la violenta y destructora
accion en contra de la ramera se debe a que se dan cuenta que su
batalla en contra del Cordero esta perdida.

«Pelearan contra el Cordero, y el Cordero los vencerd, porque es
Sefior de sefiores y Rey de reyes; y los que estan con él son llamados,
elegidos y fieles». También me dijo: «Las aguas que has visto, donde
se sienta la ramera, son pueblos, muchedumbres, naciones y lenguas.
Y los diez cuernos que viste, y la bestia, aborrecerdn a la ramera, la
dejaran desolada y desnuda, devoraran sus carnes y la quemaran con
fuego» (Ap 17:14-16).

Estos cuernos quemaran a la ramera, lo que es apropiado debido a
su gran promiscuidad sexual (Lv 20:14; 21:9). Este vuelco en la actitud

33. Stefanovic, La revelacion, 521.
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de los cuernos respecto a la ramera también tiene su origen en la
descripcion que realiza Ezequiel:

«...He aqui que yo suscitaré contra ti a tus amantes, de los cuales se
hastio6 tu alma, y los haré venir contra ti de todos lados. [...] Ellos
tomaran a tus hijos y a tus hijas, y el resto de ti sera consumido por el
fuego. Te despojaran de tus vestidos y te arrebataran todos los adornos
de tu belleza. Y har¢ cesar de ti tu lujuria y tu fornicacion de la tierra
de Egipto: no levantaras ya mas hacia ellos tus ojos ni nunca mas te
acordaras de Egipto. Porque asi ha dicho Jehova, el Sefior: Yo te
entrego en manos de aquellos que aborreciste, en manos de aquellos de
los cuales se hastio6 tu alma, los cuales procederan contigo con odio y
tomaran todo el fruto de tu labor; te dejaran desnuda por completo, y
se descubrira la inmundicia de tus fornicaciones, tu lujuria y tu
prostitucion» (Eze 23:22-29).

Cuando Ellen G. White comenta los efectos que traeran las plagas
en la poblacion impenitente, cierto aspecto o dimension del ataque de
los cuernos en contra de la ramera podria quedar mas claro (aunque no
es posible asegurar que ella tenia en mente Apocalipsis 17 cuando
escribio esta seccion):

Los hombres ven que fueron engafiados. Se acusan unos a otros de
haberse arrastrado mutuamente a la destruccion; pero todos
concuerdan para abrumar a los ministros con la mas amarga
condenacion. Los pastores infieles profetizaron cosas lisonjeras;
indujeron a sus oyentes a menospreciar la ley de Dios y a perseguir a
los que querian santificarla. Ahora, en su desesperacion, estos
maestros confiesan ante el mundo su obra de engaiio. Las multitudes
se llenan de furor. “jEstamos perdidos!—exclaman—y vosotros sois
causa de nuestra perdicion”; y se vuelven contra los falsos pastores.
Precisamente aquellos que més los admiraban en otros tiempos
pronunciaran contra ellos las mas terribles maldiciones. Las manos
mismas que los coronaron con laureles se levantaran para aniquilarlos.

Las espadas que debian servir para destruir al pueblo de Dios se
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emplean ahora para matar a sus enemigos. Por todas partes hay

luchas y derramamiento de sangre.>*

Aunque los cuernos (reyes) se han encargado de la destruccion de
la ramera, ahora igual se lamentaran (18:9,10). Esto puede deberse a
que se han dado cuenta que al destruir a Babilonia, han destruido lo
unico que les deba prosperidad y poder y ahora no les queda mas que
el juicio divino en su contra.*> Solo la accion divina permite que
finalmente, Satanas participe en la operacion de su propia destruccion.
Se ejecuta el proposito divino (17:17) en la linea de lo que parecia
improbable antes: «Y si Satanas se levanta contra si mismo y se divide,
no puede permanecer, sino que ha llegado su fin» (Mr 3:26).%°

Lo que es innegable es que Babilonia cae. Apocalipsis 18 retoma y
profundiza en el tema del juicio contra Babilonia en los ultimos
tiempos. Esta vez, su caida se describe como el colapso de una ciudad
comercial prospera. Juan emplea un lenguaje profético similar al
utilizado por Isaias (13 y 47) y Jeremias (50—51) para anunciar la
destruccion de la antigua Babilonia. También alude a los oraculos de
Ezequiel en contra de Tiro (Ezequiel 26-28). En Apocalipsis 18, el
juicio de la Babilonia historica se convierte en un tipo o modelo del
juicio final contra la Babilonia de los ultimos tiempos.>’

Apocalipsis 18

Apocalipsis 18:1-8 presenta una vision profética del juicio divino sobre
Babilonia del tiempo del fin, representada como un sistema religioso
apostata y corrupto. Juan ve a un angel poderoso que desciende del
cielo, cuya gloria resplandeciente ilumina toda la tierra. Este angel no
es un agente de venganza, sino un mensajero de buenas nuevas que

34. White, E/ conflicto de los siglos, 637-38, énfasis afiadido.

35. Cf. Beale, Revelation, 884.

36. Beale, Revelation, 887, citando a Michael Wilcock, I Saw Heaven Opened.: The
Message of Revelation (Leicester, Inglaterra; Downers Grove, I11: InterVarsity Press,
1975), 165.

37. Stefanovic, La revelacion, 535.
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anuncia la liberacion final del pueblo de Dios. Su proclamacion llama
la atencion de los habitantes de la tierra y constituye el Gltimo llamado
divino para que el pueblo de Dios se separe de Babilonia (vv. 1-4).

La declaracion del angel: «jHa caido, ha caido la gran Babilonia!»,
remite a las profecias del Antiguo Testamento (Isa 21:9; Jr 50-51), y
senala la certeza e inminencia de la caida de Babilonia. Su desolacion
es descrita mediante imagenes tomadas de la ruina de la antigua
Babilonia: se convierte en morada de demonios, espiritu inmundo y
aves impuras, completamente abandonada. Esta representacion subraya
una continuidad teoldgica: el Dios que juzg6 a la antigua Babilonia
actuara de manera similar contra la Babilonia escatologica (vv. 2,3).

Se ofrecen tres razones para su caida: su corrupcion espiritual ha
embriagado a las naciones; ha establecido alianzas ilicitas con los
poderes politicos del mundo; y ha fomentado una economia basada en
el lujo y la explotacion. Estos aspectos revelan las dimensiones
religiosas, politica y econdmica de la influencia de Babilonia, asi como
su rebelion contra Dios (vv. 3,9,15).

En los vv. 4,5, una voz celestial exhorta al pueblo de Dios a salir de
Babilonia para no participar de su castigo, en paralelo con los llamados
proféticos dirigidos a Israel en el exilio (Jr 51:6,45). En los vv. 6-8, el
texto transita del llamado a la sentencia, destacando el principio de la
retribucion divina. El castigo de Babilonia refleja su arrogancia, lujo y
blasfema autoexaltacion. Su pretension de prerrogativas divinas es
confrontada con un juicio repentino: muerte, duelo, hambre y fuego. El
relato se inspira en Isaias 47 y reafirma que la justicia de Dios es tanto
justa como ineludible, subrayando el poder y la santidad del Sefior que
la juzga.’®

La ultima seccion de Apocalipsis 18 (vv. 9-24) ofrece una
representacion exhaustiva de las consecuencias del juicio divino sobre
la Babilonia del tiempo del fin y de la reaccion global ante su caida. El
capitulo destaca que la destruccion de Babilonia provocara un lamento
generalizado entre tres grupos principales: los reyes de la tierra, los
comerciantes y aquellos involucrados en el comercio maritimo. Cada

38. Stefanovic, La revelacion, 538-541.
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grupo lamenta no por simpatia hacia Babilonia, sino por las pérdidas
materiales y politicas que su ruina les ocasiona (Ap 18:9-19).

Los reyes de la tierra, que representan a las potencias politicas que
se aliaron con Babilonia, son retratados como lamentando la pérdida de
su autoridad y de la seguridad que creian tener. Su lamento se compara
con el destino de Sodoma y Gomorra, simbolizando una retribucion
divina completa y repentina (vv. 9,10). De igual modo, los
comerciantes se lamentan por el colapso de su prosperidad econémica,
la cual estaba ligada al sistema lujoso y corrupto de Babilonia. El
extenso catalogo de mercancias (vv. 11-14) revela la magnitud e
inmoralidad de la influencia de Babilonia, evocando el lamento sobre
Tiro en Ezequiel: «;Quién como Tiro, como la destruida en medio del
mar?» (Eze 27:32; ¢f. Ap 18:18,19).

En contraste con el lamento de los impios, el v. 20 presenta un
llamado al gozo para los santos y todo el cielo, pues el juicio de Dios
ha vindicado a su pueblo. Este regocijo césmico refleja las expectativas
proféticas, como en Jeremias 51:48,49, y se manifiesta posteriormente
en Apocalipsis 19:1-10.

La seccion final (vv. 21-24) dramatiza la naturaleza irreversible y
total de la destruccion de Babilonia. Simbolizada por una piedra de
molino arrojada al mar, esta sentencia refleja Jeremias 51 y confirma la
finalidad del juicio contra Babilonia. La ausencia de musica, comercio,
luz y celebraciones proyecta una imagen vivida de desolacion,
evocando imagenes proféticas de la caida de Tiro y Jerusalén, como se
hallan en Ezequiel y Jeremias. Babilonia es condenada por su
arrogancia, por su capacidad de engafio mediante hechicerias y, sobre
todo, por la sangre de los profetas, de los santos y de todos los que han
sido muertos. Esto culmina con la respuesta divina al clamor de los
martires fieles (cf. Ap. 6:9-11), reafirmando que la justicia de Dios
finalmente prevalecera sobre todas las fuerzas opresoras.*’

Muchos son los que lamentan la caida de Babilonia: los reyes de la
tierra que fornicaron con ella (vv. 9,10), los mercaderes de la tierra que
se enriquecieron (vv. 11-17), y los que se ganaban la vida con el mar

39. Cf. Stefanovic, La revelacion, 544-548.
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(vv. 17-19). No debemos olvidar que esta Babilonia integra elementos
temporales como también espirituales que, de hecho son los que mas se
han destacado en el cap. 17 con el simbolo de la mujer. Por lo que el
«comercio» y las «ganancias», como la propia identidad de estos
«mercaderes», no deben ser valoradas unicamente en el plano material
(aunque lo incluye).*’ Este grupo ha prosperado fomentando los
engafos y las mentiras propagadas por Babilonia. Esto nos permite
apreciar como el engafio satanico busca abarcar la mayor cantidad de
esferas posibles en el escenario mundial.

Apocalipsis 19

Este capitulo sirve de transicion entre la mujer/Babilonia y la
novia/Jerusalén,*' y abre con alabanzas que provienen de «una gran
multitud en el cielo» y que reconocen que los juicios de Dios son
«verdaderos y justos». Estas alabanzas desarrollan el doble foco de la
recompensa de los santos y la destruccion de sus enemigos anunciada
al cierre de las trompetas (11:15-19).*? Uno también podria pensar que
guardan relacion con el cantico del Cordero (14:1-3; 15:2-4). Al mismo
tiempo, cierta similitud se hace evidente al comparar las palabras del
angel de las aguas y las del altar en ocasion de la tercera plaga (16:5-
7). Las alabanzas también estan alineadas con la invitacion de
Apocalipsis 18:20. La razén de estas es que la ramera ha sido juzgada

40. «Segun una interpretacion, estos "mercaderes" son los que dirigen literalmente el
comercio y los negocios de la tierra, cuyo apoyo financiero y material ha contribuido
tanto al lujo, el esplendor y el buen éxito de Babilonia la grande (ver com. vers. 7, 12-
15). Seglin otra interpretacion, éstos son ‘mercaderes’ simbolicos que representan a los
vendedores de la mercaderia espiritual de Babilonia, los que han vendido sus doctrinas y
mandamientos a los reyes y moradores de la tierra (ver com. cap. 16: 13-14; 17: 2, 4; ver
com. ‘mercaderias’). En el cap. 18: 23 se dice que estos "mercaderes" son los ‘grandes
de la tierra’. Cf. Is 23: 2, 8, 17-18; 47: 13» (Nichol, Ampuero Matta y Vyhmeister, CBA4,
7:876).

41. David E. Aune, Revelation 17-22, ed. Bruce M. Metzger et al., Word Biblical
Commentary 52C (Grand Rapids: Zondervan, 1998), 1019; Blount, Revelation: A
Commentary, 338; Zimmermann, «Nuptial Imagery», 162. Se puede notar un
paralelo/contraste entre Ap 17:1-3 y 21:9,10. En ambos casos es uno de los angeles que
con las copas que le presenta a Juan cada vision.

42. Beale, Revelation, 926.

154



Apocalipsis 17-19

y se ha «vengado la sangre» de los siervos de Dios (19:1,2; ¢f- 2 Rey
9:7). Ademas, ya hemos destacado como 19:1,2 es una clara alusion al
clamor de los mértires bajo el altar, descritos en el quinto sello.*
Claramente, estamos llegando al punto en donde se le esta dando cierre
a este clamor y se estad reemplazando progresivamente con canticos de
celebracion.

Uno de los conceptos que se repite en los canticos de celebracion
es «Aleluya» (vv. 1,3,4,6). Son las tnicas ocasiones en donde esta
expresion ocurre en el NT, la que resulta de halal + Yah (alabado sea
YHWH). De hecho, el v. 5 nos entrega su equivalente en griego:
aiveite 1@ Oe®. «En el judaismo postbiblico se sostenia la percepcion
de que esta aclamacion estaba reservada para el tiempo del fin: “David
pronunci6 103 secciones [de los Salmos]; pero solo expresd Aleluya
cuando vio la caida de los impios” (Ber. 9b; cf. Str.-B. 2:725).»*
«jSean consumidos de la tierra los pecadores y los impios dejen de ser!
iBendice, alma mia, a Jehova! jAleluya!» (Sal 104:35). Este Salmo
esta casi al cierre del IV libro de los Salmos. Se ha observado que el V
libro se encarga de responder la pregunta planteada por el Salmo 137:
«¢Coémo cantaremos un cantico de Jehova en tierra de extranos?» (Sal
137:4) La respuesta es que si se puede, y con canticos compuestos
mientras David huia de Saul. En consecuencia, el uso de Aleluya en
Apocalipsis puede significar que se anuncia el fin de los malvados y el
cierre definitivo del exilio;* es el cierre del juicio y el inicio de la
celebracion.*6

El tercer ciclo de alabanzas proviene de una gran multitud (v. 6;
probablemente no la misma de 19:1 pues no tiene articulo),
probablemente introducidos de manera «antifonal» en 19:5 como
«todos sus siervos, y los que lo teméis, asi pequefios como grandesy.
Estos cantan Aleluya porque Dios ha «comenzado a reinar» (aoristo

43. Es significativo que 19:1-10 «hace eco de la [introduccion] de los siete sellosy;
Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 183.

44. Rolof, Revelation, 211, énfasis anadido. Cf. Beale, Revelation, 926-27; Doukhan,
Secretos del Apocalipsis, 184.

45. Leithart, Revelation, 2:253-254.

46. Blount, Revelation: A Commentary, 341.
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ingresivo*’); lo que tendria sentido si esta multitud es la contraparte

1.*® La terrenal estaria comenzando a

terrenal de la multitud celestia
experimentar histdricamente el reino de Dios en la tierra sin la
presencia de la ramera,* algo que recién se hace evidente para ellos
(cf 11:15,17).%°

Dado que la ramera ha quedado atrés, las alabanzas se concentran
en las positivas consecuencias de este hecho e introducen a otra figura
femenina: la esposa del Cordero (19:7ss). Estos pasajes describen un
gran banquete nupcial. Este simboliza la unién escatologica del Mesias
(esposo) y el pueblo de Dios (esposa). La esposa es llamada yvvr y no
vouen,>! lo que la conecta con la mujer vestida del sol, la inica otra
yovn| aparte de la ramera. La esposa seria la misma mujer, o la

descendencia de la ya identificada en Apocalipsis 12.%2 Ellas reflejan al

47. Preferido por la mayoria de los comentarios; ver David Mathewson, Revelation: A
Handbook on the Greek Text, ed. Martin M. Culy, Baylor Handbook on the Greek New
Testament (Waco, TX: Baylor University Press, 2016), 260. Sin embargo, Mathewson
opta por un aoristo con sentido temporal presente o, incluso, atemporal: la realidad de
que Dios reina.

48. Rolof, Revelation, 212.

49. Smalley, The Revelation to John, 481.

50. Por eso claman «como el estruendo de muchas aguas y como la voz de grandes
truenos» (19:6). En el cierre del cap. 17, las aguas son sobre quienes se sienta la mujer.
Presumiblemente, se debiera asociar esta imagen como un paralelo al dominio que la
mujer tiene sobre la bestia (i.e., gente sometida a ella). Sin embargo, también puede ser
gente oprimida por la figura de la mujer (al menos asi hemos interpretado
tradicionalmente la funcion del binomio agua/tierra y la oportunidad y respiro que brindd
la tierra [las Américas]). De ser asi, al clamor como de muchas aguas también podria
representar a estos oprimidos que por fin son libres de la ramera. Ver Leithart: «Now
liberated from her reign, the waters speak in their own voice, praising the Lord for
freeing them from the harlot’s vicious regime» (Leithart, Revelation, 2:260, énfasis
afadido).

51. No obstante, su rol de esposa se confirma por su vestimenta de lino fino;
Zimmermann, «Nuptial Imagery», 162.

52. Es cierto que la mujer en Ap 12 da a luz a Cristo y la de Ap 19 se estd casando con
¢l, pero debemos recordar que son mujeres que representan al pueblo de Dios, no
mujeres literalmente embarazadas o a punto de casarse. Koester ve a la mujer del cap. 12
como la madre y la del cap. 19 como su hija, en linea con lo expresado en Ap 12:17. Ve a
la primera como la precursora y, por lo tanto, existe tanto continuidad como
transformacion entre su simbolismo; Koester, Revelation, 567. Ver también Konrad
Huber, «Imagery in the Book of Revelationy, en The Oxford Handbook of the Book of
Revelation (New York: Oxford University Press, 2020), 58; Natasha O’Hear and
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mismo pueblo en su relacion historica con el Cristo presentado a Juan
en las visiones; es un pueblo «entre los tiempos».53 Si esto es asi,
entonces existiria una real conexion entre el lino fino, «las acciones
justas de los santos» (19:8) y «los que guardan los mandamientos de
Dios y tienen el testimonio de Jesucristo» (12:17).>* Para algunos, esta
imagen se inspira en Isaias 61, que resalta la justicia y rectitud
divinas.> En esta direccion apunta el lino fino; ha recibido la salvacion
tal como se la habia prometido gracias a la muerte perfecta de Jesus
(cf- Ap 3.5; 6:11; 7:9, 14).%° En paralelo, Blount opina que el
testimonio de mujer vestida del sol es lo que la ha preparado (19:7; cf.
v. 10) para ser la esposa del Cordero.’’” No obstante, los vestidos de
lino fino le son concedidos. El lino que viste a la esposa es descrito
como «limpio» (kaBapdc, v. 8), un concepto que en Juan es altamente
cristocéntrico, por lo que no acentfia inicamente una cualidad ética,
sino la manifestacion externa de que se pertenece a Jesucristo.’® Se
percibe asi una clara tension/equilibrio respecto a las «acciones justas
de los santos» como regalo y deber.>®

La bienaventuranza que sigue (19:9) es una invitacion abierta y, al

Anthony O’Hear, Picturing the Apocalypse: The Book of Revelation in the Arts Over
Two Millennia (Oxford: Oxford University Press, 2015), 213-214; Jon Morales, Christ,
Shepherd of the Nations: The Nations as Narrative Character and Audience in John's
Apocalypse, ed. Chris Keith, Library of New Testament Studies 577 (London: T&T
Clark, 2019), 28, n. 12. Cf. Zimmermann, «Nuptial Imagery», 168, quien ve una
conexion mas tenue.

53. André Villeneuve, Nuptial Symbolism in Second Temple Writings, the New Testament
and Rabbinic Literature: Divine Marriage at Key Moments of Salvation History, ed.
Cilliers Breytenbach and Martin Goodman, Ancient Judaism and Early Christianity 92
(Leiden: Brill, 2016), 259.

54. Ibidem, 259.

55. Ibidem, 258.

56. Rolof, Revelation, 212.

57. Blount, Revelation: A Commentary, 345.

58. «xaBoupoc», NIDNTTE, 573-574.

59. Fanning, Revelation, 481; Stefanovic, La revelacion, 558; Beale, Revelation, 935;
Smalley, The Revelation to John, 483. Estos conceptos también estan presentes en el
pensamiento de Pablo. Ver Giinther Bornkamm, Early christian experience (New York:
Harper & Row, 1969), 71-86; «dyaboc», NIDNTTE, 1:96; Thorvald B. Madsen II, «The
ethics of the pastoral Epistles», en Entrusted with the Gospel: Paul's Theology in the
Pastoral Epistles (Nashville: B&H Publishing Group, 2010), 219-239.

157



El libro de Apocalipsis

mismo tiempo, pareciera depender de la preparacion necesaria para
entrar a la boda. Todo llamado implica la necesidad de una respuesta, y
es bienaventurado en que responde de manera positiva.

Juan, sobrecogido por la vision, intenta adorar al angel (v. 10), pero
este le advierte que solo debe adorar a Dios. El angel se identifica
como «consiervo®® [suyo] y de [sus] hermanos que mantienen el
testimonio de Jesusy» (v. 10), enfatizando que solo Dios debe ser el
objeto de adoracion. Ademas, el angel aclara que el testimonio de Jesus
es el espiritu de la [que inspira/produce 1a]®! profecia, es decir, el
Espiritu que habla a través de los profetas. Los profetas, como agentes
de la revelacion de Dios, comunican los misterios de Jesucristo, su
vida, muerte, resurreccion, obra celestial y regreso. Juan es uno de
estos profetas, recibiendo y dando testimonio de la revelacion divina
cefido a este criterio de manera escrita («El angel me dijo:
“Escribe...”», v. 9).°? La fidelidad al mensaje profético, mas que solo la
manifestacion del don, distinguira al pueblo de Dios en el tiempo del
fin,% y sera una expresion objetiva de la adoracion verdadera.®* A esto
se suma que es parte integral de su experiencia de preparacién como
esposa del Cordero, por lo tanto, el ministerio profético continuara en
la iglesia a lo largo de la era cristiana. El remanente escatologico de
Dios se caracterizara por una posesion especial del testimonio de Jesus
a través de los profetas dentro de su experiencia comunitaria.

Se abre una nueva escena en donde se presenta un jinete sobre un
caballo blanco. La identidad del jinete no debiera resultar dificil. «Fiel
y Verdadero» (19:11) ya ha sido usado para identificar a Jesus; «La
Palabra de Dios» (v. 13) nos conecta con el prologo del Evangelio de
Juan en donde el Adyog es claramente Jesus. Luego se lo identifica con
el nombre «Rey de reyes y Sefior de senores» (v. 16). Si bien estos

60. Razon suficiente para no ser adorado. La tnica distincion es que el angel da
testimonio desde el cielo, mientras que Juan y los creyentes lo hacen desde la tierra.
61. Beale, Revelation, 947; Boxall, Revelation, 270; Fanning, Revelation, 484-485.
62. cf. Rolof, Revelation, 213.

63. Stefanovic, La Revelacion, 561.

64. Leithart, Revelation, 2:264-265.

65. Bauckham, The Climax, 160-61.

158



Apocalipsis 17-19

nombres estan claramente definidos, Juan igualmente sefiala que «tenia
escrito un nombre que ninguno conocia sino €l mismo» (v. 12). ;Cual
es ese nombre? El trasfondo claramente es Isaias 61:2,3, en donde se
describe al Israel escatologico entrando en una nueva relacion pactual
con Dios. Al parecer, esta alusion implica que es Jesus quien cumple
esta profecia a favor de su pueblo.®® Rolof sugiere que es un nombre
ligado a su rol como Salvador, el que no sera conocido hasta que cada
aspecto de la salvacion obrada por ¢l sea realizada. Sera revelado en
consonancia con lo prometido a los que vencen: «escribiré sobre
ellos... mi nuevo nombre» (3:12; ¢f. 2:17).%7 Esta nocion de que el
nombre se revelard en consonancia con las acciones salvificas puede
tener su origen en las narraciones del Exodo. «Dijo Moisés a Dios: —Si
voy a los hijos de Israel y les digo: “Jehova, el Dios de vuestros padres,
me ha enviado a vosotros”, me preguntaran: “; Cual es su nombre?”.
Entonces ¢qué les responderé?» (Exo 3:13). Mas adelante, Dios mismo
apercibe a Moisés y Aaron respecto a la ocasion dispuesta para su
redencion... ahora les dard a conocer su nombre:

Jehova respondi6 a Moisés: —Ahora veras lo que yo haré al faradn,
porque con mano fuerte los dejard ir, y con mano fuerte los echara de
su tierra. Hablo Dios a Moisés y le dijo: —Yo soy Jehovd. Yo me
apareci a Abraham, a Isaac y a Jacob como Dios Omnipotente, pero
con mi nombre Jehovd no me di a conocer a ellos. También estableci
mi pacto con ellos, [...] y me he acordado de mi pacto. Por tanto, diras
a los hijos de Israel: “Yo soy Jehova. Yo os sacaré de debajo de las
pesadas tareas de Egipto, os libraré de su servidumbre y os redimiré

con brazo extendido y con gran justicia” (Exo 6:1-6).

En definitiva, Jesus es presentado como un rey guerrero al mando
de los ejéreitos celestiales (19:11-16), y ha llegado el tiempo responder
al clamor de su pueblo en ocasién del Exodo definitivo. La idea de un

66. Beale, Revelation, 953.

67. Rolof, Revelation, 218. Osborne, Revelation, 682, opina similar, sefialando que es un
nombre reservado para la eternidad, pues no podemos aun conocer la verdadera esencia
de Dios. Cf. Boxall, Revelation, 273.
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nombre aun desconocido puede apuntar a la victoria que esta por
manifestarse debido a la fidelidad pactual de Dios.

Jests lleva puestas muchas diademas, las que anticipan su victoria
sobre la bestia —entidad que junto al dragon también ha usado
diademas—, al falso profeta y los que habian recibido la marca de la
bestia. Nuevamente se asoma la idea de parodia, pues aunque los
poderes malignos llevan diademas, Jesucristo es el verdadero «Rey de
reyes y Sefior de sefiores».

Se podria preguntar si el caballo blanco que él monta guarda alguna
relacion con el primer caballo de la serie de los sellos. Evidentemente
la descripcidn del caballo y de su jinete no es idéntica, pero ya hemos
visto que los simbolos, aunque distinguibles entre si, puede apuntar a
una misma realidad.®® Juan observa primero al caballo blanco, simbolo
de la victoria, antes que a su jinete, estableciendo un paralelo con
visiones previas (6:2). A diferencia del conquistador anterior, que
portaba un arco y una corona, este jinete —Cristo— triunfa con una
espada que sale de su boca (cf. Isa 11:4) y un manto tefiido de sangre.
Ya denominado «el testigo fiel y verdadero» (3:14), Cristo ahora se
presenta como un juez que libra una guerra justa (19:11), en contraste
con la violencia injusta de la bestia y sus aliados.®® Jesus habria
iniciado su obra de conquistador (6:2, «sali6 venciendo y para

68. Por ejemplo, la mujer vestida del sol y la esposa del Cordero; los 144.000 y la gran
multitud; el Ledn y el Cordero, etc.). Algunos ven la conexion simbdlica, pero concluyen
que el caballo y jinete en Apocalipsis 6 es una figura antagénica o una parodia del
Jesucristo triunfante de Apocalipsis 19. Ver Beale, Revelation, 950; Boxall, Revelation,
273; Koester, Revelation, 753; Sigve K. Tonstad, Revelation, ed. Mikeal C. Parsons et
al., Paideia Commentaries on the New Testament (Grand Rapids: Baker Academic,
2019), 276-277.

69. Resseguie, Revelation Unsealed, 237.
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vencer» ' [tva vikiion]’!); desarrolla esa conquista en los caps. 6-18 y
aparece para confirmarla en el cap. 19.”> Esta obra de juicio en la
forma de guerra contra los enemigos de su pueblo tiene su trasfondo
simbolico en Isaias 63. La sangre que mancha sus ropas no son las
propias (i.e., apuntando a su sacrificio expiatorio). Es la sangre de sus
enemigos que, derramada en abundancia, mancha sus vestidos (cf.
14:17-20).7

Apocalipsis 19:17-21 presenta la culminacion del juicio divino
sobre la confederacion rebelde del tiempo del fin. Juan describe a un
angel que convoca a las aves del cielo a participar en «la gran cena de
Dios». Al estar de pie en el sol y que clame a gran voz delata ciertos
paralelos con el angel descrito en 18:1 (¢f. 7:2). La cena, a su vez, es
una imagen tomada de Ezequiel 39:17-21, donde la derrota de las
naciones paganas se simboliza como un banquete sacrificial.”* Este

70. «La conquista del jinete sobre el caballo blanco de ningin modo termina con la era
apostolica o el siglo primero. Mas bien, describe de un modo general el continuado
progreso del evangelio a través de toda la historia cristiana comenzando con los dias de
Juan y siguiendo hasta la Segunda Veniday (Stefanovic, La revelacion, 235). Aune,
observa que al dirigir a un ejéreito celestial (9:14), bien puede ser Miguel (12:7), a quien
distingue del Mesias presentado en Ap 6:2 (Aune, Revelation 17-22, 1053). Esta
distincion no es necesaria, ya que son el mismo Jesus, pero igualmente argumenta a
favor de que ambos caballos comparten una misma identidad.
71. “Ivo. + subjuntivo, que puede expresar proposito y resultado, tanto la intenciéon como
su seguro cumplimiento (Wallace, Greek Grammar, 473).
72. Leithart, Revelation, 2:275. El autor también propone un quiasmo interesante que
une loégicamente a los dos caballos y jinetes.

A. Epistolary introduction, 1:1-8

B. Promises to overcomers, 23

C. Heavenly throne room, 4-5

D. Four horsemen, 6:1-8

... [cap. 6-18]*

D’. Rider on white horse, 19:11-16

C’. Martyrs enthroned, 20:4-6

B’. Bridal city, including gifts to overcomes, 21:1-22:5

A’. Epistolary conclusion, 22:6-21

* Afadido para mayor claridad
73. Fanning, Revelation, 487; Aune, Revelation 17-22, 1057; Osborne, Revelation, 682-
83; Rolof, Revelation, 218.
74. Stefanovic, La revelacion, 566. Cf. Smalley: «The counterpart in verse 17 to the
marriage feast at verse 9 involves a further inversion. Ezekiel’s prophecy of a sacrificial
feast at the end-time, prepared by the Lord on the mountains of Israel (Ezek. 39.17-20),
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cuadro contrasta con la cena de bodas del Cordero (19:9): quienes
aceptan a Cristo son bienaventurados, mientras que los impios se
convierten en alimento para las aves.

Las aves devoran la carne de reyes, comandantes, fuertes, esclavos,
libres y pequetios, es decir, de todos los que recibieron la marca de la
bestia. Esta escena remite también al sexto sello (Ap 6:15-17), donde
los poderosos intentan esconderse del juicio divino.

No obstante, la batalla final contintia. La bestia, los reyes de la
tierra y sus ejércitos se retinen para luchar contra Cristo (c¢f. Ap 17:14;
16:13-16). Esta coalicion es vencida rapidamente. Cristo aparece como
guerrero victorioso y derrota a la bestia y al falso profeta, quienes son
arrojados vivos al lago de fuego (Ap 20:10-15), simbolo de la
destruccion final (c¢f. 2 Ts 2:8). El resto es eliminado con la espada que
sale de la boca de Cristo (c¢f. 2 Ts 1:8-10), y las aves se sacian con su
carne.”” Asi, se consuma la derrota total de la humanidad rebelde.

as with the “great supper” of Rev. 19.17-18, ironically reverses the natural order; so that
birds and beasts eat human sacrificial victims, instead of the other way round. The
triumph of God’s kingdom over the enemies of justice and love is celebrated by a joyful
feast for the faithful, but by a nightmarish supper for the waiting birds» (Smalley, The
Revelation to John, 497).

75. Esta expresion ya la encontramos en 1 Sam 17:44, en donde la figura de David
podria ser un tipo relevante respecto a Jests en Apocalipsis 19.
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Apocalipsis 20

E 1 foco de este capitulo esta puesto en el destino de Satanas (vv.
1-10) y en juicio final de los malvados (vv. 11-15). Nuevamente
se nos presenta un angel que viene de parte de Dios. Este viene
comisionado con la tarea de atar al dragon en el abismo por mil afios
(vv. 1-3). El prendimiento de Satanas inaugura el periodo de mil afios,
pero en algunos circulos la opinidn esta dividida respecto a cuando
ocurre este evento y el periodo que lo sigue.! No obstante, la secuencia
parece clara entre los caps. 19 y 20: Segunda Venida con la destruccion
de los agentes humanos del dragon, atadura de Satanas, milenio.? La
secuencia la impone la 16gica de la destruccion progresiva del mal,® no
necesariamente la hermenéutica que se desprende del uso de kai en
estos capitulos.* Al mismo tiempo, no es necesario dogmatizar al punto
de generar divisiones respecto a la duracion del milenio (literalmente

1. Posmilenarismo, amilenarismo y premilenarismo son las alternativas. La
interpretacion adventista ha sido tradicionalmente premilenarista, en el sentido de que la
Segunda Venida ocurre antes del milenio, y por lo tanto marca el inicio de este. Ver
Stefanovic, La revelacion, 574-575.

2. Stefanovic, La revelacion, 575.

3. Cf. Boxall, Revelation, 278-279; Fanning, Revelation, 495.

4. (f. Beale, Revelation, 974-976, donde el autor reconoce que el significado dado a kol
finalmente se desprende del contexto.
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mil afios, o un periodo largo, etc.), pues puede resultar un desafio leer
la mayoria del libro de manera simbolica para luego realizar un salto a
tiempo literal.> Lo indiscutible es que la tierra se convierte en el
abismo en donde Satanas quedara atado durante el milenio. De cierta
forma, se invierte y cierra de manera definitiva la aparicion de los
engafios satanicos, como se describe en Ap 9:1,2.%

En Apocalipsis 20:4-6 se describe lo que, por su ubicacion,
claramente ocurrira durante el milenio. Se presenta el reinado de los
redimidos junto con Cristo, tiempo en el cual también se desarrollara
una fase del juicio divino (vv. 4,6). Los redimidos se sientan en tronos,
tal como habia sido prometido en 3:21. El reinado y sacerdocio de los
redimidos ya se celebraba al inicio del libro («y nos hizo reyes y
sacerdotes para Dios» [1:6]). En esta misma linea, quienes juzgan son
lo que han forjado un recorrido junto a Dios, su palabra y testimonio;
se los vincula con los martires/testigos identificados en el quinto sello
(6:9).7 Esta es una dimension del juicio que se llevara a cabo: los
redimidos son vindicados por sobre todas las acusaciones del enemigo,
y la prueba de aquello es que han resucitado y en la presencia de Dios.®
Ellen G. White explica otra faceta mas abarcadora:

Durante los mil afios que transcurriran entre la primera y la segunda
resurreccion, se realizara el juicio de los malos. Daniel declara que
cuando vino el Anciano de dias, “se dio el juicio a los santos del
Altisimo” (Dn 7:22). Durante ese tiempo, los justos reinaran como

reyes y sacerdotes ante Dios. Juan en Apocalipsis, dice: “Y vi tronos, y

5. Cf. Beale, Revelation, 973. En una nota aparte, pareciera que quienes «necesitan» que
sean mil aflos literales son aquellos que han abrazado la idea de los 6000 afios de pecado
seguido de 1000 afios, para completar los 7000 afos, siguiendo el patron de los jubileos,
etc.

6. Stefanovic, La revelacion, 576-577.

7. Boxall, Revelation, 283; Aune, Revelation 17-22, 1085; Smalley, The Revelation to
John, 507, los que juzgan y los martires son las mismas personas (el kai en Kol t0g
yoyag es epexegético). Cf. Stephen Pattemore, The People of God in the Apocalypse:
Discourse, Structure and Exegesis, ed. Richard Bauckham, Society for New Testament
Studies Monograph Series 128 (Cambridge: Cambridge University Press, 2004), 107-
111; Dixon, The Testimony of the Exalted Jesus, 112.

8. Beale, Revelation, 995.
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se sentaron sobre ellos los que recibieron la facultad de juzgar;... seran
sacerdotes de Dios y de Cristo, y reinaran con ¢l mil afios” (Ap 20:4,
6). En este periodo, como predijo Pablo, “los santos han de juzgar al
mundo” (1 Co 6:2). En unién con Cristo, los santos juzgaran a los
malos, comparando sus actos con el libro de referencia: la Biblia. Cada
caso sera decidido de acuerdo a las obras hechas en el cuerpo. Aun
Satanas y los angeles malignos seran juzgados por Cristo y su

pueblo”.?

Al final del milenio Satanas sera desatado para dirigir a las
naciones en un ultimo engafio: convencer a las naciones malvadas
(«cuatro angulos de la tierra, a Gog y a Magogy [v. 8]; cf. Eze 38-3917)
a intentar atacar y tomar «el campamento de los santos y la ciudad
amada» (20:9). Aca, lo mas razonable es que el campamento es la
ciudad amada (xai epexegético). El concepto de mapeppfoin
(campamento) es netamente militar,'! y es por eso que Juan caracteriza
a la ciudad como un campamento militar en ocasion de esta tltima
batalla. Juan puede usar el concepto de Gog y Magog de manera muy
natural, ya que lo que esta describiendo hasta este pasaje, sigue de

cerca la secuencia de Ezequiel:'?

9. Ellen G. White, La verdad acerca de los dngeles, 292; idem, The Southwestern
‘Watchman, 14 marzo 1905.

10. Boxall, Revelation, 287, en la tradicion judia posterior, Gog y Magog llegaron a ser
vistos como los enemigos escatoldgicos del pueblo de Dios. En este contexto, Juan los
menciona aqui como una representacion simbolica de la batalla final de las naciones
rebeldes contra el pueblo de Dios. Ver, por ejemplo, b. Meg. 1:13, XIII.1.H; b. Sanh.
11:1, 1.91.E; Or: Sib. 3.319, 512 (documento propagandistico judio con enmiendas
cristianas con alto tenor escatoldgico de entre el I al VII siglo d.C.).

Estas hordas enemigas son destruidas por Dios como un «festin sacrificial», un
motivo presente en otros pasajes proféticos (Jr 46:10; Sof 1:7ss; Isa 34:5-8; ¢f. Lam.
2:21ss). Ver Walther Zimmerli, Ezekiel 2: A Commentary on the Book of the Prophet
Ezekiel, Chapters 25-48, Hermeneia—a Critical and Historical Commentary on the Bible
(Philadelphia: Fortress Press, 1979), 308, 317; Holger Gzella, «nw» TDOT, 2:424.

11. «mapepfoin», BDAG, 775; «mapepfor», LSJ, 1335.

12. Kiilli Toniste, The Ending of the Canon: A Canonical and Intertextual Reading of
Revelation 21-22, ed. Chris Keith, Library of New Testament Studies 526 (London: T&T
Clark, 2016), 96, donde cita a Johan Lust, «The Order of the Final Events in Revelation
and Ezekiel», en L’Apocalypse johannique et I’ Apocalyptique dans le Nouveau
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Ezequiel Apocalipsis
resurreccion de los huesos secos (371-14) primera resurreccion (20:4)
reuni6n del gobierno mesidnico (37:15-28) milenio mesidnico (20:4-6)

batalla final contra Gog y Magog (caps. 38-39) batalla final contra Gog y Magog (20:11-15)

- segunda resurreccion (20:11-15)

nuevo templo y nueva Jerusalén (caps. 40-48) | descenso de la Jerusalén celestial (caps. 21-22)

Paralelos entre Ezequiel 38-39 y Apocalipsis 20-22

Lo que estos autores no visualizan es que el origen de estas hordas
enemigas se encuentra en la segunda resurreccion; son los «otros
muertos» que no vuelven a vivir «hasta que se cumplieron mil afos»
(20:5). Por ejemplo, Smalley destaca como Caird y Rolof conciben
esta escena como yendo mas alla de la logica o el pensamiento causal y
entrando en el plano del mito.'? Sin embargo, nosotros lo hemos
entendido de manera causal y temporal, como una realidad del todo
concreta.

Stefanovic explica brevemente lo que concierne a la primera y
segunda resurreccion:

Juan enfatiza que esta es la primera resurreccion, que evidentemente
ocurre en la Segunda Venida (1 Ts 4:16), v, asi, es el comienzo del
milenio. Al mismo tiempo, Satands es encadenado y encarcelado; asi
este periodo de su reinado corresponde al periodo del encarcelamiento
de Satanas. El resto de los muertos no volvié a la vida hasta que se
completaron los mil afios. Los impios son el resto de los muertos
mencionados aqui. El comienza con la primera resurreccion, que es
exclusivamente para los redimidos (cf. 2 Ts 4:16b). Los impios son
destruidos en la Segunda Venida por la gloria de la aparicion de Cristo
(cf. 2 Ts 1:9). Su resurreccion sigue al milenio, y podria correctamente

llamarse la segunda resurreccion. 4

Apocalipsis 20:11-15 presenta la escena del juicio final sobre los

Testament, ed. J. Lambrecht, BETL 53 (Leuven: Leuven University Press, 1980), 179-
183.

13. Smalley, The Revelation to John, 512.

14. Stefanovic, La revelacion, 577-578.
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impios.!> Juan ve un gran trono blanco y a Dios sentado en él, ante
cuya presencia la tierra y el cielo huyen, en alusion a Isaias 51:6 (cf. 2
Ped 3:10-12). El trono, antes simbolo de gracia (cf- Heb 4:16), se
convierte ahora en terror para los malvados. La gloria de Dios
desencadena una conmocién cdsmica que anuncia la desaparicion del
orden antiguo.

Juan observa a los muertos, grandes y pequeios, resucitados y de
pie ante el trono, sin distincion de estatus (cf. Dn 12:2). Se abren los
libros que contienen el registro de las obras humanas, revelando lealtad
a Dios o a Satanas. También se abre el libro de la vida, en el cual
figuran los redimidos (cf. Ap 21:27). Quienes no estan en ¢l son
lanzados al lago de fuego (Ap 20:15). Aunque la salvacion es por
gracia, el juicio es conforme a las obras (¢f- Rm 2:6; 1 Ped 1:17), como
expresion de la fidelidad o infidelidad del corazon.

El juicio es universal: el mar, la muerte y el Hades entregan a sus
muertos (cf. 4 Esdras 7:32-35). El lago de fuego representa la
destruccion total (c¢f- Mt 10:28), no un infierno literal. Incluso la
muerte y el Hades son arrojados al lago, cumpliéndose: «el Gltimo
enemigo que sera destruido es la muerte» (1 Corintios 15:26). Los
rebeldes son consumidos sin dejar «ni raiz ni rama» (Mal 4:1), dando
paso a una eternidad sin pecado.'®

15. Los comentarios de Ellen G. White corroboran que el foco de este juicio es la
situacion de los malvados. Ver White, E/ conflicto de los siglos, 646-53. No obstante,
algunos argumentan que por «grandes y pequefios» (v. 11), el texto estaria indicando que
en esta ocasion Dios juzga tanto a los redimidos como a los impios (¢f: Ap 11:18), lo que
a su vez permite la vindicacion de los justos ya descrita en los vv. 4-6. Ver Boxall,
Revelation, 290.

16. Stefanovic, La revelacion, 581-583.
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Capitulo 11

Apocalipsis 21-22

L a escena de Gog y Magog en Apocalipsis 20 abre el paso a la
Nueva Jerusalén en todo su esplendor y belleza en Apocalipsis
21:1-22:5." Apocalipsis 21:1-8 ofrece una vision general de esta tierra
nueva,’? mientras que 21:9-22:5 proporciona una descripcion detallada
de la Nueva Jerusalén.® Esta transicion, aunque ciertamente llena de
contrastes, es guiada por uno de los dngeles de la serie de las plagas, tal
vez el mismo descrito en 17:1.* El mismo que le mostr6 a la ramera,
ahora le senala a la esposa del Cordero, lo que establece un contraste
deliberado entre las dos ciudades: Babilonia, la ramera (Apocalipsis
17-18), y la Nueva Jerusalén, la esposa pura y hermosa.®> Aune sefiala
que Apocalipsis 21:1-22:9 es el principal foco del libro;® Doukhan
identifica esta seccion como «el ultimo evento profético del

1. Doukhan, Secretos del Apocalipsis, 201.

2. Como introduccion a la realidad de una nueva creacion o nuevo orden. Ver David E.
Aune, «Apocalypse Renewed: An Intertextual Reading of the Apocalypse of John», en
The Reality of Apocalypse: Rhetoric and Politics in the Book of Revelation, ed. David L.
Barr (Leiden: Brill, 2006), 66.

3. Stefanovic, La revelacion, 585.

4. Maxwell, Apocalipsis, 530; Stefanovic, La revelacion, 597.

5. Cf. Stefanovic, La Revelacion, 530.

6. Aune, «Apocalypse Renewed», 66.
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Apocalipsis», y como «la contraparte estructural de las siete iglesiasy.’
Esencialmente, no solo el libro esté llegando a su cierre natural, sino
que también la obra salvadora/redentora de Dios respecto a su pueblo.

Los cielos y tierra nueva no contemplan la existencia del mar. Esto
podria significar que, de existir aun masas de agua, no existiran tal
como las conocemos. Al mismo tiempo, si se analiza lo que el mar ha
representado (caos, revueltas y conflicto geopolitico, morada de
fuerzas antagonicas a Dios, etc.; ¢f. Dn 7; Ap 12:18/13:1, etc.), es del
todo comprensible que en la vision dada a Juan el mar ya no esté
presente. De hecho, Aune sugiere una estructura quidstica para los vv.
1-5 en donde la inexistencia del mar corresponde con que ya no habra
mas muerte.® También puede significar el potencial de que el mal
vuelva a surgir ha desaparecido del todo.’

Si bien la expresion «cielos y tierra nueva» inmediatamente nos
trasladan a Isaias (65:17; 66:22), no podemos pasar por alto que el rol
de Jerusalén también es relevante en los Gltimos capitulos de Isaias

7. «Los dos relatos comparten varios temas en comun: La Nueva Jerusalén (Ap 21: 10),
el resplandor de Dios (Ap 21 :23; comparar con 1: 16), el nombre de Dios inscrito sobre
su pueblo (Ap 22: 4; comparar con 3: 12), el arbol de la vida (Ap 22: 2; comparar con 2:
7) y el libro de la vida (Ap 21: 27; comparar con 3: 5). Ambos relatos pronuncian una
bendicion sobre “el que venciere” (Ap 21: 7; comparar con 2: 7, 11, 17, 26; 3: 5, 12, 21),
y llaman a Dios “el principio y el fin”, el “Alfa y la Omega” (Ap 21: 6; comparar con 1:
17; 2: 8). Los dos relatos estan entre los pocos del Apocalipsis en los que oimos la voz
de Dios directamente (Ap 21: 3; comparar con 1:10)» (Doukhan, Secretos del
Apocalipsis, 204).
8. Aune, Revelation 17-22, 1114, énfasis anadido.

a) new [kouwvog] heaven and the new [kowvn] earth (v. 1a)

b) first [mpdtog] heaven, earth, and sea have passed away [anfjAOav] (v. 1b)

¢) the sea exists no longer [ovk oty &t1] (v. 1b)

d) the holy city descends from heaven (v. 2)

d’) God dwells with people (vv. 3-4a)

¢’) death exists no longer [o0k &oton 1] (v. 4b)

b") former things [td tpdta] have passed away [anfAOav] (v. 4b)

a") God creates everything new [kowvé] (v. Sa)
9. Fanning, Revelation, 530, referenciando a Jonathan Moo, «The Sea That Is No More:
Rev 21:1 and the Function of Sea Imagery in the Apocalypse of John», NovT 51 (2009):
148-167. Cf. Eric J. Gilchrest, Revelation 21-22 in Light of Jewish and Greco-Roman
Utopianism, ed. Paul Andreson y Yvonne Sherwood, Biblical Interpretation Series 118
(Leiden: Brill, 2013), 228-232. Este autor explora como lo podria haber entendido un
autor que viene del trasfondo ideoldgico grecorromano.
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(54:11,12; 60; 65:18,19). Ademas, se debe reconocer la conexidon que
se establece con Ezequiel 40:2-4, en donde se presenta una ciudad
desde un monte, tal como lo est4 haciendo el angel con Juan.'® Entre
ambos libros se nos da el trasfondo para lo que Juan esta presentando
en Apocalipsis 21: el lugar de la morada de Dios en el contexto del
nuevo pacto,'! en donde el punto focal de la nueva creacién es la
Nueva Jerusalén, con su pueblo.'?

La conexion con Ezequiel nos ayuda a comprender mejor las
piedras preciosas, minerales y joyas que adornan la Nueva Jerusalén.
El mismo profeta narro la historia de la ciudad en el cap. 16. En su
mayoria de edad y apogeo como esposa de Dios, Jerusalén estuvo
adornada con joyas (Eze 16:11-14). Cuando se amonesto al rey de Tiro,
se lo describe estando en el huerto de Dios y vestido «de toda piedra
preciosa» (28:13).!3 Ademas, cabe destacar que se ha establecido una
conexion entre las piedras en el pectoral del sumo sacerdote y las que
figuran en la descripcion de la Nueva Jerusalén (cf. Exo 28:17-20).'
Asi, el pasaje en Apocalipsis 21 puede cumplir una doble funcion: 1)
contrastar con la ramera de 17:4 y 18:16, que es instrumento de
Satands, como también ayudarnos a 2) identificar el intento satanico,
ya representado en el rey de Tiro, de desear suplantar a Dios en su
morada y en su rol a favor de su pueblo. La Nueva Jerusalén, asi
adornada (21:2,11ss), demuestra que ni la ramera ni Satanas puede
evitar que el pueblo de Dios ocupe su justo lugar como esposa, ni
puede impedir que regresemos a la bendicion de habitar en la presencia
de Dios en el nuevo Edén.

10. No obstante, en Ezequiel el énfasis luego recae en el femplo, cuyas caracteristicas
son transferidas en Apocalipsis hacia la ciudad (Rolof, Revelation, 241, «e.g., 21:11 =
Ezek. 43:2; 21:15 = Ezek. 40:3-5; 21:16 = Ezek. 40:3, 5; 21:16 = Ezek. 43:16; 22:1 =
Ezek. 47:12»). Cf. Neh 11:1.

11. Dave Mathewson, 4 New Heaven and a New Earth: The Meaning and Function of
the Old Testament in Revelation 21.1-22.5, Journal for the Study of the New Testament
Supplement Series 238 (London: Sheffield Academic Press, 2003), 95, 96.

12. Fanning, Revelation, 531, 538.

13. Cf. Koester, Revelation, 818.

14. Mathewson, New Heaven, 130-131; Osborne, Revelation, 756; Aune, Revelation 17—
22, 1165; Stefanovic, La revelacion, 595.
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En Apocalipsis 21:11-21, Juan presenta una descripcion de la Nueva
Jerusalén, pasando de una impresion general de su gloria (v. 11) a un
relato detallado de sus elementos arquitectonicos (vv. 12-21). En los
versiculos 12-14 se destaca primero el «muro grande y alto» de la
ciudad (v. 12), que en el contexto del mundo antiguo representaba
seguridad y prosperidad, cualidades reforzadas por la presencia de
«doce puertasy, custodiadas por «doce angelesy.!> Estas puertas
permanecen abiertas (vv. 24-26), simbolizando el acceso permanente y
la ausencia de amenaza. Cada puerta lleva inscrito el nombre de una de
las «doce tribus de los hijos de Israel» (v. 12¢), en una clara alusion a
Ezequiel 48:30,31, reafirmando asi las promesas pactuales de Dios a
Israel. La ciudad representa, por tanto, el cumplimiento escatologico
del plan redentor de Dios, iniciado con Israel y extendido a todas las

naciones (cf. Ap 7:4-8; 7:9-17), sin anular las promesas originales.

En linea con Ezequiel 48:31-34, Juan indica que las doce puertas estan
dispuestas simétricamente: tres en cada lado —este, norte, sur y oeste
(v. 13)—, disposicion que sugiere una inclusion universal (c¢f. Le 13:29).
El muro de la ciudad se apoya también sobre «doce cimientos» (v. 14),
probablemente piedras macizas que simbolizan la permanencia de la
ciudad (c¢f. Heb 11:10). Cada uno de estos cimientos lleva el nombre
de uno de «los doce apdstoles del Cordero» (v. 14), lo cual pone de
relieve la ampliacion del pacto divino para incluir a la iglesia, formada
tanto por judios como por gentiles (cf; Ef 2:20; 1 Cor 3:11).'° La

mencion del «Cordero» vincula directamente este fundamento redentor

15. Cf. Stefanovic, La revelacion, 598; Zac 2:5.

16. Cf. Stefanovic: «La yuxtaposicion de las doce tribus de Israel y los doce apostoles ya

esta expresada en el nimero de los veinticuatro ancianos como los representantes
simbolicos de todos los redimidos y fieles del pueblo de Dios (Ap 4:4). Los
representados aqui vienen de la iglesia tanto del Antiguo como del Nuevo Testamentos
asi como el niimero simbdlico de los sellados 144.000 (Ap 7:4-8). Por medio del
simbolismo de las doce puertas con los nombres de las doce tribus de Israel, y los doce
fundamentos que llevan los nombres de los doce apostoles, Juan describe la nueva
Jerusalén como el lugar del pueblo de Dios tanto del Antiguo como del Nuevo
Testamento en su totalidad» (Stefanovic, La revelacion, 598).

172



Apocalipsis 21-22

con el sacrificio de Cristo (c¢f. Ap 21:9), subrayando que los
ciudadanos de la ciudad son aquellos redimidos por é1.!”

La nueva Jerusalén es descrita como un cubo perfecto, con lados de
igual longitud (21:16, doce mil estadios [2.200 kilometros]),
simbolizando la totalidad y universalidad del pueblo de Dios. Sus
proporciones reflejan el disefio original de la antigua Babilonia (segiin
la descripcion de Herédoto'®) como el Lugar Santisimo del templo de
Salomén (1 Rey 6:20;" ¢f: 21:22%%). Al mismo tiempo, Beale observa
que sus dimensiones se ajustan al tamafio aproximado del mundo
helénico (cf. 21:24) conocido,?! indicando que en ella caben todos los
redimidos como su hogar ideal para los redimidos de todos los
tiempos.?? Se puede notar la influencia de Isaias en las diversas
descripciones que Juan presenta respecto a la Nueva Jerusalén (cf. Is
56:6,7; 60:3,11-13,19,20).

En la Nueva Jerusalén no entraran los impuros o los que hagan
abominacion (21:27). Un trasfondo que podria ser de interés es 2

17. Adaptado y resumido de Fanning, Revelation, 540.

18. Dado el contraste entre Babilonia y la Nueva Jerusalén, es razonable suponer que
Juan conocia la descripcion de Herddoto respecto a Babilonia (Hist. 1.178). Ver
Mathewson, New Heaven, 106; Smalley, The Revelation to John, 552.

19. Esta conexion con el Lugar Santisimo es respaldada por la mayoria. Ver observacion
al respecto en Gilchrest, Revelation 21-22, 226, n. 84. Cf. Blackwell: «John’s description
of the New Jerusalem represents a fuller development of a theme that is hinted at in 4
Ezra, the association of the city-temple with the Holy of Holies and the paradise of God.
For John, there is no temple in the New Jerusalem, because God and the Lamb dwell
there (21:22). It is a place defined by the presence of God with his people (21:3), where
they see his face (22:4), so there is no need of a separate temple for God’s presence.
The entire city is described as a Holy of Holies, as indicated by the otherwise
inexplicable description of the city’s massive cubic shape (21:16). In this paradisecity is
the tree of life, its fruit for the healing of the nations (22:2)» (Blackwell, eds, Reading
Revelation in Context, 172).

20. Cf. Kraybill: «Just as God was wholly present in the inner sanctuary of Solomon's
temple, God now is wholly present in all of the New Jerusalem» [Asi como Dios estaba
plenamente presente en el santuario interior del templo de Salomon, ahora Dios esta
plenamente presente en toda la Nueva Jerusalén] (J. Nelson Kraybill, Imperial Cult and
Commerce in John's Apocalypse, ed. Stanley E. Porter, Journal for the Study of the New
Testament Supplement Series 132 (Sheffield: Sheffield Academic Press, 1996), 214)

21. Beale, Revelation, 1074.

22. Resseguie, Revelation Unsealed, 254.
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Samuel 5:1-10, donde se narra la conquista de David sobre los
jebuseos en Jerusalén. Algunos se burlan de David, declarando que no
la podra conquistar y que los cojos y ciegos la pueden defender.
Finalmente, luego de conquistarla, esta burla se convirtié en una
sentencia: «Ni ciego ni cojo entrard en la Casa» (2 Sam 5:8).
Curiosamente, lo inverso ocurre cuando Jesus entra a Jerusalén en la
semana de la pasion; son los cojos y ciegos los que lo aclaman (Mt
21:14,15).2 Esta reversa también se da, de cierta manera con los que
ahora pueden entrar en la ciudad, respecto de quienes quedan fuera.

A Juan se le muestra a continuacion el rio de agua de vida que
proviene del «trono de Dios y del Corderoy» (22:1). Sus hojas son para
la «sanidad de las naciones» (cf. Eze 47:12), por lo que no habra
maldicion (vv. 2,3). Las naciones ya no estan en pugna entre si y se
acercan para compartir juntas, sin divisiones, en el paraiso de Dios (cf.
Miq 4:3,4).2* En verdad se ha revertido el gran problema que se
introdujo en Génesis 3. Es el apdstol Pablo quien define el problema
como «pecado» (Rom 5:12), pero en Génesis el concepto es
«maldiciony (K [ 77]; Gén 3:14,17; 4:11; 5:29; ¢f. Zac 14:11). La
prohibicion de acercarse y comer del arbol de la vida ha sido quitada y
Dios habita con su pueblo.? «Veran su rostro y su nombre estara en
sus frentes» (Ap 22:4). En cuanto a ver el rostro de Dios, se perciben
cuatro etapas: 1) Dios que se paseaba con Adan y Eva en el huerto;°
2) no se puede ver su rostro bajo sentencia de muerte (Exo 33:20); 3)
Jesus lo da a conocer y 4) en la ciudad de Dios su pueblo vera su
rostro.?’

23. Cf. Marc Grenbech-Dam, Jesus as the Son of 1-2 Samuel s David: An Intertextual
Reading of the Gospel of Matthew, ed. Paul Anderson and Jennifer L. Koosed, Biblical
Interpretation Series 222 (Leiden: Brill, 2024), 3.

24. Stefanovic, La revelacion, 604-605; cf. Osborne, Revelation, 772.

25. Gilchrest, Revelation 21-22, 264-265; cf. Lv 26:12; Eze 37:27; 48:35.

26. Cf. White, Patriarcas y profetas, 37.

27. Osborne, Revelation, 774, quien solo menciona las tres ultimas.
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Epilogo (22:6-21)

La vision final de la Nueva Jerusalén (Ap. 22:6-21) constituye el
epilogo del libro de Apocalipsis y retoma los temas teologicos
centrales ya introducidos en su prélogo (Ap. 1:1-8), sirviendo como
sintesis y reafirmacion de la confiabilidad de todo el mensaje profético.
Este segmento no solo reitera motivos teologicos clave, sino que
también exhorta a los lectores a responder fielmente al mensaje
profético, enfatizando la inminencia del retorno de Cristo y la urgencia
de vivir en santidad. El angel declara la veracidad de la revelacion,
destacando que su fuente es el mismo Dios que inspird a los profetas
del Antiguo Testamento (cf. Ap. 19:10). Cristo, descrito como «fiel y
verdaderoy, reafirma la inminencia de su regreso, exhortando a los
lectores a la fidelidad y a la vigilancia (Ap. 22:7,12,20). La seccion
cierra con una bendicion: «La gracia del Sefor Jests sea con todos»,
que lo alinea con los cierres epistolares. Esta bendicion final subraya el
proposito practico de Apocalipsis: inspirar obediencia y fidelidad entre
el pueblo de Dios para que reciban la salvacion prometida.

Se destaca la necesidad de la obediencia y de una preparacion
espiritual constante. Se promete una bendicion a quienes «guardan las
palabras» de esta profecia (v. 7), y las bienaventuranzas culminan con
la declaracion de que los que «lavan sus ropas» en la sangre de Cristo
tendran derecho al arbol de la vida y podran entrar por las puertas de la
ciudad (v. 14). La salvacion, por tanto, se atribuye enteramente a la
gracia divina y no al mérito humano, aunque las obras justas son
evidencia de esa gracia.

El testimonio personal de Juan (v. 8) refuerza la autenticidad de la
vision, mientras que la orden de no sellar el libro (v. 10) indica su
relevancia inmediata (contrario a indicacion de 10:4). Frente a estas
palabras que ciertamente se cumpliran pronto, se pronuncia una
advertencia solemne sobre la permanencia de las decisiones morales
humanas y la inevitabilidad del juicio (vv. 10,11; ¢f. Dn 12:10. Ver
también Isa 6:9,10; Eze 3:27).

Cristo se identifica como el Alfa y la Omega, y su venida implica
tanto recompensa como juicio segun las obras (vv. 12,13). Los
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excluidos de la ciudad santa son los impenitentes y los moralmente
corruptos (v. 15). Finalmente, Cristo y el Espiritu extienden una
invitacién abierta a todos los sedientos de salvacion (v. 17), seguida de
una seria advertencia contra la alteracion del mensaje profético (vv.
18,19; ¢f- Dt 4:2).

El libro concluye con la certeza de la gracia de Cristo y la
esperanza escatologica: «Ven, Sefior Jests» (v. 20). Esta declaracion
mantiene la tension entre el «ya» y el «atin no» de la escatologia.
Aunque la vision retrata la derrota definitiva del mal y el
establecimiento del reino eterno de Dios, Juan recuerda a los lectores
que la consumacion anhelada atin no ha llegado. Las referencias
repetidas a la venida inminente de Cristo sirven como un estimulo para
permanecer vigilantes y obedientes. Esta perspectiva se alinea con
ensefianzas biblicas mas amplias sobre la imprevisibilidad de los
tiempos finales (cf. 2 Ped 3:8-13), enfatizando que el retraso de la
venida de Cristo no niega su certeza.
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