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Hablar de Juan Stam es hablar de un profundo
conocedor de la interpretacion de la literatura
profética y apocaliptica, clave para discernir
las sefales de los tiempos con el fin de cumplir
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de Jesucristo, el Sefor de la historia.
Apocalipsis y profecia: las senales de los
tiempos y el tercer milenio tiene una
consigna clara: «Nuestra mision como
discipulos es servir a nuestro Sefor en este
mundo y dentro de nuestra prdpia historia, y
para hacerlo tenemos que entender lo mejor
posible la realidad de nuestro mundo y de
nuestros tiempos. Es un deber cristiano saber
lo que esta pasando en nuestro mundo.» La
lectura de la historia que esta en proceso de
realizacién gana perspectiva cuando se hace a

‘la luz de las Escrituras. Esta tarea, sin

embargo, requiere una lectura del texto que
no reduzca la profecia a vaticinio ni deje de
lado el propésito de la literatura profética y
apocaliptica—un propédsito a tono con la
intencién de las Escrituras: «que el siervo de
Dios esté enteramente capacitado para toda
buena obra».
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Prélogo del editor

Hablar de Juan Stam es hablar de un profundo conocedor de
los temas que se abordan en este libro, entre ellos el relativo al
Apocalipsis de Juan y su pertinencia al momento actual, en que
los cristianos somos convocados a discernir «las sefales de los
tiempos». Su propoésito es claro: discernir las sefiales de los
tiempos con el fin de cumplir mas fielmente la misién que hemos
recibido de Jesucristo, el Serior de la historia. E igualmente clara
es su consigna: «Nuestra misién como discipulos es servir a
nuestro Senor en este mundo y dentro de nuestra propia historia,
y para hacerlo tenemos que entender lo mejor posible la realidad
de nuestro mundo y de nuestros tiempos. Es un deber cristiano
saber lo que est& pasando en nuestro mundo.»

La lectura de la historia que esta en proceso de realizaciéon
gana perspectiva cuando se hace a la luz de las Escrituras. Esta
tarea, sin embargo, requiere una lectura del texto que no reduzca
la profecia a vaticinio ni deje de lado el propésito de la literatura
profética y apocaliptica—un propésito a tono con la intencién de
las Escrituras: «que el siervo de Dios esté enteramente capacitado
para toda buena obra». En la medida en que estas reflexiones
contribuyan a ese fin, tanto el autor como los editores nos
daremos por satisfechos.

C. René Padilla



Llamados a discernir
las senales de los tiempos

En los inicios del régimen hitleriano un joven teélogo aleman
comenzd a preocuparse por las inquietantes sefales de injusticia
y desorden social que observaba. Buscaba a amigos y parientes,
algunos de ellos con puestos importantes dentro del gobierno
. nazi, para que le aclararan la realidad de lo que estaba pasando
en su patria. Todos respondian evasivamente y algunos le
contestaban: “Es mejor no saber”. El consejo era no meterse en
lios y no buscarse problemas. Pero reflexionando sobre lo que
significaba ser discipulo de Jesucristo en la Alemania de Adolfo
Hitler, ese joven, Dietrich Bonhoeffer, llegé a otra conclusién: un
cristiano tiene que saber. Bonhoeffer sabia que para ser fiel a su
Serior, tenfa que entender bien la realidad de su mundo y sus
males.’

“El cristiano tiene que saber” es una consigna no sélo para
Dietrich Bonhoeffer en Alemania, sino para todo cristiano en
cualquier momento histérico y en cualquier parte del mundo.

. ! Este resumen es una parafrasis de varios pasajes en Eberhard Bethge,
Dietrich Bonhoeffer: Tedlogo-Cristiano-Hombre Actual, Desclée de
Brouwer, Bilbao, 1970.
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Nuestra misién como discipulos es servir a nuestro Senor en este
mundo y dentro de nuestra propia historia, y para hacerlo
tenemos que entender lo mejor posible la realidad de nuestro
mundo y de nuestros tiempos. Es un deber cristiano saber lo que
esta pasando en nuestro mundo.

Los mismos tedlogos que a través de muchos siglos se han
dedicado principalmente a construir sistemas de verdades
abstractas, deberian concebir su tarea de otra manera. Sus
trabajos intelectuales tienen gran importancia, pero deberfan
realizarse en una relacién vital con la misién integral de la iglesia.
El teblogo, mas que un guri letrado en los sagrados e
inescrutables misterios de la fe, deberia entenderse como asesor
y orientador de toda la comunidad de fe en sus tareas
misioneras. Tiene que ser un especialista en interpretar la Palabra
de Dios y las sefiales de los tiempos.

1. Desafios del discernimiento
profético

La funcién especifica del profeta en el pueblo hebreo era
aprender de Dios (y de la realidad, como Amés) la verdadera
situacién del pueblo de Dios y la voluntad de Dios para la accién
del pueblo (Ex 4.14s; 7.1s). Un modelo para nosotros hoy es la
hermosa descripcién de los hijos de Isacar como “entendidos en
los tiempos, vy que sabfan lo que Israel debia hacer” (1Cr 12.32).
Tenemos también el ejemplo de Ester, que sabia que Dios la
habia enviado al pueblo para ese momento histérico (Est 4.14)
y que tenia que jugar el todo por el todo en su fidelidad a Dios
(4.4.16).
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El lenguaje del Nuevo Testamento a menudo muestra una
aguda conciencia del tiempo. Segin Gélatas 4.4 Cristo vino “en
la plenitud del tiempo” (to plérwma tot jrénou). En la boda de
Cana Jesus dijo “no ha venido mi hora” (Jn 2.4; cf 7.30; 8.20),
pero después anuncia que “su hora habia llegado” (Jn 12.27;
13.1). Segin Lucas 19.44, Jesus lloré sobre Jerusalén “por
cuanto no conociste el tiempo de tu visitacién” (ton kairon tes
episkopés sou).

iQué palabras més tragicas! Para que Jesls no tenga que
llorar sobre nosotros, a finales del siglo 20, nuestra fe nos plantea
un triple desafio:

1) Saber responder a cada coyuntura estratética (Ef 5.16)

2) Saber leer “las sefiales de los tiempos” (Mt 16.1-4; L.c12.54-
56)

3) No malentender “las sefiales del fin” (Mt 24.3)

a. Debemos saber responder a eada
coyuntura estratética (Ef 5.16)

iCuéan apropiada es la exhortacién de Efesios 5.14-17 para
nosotros hoy, a umbrales del siglo 21!:

“Despierta, tu que duermes;

levantate de entre los muertos,

y Cristo te alumbrard”.

Por lo tanto, cuiden mucho su comportamiento.

No vivan neciamente, sino con sabiduria.

Aprovechen bien este momento decisivo, porque los dias son
malos:

No actien tontamente;

procuren entender cuél es la voluntad de Dios (DHH).
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El nicleo central del pasaje es la primer frase del v. 16.
Aunque muchas veces se malentiende en el sentido de
presupuestar el tiempo muy estricta y disciplinadamente
(“redimiendo el tiempo”), el sentido maés fiel del griego seria
“rescatando la oportunidad estratégica” (gr: exagorazémenoiton
kairén). Bien despiertos, hemos de andar muy despabilados, “no
como simplones, sino con talento, aprovechando las ocasiones”
(NBE).

En este texto la palabra “tiempo” (kairés) implica un sentido
agudo de lo que esté pasando y una intuicién estratégica (en la
plenitud del Espiritu, 5.18) de cémo responder a cada coyuntura
histérica. Podria compararse con el instinto musical del director
de una orquesta, que sabe cuando debe entrar cada instrumento
y cémo deben fluir las lineas de la musica. Seria parecido
también al genio estratégico de un brillante general militar, que
sabe cuando y cémo mover sus fuerzas para lograr la victoria, o
(imenos belicista!) a un jugador maestro de ajedrez que visualiza
acertadamente el pasado, presente y futuro del partido para
marchar hacia su victoria. De esta manera, “aprovechar bien el
momento decisivo” es el gran reto para nosotros los cristianos y
especialmente para los lideres, en nuestro actual “momento
decisivo” de la historia.

Una vieja y simpética anécdota puede ilustrar este desafio.
Dicen que Pedro y José habian celebrado mas de la cuenta, vy
cuando José iba para su casa un toro se le vino encima y lo dejé
malherido. Cuando Pedro lo visité el dia siguiente, José le conté:
“Se me venia ese toro, pero como yo estaba ebrio, yo vi dos
toros. Pero ningin problema: ahi mismo habfa una puerta para
meterme. Pero como yo estaba ebrio, vi dos puertas... Me meti
por la puerta que no era, y me agarr6 el toro que era.”
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En cualquier conyuntura histérica, el secreto es poder distingir
los toros que son de los que no son, y las puertas que son para
no tratar de escapar por una puerta que no es. En el siglo 16
algunos vefan como “toros” peligrosos al protestantismo, el
nacionalismo (contra el sacro Imperio Romano) y otras fuerzas
histéricas que en realidad eran puertas abiertas al futuro. Lutero
y los reformadores (incluso los anabautistas) vieron al Evangelio,
recién descubierto con nuevos brillos, como una gran puerta para
todos. Otros vieron como un “toro” amenazante la nueva teoria
heliocéntrica de Copérnico y Galileo. A principios del siglo 19, en
tiempos de la independencia latinoamericana, la jerarquia
catélica de América Latina vefa como “toro” al republicanismo,
y como “puerta” la monarquia. En cada coyuntura, lo mas dificil
es saber cudles son los toros, y cudles son las puertas.

b. Debemos saber leer las senales
de los tiempos (Mt 16.1-4;
Le 12.54-56)°

Los fariseos y saduceos, rebeldes para creer en Cristo a pesar
de todos sus milagros (que los sindpticos nunca llaman “sefiales”),
pretendian exigirle a Jests una “sefial del cielo” (Mt 16.1; cf Lc
11.16,29-32). La literatura apocaliptica especulaba mucho con las
sensacionales sefiales de la vida del Mesias (2 Baruc 25, 27 1:629;
630; 29.1-7 1:630; 2 Esdras 5.2ss 1:531). Pero Jesus siempre se
negd a cumplir tales expectativas mesidnicas y nunca aceptd
complacer a los que le demandaban senales.

% Aunque algunos manuscritos griegos omiten Mt 16.2-3, el argumento
parecido en Lc 12.54-56 es textualmente incuestionable.
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El contexto de estos pasajes es la clave para encontrar su
sentido: los judios exigian a Jesus las sefiales apocalipticas que
su tradicién anticipaba para el Mesias, v Jesis se niega a
déarselas. “¢Cémo es posible —les pregunta con ironia—, que
ustedes sean tan duchos para interpretar el aspecto (préswpon)
del cielo, pero son ciegos a las senales de los tiempos en que
viven?” Porque pueden “distinguir el aspecto de cielo y tierra”
pero no aciertan a “distinguir este tiempo” de su presencia entre
ellos (Lc 12.56), Jests les tilda de hipdcritas, malos y adulteros
(Mt 16.4) .3

Jesiis mas bien se refiere a dos “sefiales”, una implicita en los
textos y la otra explicita, a la que eran culposamente ciegos sus
contrincantes. [a primera senal era la historia que se estaba
realizando: “este tiempo”, como lo llama Lucas 12.56. Por su
propia rebeldia y ceguera no podian discernir (dokimdzw Lc
12.56; diakrinein Mt 16.3) el kairds que trajo a la persona y obra
de Jesis. Jesis mismo era la mayor senal (cf. Lc 2.34 “sefial que
serd contradicha”), y ningtn bien les haria las espectaculares
manifestaciones que prometia la literatura apocaliptica. Su
pecado no les permitié responder debidamente a la coyuntura
critica que representaba Jesus en la historia (Ef 5.16).

La segunda sefial, y la Gnica explicita como tal, es “la sefial.
del profeta Jonas” (Mt 12.38-42; 16.4; Lc 11.29-32). En
~ contraste con los incrédulos contemporaneos de Jesis, los
ninivitas se arrepintieron cuando les predicé Jonas.* Igual que la

3 Cf. Lucas 23.8: Herodes “esperaba verle hacer alguna sefal”.

* Tanto Lucas 11.29-32 y Mateo 12.38-42 incluyen también “la reina
del sur” como testigo contra ellos, porque ella también entendi6 y creyé.
Mateo agrega secundariamente los “tres dias” de Jonés 1.7 como anticipo
de la resurreccién de Jesus.
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primera sefal (implicita), ésta no tenia nada sensacional ni
cosmoldégicamente terrorifico; sencillamente se referia a
realidades histéricas (Jests, Jonas, reina de Saba) a las que los
contemporaneos en su rebeldia no supieron responder.

Por eso, la analogia que establece Jests entre los métodos
sencillisimos de los agricultores palestinenses para leer “las
sefiales climéticas”, y la forma que debian usar los
contemporaneos para “discernir este tiempo”, signific6 ademas
un rechazo tajante del tremebundo sensacionalismo de gran
parte de la tradicién apocaliptica. En efecto Jesis les esta
diciendo: “Olvidense de esas tradiciones y respondan a mi
presencia con el mismo discernimiento practico con que
responden cada dia a los sintomas del tiempo” (clima).

Juan Luis Sequndo, en su contundente Respuesta a Ratzinger,
sefiala que el Concilio Vaticano Segundo (Gaudium et spes), fiel
a este pasaje, “atribuye el discernimiento de los signos de los
tiempos a la sensibilidad histérica del hombre, y su interpretacién
a la luz del evangelio”.® El pasaje indica “que los signos de los
tiempos no estén sujetos a un criterio o discernimiento ulterior o
superior, como pretendfan los adversarios de Jesis” ©. “Eso lo
demuestran —dice Segundo— las dos analogias que pone JesuUs:

el discernimiento de cambios climéticos sin ulterior criterio, vy el

discernimiento que hicieron paganos como los ninivitas y la reina
del sur en base a su sola sensibilidad histérica frente a los
acontecimientos... En la argumentacién de Jesus, las sefales de
los tiempos y el responder a ellas constituyen un presupuesto de

% Juan Luis Segundo, Teologia de la Liberacién: Respuesta a Ratzinger,
Cristiandad, Madrid, 1985, p. 46. ) ‘

¢ Ibid., p. 47.

T
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la correcta lectura de la palabra, no viceversa”. La radicalidad de
Jdesis consistié “en exigir del hombre una sensibilidad
histérica...como presupuesto hermenéutico para una correcta
lectura de la palabra de Dios”. Para Jests, demandar sefiales es
una idolatria propia de una “generacién adultera”.’

La radicalidad de esta exigencia de Jestis debe definir también
nuestro concepto de la tarea de la teclogia. Desde los antiguos
apologistas vy la escuela de Alejandria, los tedlogos se han
concentrado en la tarea de armar sistemas parecidos a los de la
filosofia. Pero la tarea en realidad es otra: acompanar al pueblo
de Dios en su misién histérica. Eso significa que el tedlogo debe
ser un especialista en la lectura de “las sefales de los tiempos”
que discierne el kairés histérico, es decir, el momento oportuno
de que nos habla Efesios 5.16.

De hecho, un repaso de la historia del pensamiento cristiano
nos mostrara que los tedlogos realmente grandes han sido los
que mejor entendian los tiempos en que vivian. Otros hubo mas
eruditos, pero no que leyeran mejor las senales del tiempo. En la
encrucijada histérica que vivia San Agustin, nadie comprendia
mejor que él las causas vy el significado de la crisis del Imperio -
Romano y con él, de toda la cultura clasica.® San Anselmo
entendfa la formacién histdrica del feudalismo medieval en su
tiempo, y articulé su teologia en los mismos términos. Santo
Tomas de Aquino comprendia a fondo la crisis del aristotelismo
en el siglo 13 y supo responder brillantemente. Sobre todo,
Lutero y los reformadores captaban intuitivamente, en diversos

7 Ibid., p. 48.

8Ver C. N. Cochrane, Cristianismo y Cultura Clasica, Fondo de Cultura
Econémica, 1956.
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grados y formas, las transformaciones epocales de su momento
histérico, a las que respondian con el mensaje evangélico.’

e. No debemos malentender ‘“las seiales
del fin>” (Mt 24.3)

Este es el tercer desafio que nos plantea el evangelio al
respecto de nuestro tema: entender correctamente —y no
malentender, como suele pasar— “la sefial de tu venida y del fin
del siglo” (Mt 24.3). Ya hemos senalado que las tradiciones
apocalipticas judias solian anunciar los méas extraordinarios
prodigios como sefiales de la venida del Mesias, y que los
adversarios de Jesus le exigian hipdcritamente que los efectuara.
Pero la respuesta constante de Jesus es negarse a entrar en ese
juego (Mt12.38-42;16.1-4;Mr8.11-13;Lc 11.29-32; 12.54-56).
La exigencia perversa de senales, y el férreo rechazo a hacerlas
por parte de Jesus, es un tema tan obvio como importante en los
evangelios sindpticos.

Sin embargo, parece que en parte los mismos discipulos
compartian esas expectativas taumatirgicas v no llegaban a
comprender la polémica del maestro con esa clase de sefales.
Cuando Jesus les anuncia la destruccién del Templo, segin
Marcos y Lucas, ellos preguntan “équé senial habra cuando estas

? En este aspecto debe mencionarse que los anabautistas en general
percibieron mejor que los demas la radicalidad de las transformaciones
que estaba engendrando el mundo moderno. Por eso ellos, mas que
Lutero o Calvino, rompieron radicalmente con las tradiciones medievales

7
y de la “cristiandad” constantiniana. Su “Reforma Radical” estaba mas
bien adelantada a su momento histérico.
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cosas estén por suceder?” (Lc 21.7; cf. Mr 13.4).%° San Mateo
reformula las dos preguntas en tres: “4cuando seran estas cosas,
y qué senial habra de tu venida, y del fin del siglo?” (24.3). Un
andlisis cuidadoso de este discurso, sin embargo, muestra que
Jests no contestd ninguna de las preguntas: ni les dice “cuando”
(Mat 24.36; cf. Hch 1.7), ni les revela alguna sefnal que hubiera
de anunciar su venida, que serd “como un reldampago” (24.27).
La Unica sefal seré la misma “sefal del Hijo de Hombre en el
cielo” (24.30) y las “grandes senales del cielo” (Lc 21.11,25; Mat
24.29). Eso si, los “falsos Cristos” vendrén a satisfacer ese tipo de
curiosidad apocaliptica con “grandes sefiales y prodigios”
enganosos (24.24).

Es cierto que Jests habla aqui de guerras, hambrunas,
terremotos, etc, pero nunca las llama “senales” y méas bien
agrega, como para advertirles contra falsas interpretaciones
apocalipticas, “mas aun no es el fin” (Mt 24.6,14, en contraste
con la pregunta de 24.3; Mr 13.7; Lc 21.9). Aqui también Jests
sigue su guerra contra la “seflalomania” de las cabezas calientes.
La tnica senal serd él mismo y las consecuencias cosmicas de su
venida; cualquier otra pretensién es un engafo (Mt 24.26-30).1

En resumen, parece que dJesis no pronuncié todo este
discurso para avisarnos de las sefiales que habrfamos de ver, sino
para advertirnos contra tales creencias apocalipticas. Aqui
también Jesus rehusa ofrecer el tipo de “sefiales” que buscaban
los fariseos, iy que buscan muchos evangélicos hoy! Las tnicas

] a pregunta en Marcos y Lucas se refiere claramente a la destruccién
del Templo. Es probable, y con cierta légica, que los discipulos hubieran
entendido que la destruccién del Templo seria también el fin de la historia. .

T Todo este andlisis se basa en los comentarios de Kirster Stendahl, de
Harvard, el mayor experto sobre el Evangelio de San Mateo.
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senales a que él remite son (1) la senal de Jonas; (2) la
apariencia del cielo; (3) su propio ministerio como “senal de este
tiempo”; (4) la senal del Hijo de hombre en el cielo, v (5) los
fenémenos césmicos que la acompanaran. En definitiva, hasta
que él venga, todas las sefnales consistirdn en nuestro fiel
discernimiento de los tiempos v de las escrituras (Ef 5.16).

2. El siglo 21:
una coyuntura histériea

Si como cristianos estamos llamados a entender nuestro
propio kairés histérico y a comprometernos con el Senor para
responder fielmente al mismo, entonces surge la pregunta: ¢cémo
hemos de leer hoy las senales de los tiempos, precisamente a
finales de siglo 20?

Cada dia parece crecer la fascinaciéon, y a veces una
angustiosa preocupacion, con el nuevo siglo y milenio que se nos
acercan. Han sido tantos y tan dramaticos los cambios de las
Gltimas décadas que muchos intuyen que estamos en medio de
una de las méas grandes transformaciones de la historia humana.
Quizéa en parte por eso, el interés en la futurologia sociolégica y
la escatologia cristiana han tomado gran auge.'? A veces éstas
toman también formas apocalipticas extremas y hasta peligrosas,
como en el tragico caso del suicidio colectivo de la secta “Puerta

2 Evidencia de esto es la inmensa popularidad de los libros
apocalipticos de Hal Lindsey, comenzando con La agonia del planeta tierra
que se mantuvo por varias décadas en primer lugar de best-seller
superando a grandes obras publicadas en los mismos afios (como por
ejemplo Cien aros de soledad de Garcia Marquez).
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del Cielo”. A veces confusos conocimientos de aislados detalles
han producido sensacionales noticias; muchos miles de
latinoamericanos, por ejemplo, temian la venida del Anticristo el
6 de junio de 1996, por ser 666 y el Gltimo bisiesto del siglo.

Aparte de tales fantasias, ¢como debemos interpretar los
grandes cambios que estan ocurriendo en nuestro mundo y qué
deben significar para nuestro testimonio en el siglo 21? Debemos
aclarar en primer lugar que la fecha misma carece totalmente de
importancia. El mismo calendario es en cierto sentido relativo,
una decisién humana respecto a qué dia se ha querido comenzar
el afio y cémo se han calculado los afios desde la antigiiedad. ™
Ademas, las transformaciones histéricas tienden a realizarse mas
sutil v gradualmente. Sin embargo, tomando una perspectiva
menos puntual, se logra percibir las transformaciones que van
realizadndose en la historia. .

Hay algunos paralelos impresionantes entre el periodo de la
Reforma y nuestro tiempo.'* Es evidente que en la época del
Renacimiento y la Reforma protestante (siglos 15-16) ocurrieron
cambios que transformaron a Europa, de modo que dicha época
puede considerase una de las coyunturas mas decisivas de la
historia humana. Lo que nos llama la atencién y queremos

3 Debemos notar que culturas orientales tienen calendarios totalmente
distintos al occidental. Ademas, en otras épocas como la edad media
podian coincidir varios sisteras de calendario y la conciencia social de las
fechas podria ser mucho menor. Es probable que esto ayude a explicar
porque los europeos dieron relativamente poca importancia al afio 1000.

" En lo que sigue, estamos plenamente conscientes de lo dificil y
peligroso que es establecer paralelismos transcronolégicos como también
realizar proyecciones futuristas. Pero estamos convencidos que es mejor
intentarlo y posiblemente equivocarse, que no hacerlo y seguramente
equivocarse.
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sefnalar a continuacién, son los fenémenos de nuestro tiempo
que lo hacen notablemente semejante a esa época anterior:

1) Fundamental a las transformaciones de la época de la
Reforma fue el perfeccionamiento de la imprenta mévil por
Gutenberg (c.1394-1468). Esta significé una revolucién en los
‘medios de comunicacién de la época y fue un recurso que los
reformadores, comenzando con Lutero, supieron aprovechar
muy bien. En nuestros dias vivimos otra revolucién en las
comunicaciones que ha alcanzado logros jaméas sospechados.
Desde la introduccién de la maquina de escribir y la pluma de
fuente (siglo 19), pasando por el cine, la radio, la grabadora y la
televisidn, la fotocopiadora (y antes, los viejos esténciles) y el fax,
ihemos llegado a la computadora portétil v el increible Internet!

Dos anécdotas pueden ilustrar lo draméatico de esta revolucién
tecnoldgica. En estos dias me ha tocado sacar de mis archivos
varias cartas que me envié en 1962 nuestro recordado hermano
Rolando Gutiérrez. Como Rolando entonces era estudiante en
Estrasburgo, y seguramente tenfa poca plata, escribia sus cartas
con una cinta azul bastante despintada. Eso me cre6 un
problema que Rolando en 1962 jamés hubiera sofiado: por lo
palido de las cartas, no pude enviarlas por fax a México. Tuve
que fotocopiarlas en Xerox para que el fax las pudiera tomar. A
Rolando hace 35 arios ni se le hubiera ocurrido usar una mejor
cinta para que yo pudiera enviar las cartas por fax. En esa fecha
ni sofidbamos con algo que se iba a llamar “fax”, ni Xerox, ni
mucho menos correo electrénico.

Otro ejemplo: el dia después del primer paseo en la luna, en
1968, me encontré con la anciana madre de una amiga. La
senora estaba profundamente conmovida. “Mira, hermano—me
dijo—, cuando yo naci Costa Rica no tenia luz eléctrica ni carros
ni calles pavimentadas. Yo recuerdo cuando se trajo la primera
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radio, iy ahora estoy viendo en televisién cosas que estdn
pasando en la luna! iEs increible!” De hecho, ahora la
comunicacién es virtualmente instantdnea. Pudimos seguir
momento a momento el asalto a la residencia japonesa en Lima
en los mismos instantes que ocurria. Esta misma instantaneidad
afecta y afectara sensacionalmente el mundo de las finanzas y el
comercio.

2) Los cambios revolucionarios en el transporte y el
conocimiento geogréfico contribuyeron también al nacimiento
del mundo moderno en los siglos 15 y 16. Los portugueses
aprovecharon los importantes avances en la cartografia marina,
en los instrumentos de navegacién (brijula, invento del
astrolabio) vy la aparicién de una nueva nave muy superior, la
carabela, para pasar el cabo de Africa y viajar al oriente. Después
Cristébal Colén llegd a las costas de nuestra Abya Yala.
Simultdneamente, las nuevas teorias heliocéntricas de Copérnico
y Galileo también comenzaban a transformar la vivencia humana
del espacio césmico que habitamos.

Una revolucién de aun mayores proporciones esta ocurriendo
en nuestros tiempos. El invento de la locomotora y el buque de
vapor, del automévil y del avidn, representaban en su tiempo
maravillas inauditas. Pero en pocas décadas habian de quedar
pélidas comparadas con la exploracién del espacio. Nuevas
teorias cientificas y filoséficas como las de Einstein y Whitehead,
telescopios mas poderosos que nunca y robots, y otros
instrumentos para explorar el espacio, han acelerado todo este
proceso. El significado de estas transformaciones es incalculable.
De la Reforma para acd, el mundo que habitamos se nos ha
-vuelto no sélo planetario sino césmico; no es el mismo mundo de
antes.
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3) Dolorosamente, tanto la época de la Reforma como la
nuestra han visto saltos cualitativos en cuanto a armanentos. Se
atribuye a Berthold Schwartz el invento de cafién con proyectil
expulsado por pdlvora (1313), y en los siguientes siglos se fue
perfeccionando lentamente la calidad de la pélvora para que
fuera menos peligrosa y més eficaz. En cuanto a armas portatiles,
el desarrollo moderno comienza con el invento de la arquebusa
(fin del 15), a la que sigui6 la mosqueta (c.1540), armas cuyos
fuegos cayeron sobre los indigenas americanos. La mosqueta fue
producida en Espana y el Duque de Alva la introdujo al ejército
espanol.

Losrecientes desarrollos en este campo son tan conocidos que
es poco necesario detallarlos. Un factor decisivo es que el
armamentismo se ha convertido, en muchos aspectos, en un
lucrativo negocio. A veces una guerra puede resolver graves
problemas econémicos de un pais (como el caso de la gran
depresion de los anos 30 en EE.UU.) o consolidar, por lo menos
momentaneamente, la popularidad de un politico (Margaret
Thatcher y la guerra de las Malvinas, George Bush vy la guerra del
Golfo, Fujimori y el asalto a la residencia japonesa). Estos y otros
factores dan al militarismo dimensiones nuevas y muy peligrosas.

Durante este siglo una gran parte de la tecnologia ha surgido
al servicio de la muerte. Eso lo reconocié Alfredo Nobel, inventor
de la dinamita y fundador de los premios Nobel. La quimica se
ha empenado en producir una inmensa variedad de explosivos,
posibilitando “maravillas” modernas como la reciente explosion
en Oklahoma City. La aviacién también ha revolucionado la
guerra moderna, sobre todo con bombardeos aéreos (el primer
bombardeo aéreo civil del hemisferio occidental fue realizado por
los marines contra el pueblo nicaragiiense de Ocotal en 1927).
Pero todo eso es muy primitivo comparado con las actuales
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armas nucleares, los misiles “inteligentes”, y la guerra quimica,

‘biolégica y genética. En verdad, el caballo rojo del Apocalipsis se
ha convertido en un verdadero monstruo amenazante. Nuestra
guerra ahora también se ha hecho posmoderna.

4) En términos mas generales podemos decir que la época de
la Reforma significa bésicamente el fin de todo un periodo
histérico vy los inicios de una nueva era, que llamamos
“moderna”. Estamos conscientes, por supuesto, de que estos
procesos son siempre muy graduales, poco obvios, pero de
repente queda claro que las estructuras bésicas de larga data ya
se han transformado en algo nuevo. En ese sentido muy general,
parece vélido decir que los siglos 15-16 representan la transicién
del ya muerto feudalismo medieval al mundo moderno en que
vivimos.*® Pronto desapareceria el Sacro Imperio Romano que
habia dominado desde Federico Barbarosa (m.1190), e iban a
tomar mucho més fuerza los estados nacionales que irfan
unificAindose paulatinamente.

Muchos pensadores han sefalado el proceso de secularizacién
impulsado por el movimiento del Renacimiento y la Reforma.
Hablando nuevamente en términos generales, la Edad Media fue
una época caracterizada por una fuerte autoridad eclesiastica. La
iglesia ejercla una dominante presencia en la filosofia, la
literatura, las artes y todo lo relativo a la cultura. Después de la
transformacién que estamos sefialando, todos esos aspectos de
la cultura iban haciéndose cada vez més auténomos e
independientes de la autoridad eclesiastica. En muchos aspectos

15 Con esto no pretendemos simplificar el concepto de “feudalismo” ni
afirmar que existiera homogéneamente hasta el siglo 15 en toda Europa
y después desapareciera del todo. Muchos creen, por ejemplo, que
sobrevivié mucho tiempo después en las colonias espariolas y portuguesas.
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este proceso nacié de la misma Reforma protestante, y tras ella
del pensamiento biblico.

Hoy dia es mucho més aguda la crisis de valores vy de
autoridad. Llama la atencién que algunos de los tltimos papas,
siendo muy autoritarios (Pablo VI, Juan Pablo II), no hayan
podido imponer su voluntad sobre los fieles. Cuando Pablo VI,
por ejemplo, quiso resolver por decreto el problema de la
planificacién familiar con su enciclica Humana vitae, los fieles en
masa hicieron caso omiso y siguieron planificando.

No me parece demasiado atrevido decir hoy que, asi como la
época de la Reforma representé el fin de la época medieval y su
sistema socio-econdémico-politico, hay sintomas en estas ultimas
décadas que anuncian el fin del correspondiente sistema
moderno. Muchos, sobre todo desde el tercer mundo, han
afirmado que nuestro sistema est& en una crisis que podria ser de
muerte. En verdad, es bastante dificil imaginar que dentro de
cien anos todavia esté funcionando eficazmente el orden social,
econémico y politico actual, que hoy mismo no anda nada
bien.'

Una caracteristica importante de este proceso es lo que se ha
llamado la rapidacién. Cambios que antes duraban siglos en
realizarse, ahora pueden ocurrir dentro de una década o hasta un
lustro. En algunos campos cientificos, la mitad o mas de lo que
se sabe fue descubierto en los Gltimos cinco o diez afios. Asi que
no sélo aumenta vertiginosamente el conocimiento humanoy los

.

16 En este parrafo pretendo lanzar inquietudes mas bien que plantear
conclusiones; por eso, no intento entrar en detalles o pruebas. Sélo el
tiempo podra indicar lo acertado de estas intuiciones.
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cambios de todo tipo, sino también sigue acelerandose cada vez
més el ritmo de esos cambios.

El campo de las artes visuales, musicales y literarias merece
una atencién especial en el andlisis de nuestra coyuntura
histérica. Por sus agudas percepciones intuitivas, los artistas a
menudo son los profetas del manana; basta ver el Guernica de
Picasso para captar el salvajismo de la guerra moderna. Otras
expresiones mucho mas extremas en la pintura contemporanea
(surrealismo, dadaismo, fauvismo), la atonalidad en la musica o
el teatro del absurdo en la literatura, revelan draméaticamente la
crisis de nuestro momento historico.!” Estas expresiones asustan
a muchos conservadores, que adoptan la salida mas facil de
condenarlas para no tener que confrontar los desafios que
plantean. Mejor seria tomarlas muy en serio como expresién
intuitiva de la profunda crisis de sentido que vive nuestra
sociedad, vy como indicadores que pueden ayudarnos a
“aprovechar bien este momento decisivo”.

Desde hace tres o cuatro décadas muchos destacados
pensadores han venido analizando el significado de la
transformacién histérica que esté viviendo la civilizacién entera
a finales del siglo 20 (v que se ha hecho mucho més evidente y
dramaética en la Gltima década). Echando un vistazo global de la
historia.humana, podriamos sefialar las siguientes transiciones
decisivas: de la prehistoria a la historia; de las culturas primarias
a la civilizacién clasica grecorromana; de la época clésica a la
medieval; v de la medieval a la moderna. Ahora nace la
pregunta: ¢Cuanto mas puede durar nuestra actual civilizacién

7 Para un enfoque algo conservador de “The Crisis of the Fine Arts”,
ver P.A. Sorokin, The Crisis of our Age, Dutton, New York, 1941/1957,
. pp. 30-79.
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moderna? éCémo serd la nueva situacién que parece venir
configurandose?

Los escritos sobre esta tematica, especialmente por sociélogos,
han sido muy numerosos. En 1943 Karl Mannheim fue uno de
los primeros en abordar el tema con su Diagnéstico de nuestro
tiempo, del que la segunda parte se dedica al papel del
cristianismo. Le siguié Pitrim Sorokin con La Crisis de nuestro
tiempo (1941/1957) y otra obra del mismo Mannheim, EI
hombre y la sociedad en la época de crisis (1958). Peter Drucker,
en Fronteras del Futuro (1960) introdujo el concepto de “post-
moderno”. Alin més dréastico, Kenneth Boulding en El sentido del
siglo veinte habla de “post-civilizacién”. En las tltimas décadas
ha surgido toda una escuela de la posmodernidad, encabezada
por Michel Foucault, Jacques Derrida y Richard Rorty.*®

Algunas “senales de los tiempos”
de cara al nuevo siglo

Sin poder entrar en los complicados detalles de la
posmodernidad, quisiéramos intentar una interpretaciéon
teolégica de tres fenémenos indudablemente cruciales que
afectardn grandemente la nueva civilizacibn yv que como
cristianos hemos de confrontar seriamente. Me refiero a los temas
del poder nuclear, la ingenieria genética y la crisis ecolégica.

Quiza la bomba nuclear revela méas draméaticamente que nada
la situacién nueva en que vive la humanidad hoy en visperas del
nuevo milenio. Su fuerza devastadora, aunque en la mini-escala

¥ Un libro muy Gtil {(en inglés) sobre la posmodernidad desde una
perspectiva evangélica es: Stanley J. Grenz, A Primer on Postmodernism,
Eerdmans, Grand Rapids, 1996.
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de la ya obsoleta y mil veces superada “bomba atémica”, cayé
sobre Hiroshima vy Nagasaki (1945) como si fueran Sodoma y
Gomorra. Afortunadamente ninglin pafs hasta ahora ha repetido
tal barbarie, pero preocupa el alarmante peligro de la
proliferacién del poder nuclear a muchos paises y el consecuente
aumento de la posibilidad de que se vuelva a usar en cualquier
momento. Otra amenaza son los accidentes en plantas nucleares.

El descubrimiento y empleo del poder nuclear, en sus muchas
formas, significa un salto cualitativo no sélo en la fuerza militar
sino en la relacién de la humanidad con su mundo. Después de
la bomba nuclear, la humanidad tiene en sus manos un poder
que nunca habia poseido antes: la capacidad efectiva de destruir
al mundo (o una gran parte del mundo) y volverlo inhabitable
para la humanidad. Teoldgicamente, esto plantea problemas
totalmente nuevos para nosotros. Parece cumplir la promesa
antigua “seréis como dioses” pero con signo negativo. Frente al
) poder de Dios de creatio ex nihilo (creacién de la nada), la-
tecnologia militarizada nos ha traido la posibilidad humana de
destructio ad nihilum (destruccién que aniquila la tierra como
habitable).

Otro avance tecnoldgico que introduce a la humanidad en
esferas antes consideradas dominio exclusivo de Dios es la
ingenieria genética. Los antiguos hebreos siempre entendian que
era Dios, autor de la vida, el Gnico que podria abrir y cerrar el
vientre de una madre. Antes el nacimiento de un niflo o una nina
se recibifa como regalo de Dios; ahora los padres estdn en
condiciones de saber que tipo de feto lleva la madre en su vientre
y de decidir si lo quieren llevar a término o no. Ahora es posible
también afectar significativamente la composicién genética del
embridn, tanto de animales como de seres humanos.
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En este campo lo maés significativo teolégicamente, y lo mas
problematico, es la clonacién, ya realizada en plantas y animales
(como la famosa oveja de Escocia) y eventualmente posible para
humanos, aunque por ahora su desarrollo es muy lento y
costoso. Aun la clonacién de una oveja plantea el problema
teolégico: ¢cémo podemos entender que el ser humano tenga en
sus manos ahora el poder de creatio vitae que es propio de
Dios?" Junto a estos nuevos poderes sobre el inicio de la vida
van también las incursiones humanas sobre el fin de la vida,
como son la eutanasia v el suicidio médicamente facilitado
(medically assisted suicide).

Vale mencionar aqui también el creciente entendimiento del
funcionamento del cerebro humano. En vez de ser ese
maravilloso misterio de la imagen de Dios en nosotros, el cerebro
se entiende ahora cientifamente en términos de sinapses,
circuitos electrénicos y reacciones quimicas. Desde que se
inventé el disco duro de la computadora el cerebro humano
tiene un rival. iHasta puede ganarle a campeones de ajedrez!
Esto también es una nueva realidad que debe hacernos pensar
a los cristianos.

Finalmente, al terminar la era industrial la humanidad se
encuentra frente a una crisis ambiental que en muchas maneras
va a condicionar toda la vida humana en el nuevo siglo. No son
enteramente fantasiosos los temores de que el siglo 21 ni llegue
a su fin, no tanto por causa de la bomba nuclear sino de una
serie de fuerzas antiecolégicas que ya estan en accién, como una

% No es posible simplemente afirmar a priori que la ciencia nunca
llegard a poder reproducir la vida humana. Antes de 1968 muchos
predicadores afirmaban con toda confianza que Dios nunca permitirfa a
seres humanos llegar a la luna, pero la historia les refutd.



30 APOCALIPSIS Y PROFECIA

bomba de tiempo contra la vida. En cierta medida esta amenaza
es también nueva, y totalmente nueva es la creciente conciencia
acerca de ella.

El universo y la tierra son temas centrales en toda la Biblia y
la teologia. En esta crisis ambiental, los cristianos no podemos ser
indiferentes. Muchos cristianos se niegan a pensar sobre el
problema, creyendo que es exagerado o que sélo la gente
panteista o de la Nueva Era se preocupan del asunto. Ante esta
“sefal del tiempo” la iglesia debe despertarse ya y luchar hombro
a hombro con todos los que quieren defender la creacién.*®

¢Qué significaran todos estos megacambios para la fe y la
iglesia en el nuevo siglo? Para terminar, debemos hacer una
breve referencia a las implicaciones teolégicas de la
posmodernidad. Para provocarnos a pensar mas radicalmente,
presentamos un resumen del anélisis realizado por uno de los
maés radicales tedlogos contemporaneos, Robert W. Funk. En un
capitulo titulado “Jests para nuevos tiempos” pronostica, entre
otras, las siguentes caracteristicas de la situacién religiosa del
futuro: '

— fin de la civilizacién cristianizada;

— fin del imperialismo del canon biblico;

— la teologia pasara de la Iglesia a las universidades;

—el mundo simbdlico occidental cristiano dejard de ser
fundacional o formativo;

—la arrogancia cristiana tendra que desaparecer ante las
nuevas sensibilidades que van formandose;

2 Por supuesto muchos otros temas podrfan incluirse aqui junto con los
tres que hemos expuesto: el azote de las drogas, el Sida, la corrupcién v
el colapso de los sistemas politicos, el neoliberalismo, la deuda externa, la
globalizacién, la violencia, los suicidios juveniles, etcétera.
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— toda teologia sera post-Auschwitz;

— habra que bajarle el rango a Jesus, abandonar la expiacién

vicaria, la resurreccién y la concepioén virginal;

— habré que exorcizar todos los elementos apocalipticos del

cristianismo. !

Es obvio que los cristianos evangélicos jamés vamos a adoptar
esta agenda del Dr. Funk, ni compartimos sus mas basicos
presupuestos teolégicos. Mucho de su radicalismo no nace de la
posmodernidad sino del clasico proyecto teolégico del
liberalismo (ique tiene muy pocas esperanzas de sobrevivir en el
mundo posmoderno!) Sin embargo, su andlisis sirve para
indicarnos tanto la seriedad de los desafios que tendremos que
confrontar en el siglo 21 como también una agenda de temas
cruciales para el futuro.

Sobre todo el ultimo punto nos va a preocupar en los
restantes capitulos. ¢Serd necesario “exorcizar todo elemento
apocaliptico” de nuestra fe? ¢O podrd la escatologia, incluso la
literatura apocaliptica biblica, tener gran significado hoy vy
manana?

% Robert W. Funk, Honest to Jesus, Harper, San Francisco, 1996, pp.
297-314. Para una respuesta evangélica a la posmodernidad, ver Anthony
C. Thiselton, Interpreting God and the Postmodern Self, Eerdmans, Grand
Rapids, 1995; y Leslie Newbigin, The Gospel in a Pluralist Society,
Eerdmans, Grand Rapids, 1989.



2

La interpretacion
cristiana de la profecia

Todo lector de la Biblia se habra dado cuenta de la existencia
de unos libros y pasajes de caracter un poco extrano: la literatura
profética y apocaliptica. Son més dificiles de interpretar —iy
mucho mas faciles de malinterpretar!— que otras partes de las
Escrituras. Si el pueblo creyente necesita buena orientacién para
la interpretacién fiel de la Biblia en general, la necesita sobre
todo para estos escritos inspirados pero no siempre claros para
nosotros hoy.

El problema es aln mas urgente porque, como senala
Douglas Stuart, la Biblia tiene mas libros proféticos que de
cualquier otra categorfa.' En el Antiguo Testamento, senala
Stuart, son los cuatro profetas mayores (Isaias, Jeremias,
Ezequiel, Daniel; 170 pp. en la versién de RV 1960) y doce
profetas menores (43 pp. en RV 1960). Es més: el canon hebreo
clasifica como “Profetas Anteriores” a los libros de Josué, Jueces,
Samuel y Reyes.? En el Nuevo Testamento se destacan el libro

' G. Fee y D. Stuart, La lectura eficaz de la Biblia, Vida, Miami, 1985,
p. 147.

2 W. S. La Sor, “Interpretacién de profecias”, en Hermenéutica,
Rodolfo Turnbull (ed.), TELL, Grand Rapids, 1976, p. 60.
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del Apocalipsis y el discurso escatoldgico de Jestis en Marcos 13
(v paralelos). Pero hay también otros pasajes como por ejemplo
1Ts4.13-5.11;2Ts 2.1-12; 1Co 15; 2C0 5.1-10; y 2P 3. Ademas
de estos y otros pasajes de tematica profética, hay innumerables
versiculos proféticos insertados en pasajes con otra tematica (p.
ej. 2Ts 1.7-10; Mt 19.28s; Stg 1.12). En verdad, toda la Biblia
esté impregnada de la dimensién profética.

Todo lo dicho implica que para entender adecuadamente la
Biblia es crucial saber interpretar acertadamente todo el aspecto
profético, y entonces, debemos tener un cuidado muy especial en
la interpretacién de la profecia. En primer lugar, por supuesto,
debemos aplicar a los escritos proféticos todas las reglas
generales de la interpretacion: contexto histérico, contexto
literario, autor y fecha, propésito y tema central, aclaraciéon de
vocabulario, etc. Pero dadas las caracteristicas especiales de esta
literatura, hacen falta también otras pautas orientadoras
especificas para interpretar sus simbolismos, enfocar sus
perspectivas y reconocer sus cumplimientos.

| 1. Definicion de profecia

Hay una confusién casi universal sobre el sentido de los
términos “profecia” y “profético”. Casi todos entienden estos
términos en el sentido exclusivo de su elemento predictivo, como
“vaticinio” (prediccién, pronéstico, augurio).® Probablemente esa

3 El ejemplo clésico de esta interpretacién reduccionista del término es
el libro de Dwight Pentecost, Eventos del Futuro. En todo momento reduce
la profecia al vaticinio, limitdndola al anuncio previo de sucesos futuros.
El resultado es disminuir, hasta casi hacer desaparecer, lo que
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definicién se deriva de la cultura secular (los oraculos griegos, la
Sibila, las “profecias” de Nostradamus) o hasta del ocultismo
(videntes o “profetas” sensacionales que pretenden anunciar
sucesos futuros). -

El problema con esta definicién popular es que toma un solo
aspecto que no es el definitivo o méas importante, v lo confunde
con toda la realidad del profetismo. No cabe duda que Dios
puede revelar a sus profetas acontecimientos futuros, que lo ha
hecho y que ese es un aspecto a considerar de los libros
proféticos. Pero esto no es la esencia de la profecia. Asi como
puede haber “predicciones” del futuro (aun acertadas) que no
son profecia, también puede haber profecia sin que sea
predictiva. Si limitamos la profecia sélo a su parte predictiva,
terminaremos malentendiendo todo lo que es la profecia en
sentido biblico desde ese aislamiento y distorsién.

Douglas Stuart senala acertadamente que cuando los profetas
anunciaban el futuro, “era usualmente el futuro inmediato de
Israel, Judé y otras naciones vecinas; no nuestro futuro.”* Afirma
ademas que “menos del 2 por ciento de las profecias del Antiguo
Testamento son mesidnicas; menos del 5 por ciento describen
especificamente la edad del Nuevo Pacto y menos del 1 por
ciento se refieren a sucesos que todavia estan por ocurrir.”®

originalmente era definitivo: el mensaje para los lectores originales, sobre
todo en sus dimensiones éticas. Aqui se nota una gran diferencia entre
Pentecost y Stuart, La Sor, y otros autores que parten de un concepto méas
integral y biblico de la profecia. La profecia fue sélo secundariamente un
mensaje sobre “eventos del futuro”; su esencia era més bien un mensaje
teoldgico y ético para el pueblo de Dios.

* Fee-Stuart, op. cit., p. 148.
®Ibid., p. 147.
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Es evidente también que “Los Profetas Anteriores” del canon
hebreo (mencionados arriba) no se caracterizaban por predecir
el futuro ni eran considerados “proféticos” por esa razén. La
primera persona que es llamada “profeta” en la Biblia es
Abraham (Gn 20.7), y el pionero y prototipo de toda la profecia
es Moisés (Dt 18.15-22; cf. Hch 3.22s; 7.37; también Maria, Ex
15.20). Ellos, igual que Samuel, Elias, Eliseo v muchos otros
profetas, no solian anunciar acontecimientos futuros ni eran
profetas porque pudieran hacerlo. De igual manera, ningtin libro
era “profético” en razén de su elemento predictivo, ni todos los
libros proféticos tenian necesariamente que “profetizar” el futuro.

Un hecho muchas veces olvidado es que el fundador y
modelo de la “linea profética” en Israel fue precisamente Moisés.
¢Y por qué fue profeta Moisés? No porque vaticinara eventos
futuros sino porque Dios hablé por él al pueblo de Israel. Varios
pasajes revelan el verdadero sentido y base del caracter profético
de Moisés:

¢No conozco yo a tu hermano Aarén, levita, v que él habla
bien?...Tu hablaras a él y pondrés en su boca las palabras, y
yo estaré con tu boca y con la suya, y os ensefaré lo que
hayais de hacer (Ex 4.14s).

Mira, yo te he constituido dios para Faraén, v tu hermano
Aardn serd tu profeta. Tu dirds todas las cosas que yo te
mande, y tu hermano Aarén hablard a Faradén... (Ex 7.1s).
Y hablaba Jehova a Moisés cara a cara, como hablaba
cualquiera a su compariero (Ex 33.11).

Aqui encontramos la esencia misma de la profecia: Moisés
estaba llamado a estar en la presencia de Dios y escuchar su voz.
Dios le mostraria lo que él y el pueblo tenian que hacer (Ex
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4.14a). Moisés como portavoz de Dios hablaria a Aarén, que
serfa como el “profeta” de Moisés para hablar con Faraén. El
profeta primero se hace presente ante Dios, y después ante el
pueblo. Es un vocero de Dios, que escucha su voluntad y la
comunica al pueblo (Dt 5.25-33). El profeta es un mediador
entre Dios v el pueblo.®

Como profeta de Dios, Moisés comunicé al pueblo la ley
fundamental del pacto del Senor. La funcién esencial de todo
profeta en Israel era la de llamar al pueblo a cumplir esa alianza
cuyas condiciones, bendiciones y represalias comunicé Moisés al
pueblo (Lv 26.1-13; Dt 28). Gran parte de la profecia predictiva
era un anuncio del cumplimiento de los términos del pacto en la
vida del pueblo: ante la obediencia Dios dara fertilidad, buenas
cosechas, salud, prosperidad y seguridad (Amés 9.11-15); ante
la desobediencia Dios respondera con plagas, epidemias,
destruccion (Os 8.14), deportacion (Os 9.3) y otros castigos.” Por
eso las profecias preexilicas (siglo 8 hasta inicios del 6), cuando
el pueblo abundaba en pecado, se concentran en
amonestaciones que anunciaban un pronto juicio. Las profecias
durante y después del exilio (después de 722/587 a.C.), cuando
el pueblo ya habia sido castigado, dan un mayor énfasis a la
esperanza, en los términos basicos de las bendiciones del pacto.

Muchos pasajes, sin embargo, no incluyen ningin anuncio, ni
siquiera para el futuro cercano, mientras otros se extienden hacia
un lejano horizonte escatolégico. Sean pasajes puramente
didacticos o predictivos de un futuro inmediato o lejano, las

profecias siempre se orientan desde la perspectiva de las
Loy e

S Ibid., p. 148.
7 Ibid., p. 150.
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realidades presentes del pueblo de Dios, no desde alguna
perspectiva especulativa sobre realidades atin no existentes. Y
esa dimension predictiva, cuando estd presente, aparece en
funcién del motivo central del profetismo: el cumplimiento del
pacto de Dios con Israel y todas las naciones.®

W. E. Vine® concluye muy acertadamente que “la profecia es
mucho més que el vaticinio de eventos futuros. En realidad, la
preocupacién primordial del profeta es hablar la Palabra de Dios
al pueblo de su tiempo, llaméndoles a volver a la fidelidad al
pacto”.* ' : : ‘

2. El uso de textos proféticos
en el Nuevo Testamento'!

Antes de la venida de Ciristo, el judaismo no tenfa ningin
cuadro claro y unificado del mensaje profético y mesianico del
Antiguo Testamento. La tan diversa literatura profética del
Antiguo Testamento se coagulé en una serie de formulaciones

8 Ibid., p. 149. El Nuevo Testamento destaca el hecho de la muerte
violenta como tipica de los profetas (Coenen 3:418). Eso dificilmente sera
s6lo por anunciar “eventos del futuro” sin exigencias éticas directas para
el presente.

?W. E. Vine, Vine's Complete Expository Dictionary of Old and New
Testament Words, Ed Thomas Nelson, Nashville, 1985, p. 190.

% Lo dicho arriba se aplica estrictamente al género profético. Debe
distinguirse de la literattira apocaliptica, que comparte ciertas caracteristicas
con la profética pero suele tener otros enfoques y estilo que requieren
métodos diferentes de interpretacién.

1 Ct. R. Nicole, en Hermenéutica, RodolfoTurnbull {ed.), TELL, Grand
Rapids, 1976, pp. 27-34.
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diferentes, no en una sola esperanza mesianica integrada. La
expectacion judia se expresaba con términos como Hijo de
hombre, Hijo de David, Consolacién de Israel, etc, o en el caso
de Qumran, “Mesias de Aarén” y “Mesias de Israel”. El Antiguo
Testamento ni utiliza el término “Mesias” como titulo mesianico,
a menos que fuera en Salmo 2.2 (que mas bien habla en primer
término del rey) o Daniel 9.25s (donde “Ungido” parece referirse
al Sumo Sacerdote Onias Ill y no debe traducirse “Mesias”).
Evidentemente, antes de Cristo los judios no habian podido
sacar de sus Escrituras una expectacién clara y concreta del
Mesias como tampoco una visién coherente e integrada de los
acontecimientos finales de la historia.

Eso explica por qué cuando vino dJests la mayoria de los
judios no lo podian reconocer como el Mesias que ellos
esperaban.'? Es especialmente dramaético que ni los mismos
discipulos de Jesls entendian bien las profecias del Antiguo
Testamento, sobre todo en cuanto a la cruz y la resurreccién (Mt
16.22; 17.23; 20.17-22). Aun el mismo domingo de pascua los
dos caminantes a Emats todavia no supieron interpretar las
profecias mesianicas de sus propias Escrituras (Lc 24.19-21, 25-
27). Sélo después de un curso intensivo de relectura cristoldgica
de las Escrituras hebreas, y un encuentro personal que les abrid
los ojos (Lc 24.30s), pudieron entender acertadamente las
profecias mesianicas. De hecho, el proceso no fue que
entendieron los acontecimientos a la luz de las profecias (cosa
gue no habian podido lograr), sino al revés, ahora entendian las
escrituras antiguas a la luz de su cumplimiento en el
acontecimiento de Cristo (cf. Heb 1.1-3).

12 La Sor (Turnbull), op. cit., pp. 60ss.
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La razdn basica para que asi fuera es lo que hemos expuesto
arriba: el propésito fundamental y definitivo de los oraculos
proféticos no era predecir el futuro con lujo de detalles, sino
llamar a Israel al arrepentimiento y la esperanza. Obviamente no
era por falta de estudio de sus Escrituras que los judios no
entendian; ellos conocian esas Escrituras mucho mejor que
nosotros. Tampoco fue por falta de fe ni por errores de
interpretacién. Mas bien, el hecho del Crucificado y Resucitado
trajo una nueva clave de interpretacién para leer el mensaje
profético del Antiguo Testamento. Con razén los dos caminantes
a Emats, igual que todos los judios (incluidos los discipulos
mismos), no habian podido entender antes el sentido mesianico
de los profetas. Antes de la Resurreccion, ni ellos ni nadie
hubiera podido.*® Pero cuando el mismo Resucitado les abria las
Escrituras, ya podian entenderlas con una luz nueva; podian
leerlas cristolégicamente, a la luz del Mesfas que vino, murié y
vive para siempre.

De todo esto podemos deducir un principio hermenéutico
fundamental:ela interpretacién de los textos proféticos en el -
Nuev:ﬁ estamento debe ser nuestra orientacién definitiva para
entenderlos. Después de Cristo, ningiin pasaje profético debe
interpretarse a espaldas de la interpretacién que del mismo haga
el Nuevo Testamento.™

3 R. Nicole (Turnbull), op. cit. p. 31. “... nuestro Sefor y los
apdstoles... en bastantes ocasiones estimaron que el completo significado
o alcance de ciertos textos del Antiguo Testamento podria salir a la luz
solamente a través de la revelacién redentora manifestada en la
encarnacién y el ministerio mediador de Jesucristo”.

4 En otro sentido, como teologia biblica del Antiguo Testamento, es
necesario precisamente leer los textos proféticos en su propio contexto

judio, sin introducir por “contrabando exegético” aspectos que no
1

A
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Esto reviste aiin mas importancia por dos hechos cruciales que
ayudan a entender también porqué los judios antes de Jesis no
habian podido enfocar bien el sentido mesiénico y escatoldgico
de sus propias escrituras. En primer lugar, Dios no revel6 a
ningun autor del Antiguo Testamento que habria dos venidas del
Mesias, primero para sufrir y después para reinar. Eso no hubiera
tenido nada que ver con el contexto original ni con el propdsito
de llamar al pueblo a volver a Dios. En segundo lugar y por lo
mismo, ningin profeta del Antiguo Testamento alcanzé a
entender que al lado del pueblo judio llegaria a existir un nuevo
pueblo mesidnico de Dios, la iglesia cristiana. Los profetas
hebreos forzosamente relacionaban todas las profecias con el
tnico pueblo de Dios que podian imaginar, es decir, su propxo
pueblo Israel.

No era necesario para transmitir su mensaje al pueblo de
Israel que los profetas supieran de las dos venidas del Mesias o
de la nueva forma que tomaria el pueblo de Dios como Iglesia.
Pero sin conocer estos dos hechos, sélo podrian entender muy

hubieran conocido los autores y lectores originales. Pero como teoloafa
biblica del Nuevo Testamento y como exégesis cristiana, el Nuevo
Testamento debe ser definitivo para nuestra interpretacion de las profecias
judias. Ya no podemos leerlas como si no hubiéramos conocido al Mesias
que vino. Por supuesto, no incluimos aqui profecfas cumplidas antes de
Cristo, como, por ejemplo, la caida de Ninive o Babilonia.

15 Nada en el Nuevo Testamento indica que Israel volverd a ser pueblo
de Dios aparte de la iglesia o en lugar de ella. Hasta la Gltima pagina del
Nuevo Testamento, en los idénticos términos del pacto con Israel (Ap 3,7),
la “Nueva Jerusalén” es “la esposa del Cordero”, es decir la Iglesia
(incluidos todos los judios creyentes en Cristo, Ro 11.25-27). El pueblo de
Dios es un solo olivo, del que han sido extirpados los judios incrédulos e
injertados los gentiles creyentes en Cristo. Pero no hay dos olivos, Israel y
la iglesia, uno al lado del otro.
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parcialmente el futuro. Sin embargo, nosotros que sabemos que
el Mesias ha venido, muerto, resucitado y que va a volver, y que
ahora la iglesia es su cuerpo, templo v esposa, tenemos una
perspectiva que ningin profeta antiguo hubiera podido
imaginar.'®

Un estudio de las profecias predictivas citadas en el Nuevo
Testamento como cumplidas, generalmente con férmulas de
cumplimiento, arroja resultados muy reveladores. Descubrimos
que el Nuevo Testamento relaciona las profecias hebreas con
cuatro momentos decisivos: 1) la persona y ministerio de Jesys;
2) Pentecostés y los apostoles; 3) la Iglesia cristiana; 4) los
acontecimientos finales de la historia (el ésjaton) en sus diversos
aspectos.

a. La vida y el ministerio de Jesus

La profecia mas explicita, que aparece también en los rabinos,
es que de Belén habia de salir “el que sera Senor en Israel” (Mi
5.1-6; Mt 2.6). Segtin el sermén inaugural de Jesus (Lc4.17-21),
con su propia venida y el ministerio se cumplieron las promesas
del afio agradable del Senor (Is 61.1-3). Mateo 21.5 interpreta la
entrada triunfal de Jestis como cumplimiento de Zacarias 9.9, y
las treinta piezas de plata que recibié Judas (Mt 27.9) como
cumplimiento de Zacarfas 11.12ss. Felipe, en su conversacién
con el eunuco, trataba a Isaias 53.7ss como profético respecto de
la muerte sacrificial de Jesis (Hch 8.32ss; cf. Lc 22.37).

6 A veces esta realidad se describe como “perspective profética”
{aunque en realidad no la tenfan los mismos profetas), “doble cumpliento”
o “telescopismo”, pero casi nunca se sacan Sus consecuencia
hermenéuticas.
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Curiosamente, el Nuevo Testamento nunca cita Isaias 53.10-12
ni otros pasajes como profecias de la resurreccién del Mestas.

De los muchos textos del Antiguo Testamento que se citan
como realizados de una u otra manera en Jesus, no todos tienen
caracter estrictamente profético-predictivo.’”” A  veces,
especialmente en el evangelio segiin Mateo (y aun con alguna de
las “férmulas de cumplimiento” que tanto usa ese autor),
realmente sefialan paralelismos entre un episodio antiguo y otro
de la vida de Jests: usan el pasaje antiguo de manera
descriptiva, para dar énfasis a alguna ensefianza o indicar las
continuidades basicas de la historia de la salvacién (tupoi, 1 Cor
10.6), sin verlo exactamente como prediccion.

Estrictamente, segiin nuestra moderna manera de entender
“profecia” y “cumplimiento”, sélo deberia considerarse cumplida
una profecia predictiva si estdn presentes dos condiciones a
saber: En primer lugar, el pasaje del Antiguo Testamento debe
ser claramente predictivo, de tal forma que asi lo hubieran
entendido en los siglos previos a Jesus; En segundo lugar, el
autor del Nuevo Testamento también debe plantearlo como un
cumplimiento explicito, en los mismos detalles especificos del
pasaje original.'® La forma tan libre y flexible en que los autores
neotestamentarios utilizan el esquema de “promesa” vy
“cumplimiento” corresponde mas bien al pensamiento biblico y
el sentido hebreo de la profecia.

7 Para una versién casi totalmente negativa al respecto ver J. Efird,
Cémo interpretar la Biblia, CUPSA, México, 1988, pp. 75-79, “{Predijeron
los profetas a Jests?”

8 En ese sentido, Mateo 2.6 puede considerarse el cumplimiento de

Miqueas 5.2, pero seria més dificil ver Mateo 12.40 como un cumplimiento
de Jonés 1.7.
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b. Pentecostés y los apostoles

Segtn el Nuevo Testamento otras profecias se cumplieron en
el dia de Pentecostés y en la persona de los apéstoles. Joel 2.28-
32, una de las méas importantes profecias del dia del Sefior,
anuncia el derramamiento del Espiritu de Dios sobre toda carne,
suefios y visiones, prodigios en el cielo y en la tierra. En Hechos
2.16-21 Pedro toma dicho pasaje como texto de su sermén en
Pentecostés, y afirma que se estd cumpliendo (2.16). La versién
de Hechos 2 hace atin mas enfético el sentido de cumplimiento
porque reemplaza la frase incial de Joel 2.28 {“después de esto”)
con la mas explicita férmula de Miqueas 4.1 e Isafas 2.2, “en los
postreros dias” (Hch 2.17).

Llama la atencién que Pedro cita también el final de pasaje,
que habla de fenémenos terrestres y celestiales (sol oscurecido,
luna enrojecida), aunque obviamente eso no ocurrié vy
Pentecostés no fue el fin del mundo. Curiosamente, esos mismos
versiculos (J1 2.30ss) describen el quinto sello (Ap 6.12-14; junto
conls 13.10; Is 34.4; Ez 32.7), que tampoco parece ser el fin, En
cambio, en Mateo 24.29 el mismo complejo de textos si describe
el fin del mundo y la venida de Cristo. Toda esta situacién
sugiere dos conclusiones: En primer lugar, “el dltimo tiempo”
comenzd con la venida de Cristo y el don del Espiritu (cf. 1Jn
2.18); y en segundo lugar, probablemente ese lenguaje no debia
entenderse literalmente en todos sus detalles (la luna no va a
volverse en sangre materialmente) sino que representaba un
conjunto semantico para expresar la presencia de la realidad final
escatoldgica desde Cristo y Pentecostés.

c. La Iglesia cristiana

Es muy importante notar que otros pasajes del Nuevo
Testamento ven el cumplimiento de profecfas del Antiguo
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Testamento en la vida de los cristianos y de la Iglesia. Esto es una
novedad total introducida por Cristo. Recordemos nuevamente
gue ningun profeta hebreo habia anticipado las dos venidas del
Mesias y el lapso entre ellas, como tampoco la nueva forma del
pueblo de Dios llamada “Iglesia”. Por eso, cuando ciertas
profecias judias muy importantes, que ellos asociaban
inevitablemente con su propia nacién, se cumplen a la postre
maés bien en la Iglesia como nuevo pueblo de Dios, se cumplen,
pero en una forma totalmente inesperada, tanto para los autores,
como para sus lectores originales.

Muchas profecias ven en los cristianos vy la Iglesia el
cumplimiento de promesas originalmente hechas a los judios
(Hch 13.41;15.15-18). Por eso el Nuevo Testamento adscribe a
la iglesia cristiana los méas altos y preciados titulos de la nacién
judia (Ex 19.5s; 1P 2.9s; Ap 1.6; 5.9s). En Ap 3.9, una promesa
originalmente muy judia es invertida a lo totalmente opuesto de
su sentido original: mientras Isafas 45.14; 60.14 y muchos otros
pasajes anunciaron que los gentiles vendrian a postrarse ante los
judios (cf. el suefio de José, Gn 37), la relectura invertida en
Apocalipsis 3.9 promete que judios (que son “sinagoga de
Satanas” 2.9; 3.9) vendrén a postrarse a los pies de la Iglesia.

Otras dos promesas sumamente importantes, hechas
originalmente a Israel pero cumplidas en la Iglesia, son el nuevo
corazdn (Jer 32.39; Ez 11.19s; 36.26-28; 2Co 3.3; regenera-
cién)!® vy el Nuevo Pacto (Jer 31.31; 32.40; 50.5; Mt 26.28,

¥ Ademas, por la presencia del Espiritu en ella, lsrael sera “santuario
del Serior” (Ez 37.26ss). Esa promesa también se cumple en la iglesia (2Co
6.16; cf. Ap 21.3, “la esposa del Cordero”).
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Santa Cena).?’ Un cristiano no podria dudar que el Nuevo Pacto
sea nuestra salvacién, expresada en la Santa Cena. Nada en el
Nuevo Testamento permite pensar que ademas de este “Nuevo
Pacto”, plenamente realizado en Cristo, podria haber otro
“nuevo pacto” sélo para los judios. Al contrario, ese Nuevo
Pacto se realiz6 una vez para siempre y se celebra en la copa de
la comunién cristiana para judios y gentiles creyentes en el
Salvador. Tampoco podemos imaginar otra “regeneracién”
aparte de la que el mismo Jests ofrecié a Nicodemo, el maestro
de los judios. Esa promesa se cumple final y definitivamente en
la Iglesia por la fe en Jesus el Mesias.

Sin embargo, lo mas sorprendente del caso es que en el
Antiguo Testamento estas profecias incluian claras referencias a
la nacién judia, y es obvio que los profetas mismos entendian
que se referfan a su propio pueblo. El mismo oraculo que
anuncia el Nuevo Pacto (Jer 31.31s) prosigue a aclarar:

Este es el pacto que haré con la casa de Israel después de
aquellos dias, dice Jehova...Si faltaran estas leyes [de la
creacion v.35] delante de mi, dice Jehovd, también la
descendencia de Israel faltara para no ser nacién delante de
mi eternamente (Jer 31.33, 35-40; cf. 32.37-44; 33.14-25;
50.5).

En Ezequiel, de manera parecida, Dios promete a Israel “un
corazén y un espiritu nuevo” para que “me sean por pueblo, y
yo sea a ellos por Dios” (Ez 11.19ss). Al ampliar la misma
promesa mas adelante (Ez 36.26), el profeta destaca las
bendiciones nacionales que traera su cumplimiento (36.23-38).

% Ver nuestro ejercicio exegético sobre Jer 30-31 en el préximo
capitulo.
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No cabe duda de que Ezequiel, al igual que Jeremias, entendia
su profecifa en términos nacionalistas judios y ni sonaba con algo
que habria que llamarse “Iglesia”. Pero muchos pasajes en el
Nuevo Testamento afirman que los cristianos ahora somos esa
“nacion santa” (1P 2.9s; Ap 1.6; 5.9s), “el Israel de Dios” (Ga
6.16), y que los creyentes somos los verdaderos hijos de
Abraham (Ro 9.6-8; Ga 3.6,10, 28s).

A pesar del contexto tan explicitamente judio en los pasajes
originales, el Nuevo Testamento ve estas promesas cumplidas
mas bien en la iglesia, el nuevo pueblo de Dios. Ningtn pasaje
del Nuevo Testamento nos permite suponer un segundo
cumplimiento futuro en la nacién judia, aparte de su plena
realizacion en la salvacion, la regeneracion (el Espiritu y el nuevo
corazén) y la Santa Cena. Segin el Nuevo Testamento la obra
redentora de Cristo es “de una vez para siempre” (efdpax Ro
6.10; Heb 7.27; 9.12; 10.10; precisamente del Nuevo Pacto
7.22; 9.15-20; 10.16,29). Después de Cristo, no puede haber
otro “pacto nuevo”.

Aqui no se puede hablar de “cumplimiento parcial” en Cristo
y cumplimiento pleno después en Israel, ni tampoco de
“cumplimiento en dos etapas”. Dada la normatividad definitiva
del Nuevo Testamento para la interpretacién cristiana de las
profecias, el silencio del Nuevo Testamento bastaria para excluir
toda especulacién sobre algiin futuro “nuevo pacto” con Israel.
Ademas, la ensefianza explicita de la eclesiologia del Nuevo
Testamento lo hace totalmente imposible.

d. Los acontecimientos finales

de la historia

Finalmente, el Nuevo Testamento refiere muchas profecias
predictivas del Antiguo Testamento a los acontecimientos finales
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de la historia. Mateo 24.15,21 vinculan la “abominacién
desoladora” de Daniel 9.27 (11.31; 12.11) con la destruccién de
Jerusalén (Mt 24.2,15-22) e implicitamente con el juicio final
(24.3).%' El “hombre de pecado” se describe en 2 Tesalonicenses
2.3-11 en términos del Antiguo Testamento (Dn 11.36; Is 11.4)
como también el dragdn (Ap 12), las dos bestias (Ap 13) y la
ramera (Ap 17)% La caida de Babilonia se anuncia con una
alusién alsa 21.9 (Ap 14.8) y se celebra con un variado mosaico
de citas poético-proféticas (Ap 18-19).

Mateo 24.30; 26.64; y Apocalipsis 1.7, aplican Daniel 7.13 y
Zacarias 12.10 a la venida de Cristo. Apocalipsis 19.11-21
interpreta su venida y el Armagedén con referencia al Salmo 2.9;
Isafas 63.3; Joel 3.13 y Ezequiel 39.17-30.% En dos pasajes
anteriores sobre el Armageddn se alude a Isafas 63.3 (Ap 14.18),
yalsaias 51.17 y Exodo 9.23 (Ap 16.16-21). Frecuentemente el
tiempo final se describe por catastréficos fenémenos césmicos (Jl
2.31; Ez 32.7; Is 13.10; Mt 24.29; Ap 6.12s; pero también Hch

»o
i

4 Seguin 1Jn 2.18 ya era el Gltimo tiempo v muchos anticristos habian
surgido cuando se escribié esa epistola. Muchos “anticristitos” son y serén
precursores del gran Anticristo final. De la misma manera, segtin el Nuevo
Testamento, el juicio final universal se anticipa en juicios histéricos como
la caida de Jerusalén (Mt 24; Mr 13; Lc 21) o de “Babilonia” {Roma; Ap
14.8; 18.2,10,21).

2 Yer Daniel 7.7,25; 8.10; 10.13,21; 12.7. El dragdn es el diablo, de
modo que la descripcién no es solamente escatolégica. Las dos bestias y
la ramera parecen referirse al Imperio Romano, su maldad saténica v su
caida (Ap 18), pero también prefiguran un sistema futuro gue Dios juzgard;
ver nota anterior.

B Las notas al pie de la versién Reina Valera para 19.11-21 citan
Ezequiel 1.1; Daniel 10.6; Salmo 2.9; Isafas 63.3; Joel 3.13; y Ezequiel |
39.17-21.
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2.19ss). El episodio de Gog y Mégog (Ap 20.8-10) se deriva de
Ezequiel 38ss. Las descripciones del juicio final también se
presentan como cumplimientos de profecias del Antiguo

Testamento (Dn 12.2 segiin Mt 25.46; Dn 7.9s en Ap 20.11s).

El Gnico pasaje sobre el controversial tema del milenio apela
poco a profecfas del Antiguo Testamento (Dn 7.9,22 para los
tronos de Ap 20.4; Ez 38-39 para Gog y Magog, Ap 20.8). Mas
bien parece derivarse del concepto comin de un reinado
terrestre interino del Mesias y de conceptos elaborados por
autores apocalipticos y rabinicos. En cambio, Apocalipsis 21-22
estan repletos de referencias del Antiguo Testamento. La nueva
creacién (Ap 21.1) cita casi textualmente a lsaias 65.17-25;
66.22 (cf. Gn 1.1; 2 P 3.13). Igual que Isaias (65.18s), Juan
incluye una “Nueva Jerusalén” en la nueva creacién (Ap 21.2,

9-27).

Comentarios y conclusiones

El andlisis de la interpretacién neotestamentaria de profecias
hebreas sugiere implicaciones muy significativas. Ofrecemos las
siguientes observaciones:

1) Los autores del Nuevo Testamento veian una continuidad
muy importante entre el Evangelio y el Antiguo Testamento y
entendian que en Cristo encontraron su cumplimiento tanto el
mensaje del Antlguo Testamento como muchas profecias
especificas. e g

2) Los autores del Nuevo Testamento a menudo cambian el
lenguaje y los detalles de las profecia que citan. Mateo 2.6
cambia Miqueas 5.2 para leer “Belén de Judd” (en lugar de
“Belén Efrata”); cambia “pequena para estar entre las familias de
Juda” (Mi 5.2) por “no eres la méas pequena entre los principes
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de Judd” (Mt 2.6 icasi lo contrario!); y cambia el final de Miqueas
5.2 (“sus salidas desde la eternidad”) por “que apacentara a mi
pueblo Israel” (Mt 2.6, de 2 S 5.2). Apocalipsis 1, en su relectura
de Daniel 2 y 7, atribuye al Hijo de hombre varias caracteristicas
del Anciano de Dias en Daniel (cabello blanco, ojos como fuego,
rostro como el sol). Ya vimos como Apocalipsis 3.9 invierte
intencionalmente la frecuente profecia del homenaje de los
gentiles a los judios.?* Apocalipsis 13 cambia las cuatro bestias de
Daniel 7 por una sola, porque la Iglesia tenia en frente un solo
enemigo, el Imperio Romano (prototipo de la Babilonia final).
Cuando se analizan los textos con cuidado, hay relativamente
pocas profecias del Antiguo Testamento que no se cambian en
algiin aspecto al citarlas como cumplidas.

3) La forma libre y flexible en que los autores del Nuevo
Testamento solfan interpretar los pasajes proféticos que traian a
colacién, indica que ellos compartian basicamente el concepto
hebreo de la profecia. Por “cumplimiento” no entendian
principalmente la realizacién literal de algin vaticinio especifico
y detallado, sino mas bien la realizacién del sentido fundamental
tanto de las palabras citadas como del mensaje bésico del
profeta. No parecian entender a los profetas como “agoreros” (a
la Nostradamus) sino como poderosos portavoces de la voluntad
de Dios.

4) Los autores del Nuevo Testamento, que naturalmente
conocfan muy bien a las Escrituras hebreas, apelaban a una
amplisima variedad de pasajes proféticos. Tanto por su vasto
~ conocimiento del Antiguo Testamento, como por la inspiracién
del Espiritu Santo en ellos, harfamos bien en tomarlos como

# También la cita de Amés 9.11ss en Hechos 15.16-18 tiene un sentido
opuesto al original hebreo y diferente también del griego de la LXX.
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inviolablemente normativos para nuestra propia interpretacién
de la profecia, tanto en la seleccién como en la interpretacion de
los textos. Desde esta perspectiva, llama fuertemente la atencién
que algunos pasajes o temas estan ausentes de su “arsenal”.
Podemos suponer que habian explorado amplia y
cuidadosamente todo el terreno, vy cualquier omisién
probablemente se explica porque no venfa realmente al caso.?

5) Un pasaje muy citado por “expertos proféticos”, cuya
ausencia total en el Nuevo Testamento debe llamarnos la
atencién, es la profecia de las setenta semanas (Daniel 9.20-27).
Silos autores inspirados lo hubieran entendido como profecia de
la fecha del nacimiento del Mesias, hubiesen tenido una
impresionante profecia cumplida parecida al anuncio del lugar en
Miqueas 5.2 (que si se cita en Mt 2.6, como también entre los
rabinos). Creo que este hecho nos desautoriza para tratar las
setenta semanas de Daniel 9 como profecia mesianica, mucho
menos como profecia escatolégica con una separacién de
muchos siglos entre la semana 69 y la semana 70. Si los autores
inspirados, que conocian tan profundamente el libro de Daniel,
no se atrevieron a aplicar esta visién ni a Cristo ni a la gran
tribulacién, seria demasiado atrevido de nuestra parte prentender
entender mas que ellos (iy que el mismo Espiritu Santo que los
inspird!).

6) Otra ausencia sorprendente en el Nuevo Testamento que
también debemos respetar es el total silencio sobre la
restauraciéon de los judios a la tierra de Palestina. Los pasajes

% R. Nicole (Turnbull), op. cit., p. 27, calcula que aproximadamente
10% del Nuevo Testamento consiste en material veterotestamentario.
Siendo tan completa la cobertura del Antiguo Testamento, cualquier
omisién dificilmente seria mera casualidad. ‘
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mas explicitos sobre el futuro de Israel, su nacién o su territorio,
se aplican en el Nuevo Testamento mas bien a la Iglesia. El
Nuevo Testamento no alude a ninguna profecia pendiente sobre
el futuro de Jerusalén; Jesis profetiza su destruccién (ocurrida en
el ario 70 d.C.) y que seré “hollada por los gentiles” (Lc 21.24),
pero no que seria reconstruida. Méas bien, al completarse el
tiempo de los gentiles vendra el fin. El silencio sobre la
restauracion de la ciudad es elocuente. Ni Jests ni los autores del
Nuevo Testamento encontraron en su Antiguo Testamento
ninguna profecia del actual Estado israeli. No debemos nosotros
pretender saber més que ellos. y sacar hoy del Antiguo
Testamento cosas que ellos no encontraban.?

3. Pautas para interpretar profecias

Con el trasfondo del concepto hebreo de la profecia y de las
formas neotestamentarias de interpretar las profecias del Antiguo
Testamento, estamos en mejores condiciones de proponer
orientaciones para entender bien las profecias hoy.

Pautas generales

a. iRespete el texto: no especule!

Toda buena interpretacion tiene que ser siempre exegética,
buscando lo que realmente expresa el pasaje. La ley del exégeta

% Romanos 10.16-21 y 11.7-10 aluden a profecfas sobre la
incredulidad de los judios, citando Salmos 19.4; Deuteronomio 32.21 e
[safas 65.1s y 29.10. Romanos 11.26ss habla de su salvacién final (Is
59.20; Jer 31.33s), sin duda por la fe en Cristo. Pero ningtin pasaje del
Nuevo Testamento anuncia un futuro Estado judio ni un territorio
recuperado.
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es: “el texto, todo el texto, y s6lo el texto”. iAy de los que anaden
al texto o quitan del texto (Ap 22.18s)! Sera siempre necesario
distinguir tres niveles muy diferentes: En primer lugar el texto
mismo, lo que el Espiritu Santo inspiré y el profeta proclamé; En
segundo lugar nuestra interpretacién del texto, que por supuesto
nunca deja de ser humana y falible; v en tercer lugar, las
inferencias y conclusiones que sacamos del texto, las maneras
maneras que nosotros usamos para juntar un texto con otros,
esquemas globales que nosotros construimos desde los textos,
etc. Este tercer nivel es el mas precario y falible.

Aqui se deben aplicar todos los principios de la exégesis
histérica gramatical: el contexto histérico y literario, el
vocabulario y la gramética, vida y manera de pensar del autor,
etc. La exégesis debe ser fiel en todo momento a la experiencia
originaria del profeta.

En el caso de las profecias del Antiguo Testamento,
primeramente debemos estudiar cada pasaje segin la clasica
exégesis histérica gramatical en su contexto original judio,
buscando descubrir lo que el texto hubiera significado para el
profeta mismo y sus primeros oyentes/lectores. En segundo lugar,
como cristianos debemos ver silos autores del Nuevo Testamento
han reinterpretado ese mismo pasaje a la luz de Cristo. Como
hemos senalado mas arriba, debemos respetar escrupulosamente
este conjunto de “relecturas inspiradas” y por ende autorizadas,
y en nada ir en contra de ellas ni mas alla de ellas.

b. Interprete segiun el concepto hebreo
de la profecia

Cada pasaje debe ser interpretado siguiendo el concepto
hebreo de profecia y no segtin el concepto occidental y moderno,
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que la entiende como vaticinio de eventos futuros. Recuerde que
los profetas hablaban para sus contemporaneos, interpretando
el presente a la luz del pasado y del futuro. Efectivamente hablan
también del futuro, normalmente cercano pero a veces remoto;
pero hablan del futuro desde su presente y para su presente. Los
mismos datos biblicos demuestran que los autores del Antiguo
Testamento no entendian “profecia” exclusiva o esencialmente
como vaticinio, v que los autores del Nuevo Testamento no
entendian “cumplimiento” literalmente como la detallada
realizacién futura de un vaticinio anterior.

Cada pasaje profético nace con el propédsito préactico
(podriamos decir “pastoral”) de llamar al pueblo a volver a Dios.
Antes del exilio, los profetas exhortaban sobre todo al
arrepentimiento; durante el exilio y después, insisten en llamar
también a la esperanza. En cada pasaje se debe precisar la
exhortacién central que lo motiva, e interpretar todos los detalles
(incluso la profecia predictiva) a la luz de esa exhortacién. Si mas
adelante se va a relacionar esta profecia con otras parecidas, no
se debe olvidar en ningin momento dicha finalidad de
exhortacién. El propdsito de la profecia nunca fue predecir el
futuro por si mismo, sino exhortar al pueblo de Dios.

c. Vincule toda profecia con la historia
de salvacién y el pacto
Muchas veces los oraculos predictivos de los profetas son
basicamente anuncios de la aplicacién de las mismas bendiciones
o maldiciones del pacto, segiin Levitico 26.1-13 y Deuteronomio
28.%7 Aun cuando los profetas proyectan su mirada hacia futuros

% Fee-Stuart, op. cit., p. 149.
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mas remotos, es porque se saben participantes en el avance del
plan de Dios y sus promesas siempre crecientes.

Los profetas no anunciaban sucesos futuros sélo para
demostrar que sabian cosas secretas, ni para que los lectores se
deleitaran en tales conocimientos (a la Nostradamus), sino para
interpretar la historia de salvacién para su generacién, a la luz del
pasado y del futuro, y para llamar al pueblo al arrepentimiento,
la obediencia vy la esperanza.

Muy particularmente desde que vino Jesis nunca deberiamos
interpretar las profecias del Antiguo Testamento como si el
Mesias no hubiera venido, tal como vino. Interpretar actualmente
el Antiguo Testamento a espaldas de su persona y de las
reinterpretaciones cristolégicas que realizan Jesus v los autores
neotestamentarios, es malinterpretarlo. Ya que la historia de la
salvacién se cumplié en Jests, todo el Antiguo Testamento tiene
un mensaje radicalmente nuevo. :

d. Distinga las diversas époecas
del profetismo en Israel

Es siempre importante ubicar cuidadosamente a cada profeta
geogréfica (¢Judé, Israel, o el destierro?) y cronolégicamente
(¢preexilico, exilico o posexilico?). Sin hablar de los “Profetas
Anteriores” v de Samuel, Elias y Eliseo, la vida de los profetas
cuyos escritos poseemos abarca unos 300 afios (desde Amés 740
a.C. hasta Malaquias ¢.450 d.C.). Seria un grave error exegético
mezclar indiscriminadamente textos aislados de esos tres siglos -
como si hubieran surgido de un mismo contexto.

Tres fechas claves marcan el periodo de los profetas: 722 a.C.
(caida de Samaria ante los Asirios); 587 a.C. (caida de Jerusalén
a manos de Babilonia); y 538 a.C. (primer retorno a Palestina,
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bajo Ciro de Persia). En términos algo generales vy sin pretender
precisar la fecha® para cada escrito profético, el siguiente
esquema puede ser Util:

1) preexilicos (anteriores a 587 a.C.):
Amds (c.760), Oseas (745-721), Isaias (742-687),
Miqueas (751-687), Sofonias (c. 630) Nahum (621-612),
Habacuc (608-597)

2) exilicos (mas o menos 722-538 a.C.}):
traslapo: Oseas, lsaias, Miqueas, Sofonias, Nahum vy
.- Habacuc
v . Jeremias (628-586); Ezequiel (593-570 );
< Abdias (c.587); Daniel (fecha tradicional: 587-536)

3} posexilicos (después de 538 a.C.)
Ageo (520), Zacarias (520-500), Malaquias {¢.450)
i quiza Joel (400-350 ?)

Pautas especificas

a. Identifique el oraculo entero,

su inicio y fin

Por oraculo se entiende una proclamacién oral en nombre de
Dios (i.e., un mensaje profético). Debemos recordar que los
autores de estos libros proféticos no se sentaban a escribir su
libro en orden; los libros son més bien casi siempre
compilaciones escritas de sus discursos orales. Son como
antologias de sus oraculos, organizados a veces por tema, por,

|

% 1as fechas son necesariamente muy aproximadas, ya que para
muchas de ellas los especialistas estan en desacuerdo.



LA INTERPRETACION CRISTIANA DE LA PROFECIA 57

palabras claves, o algunas veces en orden cronolégico.? A veces
la secuencia légica de un oraculo a otro no es nada obvia. Eso
tiende a dificultar la lectura de los profetas, y aumenta la
importancia de considerar cada oraculo particular como un todo
mas o menos independiente.

Es necesario pensar en funcién de oraculos completos.*® Si
determinado oréaculo tiene una relacién clara con el que precede
o que le sucede, hay que tomar eso en cuenta, pero también hay
que contar con la posibilidad de que no exista tal nexo. Hay que
ver al profeta pronunciando el oraculo al pablico (para eso,
ayuda leerlo en voz alta), buscar para dicho oraculo su situacién
vital, sus méviles pastorales y éticos, y su mensaje central. ¢A
qué, especificamente, estaba llamando al pueblo?

b. Analice el lenguaje y los contenidos
del oraculo

Un oraculo particular, ées poesia o prosa? Nos cuesta captar
hoy que la mayor parte de estos libros esta escrita en verso, en
parte para ayudar a la memoria de los oyentes. Pero eso significa
a la vez que a estos pasajes deben aplicarse los principios de
interpretacion de la poesia, que requiere una comprensién
mucho mas intuitiva y menos literal.

Los profetas, en sus discursos y sus escritos, usaban una serie
de técnicas especiales que el lector hoy podra reconocer: el litigio

% Podemos entender esto si imaginamos que en lugar de las epistolas
de Pablo tuviéramos una especie de antologia que mezclara péarrafos de
todas las diferentes cartas agrupandolos por tema, fecha u otras categorias
poco definidas.

%0 Fee-Stuart, op. cit., p. 157.
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(Is 1.10-20), el lamento (los “ayes” del funeral; Is 5.8-23),
reproche, amenaza, promesa, oraculo de guerra, himno, didlogo,
etc. Como este lenguaje poético abunda en simbolismo, hay que
analizar las figuras, metéforas, similes, etc. Trate de determinar
si el lenguaje es literal (didactico, exhortatorio, etc) o figurado.
¢Cudl parece ser el sentido mas acertado de los simbolismos?

Por “literal” entendemos el sentido directo o denotativo de
una palabra: un cordero es un animal con lana, una paloma es
una ave que pone huevos. Es “figurado” cuando tiene un sentido
ampliado a base de alguna comparacién: Jesucristo es el
Cordero de Dios, hemos de ser mansos como palomas, etc. A
menudo se dice que debemos preferir el sentido literal, como si
hubiera alguna virtud o mayor fe en la interpretacién literalista.
Por el contrario, muchas sectas falsas como los Mormones y los
Testigos de Jehova son mas literalistas que los evangélicos.
Mucho de su herejia nace precisamente de tomar al pie de la
letra lo que debia tener otro sentido. Lo correcto no consiste en
tomar literalmente todo lo que se pueda, sino en buscar entender
cada pasaje vy expresion en su forma mas natural y fiel.

c. Analice la dimensiéon temporal

en el oraculo

¢Qué dice el ordculo del pasado, del presente y del futuro? En
toda la literatura profética predomina con un peso fuerte el
presente del profeta: estd hablando a sus contemporaneos para
que vuelvan a Dios. Pero también tienen un fuerte sentido
histérico y apelan constantemente a lo que Dios ha hecho en el
pasado. Y como ya hemos sefalado, el Espiritu de Dios les
inspira a proyectar su visién también hacia el futuro.



LA INTERPRETACION CRISTIANA DE LA PROFECIA 59

Cuando un pasaje habla del futuro, busque primeramente su
relacién con el pacto (bendiciones y castigos) v la historia de la
salvacion. Si es una amonestacién o una promesa, averigle si es
condicional o incondicional. Si es claramente una profecia
predictiva, busque primeramente el cumplimiento en el futuro
préoximo que casi siempre viene incluido (un hijo de Acaz en Is
7.14 y 9.6; un rey justo y vencedor de linaje davidico en Mi 5.2-
6; Zac 11.12ss en el desprecio del mismo Zacarfas; Dn 9.27 en
la blasfemia de Antioco Epifanes). Considere después si el texto
indica un cumplimiento en un futuro lejano, como por ejemplo
en la férmula “en los postreros dias”. Después busque si el pasaje
es citado en el Nuevo Testamento, de qué forma y en cuéles
términos (ver arriba). En todo caso, el Nuevo Testamento debe
ser el inviolable toque de prueba en toda interpretacion de la
profecia predictiva.

Analice el lenguaje del oraculo predictivo para determinar qué
tipo de sentido futuro puede tener. Si el pasaje es poético o usa
lenguaje figurado, es poco probable que esté sefialando un
futuro cumplimiento literal. “El lenguaje escatolégico es
metaférico por naturaleza. Algunas veces esas metéforas
expresan en poesia el lenguaje de los sucesos finales, pero no
tienen que ser predicciones de esos sucesos en si mismas.” !

d. Analice como usa el pasaje
el Nuevo Testamento

Si el Nuevo Testamento cita el pasaje, écémo lo reinterpreta,

a la luz de la venida, muerte y resurreccién de Jests? ¢A cuél de

las nuevas realidades lo aplica: a Crisio mismo, a pentecostés y

3 Fee-Stuart, op. cit., p. 163.
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los ap6stoles, la Iglesia y los creyentes, o el fin del siglo? ¢Hubiera
quedado claro dicho sentido del mismo pasaje en el Antiguo
Testamento, o sbélo se aclara a la luz de los nuevos
acontecimientos realizados en Cristo?

Si el Nuevo Testamento nunca cita el texto, debemos proceder
con sumo cuidado si pretendemos interpretar su sentido después
de la venida de Jests. Ya que el Nuevo Testamento trae a
colacién un conjunto tan extenso de pasajes veterotestamentarios,
podemos suponer que si el Nuevo Testamento no menciona un
texto determinado, es porque probablemente no parecia
pertinente al mensaje cristiano. Ademas, el Nuevo Testamento
tiende a transformar considerablemente el significado de los textos
que cita, significado que un lector del Antiguo Testamento antes
de Cristo jamas hubiera sospechado a partir del texto mismo (p.ej
Jonés 1.17 para la resurreccién de Cristo en Mateo 12.40, o
Jeremias 33.15 para el infanticidio de Herodes en Mateo 2.18;
Hechos 15.15-18 da un sentido totalmente diferente del hebreo
de Amoés 9.11ss).

Si un pasaje no se menciona en el Nuevo Testamento,
debemos preguntarnos por qué no se lo cita. Si el pasaje es muy
parecido a otros que si se citan, podemos suponer
tentativamente que su sentido cristiano serfa también parecido.
Si el Nuevo Testamento no cita y reinterpreta otros pasajes
parecidos del Antiguo Testamento (p.ej. de una supuesta
restauracién de un Estado judio), no debemos especular sobre
las relecturas que hubieran hecho los autores del Nuevo
Testamento. En dichos casos, debemos limitarnos a una exégesis
histérica de tales textos, en y para el tiempo del profeta mismo.
No debemos tratar de proyectarlos al futuro después de la venida
del Mesias. En todos esos casos, el Nuevo Testamento debe ser
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la orientacién definitiva para nuestra interpretacién cristiana de
los pasajes predictivos del Antiguo Testamento.

e. No sistematiece especulativamente

Ias profecias

Los pasajes proféticos suelen ser bastante independientes uno
del otro, aun en un mismo autor. Debemos respetar la
especificidad de cada'oraculo. Llama la atencién que ni el
Antiguo Testamento ni el Nuevo Testamento trata de sintentizar
las profecias en un solo esquema. Durante los cuatro siglos entre
Amés y Malaquias, las profecias se daban para cada situacién
particular en tiempos, lugares y circunstancias muy diversas.
Cada oraculo tenia su mensaje central que también hoy nos
puede edificar, sin que tratemos de hacer lo que ningiin autor
biblico intenté: una especie de “profecia sistematica” de “Eventos
del Futuro”. No esquematicemos especulativamente el conjunto
de los textos proféticos.

No debemos olvidar que los mismos autores biblicos cambian
con mucha libertad los detalles de profecias anteriores. Daniel
cambia los 70 afos de Jeremias en 70 semanas de afos (490
anos). Juan de Patmos cambia casi todo lo que toca del Antiguo
Testamento: el cabello blanco del Anciano de Dias lo pone en el
Hijo de Hombre, que ahora no va sobre las nubes hasta el
Anciano de Dias en el cielo (como en Dn 7) sino que viene a la
tierra; en Apocalipsis 13 las cuatro bestias de Daniel 7 es una
sola bestia, etc. Este mismo hecho debe alertarnos del peligro de
un excesivo literalismo o de esquematizaciones que pretendan
englobar los muchos oraculos del Antiguo Testamento.

Si nos atreviéramos a hacer correlaciones que no hicieron los
mismos autores biblicos, por lo menos debemos reconocer
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claramente que tal producto no es de ninguna manera Palabra
de Dios sino una simple opinién humana. Indudablemente, la
mayor edificacién de los textos proféticos del Antiguo
Testamento vendra de su mensaje a sus propios contemporaneos
o de su relectura por los autores del Nuevo Testamento a la luz
de Ciristo, su muerte y resurreccién, su sequnda venida, y su
cuerpo la iglesia, cosas de las que poco o nada entendian los
profetas (1P 1.10-12; ver arriba). 'Después de Cristo, todo es
distinto!

Conclusion

Segiin 2 Pedro 3.16, Pablo escribié muchas cosas, “entre las
cuales hay algunas dificiles de entender, las cuales los indoctos
e inconstantes tuercen...”. Si eso se dice de San Pablo, que nos
parece claro e inteligible, icudnto més cierto para la vasta
literatura profética y apocaliptica de la Biblia! En verdad, es muy
dificil de interpretar bien —iy demasiado facil de interpretar mal!
Por eso no sorprende que las sectas falsas estén tan fascinadas
por esta literatura y a menudo basen sus herejias precisamente
en sus propias interpretaciones especulativas de la misma.

Es evidente que vaticinar eventos futuros no era la finalidad
principal de los profetas de Dios ni tampoco era lo esencial del
oficio profético. Su misién era denunciar los pecados del pueblo
y sus jefes, y llamarles al arrepentimiento y a una nueva
esperanza. Parte inseparable de ese propdsito fundamental fue
el anuncio inspirado de realidades futuras, muchas veces en
lenguaje altamente simbdlico. Es irénico que muchos de los
especialistas en “profecia sistemética” se concentren totalmente
en “eventos del futuro”, reales o imaginados (y mil veces
equivocados en interpretaciones pasadas), pero digan poco sobre
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el mensaje central de los profetas: la justicia y la misericordia (Mi
6.8; Jer 9.24; 22.13-16; 23.6; Os 4.1-6; 6.4-6; 10.12).

Precisamente porque creemos en la inspiracién de todas las
Escrituras por el Espiritu de Dios, insistimos en que las profecias
tienen que interpretarse con sumo cuidado, exegéticamente y no
especulativamente. Hoy también los escritos proféticos son
Palabra viva de Dios para nosotros, que tenemos que escuchar
con esmero (Hch 17.11), interpretar con cuidado (1Ts 5.21), y
obedecer de todo corazén (Ap 1.3).
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3

Israel en perspectiva
. profética :

Un estudio de Jeremias 30-31

Uno de los pasajes proféticos mas importantes, y muy citado
en el Nuevo Testamento, es el “pequerio libro de consolacién”
que se encuentra en Jeremias 30-31. Como casi todo el libro de
Jeremias, estos capitulos son una compilacién de trozos de
diversos discursos del profeta; parece que se compone de més de
diez oraculos distintos. Estan agrupados alrededor del tema
comtin de la esperanza, para inspirar &nimo y consuelo en el
pueblo. En un libro cuya ténica constante es el juicio, lo que
gané para Jeremias el epiteto de “profeta llorén”, los mensajes
de esperanza se han concentrado en esta parte central (capitulos
30-33). e

En este ejercicio demostrativo no intentaremos una exégesis
completa de los dos capitulos. Mas bien, nos concentraremos en
aquellos pasajes que tienen aspectos predictivos, especialmente
31.15-17 y 31.31-40. Basicamente, seguiremos las pautas
hermenéuticas sefialadas en el capitulo anterior, segtin se aplican
a este pasaje.
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1. Contexto y proposito del pasaje

Los diferentes oraculos (o minioraculos) que componen estos
capitulos son de origen diverso. Algunos son del principio del
ministerio de Jeremias (628-586 a.C.) y se refieren
especificamente al retorno de los exiliados del reino del norte
(Israel) que cayd ante Asiria en 722 a.C. Este parece ser el caso
en los oraculos que se refieren a “Efrain” (apodo para Israel) o
gue mencionan a Samaria. Otros parecen haber sido escritos en
visperas de la caida de Jerusalén en 587 a.C. y tienen que ver
con los exiliados de Juda.

Si algunos pasajes claves fueron escritos bajo Sedequias en
587 a.C., o la compilacién principal se hizo en ése momento
histérico, una situacién sumamente dramatica iluminaria estos
capitulos.! El profeta mismo estaba en la cércel, los babilonios
rodeaban Jerusalén, hambre y pestilencia azotaban la ciudad.
Aln peor, Jeremias reconocia que la crisis de su pueblo infiel era:
el justo castigo de Dios sobre ellos. Sin embargo, maés alla de la
ruina total pudo ver una reconstruccién gloriosa bajo el poder de
Aquel que hace nuevas todas las cosas.

Llama la atencién que los pasajes de esperanza se van

alternando, a veces abruptamente, con otros que vuelven a insistir
en el juicio de Dios sobre su pueblo (30.5-7, 12-15; 31.10b, 15,
18s, 22a, 28a; juicio sobre naciones enemigas 30.11, 16, 23ss).

! Para la fecha de 587 a.C., para importantes segmentos de estos
capitulos, ver D. Guthrie y J. A. Motyer (ed), Nuevo Comentario Biblico,
Casa Bautista de Publicaciones, El Paso, Texas, 1977, pp. 484-485; L.
Alonso Schékel y J. L. Sicre, Profetas, Ed Cristiandad, Madrid, 1980,
Tomo I, p. 551; Heschel, The Prophets, Harper & Row, New York, 1962,
p. 128; Breneman, Diccionario ilustrado de la Biblia, p. 322.
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El pasaje se estructura sobre la dialéctica de juicio y misercordia,
castigo y restauracién. Aun cuando el profeta triste aqui proclama
esperanza, no es un optimismo facil ni una esperanza barata. Dios
no puede bendecir a su pueblo hasta que no haya terminado de
castigarlos (30.11b), pero en su juicio sobre ellos no los destruira.
La esperanza que Jeremias ofrece se basa en el encuentro del
amor eterno de Dios con su firme justicia.

Obviamente el profeta dio estos mensajes de esperanza para
animar la fe del pueblo de Dios, sin reducir un épice la gravedad
del juicio divino. Durante las décadas del ministerio profético de
Jeremias, los judios del Sur (en Judéa) eran tentados a tener un
falso optimismo, especialmente después de las reformas de
Josfas; Dirian: “hemos obedecido a Dios, hemos restaurado el
culto en el templo, ahora Dios no nos puede castigar”. Las
constantes prédicas de juicio por boca de Jeremias combatian
siempre esta confianza errada. Pero en visperas del afio 587,
cuando ya era evidente que Dios iba a permitir que Jerusalén
cayera, el pueblo se encontraba frente al otro peligro de
desesperarse totalmente. Por eso Jeremias ahora anuncia
esperanzay la promesa de un feliz retorno a la tierra, después del
exilio que iba a castigar sus pecados e injusticias.

2. La historia de 1a salvacion
y el pacto

De acuerdo con el concepto hebreo de la profecia, el profeta
aqui no estd simplemente anunciando cosas futuras por
anunciarlas. Mas bien, Jeremias interpreta la situacién del pueblo
a partir de la historia de la salvacién y enfoca el pasado, presente
y futuro del pueblo de Dios en los términos del pacto. Las
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consecuencias de la desobediencia que anunciaba el pacto ya
vienen sobre el pueblo con toda su gravedad. Pero Dios sera fiel
a su pacto y, después de haber castigado a su pueblo infiel, Dios
hard con ellos un nuevo pacto que inscribird la ley en sus
corazones para que obedezcan espontdneamente su ley.
Entonces llegaran a experimentar las bendiciones y la alegria que
promete el pacto, porque obedecerédn al Sefior con todo su
corazon. El marco de referencia para todo el pasaje es el pacto
y la historia de la salvacién.

3. El lenguaje y contenidos
del oraculo

Estos dos capitulos son casi totalmente poesia.? Como “poesia
de la esperanza”, utilizan muchas de las figuras propias de dicho
género, que deben entenderse bésicamente segtin los cdnones de
la literatura poética. Uno de los errores hermenéuticos més serios
es interpretar poesia como si fuera prosa. Mas que anunciar
predicciones especificas y literales de “eventos del porvenir”, el
profeta inspirado intenta aqui evocar visiones poéticas de una
nueva realidad después de la inminente crisis.

El primer oraculo comienza con una simpética ironfa poética:
describe el “tiempo de angustia para Jacob” con la figura
chocante de varones que se agarran la panza y gritan con dolores
de parto (30.5-7). Por supuesto, nadie estaria tentado a tomar |
eso como una profecia literal. Hay ironia también en los

2 Los pasajes en prosa son probablemente 30.1-41; 31.1, 23-30, 38-40
y deben interpretarse como tal.
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argumentos a fortiori de 31.36 (si un dia fallaran las leyes del
cielo) v 31.38 (si un dia se llegara a medir el cielo o explorar los
cimientos de la tierra) dos cosas impensables hasta el ridiculo.

Sin duda al autor le gustan los juegos de palabras: “los que te
devoran seran devorados, los que te saquean seran saqueados,
los que te roban serdn robados” (30.16). “Fui novillo sin domar, .
pero me has domado” (31.18). En 30.3 el profeta juega con dos
sentidos del verbo hebreo shub: cambiar la suerte de Israel y
devolverlos a la tierra. En 30.17 se contrastan dos palabras muy
parecidas, Tziyon (Sién) y Tziyah (desierto). La misma técnica
literaria ocurre en 20.7: “Me sedujiste (0 enganaste), Sefor, y fui
seducido; maés fuerte fuiste que yo, y me venciste”.

En todo el pasaje abundan las métaforas y similes draméaticos:
angustias de exilio como varén con dolores de parto (30.6);
liberacién como quebrar el yugo y romper la soga (30.8); pecado
como enfermedad terminal (30.12s) y perdén como sanidad
(30.17); aliados como “amantes” (30.14); juicio como tormenta:
y huracan (30.23); Dios como padre (31.9) y pastor {31.10);
Israel como “huerta bien regada” (31.12) y muchos mas.

Las descripciones mas liricas del pasaje se emplean para
expresar la alegria del retorno después del exilio. El regreso se
describe como una masiva procesién encabezada por los ciegos,
cojos, mujeres encintas y lactantes (31.8). Habrd cantos de
gratitud v risas de alegria (30.19 DHH) vy alegres danzas con
panderetas (31.4). Gritaran de jubilo (31.7,12). Jévenes y viejos
danzaran juntos (31.13).

Mediante esta “poesia de lo imposible” Jeremias llama a un
pueblo en crisis, cuyas perspectivas son totalmente oscuras, a
esperar lo nuevo. Cuando todo parece ser un “acabdse” sin
ninguna salida, el profeta ayuda al pueblo a sofiar lo nuevo, que
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no parecia existir ni como posibilidad ni como esperanza. Es la
alternativa que sélo nace cuando Dios habla para crearla de la
nada, como en Génesis 1. Por eso la palabra “nuevo” es tan
importante en la literatura profética. :

4. La dimension temporal |

Casi todos los verbos en estos capitulos estdn en tiempo
futuro,’ principalmente para anunciar el retorno de los exiliados.*
El profeta usa varias férmulas para el tiempo futuro: “vienen
dias” (30.3; 31.27, 31, 38), “en aquel dia” (30.7,8; “aquellos
dias” 31.29; “después de aquellos dias” 31.33); “en aquel
tiempo” (31.1), y “en el fin de los dias” (30.24 de RV). Esta
Gltima expresién, que por su lenguaje pareciera sefialar un

tiempo escatolégico, en su contexto significa que se entendera

cuando llegue el dia de su cumplimiento (cf. 23.20) en un futuro
préximo.®

El enfoque predictivo de estos capitulos se concentra
claramente en el futuro préximo, especificamente en el retorno

del exilio al que el mismo Jeremias habia asignado una duracién
de 70 afios (25.11; 29.10). Aunque de hecho algunas de las

promesas formuladas por Jeremias no se cumplieron literalmente

3 |La traduccién espanola corresponde al sentido del hebreo; las formas -

verbales en hebreo son mayormente imperfecto o participio, aunque a

veces un verbo perfecto se traduce en futuro también.
* En Jeremias 30.5-7 se combinan el perfecto (“hemos oido” 30.5) y

el presente (“veo retorcerse” 30.6) para describir simbdlicamente una |

realidad del futuro préximo (el exilio).

*J. A. Thompson, Jeremias, Nueva Creacién, Buenos Aires, 1992, p.

543.
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en el retorno,® nada en el mismo texto indica que Jeremias
estuviera pensando en un futuro remoto més alla del retorno del
exilio. Precisamente el nuevo pacto lograria evitar una repeticién
de la desobiencia que fue causa del exilio, salvando asi al pueblo
transformado de algin otro exilio futuro..

5. Uso de Jeremias 30-31
en el Nuevo Testamento

Sélo dos pasajes de estos capitulos se citan en el Nuevo
Testamento: Jeremias 31.15 en Mateo 2.18, y Jeremias 31.31-34
en Hebreos 8.8-12 y 10.16ss. Paradéjicamente el primero, que
identifica la cita explicitamente como un cumplimiento (Mt 2.18),
es de hecho un tipo de alegorizacién que realmente no tiene
nada de “profecia” ni de “cumplimiento” en nuestro sentido
moderno. La segunda cita en Hebreos, que no usa férmulas de
cumplimiento, plantea en realidad un cumplimiento de lo
profetizado, pero en una forma que Jeremias jamés hubiera
anticipado. ' ‘

Jeremias 31.15.

Este es un texto sumamente metaférico, una especie de
hipérbole alegérica. Rama, donde segiin la tradicién estaba

¢ Podrian considerarse incumplidas las siguientes promesas: el rey
davidico (30.9, 21); la reunificacién de todas las tribus (31.1); una sola
procesién masiva para el regreso 31.8; toda Jerusalén (incluso el valle de
Hinon) santificada, y que jamas volveria a ser destruida (31.40). Por otra
parte, la promesa del nuevo pacto se cumplié no en el retorno sino en
Cristo.
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sepultada Raquel, estaba a unos 9 km de Jerusalén y era un
conocido punto de encuentro como estacién en el camino hacia
el norte (Jue 19.13). En tiempos de Jeremias, Nabucodonozor
reunid a los exiliados en Rama para llevarlos a Babilonia (Jer

40.1).

Raquel era la esposa favorita de Jacob vy la madre de José y
Benjamin, en cuyo nacimiento murié ella (Gn 35.16-20). LLosdos
hijos de José, Efrain y Manasés (nietos de Raquel),
representaban dos tribus fuertes del reino del norte que habian
sido llevadas al cautiverio por los asirios. El profeta imagina
entonces que Raquel, desde la tumba donde yacia por siglos, se
pone a llorar’ como si fuera plafiidera de oficio por sus
descendientes, tanto del norte (Israel) como del sur (Juda), que
son llevados tristemente hacia el destierro.

Siglos después, cuando Mateo describe la masacre de los
infantes por Herodes, trae a colacién esta cita de Jeremias. De
nuevo Raquel, ya muerta por més de un milenio, vuelve a llorar,
ahora no por los que van hacia el exilio sino por todos los nifios
muertos en el infanticido. En realidad hay varios aspectos en que
la cita de Jeremias 31.15 no viene muy al caso para el tema de
Mateo 2.18; un paralelo tipolégico més pertinente hubiera sido
el infanticidio de Faradn en tiempos de Moisés. El tinico punto
de correlacién con Raquel es el dolor de una madre, aunque en
el primer caso es Raquel quien muere en el parto y en Mateo son
los nifios que mueren. Otro factor parece haber sido una
tradicién distinta que situaba el sepulcro de Raquel cerca de
Belen (Gn 35.19), centro de la masacre de los ninos. :

’ En realidad, ningtin pasaje anterior menciona que Raquel llorara; es
dificil determinar el origen de la expresién en Jeremias 31.15.
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Tanto en Jeremias 31.15 como en Mateo 2.18 vemos cuan
lejos estan los conceptos biblicos de “profecia” y “cumplimiento”
de nuestro entendimiento actual de los mismos. En los relatos de
la vida y muerte de Raquel no hay absolutamente nada que se
hubiera podido entender como una prediccién del exilio; la
palabra profética con “dice Jehova” tres veces en tres versiculos,
es puramente alegérica. Tampoco hay nada en Jeremias 31.15
que se hubiera podido entender como una prediccién de la
masacre de los nifios bajo Herodes, pero Mateo introduce la cita
con “entonces se cumplié lo que fue dicho por el profeta
Jeremias” (2.17).

Jeremias 31.31-34

Este sequndo pasaje es mucho mas importante teolégicamente
e inspird varias citas v alusiones en el Nuevo Testamento. Se cita
entero en Hebreos 8.8-12, siendo la cita més larga en todo el
Nuevo Testamento. El autor de Hebreos lo vuelve a citar, de
manera resumida, en la conclusién de su argumento sobre la
superioridad de Cristo v su sacrificio (10.15-22). Otros pasajes
también hacen referencias muy importantes al “nuevo pacto”
prometido por Jeremias. Junto con el “nuevo corazén” v “espiritu
nuevo” que promete Ezequiel (11.19s; 18.31; 36.26-29; cf. Jer
32.39) vy la “nueva creacién” (Is 65.17-25; 66.22), configuran el
perfil definitivo de la esperanza profética.

Jeremias reconoce que las mismas condiciones del pacto han
traido castigo sobre el pueblo rebelde, y que por su infidelidad el
pueblo ha invalidado el pacto (31.31s). Puesto que Jeremias,
igual que Ezequiel, insiste en la responsabilidad personal (31.29s;
Ez 18.2), afirma que el nuevo pacto traerd una transformacién
genuina dentro de cada persona, por la que deseara
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genuinamente cumplir la voluntad de Dios. Del corazén nacera
la obediencia a Dios, sin que nadie nos lo tenga que ensefiar. Es
importante observar que Jeremias no plantea una nueva ley; el
nuevo pacto consiste en una nueva dindmica de obediencia a la
misma ley de Dios. '

Un cambio que Jeremias obviamente no anticipaba era que
el pacto dejara de ser judio, en sentido nacional. En su profecia
o “nuevo” que anuncia no incluye ningin nuevo destinatario
que no fuera la misma nacién judia. Aunque ellos han invalidado
el viejo pacto, Dios promete hacer el nuevo pacto “con la casa de
Israel y con la casa de Juda” (31.31, 33). Y como para corregir
de antemano cualquier idea de que el nuevo pacto no siguiera
siendo estrictamente judio, el pasaje sigue con dos parrafos que
afirman en los términos mas enféticos imaginables que Israel
nunca dejara de ser una “nacién delante de mi eternamente”
{(31.35s) y que Dios no desecharé toda la descendencia de Israel
(31.37). Ambas garantias se fundamentan en la fidelidad
invariable de la misma creacién de Dios {31.35-37). El pasaje
termina con una detallada descripcién de la reconstrucciéon de
Jerusalén (31.38-30). Es obvio que el profeta sigue pensando en
un pacto de caracter judio.

Al pasar al Nuevo Testamento, esto cambia radicalmente.
Cuando Jesus en su ultima cena dice “esta copa es el nuevo
pacto en mi sangre” (Lc 22.20; Mt 26.28; Mr 14.24; 1Co 11.25),
le da al nuevo pacto un sentido jamas imaginado por Jeremias:
el nuevo pacto se basa en la muerte y resurreccion del Mesias
(Heb 9.15, 18).® La promesa de Jeremias se cumplié real y

8 La regeneracién cristiana (“nuevo nacimiento”) corresponde mas
directamente a las promesas de Jeremias y Ezequiel, pero eso
precisamente viene por medio de la muerte y resurreccién de Jesus.
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plenamente, pero de manera radicalmente diferente a lo que el
profeta hubiera podido anticipar.

Ellibro de Hebreos, cuyo argumento central es la superioridad
de Jesus sobre el sacerdocio judio, da una importancia especial
a esta cita de Jeremias. En Hebreos 8.8-12 el autor no sdélo
sefiala el incumplimiento del pueblo (como hace Jeremias
también) sino atribuye el fracaso del primer pacto a deficiencias
del pacto mismo. El segundo pacto es necesario, porque el
primer pacto era imperfecto (8.7). Al hablar de un nuevo pacto,
Dios ha declarado viejo el primero “y a lo que esta viejo y
anticuado, poco le falta para desaparecer” (8.13 DHH). El
repetido contraste entre el “viejo pacto” (término no usado por
Jeremias) y el “nuevo pacto” deja muy claro que el pacto de
Sinal es ya obsoleto (9.1, 15, 18; 10.9) v superado por las
“mejores promesas” del evangelio (8.6).

La segunda cita del mismo pasaje (Heb 10.11-18) contrasta
los sacrificios judios, repetidos diariamente, con el de Jesucristo,
realizado de una vez para siempre y eficaz sin necesidad de
repeticiéon (10.11s, 14, 18). El nuevo pacto no se basa en
sacrificios animales sino en la vida y muerte de Jests (10.8); Dios
quita los viejos sacrificios y pone a Cristo en su lugar (10.10s). En
esto consiste el nuevo pacto (10.16s). Aqui también el nuevo
pacto ha desplazado al viejo pacto, ya obsoleto.

El viraje que estos pasajes dan a la cita de Jeremias contradice
radicalmente el énfasis judeo-nacionalista que da 31.35-40 a la
misma promesa. Llama la atencién que el Nuevo Testamento no
cita nunca esos textos (31.35-40; 33.20, 25) sobre la
permanencia de Israel ante Dios para siempre. Después de la
venida de Jesus y el nacimiento de la Iglesia, todo eso adquirid
aspectos totalmente nuevos que Jeremias no hubiera podido
anticipar. Para nosotros como cristianos, entonces, las citas e
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interpretaciones del Nuevo Testamento tienen que ser nuestra
orientacién definitiva para entender las profecias predictivas del
Antiguo Testamento.

Algunos otros pasajes hacen alusiones menos directas a
Jeremias 31.31-34. Cuando 1 Juan 2.27 dice “ustedes tienen el
Espiritu Santo y no necesitan que nadie les ensefne”, parece ser
una alusiéon a la promesa de inscribir su ley en nuestros
corazones y darnos su espiritu (cf. Jn 6.45). En 2 Corintios 3 y
Gaélatas 4.24-31 Pablo elabora extensamente el contraste entre
la vieja alianza y la nueva en Cristo Jesus. Estos y otros pasajes,
igual que los de Hebreos, siempre refieren la promesa de
Jeremias 31.31-34 a la Iglesia v la salvacién en Cristo y no a la
nacién judia como en Jeremias.

Tenemos entonces la siguiente conclusién: el contraste entre
los dos pasajes de Jeremias 30-31 retomados por los autores del
Nuevo Testamento es revelador del concepto de “profecia” y
“cumplimiento” en los autores biblicos. Por una parte, un texto
como Jeremias 31.15 (Raquel llora por los exiliados) que en su
contexto original no muestra nada de “prediccidén”, en Mateo
2.18 se trata explicitamente como “profecia” cumplida en Cristo,
con férmula de cumplimiento y todo. Lo mismo pasa con
muchos otros pasajes que en el Antiguo Testamento no muestran
caracteristicas de prediccién pero en el Nuevo Testamento
aparecen como cumplidos (Os 11.1/Mt2.15;1s11.1/Mt2.23; Jon
1.17/Mt 12.40) o cuyo “cumplimiento” no corresponde al sentido
de la profecia original (Am 9.11ss/Hch 15.6-18, debido a un
texto radicalmente distinto con sentido opuesto al texto hebreo).

Por otra parte, ciertos pasajes proféticos, que en el Antiguo
Testamento muestran todas las caracteristicas de una prediccién
que anuncia futuras realidades, en el Nuevo Testamento se
cumplen en forma muy distinta y casi contraria al sentido original
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(Jer 31.31-34), o se dejan fuera de consideracién por haber sido
superados por la nueva realidad en Cristo (Jer 31.35-40).

En el oraculo original, Jeremias 31.29-40 parece ser un
bloque textual con un argumento légico consecutivo: después de
afirmar la responsabilidad personal de cada uno (31.29ss), el
profeta anuncia un nuevo pacto que capacitara a todos para
cumplir el pacto a partir de un nuevo corazén (31-34), de modo
que en adelante Israel estara firme ante Dios (35-37) y Jerusalén
nunca sera arrancada (38-40). Es imposible separar 31.31-34 de
31.35-40 en la pretencién de decir que 31.31-34 se ha cumplido
va (en la forma distinta que anuncia el Nuevo Testamento) pero
que 31.35-40 queda sin ser afectado por los cambios
introducidos por este cumplimiento, v que se cumplira en el
futuro en el sentido literal nacionalista. Mas bien, la segunda
parte del pasaje (31.35-40, nunca citada en el Nuevo
Testamento) tiene que ser reinterpretada a la luz de la casi total
transformacién del sentido en la primera parte del pasaje (31.31-
34). LLa segunda parte tiene que ser interpretada en el mismo
sentido que la primera.

6. sQué dice Jeremias 30-31
para nosotros hoy?

En el amplio contexto de la historia de la salvacién y del
pacto, estos dos capitulos nos traen una ensefiaza muy valiosa.
En primer lugar, nuestro Dios es fiel a sus promesas y tenaz en
cumplirlas, a pesar de toda nuestra infidelidad. En segundo lugar,
él siempre cumple sus promesas conforme a su justicia divina.
Cumple su promesa transformandonos a nosotros para que
cumplamos su voluntad. En tercer lugar, Dios puede cumplir sus
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promesas en formas totalmente sorprendentes, que no se nos
hubieran ocurrido antes, tal como cumplié la promesa del nuevo
pacto en una manera practicamente contradictoria en algunos
puntos a lo que Jeremias obviamente esperaba. Nuestro Dios,
siempre fiel a sus promesas, es Dios de sorpresas.

¢Cémo debemos obedecer Jeremias 30-31 hoy? Ninglin
pasaje profético es tedrico y especulativo, pretendiendo
meramente anticipar sucesos futuros (como en este caso el
establecimiento del estado israeli, la reconstruccién del templo en
el futuro, etc). Su intencién central es llamar al pueblo de Dios a
la obediencia, el arrepentimiento y la esperanza. Cualquier
interpretacién abstracta que deja fuera esa exigencia ética del
pasaje, serd una interpretacién errada.

La forma de nuestra obediencia a este pasaje parece sencilla
y clara. Hemos de examinar nuestras vidas ante Dios vy
arrepentirnos de nuestros pecados e injusticias, tanto personales
como comunitarios (iglesia, nacién). Pero mas allé del justo juicio
de Dios, hemos de confiar en sus promesas y seguir esperando
que haya una esperanza para nuestro futuro (31.17). Como
Jeremias debemos recordar que “vienen dias, dice Dios, en qué
cambiaré la suerte de mi pueblo” (30.3). Debemos saber fijar
también nuestra mirada “en aquel dia”, tanto de un mejor futuro
préximo como del futuro definitivo que nos anuncia Dios.

En América Latina hoy, después de la dolorosa “década
perdida” de los 80s y las pocas esperanzas que ofrece la actual
década (“cementerio de los suefios” vy “fin de las utopias”),
Jeremias nos llama a una esperanza inclaudicable, pero no una
esperanza barata ni escapista. Nos llama a confesar nuestros
pecados, enmendar nuestros caminos, y con firme fe en Dios y
sus promesas, sequir adelante en el camino de su voluntad hasta
que el Senor venga.



4

El poder econéomico
de la gran Bestia'

A muchos lectores del Apocalipsis se les escapa
completamente una caracteristica importante del libro: su autor
tenia una profunda preocupacién por la realidad econémica del
mundo en que vivia. En algunos pasajes, el aspecto econémico
es la clave para su interpretacién. Cuando se analiza el libro a la
luz de la situacién del Imperio Romano a fines del primer siglo,
se hace evidente que Juan de Patmos tenia un entendimiento
agudo de la situacién econdémica de su momento histérico e
ideas muy claras y fuertes sobre esas realidades.

Aln mas, los temas econémicos que Juan aborda en su libro
eran centrales en su polémica contra la Bestia y su ciudad capital,

! Este articulo es una revisién amplia de dos articulos anteriores: “El
Apocalipsis y el imperialismo”, en Juan Stam, Capitalismo: violencia y anti-
Vida, DEI, San José, 1978, Vol. |, pp. 359-394, también publicado en
Lectura teoldgica del tiempo latinoamericano como “El Apocalipsis y el
Imperio Romano”, Sebila, San José, 1979, pp. 27-60; v “Las sanciones
econdémicas de la gran bestia”, en Vida v pensamiento 15:1 {1995): 132-
144,y Caminos, n. 4 (1996): 51-59. El lector puede consultar estas fuentes
para mayores detalles exegéticos e histéricos, como también nuestro
comentario sobre Apocalipsis, vol. 1, Kairds, Buenos Aires, 1999; vol. 11,
2003; y vol. llI, de préxima publicacién.
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Babilonia (Ap 17.5, 18). Es evidente, especialmente en Apoca-
lipsis 17.7-11, que Juan se referfa en primer término al Imperio
Romano, cuyo culto al emperador era para Juan una blasfemia
gue ningln cristiano podia aceptar. Los siete montes en 17.9 son
una referencia obvia a la ciudad de Roma, y los siete reyes son
emperadores, cinco ya muertos (Ap 17.10). Hasta el final de su
libro Juan sigue hablando del Imperio Romano y de
caracteristicas muy especificas de su sistema econdémico (Ap
18.1-19.6, especialmente 18.11-19).

Sin embargo, todo esto no implica una interpretacién
preterista del Apocalipsis, ni significa que el libro no anunciara
cosas todavia futuras. Solamente significa que la gran
preocupacién de Juan era la fidelidad de sus congregaciones
bajo el Imperio Romano y no las predicciones especulativas
sobre un futuro sin relacién con el presente.? Juan nunca nombra
a Roma, ni insindia que ella tenfa que ser la ultima Babilonia.
Segtin 1 Juan 2.18, “muchos son los anticristos que han surgido
va” para el ano 95, la misma fecha del Apocalipsis. Asi también
ha habido y habra muchas Babilonias, y muchas bestias hasta la
tltima, con la que terminaré la historia humana.® Las podremos
reconocer porque se pareceran al Imperio Romano, es decir, ala
Bestia que Juan conocia y describia.

El Imperio Romano era en cierto sentido un sistema
“globalizado”, aunque mucho menos totalitario que nuestro
mundo actual. En este ensayo intentaremos descubrir [o que Juan
dijo a su mundo econdémico y dice hoy al nuestro, a partir del

2 Es importante recordar que ni Juan ni ninglin escritor biblico
anticipaba un lapso de dos mil afios antes del retorno de Cristo.

® Esta interpretacion corresponde al esquema del “ya” y “todavia no”
de la escatologia biblica.
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andlisis de cinco pasajes basicos: el caballo negro (6.5s), la marca
de la Bestia (13.16-18), el juicio sobre la ramera (17), el lamento
de los mercaderes (18.11-16), y la nueva Jerusalén (21-22).

1. Para Juan, el mercado no es una
vaeca sagrada sino un eaballo negro*

Es evidente que el tercer jinete sobre el caballo negro (6.5ss)
se mueve totalmente en la esfera econémica. El caballo es negro
(iel mercado negro!), y el jinete sale llevando una balanza. Una
voz misteriosa (¢la voz del mercado?, éalgo asi como la “mano
invisible” de Adan Smith?) pregona los precios de trigo y cebada,
pero agrega: “No afectes el precio del aceite y del vino”
(literalmente, “no danes el aceite ni el vino”).

En la Biblia la balanza era simbolo de la vida comercial, y
vender granos basicos por balanza y no por bulto significaba una
extrema escasez, hambre v muerte (Lv 26.26; Ez 4.16; cf. 4.9-
17). El trigo era el sustento basico de los pobres, v la cebada de
los muy pobres y de los animales. Por otra parte, el aceite y el
vino eran importantes productos de agroexportacién de Asia
Menor. Hay aquf algo importante que nos llama la atencion: el
profeta que acaba de ver el cielo (4.1) v escuchar a millones de
angeles (5.11) se preocupa en seguida por la canasta basica de
los pobres y el comercio internacional.

La voz procede “de en medio de los cuatro seres vivientes”,
que en Apocalipsis 4-5 representaban el orden creado dela vida

* Debemos aclarar que en el Apocalipsis el color negro no significa lo
malo; el diablo y lo malo no son negros sino escarlatas.
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consciente. Puede entenderse como una protesta de las fuerzas
de la vida contra unos precios de muerte. Las fuerzas de la vida
y la justicia econdémica, simbolizadas por los cuatro seres
vivientes, a su vez personifican iréonicamente a las fuerzas de

muerte e injusticia que proclaman sus precios de “atraco”.”

Como ocurre a menudo con el Apocalipsis, contamos con
datos histéricos que ayudan a aclarar este pasaje. Por Cicerén®
sabemos que el trigo se vendia en unos doce kilos por denario en
vez de un solo kilo segiin Apocalipsis 6.6. De modo que el jinete
pregonaba precios que significaban un aumento de doce veces
el precio del trigo. Para hacer una comparacién: si en mi pais el
bollo de pan cuesta cien pesos, nuestro texto seria como una
pesadilla en la que el pulpero, cuando voy a comprar el pan, me
anunciara que desde hoy me va a costar mil doscientos pesos.

La gravedad de la inflacién del caballo negro se entiende
también cuando tomamos en cuenta que el denario era el salario
de un dia de trabajo del jornalero. Por otra parte, el kilo del trigo
(dos quénices) era la racion diaria de una sola persona (por
ejemplo, de un soldado). O sea que toda la ganancia de un dia
de trabajo, de sol a sol, no le rinde més que para su propia cuota
de trigo, sin quedar nada para otros gastos o para el resto de su

® Algunos comentaristas afirman gue es mas bien la voz de Dios, pero
serfa inconcebible que Dios pregonara precios tan injustos, lo que
debilitarfa todo el sentido del pasaje.

¢ Cicerén, In Verrem 3.81. Data del ailo 70 a.C., en Sicilia, pero es una
comparacién valida para Apocalipsis 6.6 porque el valor del denario y los
precios de granos béasicos se habfan mantenido estables durante la época.
Estos precios se confirman también por fuentes judias (cf. Mr. 6.37, 44;
Joachim Jeremias, Jerusalén en los tiempos de Jests, Cristiandad, Madrid,
1977, p. 141s).
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familia. Muy claramente, Juan esta denunciando la funcién del
mercado de sus dias.

Otras fuentes nos informan de los precios del trigo en tiempos
de severa crisis.” Cuando un huracén en 64 a.C. destruyé toda
la cosecha de trigo, el precio de trigo en Jerusalén subié a
dieciséis veces su precio normal (un modius por once dracmas).?
Durante la hambruna bajo Claudio los precios aumentaron trece
veces (a un litro por dracma).’ Pero con estos datos dos factores
tienen que tomarse en cuenta. En primer lugar, la situacién
geografica de Jerusalén era sumamente desfavorable, por lo que
cualquier crisis se sentfa con mucho més fuerza en esa ciudad. En
segundo lugar, sin duda, la especulacién inescrupulosa tuvo
mucho que ver con estos precios.’® Las ciudades de Asia Menor
nunca vivieron situaciones parecidas a éstas de Jerusalén, ni se
habian visto fendmenos inflacionarios parecidos a los que
describe Josefo.

Parece que los especuladores de Jerusalén en tiempos de crisis
y los vendedores de trigo y cebada en la vision de Apocalipsis 6.6
crefan firmemente en la ley de oferta y demanda. Su consigna era
la de maximizar sus ganancias sin limite, hasta el tope de lo que
el mercado aguantara. El amor al dinero suprimia totalmente el
amor al préjimo. Al caballo negro le preocupan méas las ganancias
de los ricos que el hambre de los pobres.

" Estos dos péarrafos son adaptaciones de nuestro comentario del
Apocalipsis al mismo pasaje.

8 Josefo, Antigtiedades, 14.2.2 27s.
? Josefo, Antigtiedades, 3.15.3 320s.

1° [ os datos histéricos indican que la mucha especulacién amenazaba
la estabilidad de los precios (Jeremias, op. cit.,, p. 141s, citando Ro 13.11
sobre Gn 2.5).
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Este problema se hace especialmente agudo hoy con el
“capitalismo salvaje” propio del neoliberalismo. Deben tomarse
muy en serio las reiteradas denuncias de esta ideologfa tanto por
el papa Juan Pablo Il como por los episcopados de muchos
paises. La globalizacién del sistema econémico mundial hace atin
mas graves los efectos de esta economia de “libre mercado”.
Muchas veces, para controlar la inflacién de la moneda, los
gobiernos neoliberales introducen un creciente desempleo
programado. Otras veces se trasladan fabricas a paises del Tercer
Mundo para explotar la mano de obra barata en el nuevo
mercado laboral globalizado, pero con ganancias para los paises
ricos. Si no hay un claro testimonio cristiano a favor del ser
humano, especialmente el pobre y el marginado, dondequiera
que viva en este mundo de pobreza globalizada, el
neoliberalismo resultarda un verdadero caballo negro
deshumanizante.

Mas misteriosa es la tltima frase, “no danes el aceite ni el
vino” (6.6). ¢Qué significa, y qué tiene que ver con los precios de
trigo y cebada? Ha habido mucha especulacién sobre esta frase,
a veces intentando espiritualizar aceite y vino, pero nuevamente
un dato histérico nos da la mejor clave de interpretacion.
Suetonio relata que en el ano 92 el emperador Domiciano,
viendo la abundancia de vino en Roma y la escasez de trigo, vy
posiblemente con intencién de proteger el precio del vino en
beneficio de los productores italianos, emitié un decreto para que
“no se plantasen mas vinas en ltalia y que en las provincias se
destruyesen la mitad o maés de ellas, para convertirlas a trigo v

cebada” !

1 Suetonio, Domitianus 7,2.15. Aunque el decreto afectaba sélo al
vino, Juan sabia bien que el otro producto principal de agroexportacién

i
i

!



EL PODER ECONOMICO DE LA GRAN BESTIA 85

El decreto provocé fuertes protestas, especialmente en Asia
Menor.'? El consejo provincial de Asia envié una delegacién,
encabezada por el orador Scopelianus de Esmirna, y lograron la
retraccion del edicto en el afno 93 d.C. Aunque el emperador se
crefa todopoderoso, se doblegé ante la presion de los asiaticos y
rescindié su decreto. Triunfé la consigna de los terratenientes
asiaticos: “No se dafie a nuestros productos de agroexportacion,
de los que ganamos muchas divisas”.

En ese caso, de la misma manera en que Juan parodié al
comercio que pregonaba sus precios criminales de trigo y
cebada, ahora “la voz del comercio” estaria parodiando (casi
citando) a los ricos terratenientes de Asia Menor que protestaban
contra la amenaza a su lucrativo comercio. Aparentemente Juan
percibié bien la relacion entre esa priorizacion de la
agroexportacién y los precios exorbitantes de trigo y cebada que
anuncia el jinete.

La historia econémica de Centroamérica estd marcada
también por el mismo caballo negro. La agricultura de la canasta
béasica fue sacrificada vez tras vez a los intereses de fuertes
agroexportadores. Constantemente la tierra era retraida del
cultivo de arroz y frijoles para dedicarla a una cadena de
productos de exportacién: café, bananos, algodén, hule, chicle.
Al aumentar la produccién mundial de cada producto, bajaba el
precio y habia que producir mas para ganar igual. Muchas veces
se robaba la tierra a los pequenos agricultores o se mataba a los
indigenas para apropiarse de sus terrenos. El lado adverso del

de Asia a Roma era el aceite. Juan siempre usa sus fuentes muy
libremente.

2 Rist, Martin, “Apocalypse”, Interpreters’ Bible, Abingdon, Nueva
York, 1957, pp. 356, 413.
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proceso era la escasez de los productos de subsistencia. Hay
paises centroamericanos que sacrifican tanto el mercado interno
al mercado extranjero que terminan importando arroz y frijoles.
Los agroexportadores ganan, mientras los pobres pagan de sus
raquiticos salarios los costos excesivos .- de los alimentos
importados. ‘

2. Las sanciones economicas
de 1la gran Bestia

En Apocalipsis 13 Juan describe los dos agentes historicos del
gran dragdn. La Bestia, que tiene siete cabezas que eran siete
montes y siete reyes (17.7-11), simboliza en primera instancia
(aungue no en Ultimo término) al Imperio Romano. La segunda
bestia tiene cara de cordero, pero su voz es la voz del dragdn; se
le llama falso profeta y su prototipo era el sacerdote del culto al
emperador en Asia Menor. El capitulo 17 ahade una aliada maés:
la ramera, de nombre Babilonia, que es “la gran ciudad que
tiene poder de gobernar sobre los reyes de la tierra” (17.18), una
referencia clara a la ciudad de Roma como capital del Imperio. '

Para hacer que la gente adore a la Bestia (13.12), el falso
profeta realiza milagros (13.13-15), lleva a la gente a matar a los
cristianos (13.15) v marca a toda la poblacién con su signo
“666" para aplicar un boicot econémico discriminatorio contra
los disidentes ideolégicos (13.16-18). Seguramente Juan y sus
lectores captaban el significado simbdlico del nimero de la
Bestia, pero la verdad es que hoy nadie lo sabe ni lo puede saber

B Para mayores detalles, constiltense las obras mencionadas atriba, en,
la nota 1.
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con seguridad, porque se han perdido ya las claves para su
interpretacion.

Sin embargo, ese misterioso nimero que tanto fascina a la
gente es lo menos importante. El énfasis del pasaje es mas bien
econdémico. Con su cedulacién ideolégicamente selectiva, el falso
profeta, sacerdote del Imperio, intenta estrangular
econémicamente a los que no adoran a la Bestia, es decir, al
emperador. Esto es lo importante, no el sentido mistagégico del
nimero 666.

El falso profeta se presenta al principio como esencialmente
religioso: es profeta, taumaturgo y sacerdote (13.11-14). Como
tal, en seguida toma caracteristicas de una especie de “Gran
Inquisidor”, apelando a la espada y la muerte contra los que no
se acoplan en su sistema religioso-ideoldgico (13.15). Pero
(iparece un anticlimax!) el colmo de su maldad diabdlica es su
sistema globalizante de dominacién y discriminacién econémicas
con que pretende negar a los inconformistas la base material de
su subsistencia. Este proyecto de sanciones econémicas concluye
todo el capitulo como la culminante “obra maestra” del terrible
enemigo del pueblo de Dios. Lejos de estar fuera de contexto, los
versiculos 16-18 son el verdadero climax del pasaje, hacia el cual
se dirige toda la descripcién de las dos bestias.

A la Bestia no le faltan recursos para lograr sus metas. En
conjunto, el pasaje (13.12-18) presenta todo un paquete de
tacticas y medidas para imponer la ideologia pseudorreligiosa del
imperialismo (13.12). A nivel de propaganda, el falso profeta
engana a las naciones (13.14; cf. 12.9; 19.20; 20.3, 8, 10) y las
seduce con sus impresionantes “milagros” (13.13s; 2.20), sus
hechicerfas (9.21; 18.23; 21.8; 22.15), y sus tentadores lujos
(18.3, 7,9, 12-14). Su principal “medio de comunicacién” es la
imagen que habla y que sacraliza milagrosamente la ideologia
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idolatrica del Imperio.* A nivel econémico, la Bestia impone un
boicot pretendidamente englobante, con la meta declarada de
estrangular a todos los anti v extrasistémicos. En los niveles del
sistema “judicial” y policial, recurre a la sentencia de muerte,
religiosa y milagrosamente legitimada, contra todos los rebeldes
que resisten al culto imperialista. *®

Para la mayoria de los comentaristas, lo que Juan describe en
13.17 es un bloqueo econdémico contra los que se negaban a
adorar a la gran Bestia. Algunos sugieren que Juan visualiza un
sistema vasto de licencias, sin las que nadie puede comprar ni
vender. También podria tratarse de una manipulacién
discriminatoria de un sistema universal de carnets de identidad,
similar a las practicadas hace unas décadas en Africa del Sur o
contra los judios bajo Hitler. Cualesquiera que sean los medios
y los métodos, el resultado es el mismo: el total ostracismo social
y econdmico de aquellos que son excluidos del sistema.

Casi no existen evidencias histéricas de programas de
represién econdémica sistematica o paralelos antiguos para lo que
se describe aqui.'® Pero el inmenso poderio econémico del
Imperio Romano y de los templos del culto imperial si proveen
un trasfondo realista para la extrapolacién profética que
vislumbra Juan. En efecto, algunas de las cartas de Apocalipsis
2-3 (Esmirna, Tiatira) dejan entrever que los cristianos habian
sufrido ya medidas de opresién econdmica por causa de su fe.
Pero alin mas, Juan podria estar pensando en la préactica de la

" Eran comunes en la época las “estatuas hablantes”, que tenfan una
cavidad dentro de la imagen donde un sacerdote se escondia para hablar.

5 Es siempre peligroso cuando se unen el poder religioso y el poder
econdmico, junto con el poder politico y militar, como aqui.

8 G. E. Ladd, El Apocalipsis de Juan, Caribe, Miami, 1978, p. 165.
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sinagoga, que sometia a un ostracismo total y a un severo
aislamiento a los excomulgados del judaismo, sobre todo a los
judeocristianos de Asia Menor que habian sido expulsados de la
sinagoga. Pero todo esto queda muy corto respecto a lo que
Juan describe en Apocalipsis 13.17.

Lo que llama mucho la atencién es que Juan denuncia un
tipo de bloqueo econdémico que escasamente existia en su propio
tiempo, pero que si existe en el nuestro. La creatividad
imaginativa de Juan, de visualizar una situacién que no tenia
antecedentes ni en su realidad contemporanea ni en la literatura
apocaliptica, revela la aguda conciencia econdémica vy
antiimperialista que caracteriza a todo el libro. En todo el
Apocalipsis queda en evidencia que Juan percibe con gran
claridad las realidades crudas de la vida econémica del Imperio.

Precisamente este detalle, un bloqueo econémico de los que
no adoran a la Bestia, revela inconfundiblemente la mano del
Vidente de Patmos.

Es importante recordar que para Roma el culto al emperador
era un proyecto basicamente ideolégico para apuntalar la
amenazada unidad del Imperio.'” En aras de los intereses del
Imperio (hoy diriamos “intereses nacionales” de la
superpotencia), la gran Bestia pretende imponer sobre toda la
sociedad una uniformidad ideolégica totalmente homogénea.
Todos tienen que llevar la misma “marca”, la impronta de la
ideologia imperialista, como si fuesen reses marcadas con el
mismo fierro, o galletas fabricadas con un mismo molde.

7 “Ver “El Apocalipsis y el imperialismo” y “El Apocalipsis v el Imperio
Romano™ {supra nota 1); y C. N. Cochrane, Cristianismo y cultura cldsica,
IFondo de Cultura Econémica, México, 1949, passim.
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Pero resulté que dicho sistema era inaceptable para los
cristianos, y los cristianos eran inaceptables para el sistema. Esa
“marca”, que era el indispensable “pasaporte al éxito” dentro del
sistema, para los cristianos era nada menos que idolatria. Puesto
que los cristianos no se “amoldaban” al patrén social, habia que
reprimirlos. Y entre los mejores mecanismos de control
ideolégico para tal efecto se implementaba el aparato de
dominacién econémica. Se presenta como el arma predilecta de
la Bestia, ain mas que la espada, quiza por el placer especial de
ver sufrir a sus enemigos. A la Bestia le agrada verlos morir de a
poco (13.17), estrangulados econdémicamente de manera lenta
pero segura, méas que matarles “de un solo tiro” (13.15).

El boicot es una manera de quitarle el pan al pueblo, sobre
todo a los pobres. La inmoralidad de tal accién es el tema de
Eclesidstico 34.20-22, el cual jugd un papel histérico en la
teologia profética en América Latina, ya que fue el “llamado a la
conciencia” que condujo a la conversién ética de Bartolomé de
las Casas:

Es sacrificar un hijo delante de su padre
quitar a los pobres para ofrecer sacrificio.
El pan de los pobres es su vida;
quien se lo quita es homicida.
Mata a su préjimo quien le quita el sustento,
quien no paga el justo salario derrama sangre.
(Eclo 34.20-22).

Aunque este importante pasaje deuterocanénico se refiere en
primer término a la explotacién del obrero y a los sueldos
injustos, se aplica también muy elocuentemente al uso del
bloqueo econémico como mecanismo para quitarle el pan a los
pobres y matar a sus hijos. Es obvio que el pasaje constituye una
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denuncia vehemente contra el bloqueo que les ha quitado el pan
alos cubanos durante casi cuarenta anos, a los nicaragiienses en
la década de 1980, y a otros pueblos mas, causando hambre y
muerte entre ninos y adultos.

El proyecto de matar al pueblo por hambre es de la gran
Bestia; corresponde a la historia de la desgracia cuyo simbolo es
la Babel imperialista {Gn 11). Es el proyecto de muerte de aquel
que siempre miente y mata (Jn 8.44). Pero el proyecto del Dios
de la gracia es un proyecto de vida y verdad. El Dios Creador
“abre su mano” y da a todos abundantemente (Sal 136.25;
104.28; 145.15s)."® El patriarca José, lejos de quitar el alimento
a nadie, fue usado por Dios para encabezar un programa global
de alimentacién para todos, incluidos los que eran enemigos del
gobierno que él representaba (Egipto), los de su propia nacién
(Israel), o los que habian sido sus propios enemigos personales,
como es el caso de sus hermanos.

No menos que bajo el Imperio Romano, la adhesidn
incondicional que exige el sistema capitalista hoy puede ser
también un problema de idolatria. Y cuanto més inconsciente la
idolatria, mas sutil y peligrosa.” No cabe duda de que el

18 Estos salmos colocan la alimentacién humana y animal dentro de la
misma historia de la salvacién, a partir de la creaciéon. El Salmo 136, p. ej.,
comienza con la creacién (vv. 4-9), sigue con el éxodo (vv. 10-23), y
termina con “el pan nuestro de cada dia” de todo ser viviente (v. 25).
Quienes quitan el alimento a los pueblos se ponen en pugna con el Dios
de la vida y se levantan contra todo el proyecto histérico-salvifico de Yavé.

¥ En Costa Rica, un tiempo antes de Navidad, se escuchaba
constantemente la propaganda de un centro comercial que anunciaba con
sonoridad himnica: “Navidad llegd, /Se une la familia en Plaza del Sol,
/Momentos sublimes, todo es amor, /Navidad es tuya en Plaza del Sol”.
Hace unos anos, la librerfa més grande de San José comenzé en agosto
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insaciable materialismo y consumismo que impera, aun entre
muchos evangélicos”, llega a ser en realidad idolatria. ¢No sera
que muchos “cristianos” hoy llevan la marca de la Bestia sin
darse cuenta? ¢No sera por eso que apoyan con tanto fervor las
guerras imperialistas y los bloqueos de su gobierno? Hoy dia,
ante el poder omnimodo del “dios délar”, Juan nos volverfa a
exhortar con toda vehemencia: “Hijitos mios, guardaos de los
idolos”.

3. Juicio divino contra
el imperialismo comercial

Apocalipsis 17 introduce la figura de la gran Ramera y la
identifica claramente como la ciudad de Roma, capital del
Imperio. En la ideologia oficial, “Dea Roma” era una virgen pura
sobre un caballo blanco; en Apocalipsis 17 aparece como
realmente es: una prostituta sobre una grotesca bestia escarlata.
Los reyes de la tierra han fornicado con ella y se han
emborrachado con el vino de su inmoralidad (17.2). La ramera
es también iddlatra (17.5 NVI) y asesina; estd borracha con la
sangre de los santos (17.6).

Este lenguaje altamente figurado no es facil de interpretar.
¢Cémo se “fornica” con una ciudad, y con cuél “vino” se

una campanfa de promocién navidena: “Aseglrese la felicidad navidena,
en el departamento de juguetes, segundo piso de la Libreria Lehmann.
Vendemos a plazos”. Otra propaganda, en inglés y con la musica del
conocido espiritual negro “He’s got the whole world in his hands”, reitera
con una blasfemia descarada (y en inglés): “Td {como Dios] tienes todo el
mundo en tus manos, con un MasterCard en tus manos”.
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emborracharon los habitantes de la tierra? Claramente incluye la
propagaciéon de la idolatria (cf. Ez 16; 23; Os 1.2), y
especificamente el culto al emperador. Pero el contexto del
pasaje y el analisis exegético de los términos revelan que la
explotacién comercial figuraba muy centralmente también en su
significado. El profeta Nahum acusa a Ninive de fornicacién
debido a su rapifia, pillaje y violencia (Nah 3.1-4). La
prostitucién de Tiro, segun Isafas 23.15-18, también consistia en
su comercio internacional, v la de Jerusalén en injusticia,
iniquidad, homicidios, soborno v latrocinio {Is 1.21-23).

Franz Delitzsch describe la “prostitucion” mencionada en
Isaias 23.17s como “actividad comercial” que

con miras sélo a la ganancia material, no reconoce ningtin
limite divinamente establecido, sino realiza un trafico
promiscuo con todo el mundo, como una prostitucién del
alma.?

Swete también comenta en este sentido:

Aunque la acusacién de “fornicacion” podria justificarse
ampliamente por las condiciones morales de Roma bajo el
imperio, es probable que se refiera principalmente a la total
venalidad de la capital, que estaba dispuesta en cualquier
momento a vender cuerpo v alma por un buen precio.?

Puesto que el énfasis central de Apocalipsis 17-18 es
fuertemente comercial y econémico, parece que la “fornicacién”

2 F. Delitzsch, Isaiah, T&T Clark, Edimburgo, 1867, Vol. 1, p. 412ss.

2 Henry Swete, The Apacalypse of St. John, Eerdmans, Grand Rapids,
1951, p. 184,
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aqui se refiere particularmente al espiritu mercenario de la capital
imperial.

Peor ailin, Roma ha exportado su corrupcién y su
comercialismo a todo el Imperio, haciendo beber a las naciones
del vino de su pasién impura (14.8 griego; Swete) vy
embriagandoles con el influjo intoxicante de su lujo, su vicio y su
idolatria (17.3). Roma estaba ebria con la euforia de su riqueza
y su poderio (18.7), y seducia y emborrachaba a las naciones
con el mismo espiritu:

El niicleo de la acusacién es probablemente que Roma habia
abusado de su poder comercial utilizdndolo para propagar
sus falsos ideales de vida... Roma habia fascinado y seducido
al mundo con sus vicios y su idolatria.?

La designacién de Roma como “Babilonia” la condena por los
mismos abusos que la antigua superpotencia. Desde el relato de
la torre de Babel, Babilonia (junto con Tiro, Is 23; Ez 26-28)
representaba el poder politico, econémico y religioso de una
superpotencia mundial (Jer 50s: Is 13; 21.1-10; 47).” Igual que
Babilonia, Roma también reinaba sobre los reyes de la tierra (Ap
14.8; 17.1s, 15, 18); era un centro de comercio mundial (Ap
14.8; 18.2s, 11-19, 23); se hundia en lujos v lujurias (18.7, 11-
17, 22s); destruyé a Jerusalén (2Bar 67.7; 2Esd 3.1s, 28); perse-
gufa a los santos (Ap 17.6; 18.24; 19.2), pero va a la destruccién
(18.2, 10, 21). Torrance lo expresa muy elocuentemente:

22 J-1. D'Aragén, “Apocalipsis”, en Comentario Biblico San Jerénimo,
Cristiandad, Madrid, 1972, Vol. IV, p. 581.

% La constante referencia a Babilonia y Tiro en Ap 18.1-19.10 se nota
claramente en el hecho que casi todo el pasaje es un mosaico de citas
veterotestamentarias contra esos dos imperios.
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Babilonia es el poder estrangulante del mal sobre el mundo
entero... Babilonia es la reina del comercio internacional de
lujos... El mundo entero esta en el poder de un cautivero
babilénico que funciona por medio del sistema econémico.?

La ramera sale del relato a finales del mismo capitulo en que
entrd: sus propios amantes se vuelven contra ella, la dejan
desnuda y la devoran con fuego (17.16). Con esas pocas
palabras Juan parece haber anticipado bastante acertadamente
la futura caida de Roma (como también de la dltima
“Babilonia”). En seguida dos angeles celebran la caida de la
ciudad capital del Imperio (18.1-8), y entonces los reyes,
comerciantes y navieros de todo el Imperio lloran al ver la
humareda de su ruinoso incendio (18.9-19), pero los siervos de
Dios celebran jubilosamente con aleluyas la caida de la gran
ramera (18.21-19.10).

A través del capitulo 18, que festeja la caida de Babilonia,
corre una vehemente condenacién del “lujo desenfrenado” del
Imperio (18.3, 7, 9; “su exagerado derroche”, DHH). El pasaje,
maés extenso y detallado, condena este inmenso trafico en

# T, F. Torrance, The Apocalypse Today, Eerdmans, Grand Rapids,
1959, p. 116 (pp. 5-155). Cf. W. Ewing, The Power of the Lamb, Cowley
Publications, Cambridge Mass, 1990, p. 31: “Es claro que un aspecto de
la dominacién de la Bestia consiste en su control de la esfera econdémica.
Desde la primera imagen del mal, la visién de los cuatro jinetes, hasta la
destruccién de Babilonia, encontramos lo econémico concebido como
arma usada por los enemigos de Dios. El tercer jinete, sobre su caballo
negro, llevaba las balanzas de un sistema econémico fuera de control que
trafa hambre y esclavitud... Las estructuras politicas injustas no son la
Unica expresion de la realidad espiritual de la opresién; la injusticia
econdmica figura prominentemente entre los abusos experimentados por
las victimas de la Bestia.”
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articulos de lujo (18.11-19). “Los mercaderes de la tierra se han
enriquecido con su lujo desenfrenado” (18.2; cf. 15.23), y
también “los reyes de la tierra fornicaron, y se dieron al lujo”
(18.9). Roma fue una sociedad construida sobre la base del lujo,
y su religion fundamental bien podria llamarse “lujolatria”, un
culto al lujo que también sobrevive en el consumismo de la
sociedad capitalista de nuestros dias.

4. Una eancion de protesta
antiimperialista

Dentro de la gran celebracién por la caida de Babilonia (Ap
18), encontramos un pasaje especialmente elocuente vy
dramatico. Uno por uno, tres grupos de aliados poderosos lloran
la ruina de Babilonia como si ya hubiera ocurrido. Los reyes
lamentan a gritos la pérdida de su propio poder politico (18.9s);
los mercaderes se descontrolan llorando la desapariciéon de su
lucrativo mercado (18.11-17a), y la marina mercantil deplora el
fin de todo su comercio maritimo (18.17b-19).

La base de este pasaje es claramente una cancién en tres
estrofas, que se mofa de los poderosos de su tiempo. Su modelo
es una forma de la literatura hebrea de fuerte protesta conocida
como “endecha burlesca” (QiNGH; cf. especialmente Is 13.19-22;
Jr 9.17-22; Ez 19; Ez 26-28; Am 5.16; Miq 2.4ss). La idea es
imitar la lamentacién por la supuesta muerte del enemigo,
aunque éste en realidad goce de muy buena salud. Cuando
consideramos que, en efecto, Roma estaba en su pleno poderio
y gloria, reconocemos el atrevimiento que implicaba burlarse del
Imperio y celebrar de esta forma su aparentemente tan
improbable pero en realidad tan segura ruina. En aquella
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situacién histérica, esta manera de mofarse del opresor constituia
en realidad una especie de “cancién de protesta”.

a. Endecha de los reyes (18.9s)

La QINGH de Apocalipsis 18.9-19 sigue bastante de cerca la
elegia de Ezequiel sobre Tiro (Ez 26.1-28.19), e igual que ésta
comienza con el llanto y el luto de los principes aliados del
Imperio:

Bajaran de sus tronos todos los principes del mar,

se quitaran sus mantos, dejaran sus vestidos recamados.
Se vestiran de duelo, se sentaréan en la tierra,

sin trequa temblarén vy estaran consternados por ti.
Entonaran por ti una elegia y te diran:

iAh! ahf estas destruida, desaparecida de los mares,

la ciudad famosa, que fue poderosa en el mar,

con tus habitantes,

los que infundian el terror en todo el continente.

Ahora tiemblan las islas en el dia de tu caida,

las islas del mar estan aterradas de tu fin.
(Ez 26.16-18 BJ)

Tal como Ezequiel le dice a Tiro “a los reyes de la tierra
enriqueciste con la multitud de tus riquezas y tu comercio” (Ez
27.33), ast también los principes aliados con Roma “fornicaron
con ella y con ella se dieron al lujo” (18.9). Y éstos también
entonan su endecha. Juan parece imaginar la quema de Roma
como si fuera visible en todo el Imperio, v subraya que estos
reyes lamentan “a distancia” (18.10), sin querer ni poder
acercarse para amparar a su benefactora.



98 APOCALIPSIS Y PROFECIA

Los reyes lloran especificamente la caida del poder politico de
Roma, extrafiados de que la “Ciudad Eterna” se desplomara en
una sola hora:

iAy, ay, Ciudad grande!

iBabilonia, ciudad poderosa,

una hora basté para castigarte!
(Ap 18.10 VPL)

bh. Endecha de los comerciantes
(18.11-17)

Estos emporoi, como senala Bartina,” “méas que mercaderes,
traficantes o vendedores, eran los que tenian enclaves
comerciales y la exclusividad o monopolio, al menos practico, de
los productos”, especialmente los de lujo. El pasaje es largo,
sumamente detallado y especifico, v denuncia con fuerza
abrumadora el comercialismo v la lujolatria del Imperio Romano
en cuanto “sociedad de consumo”. De igual manera, en un
pasaje atiin mas largo, la endecha de Ezequiel sobre Tiro dirige
su protesta mas extensa y enérgica contra el imperialismo
comercial de aquella ciudad (Ez 27.3-36).

25 «

Muy draméticamente, Juan concibe a los comerciantes
llegando con sus barcos cargados a Ostia, ciudad portefia cerca
de Roma, vy presenciando desde alli la tremenda humareda del
incendio de Roma, lo cual les hace llorar la pérdida de su

mercado (18.11). Por supuesto, todo esto es totalmente en tono
de burla. '

% S, Bartina, “Apocalipsis”, en La Sagrada Escritura, BAC, Madrid,
1967, Vol. 3, p. 214.
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A continuacién, el autor reproduce, como si fuera el “registro
de cargamento” de un barco, la lista de casi treinta productos del
mas exquisito lujo.?° La lista, que corresponde fielmente a las
importaciones romanas de la época, comienza con metales
preciosos, pasa por textiles, maderas, perfumes, y termina con
viandas exdticas y con ganado y “mercancia humana” (18.13
BJ). Es obvio que Juan estaba bien enterado de las realidades
comerciales del Imperio, tal vez por haber conocido los
cargamentos de los barcos que salian de Efeso para Roma.

Estos productos procedian de todo el mundo conocido, desde
Inglaterra hasta la China. Llegaban a Roma comerciantes y
embajadas aun de los pueblos orientales, por ejemplo de la
dinastia Ham y del reino de Kanishka. Augusto habia organizado
muy bien la patrulla marina que controlaba la pirateria e hizo
posible el constante movimiento comercial. Plinio informa que
una flota de més de cien barcos viajaban constantemente al Mar
Rojo v a la India.?” El trafico maritimo entre Alejandria y Roma,
que tenia una duracién de unos diez dias, era especialmente
nutrido. Un eficiente sistema bancario y crediticio, sumado a la
unidad monetaria imperial, facilitaban grandemente todo este
comercio.

% Para una discusion amplia y detallada de los diferentes productos, su
origen, valor y uso, ver Bartina, op. cit., pp.794-797; Swete, op. cit., pp.
233-235; M. Rostovtzeff, Historia social y econdmica del Imperio Romano,
Espasa-Calpe, Madrid, 1973, tomo 1, p. 125s, pp. 185-188, p. 284s, pp.
293-329; y tomo 2, pp. 178-244, “La politica econdmica v social de los
Flavios y Antoninos”.

2 Plinio, Hist Nat 12.41.
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Unos datos al azar darédn una idea de la magnitud de este
comercio lujoso. Segtn Plinio® cada afio el Imperio gastaba cien
millones de “sestercios”? en perlas de Arabia, India y China. Se
practicaba la mineria especialmente en Espafia, Bretafia y en el
norte del Danubio; las minas generalmente pertenecian al
Estado, y los mineros eran mayormente esclavos. El lino venia de
Egipto, la plrpura de Fenicia (extractada por un proceso
sumamente laborioso y costoso), y la seda desde la China. La
“madera olorosa” (citum, o tuya), traida desde Argelia, se
utilizaba en muebles lujosos que a veces tenian un precio
equivalente a un latifundio de ciento veintidés hectareas por una
sola mesa.’® El cinamomo de la China valia unos trescientos
denarios por libra, y el amomo de la India y otros lugares, unos
sesenta denarios por libra. También venian carros, a veces
adornados con plata.

La lista termina con lo viviente: bestias de carga, ovejas,
caballos (para las carreras, el ejército, etc), esclavos (para otro
mercado lucrativo, el somatemporos, “mercado de esclavos™), v
“mercancia humana” (Swete lo traduce “ganado humano”).
Mientras los esclavos venian para la venta, la “mercancia
humana” venia para las luchas de gladiadores, el circo v los
prostibulos.*! Swete los llama “todos los servidores humanos de
los apetitos y los vicios de los ricos”, y comenta:

% Hist Nat 12.41.2.
2 Fl sestercio valfa un cuarto de denario.
% Plinio, Hist Nat 13.20.30.

* Asi J. Salguero, “Apocalipsis” en Biblia comentada, B.A.C., Madrid,
1965, p. 496s; Swete, op. cit., p. 234s.; Bartina, op. cit,, p. 796, lo
interpreta como “almas o vidas humanas, tal vez los esclavos dedicados a
las artes liberales, a ser pedagogos, literatos, artistas”. I
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El mundo del dfa de San Juan ministraba en mil formas a las
necedades y los vicios de su Babilonia, pero llegé a su colmo
en el sacrificio de vidas humanas que surtfa las enormes
familias de los ricos, llenaba los lupanaria {prostibulos), v
ministraba a los placeres brutales del anfiteatro.*

Después de tan larga enumeracion de “cosas exquisitas y
espléndidas” (18.14), por cuyo comercio se han enriquecido
inmensamente los mercaderes, éstos desde sus naves lloran la
quema de la capital imperial y la pérdida de su gran mercado:

iAy, ay, Gran Ciudad,
vestida de lino y parpura y escarlata,
enjoyada con oro
y piedras preciosas y perlas!
Porqgue en una sola hora
quedo vacia tanta opulencia.
(Ap 18.17, Bartina)

e. Endecha de 1a marina mercante
(18.17b=-19)

También en la lamentacién de Ezequiel sobre Tiro aparece el
juicio sobre los marineros, en términos dramaticos y hasta
técnicos:

Las naves de Tarsis formaban tu flota comercial...
A alta mar te condujeron

los que a remo te llevaban...

Tus riquezas, tus mercancias y tus fletes,

tus marineros y tus timoneles,

tus calafates, tus agentes comerciales,

%2 Swete, op. cit., pp. 233, 235.
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todos los guerreros que llevas,

v toda la multitud que transportas,

se hundiran en el corazén de los mares
el dia de tu naufragio.

Al oir los gritos de tus marinos,

se asustaran las costas,

Entonces desembarcaran de sus naves todos los remeros,
los marineros, todos los hombres del mar,

se quedaran en tierra.

Lanzaran su clamor por ti,

gritarAn amargamente,

Se echaréan polvo en la cabeza,

se revolcaran en la ceniza;

se raparan el pelo por tu causa,

se cenirdn de saco.

Lloraran por ti, en la amargura de su alma,

con amargo lamento (Ez 27.25-31 BJ; cf. 27.7-9, 33-36).

Junto con el vasto comercio imperial que hemos notado,
prosperé légicamente todo el negocio del transporte maritimo.
Suetonio cuenta que Augusto, un poco antes de su muerte, se
encontraba en Puteoli cuando llegé una nave mercante de
Alejandria:

Los pasajeros y tripulantes, vestidos de blanco y coronados
con guirnaldas, le quemaban incienso y prodigaban sobre él
sus buenos deseos v sus mas altos elogios, v decian que por
él vivian, navegaban los mares y gozaban de libertad v
riqueza.®

¥ Aug 98. Algunos barcos llevaban varios centenares de pasajeros,
ademas de sus cargamentos pesados. Sobre la marina romana, ver Leén
Horno, El Imperio Romano, Espasa-Calpe, Madrid, 1936, pp. 154-158.
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El versiculo 17 ofrece el registro del personal empleado en
todo este comercio maritimo. Son (1) los capitanes, o sea, los
timoneles; (2) “todo el que navega segin su puesto”, es decir,
seglin su posicion en la tripulacién y sus respectivos sitios en la
nave;** (3) los marineros, v (4) “todos los que trabajan en el
mar”, por ejemplo, cargadores, pescadores, etc. Mas adelante se
hace referencia a (5) los duefos de barcos, “todos los que tenian
naves en el mar” (18.19). Como comenta Bartina, “toda la
gradacién de la marina se lamenta por igual”.*

Se ha observado que cada grupo lamenta en la caida de
Roma precisamente lo que correspondia a sus propios intereses.
Los ‘reyes lloran la pérdida de tan grande poderio, y los
comerciantes, la ruina de tanta riqueza, que constituia un
mercado de insuperable poder adquisitivo. Los marineros
deploran el fin de tanta navegacién y comercio lucrativo para
ellos:

iPobre, pobre!

Ciudad grande, su lujoso vivir enriquecia

a todos los que tenian barcos en los mares,

y en una hora ha sido devastada (Ap 18.19 VPL).

Todo el pasaje (18.9-19), con su ironfa a la vez amarga y
alegre, es un perfecto ejemplo de la “endecha burlesca” de los
profetas. Contrario a la realidad del momento, en que los reyes,
mercaderes y marineros son poderosos y prosperan, el profeta les
pone a llorar desconsoladamente —ipara la alegria de los fieles!

¥ El paralelo en Ezequiel 27.28s seniala cuatro clases de jefes marinos
segun el griego de los LXX: kubernetai, kopelatai, epibatai y proreis. BJ
traduce “oficiales de barco” en Ap 18.17.

* Bartina, op. cit., p. 797.
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iAlégrate, oh cielo, por lo que ha sucedido!

iAlégrense también ustedes, santos, apdstoles y profetas!
porque Dios, al juzgarla,
les ha hecho justicia a ustedes (Ap 18.20).

Seria dificil imaginar una denuncia mas mordaz del comercio
imperial.

5. Dios no es neoliberal

El Apocalipsis termina con un doble contraste. Por un lado, el
contraste entre dos mujeres: la ramera y la esposa del Cordero;
por el otro lado, el contraste entre dos ciudades: Babilonia y la
Nueva Jerusalén (Ap 21-22). La diferencia que encierra este
doble contraste es muy aleccionadora y resume todo el mensaje

del libro.

La razén fundamental de la denuncia econémica contra Roma
es que ella ha acaparado toda la riqueza para prostituirla en sus
lujos. El imperialismo, entonces, igual que hoy, produjo una
concentracién de riqueza totalmente injusta. Hemos visto que
Juan denuncia vehementemente este abuso econémico.

El Imperio Romano fue el primero en dominar todo el mundo
Mediterrdneo, desde Inglaterra (v las costas occidentales de
Europa) hasta el mar Caspio y las fronteras de los partos. La
historia humana jaméas habia visto un bloque econdémico y
comercial tan inmenso, ni ciudad alguna habia cosechado los
beneficios materiales del imperialismo como lo habia hecho
Roma. El botin de los triunfos militares, las valiosas obras de arte
de Grecia, Egipto y otros paises conquistados, y los constantes
tributos de las colonias y provincias, tanto en dinero como en
productos, todo fluia hacia Roma para llenar de riqueza y lujo la
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ciudad capital. Florecié un amplisimo comercio, también en
beneficio mayormente de la Urbe (y las minorias privilegiadas del
Orbe). El Talmud conserva un dicho popular: “Al mundo bajaron

diez medidas de riqueza, y Roma se quedé con nueve”.*®

Sin embargo, toda esa riqueza tampoco se administré ni sabia
ni equitativamente sino que se utilizé para multiplicar
exorbitantemente los lujos de los privilegiados. La excesiva
corrupcién del sistema de recaudacién de impuestos ha dejado
su huella en los Evangelios, donde “publicano” es sinénimo de
pecador y ladrén. El oficio politico se explotaba como trampolin
hacia la ventaja econémica y social. Todo el sistema de defensa,
a lo largo y ancho del vasto Imperio, produjo una especie de
“complejo militar-comercial”, con lucrativisimos “contratos
militares” para proveer a los ejércitos de alimentacién, uniformes,
armas, caballos, diversién y demas necesidades y placeres.

Contra esa Babilonia que prostituye las riquezas, Juan ofrece
la visién de la Nueva Jerusalén, esposa del Cordero.*” A pesar de
las vehementes denuncias contra el “lujo desenfrenado” de
Babilonia, Jerusalén también se presenta como una ciudad rica
y hermosa, adornada con abundancia de piedras preciosas y con
calles de oro puro (21.11, 18-21). Sera luz para las naciones, “y
los reyes de la tierra vendrén a traerle sus riquezas” (21.24; v. 26:
“todo lo precioso y todo lo grande de las naciones”, VPL).
Diversas profecfas del Antiguo Testamento anuncian estas
“caravanas” que han de llegar a Jerusalén desde todas las

% William Barclay, El Apocalipsis, La Aurora, Buenos Aires, 1977, p.
402.

% El contraste se intensifica porque el mismo éngel revela ambas
ciudades/mujeres a Juan, y por el paralelismo casi idéntico con que se
introducen los dos relatos (17.1-3; 21.9s).



106 APOCALIPSIS Y PROFECIA

naciones, para hallar en ella su salvacién y para depositar en ella
sus riquezas (p. ej. Is 2.2-4; 60.3-22; 66.1, 18, 20; Sal 22.27;
72.10,15; Jer 4.2; Zac 2.11; 8.22; 14.16-20). Las riquezas
llegaran, como llegaban a Roma, pero no para someter a la
explotacién sino para el bien de todos bajo el reinado justo y
equitativo del Sefor.*

Igual que en el resto del libro, el aspecto econémico figura
significativamente en la descripcién de la Nueva Jerusalén. La
visién procede en tres fases: una descripcién altamente simbélica
(21.9-21), una descripcién analitico-social (21.22-27), y una
descripcién maés teolégica (22.1-5 ; el nuevo Paraiso). En cada
uno de los tres momentos estd muy presente lo econémico.

La descripcién alegérica gira en torno a nimeros simbélicos
(toma como base el 12) y de piedras preciosas. El resplandor de
la ciudad “brillaba como una piedra preciosisima parecida a
jaspe” (21.11 NBE). Mas adelante, el pasaje describe la ciudad
en términos del més exquisito lujo:

La muralla estaba hecha de jaspe, vy la ciudad era de puro
oro, semejante a cristal pulido. Los cimientos de la muralla
de la ciudad estaban decorados con toda clase de piedras
preciosas: el primero con jaspe, el sequndo con zafiro, el
tercero con &gata, el cuarto con esmeralda, el quinto con
onice, el sexto con cornalina, el séptimo con crisélito, el
octavo con berilo, el noveno con topacio, el décimo con

% El cielo nuevo y la tierra nueva (21.1-8) se describen también en Is
65.17-25 como la superacién definitiva de todo lo que aliena al ser
humano frente a la creacién (65. 18), Dios (65.19), la enfermedad v la
muerte {65.20), el producto de su trabajo (65.21-23), v el reino animal
{65.25). Cf. también el énfasis sobre justicia en Ap 19.1,11; 16.7,18; Mt
6.32; 2P 3.18.
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crisoprasa, el undécimo con jacinto y el duodécimo con
amatista. Las doce puertas eran doce perlas, v cada puerta
estaba hecha de una sola perla. La calle principal de la
ciudad era de oro puro, como cristal transparente (21.18-21).

Un pequeno detalle llama la atencién: las mismas riquezas
que antes adornaban a la ramera (17.4) ahora aparecen para
embellecer la ciudad (21.18-21). Aparentemente, el trabajo de la
gran prostituta prosperaba extraordinariamente. Su vestido
multicolor era de los dos lujos textiles mas exorbitantes, propios
de reyes y sacerdotes: ptrpura y escarlata.*® Por adorno personal
ella luce “oro, piedras preciosas y perlas” (17.4). En conjunto,
pueden tomarse como toda la riqueza lujosa. En el capitulo 17,
toda esa riqueza esta prostituida, acaparada por una ramera, la
avara ciudad de Roma, capital del Imperio.

En la Nueva Jerusalén la distribucién de riqueza es totalmente
distinta. No aparece la méas minima referencia ni a la riqueza
personal ni al vestido opulento de nadie. El oro es de toda la
ciudad (21.18). Doce gigantescas perlas, como jamas habia visto
la ramera, son las puertas de la ciudad,* y los fundamentos de
su muralla estdn adornados con las mismas piedras preciosas que
vestia la ramera. La avenida central (otra traduccién: “las calles”)
también es (o son) de oro.

¥ La ropa de la ramera puede contrastarse con el vestido nupcial de la
esposa del Cordero, “lino fino, limpio y resplandeciente”, nacido de la
justicia {19.8) v no de la prostitucién econdmica (injusticia).

% 1 a tradicién rabinica (Baba Batra 75a; Sanh 100a) habla de unas
perlas de treinta codos cuadrados, en las que Dios cava aperturas para ser
las puertas de la ciudad (J. Ford, Revelation, Doubleday, Garden City,
1975, p. 343; R. Mounce, The Book of Revelation, Eerdmans, Grand
Rapids, 1998, p. 395). )
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Todo este cuadro sugiere cuatro conclusiones: (1) la Nueva
Jerusalén superara infinitamente toda belleza conocida hasta
ahora; (2) el oro, sin brillar menos, serd tan abundante que se
podra pavimentar las calles y dorar la ciudad entera; (3) todas
esas riquezas perteneceran al pueblo entero, no tendran duenio
privado; (4) las riquezas no se aprovechardn para acumular
fortunas privadas sino para construir la comunidad: los
fundamentos, las puertas y las calles de una nueva vy justa
ciudad.

También la segunda descripcién de la Nueva Jerusalén en
21.22-27 contiene un importante aspecto econémico:

Las naciones caminaran a la luz de la ciudad, y los reyes de
la tierra le entregaran sus espléndidas riquezas... Y llevaran
a ella todas las riquezas y el honor de las naciones (21.24, 26
NI

En estos versiculos Juan incorpora en su visién escatolégica
una vieja y muy importante promesa hecha a los judios: que
caravanas cargadas con las riquezas de las naciones vendrian a
la ciudad de Jerusalén. El pasaje sigue especialmente de cerca a
Isaias 60:

Caminaran las naciones a tu luz,

y los reyes al resplandor de tu alborada.

Alza los ojos en torno y mira:

todos se rednen y vienen a ti...

porque vendréan a ti los tesoros del mar,

las riquezas de las naciones vendran a ti.

1 El lenguaje econdémico de esta traduccién coincide con el de ‘la
mayoria de las versiones modernas (DHH; BJ; NBE). Tanto doxa (Pr 3.9)
como time {Ez 22.25) pueden significar “riquezas”.
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Un sin fin de camellos te cubrira...

Hijos de extranjeros construiran tus muros,

y sus reyes se pondrén a tu servicio...

Abiertas estaran tus puertas de continuo,

ni de dia ni de noche se cerraran,

para dejar entrar en ti las riquezas de las naciones...
con las riquezas de las naciones seras amamantada.
(Is 60.3-6, 10s, 16 BJ).”

Segln la tradicidn rabinica, toda esa riqueza se distribuiria
entre todo el pueblo para la prosperidad de la nacion entera. Por
supuesto, ya en el Apocalipsis no se trata de la Jerusalén literal
ni de la nacién judia sino de toda la humanidad redimida. Swete
comenta como sigue sobre este “comercio” de la Jerusalén
escatolégica:

Tal como Roma en su tiempo atraia la mercancia del mundo
entero (18.11ss), asf en los dias venideros todo lo mejor de
la vida humana fluird hacia la ciudad de Dios. El vidente
prevé la consagracién al servicio de Cristo, en los siglos
venideros, del arte, la literatura y la ciencia, del carécter
nacional v del poder de la vida social y civica.*®

Estrictamente, el pasaje trata de la riqueza material, fiel a la
tradicién judia de las caravanas de los gentiles. Aunque el pasaje
no entra en detalles, comunica la visién de una sociedad
armoniosa, bajo Cristo como esposo, donde todos comparten
equitativamente. En ‘este cuadro es imposible encontrar los
conceptos de escasez y desigualdad.

% Otros pasajes sobre el tema son Is 2.2-4; 55.5s; 66.12, 18; Zac 8.20-
23, 14.16; Sal 72.10s; Salmos de Salomén 17.30-35.

* Swete, op. cit., p. 297.
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La tercera descripcién (22.1-5) asume los términos biblicos del
Edén, con el rio limpio y los arboles de vida que producen doce
frutos. El Paraiso, perdido por la desobediencia, era un lugar de
abundancia cuando la voluntad de Dios ocupaba el centro de su
vida: “Detodo arbol del huerto podréas comer”. Ahora, de nuevo,
cuando la voluntad de Dios es el centro de nuestro ser, fluye de
su trono un rio refrescante de agua de vida vy florecen los arboles
de vida. Esta segunda figura de abundancia remite a Ezequiel 47:

Entonces vi que por debajo de la puerta [del templo] brotaba
agua... En cualquier parte a donde llegue esta corriente,
podran vivir animales de toda clase y muchisimos peces.
Porque el agua de este rio convertira el agua amarga en agua
dulce, y habra todo género de vida... En las dos orillas del rio
crecera toda clase de arboles frutales. Sus hojas no se caeran
nunca, ni dejaran de dar fruto jamas. Cada mes tendré fruto,
porque estaran regados con el agua que sale del templo. Los
frutos servirdn de alimento y las hojas de medicina (Ez 47.1,
9-12 DHH).

Otros pasajes de la literatura apocaliptica describen esta
misma abundancia de alimento, salud y vida. Muy citado es 2
Baruc 29 4.

La tierra dara frutos diez mil veces mayores. Cada vid tendré
mil ramas, y cada rama producird mil racimos de uvas, y
cada racimo producird mil uvas, y cada uva dara un cor de
vino {200 litros]...Y los hambrientos se gozardn y veran
maravillas cada dia. Vientos saldran cada mafiana de delante
de mi a llevar la fragancia de frutas arométicas, v nubes al
final del dia destilarén el rocio del cielo. Y en aquel tiempo
los tesoros del mané caeran de nuevo del cielo, y comeran
de él... [cf. Ap 2.17].
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La alusién al mana en Apocalipsis 2.17 demuestra que Juan
conocia la misma tradicién que 2 Baruc 29, que corrobora el
cuadro de abundancia para todos que nos dan los ultimos
capitulos del Apocalipsis. Otra literatura judeocristiana antigua
confirma dramaéticamente el ideal de igualdad en el Reino
mesianico:

... ytodos disfrutaran de vida comin y riqueza. La tierra seré
de todos por igual; sin estar dividida por muros ni cercados,
producira algin dia frutos méas abundantes. Y daré frutos de
dulce vino, de blanca leche y de miel... cuando Dios haga
cambiar los tiempos...y transforme el invierno en verano
(Ordéculo Sibilino 8.208-215).%

La tierra, de todos por igual, sin estar dividida por muros ni
cercados, producira entonces frutos méas abundantes por si sola.
Se compartirédn los recursos sin dividir la riqueza, pues alli no
habrd ni pobres ni ricos, ni amos ni esclavos, ni grandes ni
pequenos, nireyes ni caudillos. En comun y unidos viviran todos

(cf. Or Sib 2.319-324).%

* Ordculos Sibilinos {Or Sib) es una obra compuesta judeocristiana,
escrita a partir del siglo 2 a.C. en adelante. Segun Collins, Or Sib 8.194-
216 es un pasaje cristiano (J. Charlesworth, ed., The Old Testament
Pseudepigrapha, Doubleday, Nueva York, 1983, Vol [, p. 416). Or Sib es
uno de los escritos apocalipticos que tiene més paralelos con el Apocalipsis
de Juan (p. ej., Ap 6.12-14}.

*Las elocuentes palabras del Or Sib recuerdan unas estrofas del poeta
costarricense Jorge Debravo:

Yo deseo que todo, que la vida sea nuestra como el agua v el viento.
Que nadie tenga maés patria que el vecino.

Que nadie diga mas la finca mia...

sino la finca nuestra, de Nosotros los Hombres.

{Del poema: “Nosotros los hombres”)
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Esta visién judeocristiana es el proyecto econémico de Dios
para la historia humana. Por ella oramos cuando decimos
“venga tu Reino, hagase tu voluntad, en la tierra como en el
cielo”. Nuestras opciones y nuestra conducta se orientan por el
mandato de “buscar primeramente el Reino de Dios y su justicia”
y (en términos escatolégicos) su abundancia vy su igualdad.
Cualquier otro programa es el proyecto de la Bestia, no el de
Dios y del Cordero.

En América Latina, desde Cristobal Colén, el resultado del
colonialismo vy el imperialismo siempre ha sido la extrema
concentracién de riqueza en el centro del Imperio y en las
oligarquias locales colaboracionistas, al igual que en los tiempos
de Juan de Patmos. A veces se han visto esfuerzos para limitar
ese proceso y defender un poco a los pobres, como en las teorfas
econdmicas de John Maynard Keynes y el gobierno de Franklin
Delano Roosevelt, especialmente a través de su secretaria de
trabajo, la anglicana Frances Perkins, arquitecta del sistema
norteamericano de Seguro Social.

Sin embargo, después de los gobiernos de Ronald Reagan
(EE.UU.) y Margaret Thatcher (Gran Bretafia) ha corrido una

Me gustaria tener manos enormes,
violentas v salvajes,

para arrancar fronteras una a una
y dejar de frontera solo el aire.

Que nadie tenga tierra

como se tiene tierra;

que todos tengan tierra

como tienen el aire.

(Del poema: “Nocturno sin patria”)
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avalancha neoliberal por todo el mundo.* Este proyecto, que
Juan Pablo Il ha tildado de “capitalismo salvaje”, va mas lejos
que el mismo Adam Smith en la defensa de un mercado “libre”
cuya competencia sea irrestricta, basada en el interés propio
(egoista) del individuo. Se cree que la “libertad” (del mercado y
del rico, pero no del pobre) es més importante que la misma
democracia. Llegan a afirmar que la desigualdad y el desempleo
son valores positivos, porque ayudan a la prosperidad de la
economia. Frecuentemente se burlan de los idealistas ilusos que
defienden la igualdad y la justicia econémica frente a la objetiva
realidad del mercado y sus leyes inexorables. E insisten en que
su neoliberalismo es ahora la tGnica opcién posible; no hay
alternativa ni en el cielo ni en la tierra.”’

Los instrumentos principales del neoliberalismo son el Fondo
Monetario Internacional y el Banco Mundial. Junto a algunas
otras agencias internacionales, tienen mayor poder que los
gobiernos del Tercer Mundo e imponen sus programas de severa

% El programa de Margaret Thatcher fue tipico del neoliberalismo:
cortar drasticamente los gastos sociales, abolir controles sobre el mercado
y los flujos financieros, contraer la emisién monetaria, elevar intereses,
bajar impuestos sobre ingresos altos, aumentar el desempleo {para
controlar la inflacién), aplastar huelgas y promover legislacién antisindical,
y privatizar todo lo que se habia nacionalizado. El programa parecido de
Ronald Reagan incluy6 una frenética carrera militar (para fortalecer la
industria armamentista y quebrar la economia soviética) y, contradictoria-
mente, enormes déficits presupuestarios. El primer programa neoliberal en
el mundo fue el de Augusto Pinochet, orientado por las ideas de Milton
Friedman vy los “Chicago boys”. Ver P. Anderson, “El despliegue del
neoliberalismo”, Pasos, n. 66 (julio-agosto 1996): 24.

¥ Ver Germén Gutiérrez, Etica y economia en Adam Smith y Friedrich
Hayek, Universidad Iberoamericana, México, 1998.
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austeridad, pero ellos mismos son macroburocracias que ni
intentan aplicar una austeridad razonable en su propia casa.

En 1997, el sueldo de James Wolfensohn, presidente del
Banco Mundial, fue de 305 mil délares mas prebendas del oficio;
los catorce principales oficiales ganaron un promedio de 120 mil
délares por afio mas beneficios adicionales. Y el Banco Mundial
estaba inmerso en una renovacién de sus oficinas en Washington
con un costo de més de 314 millones de ddlares, con adornos de

oro y maderas exéticas africanas que hacen recordar a la ramera
de Roma.*®

Aunque los proyectos neoliberales han logrado ciertos éxitos s
y en general han mejorado las macroestadisticas de algunos
paises, su resultado mas serio ha sido, desde una perspectiva
teoldgica, un alarmante aumento en la desigualdad econémica
en casi todos sus experimentos. El economista colombiano
Germén Gutiérrez documenta este hecho:

Si tomamos en cuenta que en 1960 el 20% mas rico de la
poblacién recibfa 30 veces mas ingreso que el 20% mas
pobre, y que en 1992... el 20% mas rico recibe 60 veces mas
ingreso que el 20% més pobre, podemos decir que esta
profunda desigualdad en la distribucién del ingreso mundial
es tendencialmente creciente...

Asi por ejemplo el 20% mas rico del planeta controla el
83% de la produccién mundial, tiene el 81% de gasto de
energia, controla el 81.2% del comercio, el 80.5% del ahorro
y el 80.6% de las inversiones mundiales... Las 350 personas
mas ricas del mundo perciben anualmente rentas

% The Nation, 10 marzo de 1997, p. 5s.
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equivalentes a 2.400 millones de personas, el 45% de la
poblacién mundial.*’

Es evidente que el talén de Aquiles del neoliberalismo, y su
més profunda injusticia, es ser un sistema disenado
expresamente para aumentar geométricamente la riqueza de
unos pocos sin consideracién por los perdedores. Genera casi
inevitablemente el desempleo y una desigualdad creciente.
Precisamente por eso es una ideologla antievangélica e
inaceptable para cristianos con convicciones biblicas.

La igualdad es un valor biblico; la desigualdad, en cambio, es
un antivalor antibiblico. En el Reino de Dios todos seremos reyes
y sacerdotes; nadie serd mas rey y sacerdote, nadie sera menos
rey y sacerdote. De hecho, la visién de abundancia e igualdad
con que concluye la Biblia, muy presente también en otras
tradiciones judeocristianas, no es sino la culminacién de toda una
teologia biblica de los bienes materiales. La mayor parte de la
legislacién econdmica del Antiguo Testamento parte de una

* German Gutiérrez, “Globalizacién y neoliberalismo: ¢Hay esperanza
para los pobres?”, San José: conferencia realizada el 14 de julio de 1998
en la Universidad Evangélica de las Américas, p. 4s. Cf. también d.
Camargo, “Realidad econémica y fe cristiana”, Boletin Teoldgico, n. 65
(enero-marzo, 1997): 27-58. El aumento galopante del nimero de
multimillonarios en el mundo es un indice escandaloso de la extrema
desigualdad que produce el neoliberalismo, a menudo por medio de la
especulacidon improductiva en el mercado internacional de valores. Otro
escandalo es la absurda desproporcién entre las ganancias astrondémicas
de los ejecutivos méximos y el sueldo muy reducido de los obreros,
especialmente en los Estados Unidos.



116 APOCALIPSIS Y PROFECIA

premisa fundamental: Yahvé es el Ginico duefio de toda la tierra,
por derechos de Creador.>

La tierra no debe venderse a perpetuidad: la tierra es mia, y
ustedes sélo estan de paso por ella como huéspedes mios (Lv
25.23 DHH) >

Del Senor es el mundo entero, con todo lo que en él hay;
con todo lo que en él vive (Sal 24.1 DHH;cf. 89.11).

Pues mios son todos los animales salvajes, lo mismo que
los ganados de las serranias; mias son las aves de las
montafas y todo lo que bulle en el campo. Si yo tuviera
hambre, no te lo diria a ti, pues el mundo es mio, con todo
lo que hay en él (Sal 50.10-12 DHH).

Especificamente, muchos pasajes sefialan a Dios como duer’;o
Gnico y absoluto de la tierra de Palestina (“la tierra de propiedad
de Yahvé” Jos 22.19 BJ; Jr 16.18; Ez 36.5; Os 9.3), por lo que
Dios tiene el derecho indiscutible de asignar esa tierra a Israel
(Gn 12.7; 13.15; 15.18; 26.4). Puesto que Dios es el duefio de
la tierra vy la ha prestado a Israel como huésped en su casa,
entonces cada israelita es un mayordomo que posee su tierra en
calidad de préstamo, con responsabilidad ante Yahvé por la
administracién de la misma. Este hecho teolégico relativiza
totalmente el concepto de propiedad privada, en favor de la
tenencia delegada con hipoteca social.

% C. Wright, ““eReZ”, New International Dictionary of Old Testament
Theology & Exegesis, Zondervan, Grand Rapids, 1997, p. 522; R. de
Vaux, Instituciones del Antiguo Israel, Herder, Barcelona, 1985, p. 233.

51 Los términos hebreos aqui son los que se solian usar para los gentiles
gue moraban en medio de Israel pero no podian poseer tierra. GER ocurre
20 veces en Levitico; en 19.34 se refiere a Israel en Egipto; todos los
demas se refieren a no israelitas. Asi como eran los extranjeros ante los
israelitas en Palestina, asi son ellos ante Dios.
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Partiendo de esa premisa, toda la ensenanza social y
econdémica de Israel estaba disefiada para defender al pobre y
buscar la mayor igualdad posible en el pueblo.® El intento
evidente de mucha de la legislacién es evitar que la prohibicién
del hurto se malinterprete como justificaciéon de la acumulacién
desigual de riquezas.®® Dios se declara padre de los huérfanos,
abogado defensor de las viudas, y amigo protector de los
extranjeros y desahuciados (Dt 10.18; Sal 68.5; Ex 22.21-24). La
visidn profética es la de una sociedad en la que “todos viviran sin
temor, y cada cual podra descansar a la sombra de su vid y su
higuera” (Miq 4.4; Zac 3.10). Esa vision escatolégico-econémica
se realiza plenamente en Apocalipsis 21-22.

El tema de la legislacién social de Israel es amplisimo, pero

ahora sélo podemos mencionar un aspecto central: el afio
sabatico v el Jubileo.® Las fiestas judfas se configuraron

2 Bien observa Gnuse que la legislacién judia se concentra no en
proteger los “derechos” de los poderosos sino en defender la vida de los
débiles (p. 106). Eso la contrapone frontalmente con la ideologfa
neoliberal. Gnuse cita el Talmud de Lv 19.15: la justicia es misericordia
més que imparcialidad {p. 107}, en contraste con las leyes babilénicas que
castigaban més severamente los delitos de pobres contra ricos. Robert
Gnuse, Comunidad v propiedad en la tradicién biblica, Verbo Divino,
Estella, Navarra, 1987.

* Gnuse, Ibid., p. 87.

% Sobre la legislacion social hebrea se puede consultar los textos de
teologia del Antiguo Testamento, los comentarios correspondientes y los
diccionarios biblicos. Ver también R. de Vaux, op. cit., pp. 232-248;
Gnuse, op. cit.; T. Hanks, Pobreza, opresion y liberacién, Caribe, Miami,
1982,

** Ademaés de lo ya mencionado, ver: R. de Vaux, op. cit., pp. 244-248;
J. Yoder, Jesus y la realidad politica, Certeza, Buenos Aires, 1985, pp. 32-
36, 49-58; T. Maertens, Fiesta en honor de Yahué, Cristiandad, Madrid,
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mayormente por la experiencia histérica del éxodo, y se destaca
entre ellas una triple secuencia a base de ciclos de siete. El
séptimo dia de cada semana se celebraba el Shabat; cada
séptimo ano se debia celebrar el ano sabatico (Dt 15.1-11; Lv
25.1-7, 18-22);% y después de siete sébados de la tierra
(cuarenta y nueve anos), el siguiente ano debia ser un afio de
jubileo (Lv 25.8-17, 23-34; 27.16-25). La estructura simétrica de
este ciclo, basada en el siete (derivado también de la creacién),
acentlia su importancia.

En resumen, el dia del sdbado significaba una declaracion de
libertad para el trabajo humano vy el descanso semanal para la
tierra y los animales (Ex 23.12). Por otra parte, el sdbado de la
tierra, entre sus varias versiones, incluia tres elementos. En
primer lugar, el barbecho de la tierra durante el ano, con sfis
productos no cultivados designados para los pobres (Ex 2.10s;
Lv 25.2-7; Neh 10.32); en segundo lugar, la liberacion de todo
israelita bajo servidumbre (Ex 21.2-11; Dt 15.12-18; Jer 34.8-
17); vy en tercer lugar, la condonacién de toda deuda contraida
(Dt 15.1-11).>" Hoy dia, ante la agobiante crisis de la deuda
externa de los paises del Tercer Mundo, esta teologia del

1964, pp. 214-227; C. Wright, “Jubilee, Year of”, Anchor Bible Dictionary,
Doubleday, Nueva York, 1992, Vol. 3, pp. 1025-1030; “Sabbatical Year”,
ibid., Vol. 5, pp. 857-861; op. cit., 1997, pp. 522-524.

% El ano sabatico estd mencionado también en 1Mac 6.49, 53 v a
menudo en los escritos de Josefo.

7 Dt 15.3 aclara que al extranjero si se le ha de cobrar las deudas;
evidentemente no se trata del emigrante pobre (GéR), para quien las
escrituras exigen ayuda econdmica, sino el extranjero (NaKRi), p. ej.
comerciantes no hebreos (P. Richard, “Ya es tiempo de proclamar un
jubileo”, Vida vy Pensamiento 18:2 [octubre 1998]: 12d).
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préstamo ha captado la atencién de muchos lideres
latinoamericanos {ihasta de Fidel Castro!).

El Jubileo se describe sélo en levitico 25 y estd menos
documentado que el ano sabatico. Se menciona también en
Levitico 27.17-24, Numeros 36.4 y Ezequiel 46.17, con alusiones
también en Jeremias 34 (“promulgar cada uno libertad a su
préjimo” 34.8, 15, 17) e Isafas 61 (“proclamar libertad a los
cautivos”, 61.1; “proclamar el afio agradable de Yahvé”, 61.2)
y algunos otros pasajes.”® Su base histérico-salvifica es la
reparticion original de la tierra, por sorteo, en igualdad v justicia:
“A los grupos méas numerosos les daras una porcién mayor, y a
los grupos menos numerosos una porcién menor”, a cada tribu
segin el censo (Nm 26.54; 33.54). El Jubileo formula legalmente _
lo que los profetas articulan moralmente cuando denuncian la
acumulacién de propiedades (Is 5.8; Miq 2.2).

“Pregonaréis libertad en la tierra a todos sus moradores” (Lv
25.10) es la consigna del Jubileo. Y como no puede haber
libertad sin justicia econémica, el otro tema es la tierra familiar.
Christopher Wright™ afirma que el sistema socioeconémico de
Israel “tenfa dos caracteristicas que contrastaban totalmente con
la estructura econdmica cananea”: (1) la distribucidn equitativa
y (2) la inalienabilidad de la tierra, para que no pasara
definitivamente a otras familias.

Para lograr la justicia y la igualdad el autor sacerdotal no
confia simplemente en la conciencia moral, en la buena voluntad

8 Lv 25, Is 61 y Jer 34 emplean la misma expresién hebrea para
“pregonar libertad” (QaR4&”* DeR6R), lo cual sugiere una relacién directa
entre los textos. El mismo verbo ocurre en “proclamar remisién” (QaR4&*
S"eMTaH) en Dt 15.2.

% C. Wright, op. cit., 1992, vol. 3, p. 1025.
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o en iniciativas individuales privadas; plantea méas bien un
sisterna de legislacién nacional con un plan detallado de reforma
agraria cada cincuenta anos (Lv 26.10-17, 23-34). En contraste
con el neoliberalismo, disefiado a favor de los poderosos para
crear desigualdad sobre la base de la libre competencia y la no
intervencién estatal, el Jubileo pretende legislar un sistema social
que rectifique periédicamente la infraestructura econémica para
defender la méxima igualdad social.®

Es cierto que hay problemas histéricos en cuanto a esta
legislacién, pero es claro que el Jubileo (junto con el ano
sabético) expresaba la profunda conviccién de los autores
biblicos, especialmente de los profetas. No cumplirla era una
violacién del pacto, que. Dios también castigaria (Lv 26.34,43;
2Cr 36.21; Jer 34.16-18). Cuando no se cumplia, era por el
pecado humano. Por eso en los profetas este doble tema va
tomando dimensiones mesianicas y escatolégicas (Is 35; 58; 61;
Ez47.14).°! Esta esperanza, postergada y profundizada a la vez,
se expresa elocuentemente en Is 61.1-3:

El espiritu del Serior esté sobre mi,
porque el Sefior me ha consagrado;
me ha enviado a dar buenas noticias a los pobres,
a aliviar a los afligidos,
a anunciar libertad (QaR&" DeR6R) a los presos,

% Wright, op. cit., 1992, Vol. 3, pp. 1029: Gnuse, op. cit., p. 87. La
misma meta y los mismos métodos se ven en el amplio sistema hebreo de
impuestos como sistema para redistribuir la riqueza en favor de los pobres.
El neoliberalismo predica la reduccién de impuestos, pero lo hace a favor
de los ricos (los cuales, a su vez, colaborarén financiando las campanas
electorales de politicos que aplican recetas neoliberales).

& Ver Wright, op. cit., 1992, Vol. 5, pp. 860.
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libertad a los que estan en la céarcel;
a anunciar (QdR4”) el afo favorable del Sefior,
el dia en que nuestro Dios
nos vengara de nuestros enemigos.
Me ha enviado a consolar a todos los tristes,

a dar a los afligidos de Sién
una corona en vez de ceniza,

perfume de alegria en vez de llanto,

cantos de alabanza en vez de desesperacién. (DHH)

Siglos después, segin Lucas (4.18s), Jests en su proclama
inaugural aplica este pasaje jubilar {(con una frase agregada de Is
58.6) a su propio ministerio redentor. Igual que en Is 61.2, “el
ano favorable del Sefior”, que proclama libertad a los cautivos,
debe entenderse como el Jubileo. En este “manifiesto de
Nazaret” Jesis asume el rol del Ungido que habia de traer el
Jubileo (“El Espiritu del Sefior esta sobre mi, porque me ha
ungido” 4.18; cf. 3.22) e identifica los metas y valores de su
Reino con los del Jubileo. Su ministerio era en verdad “buenas
nuevas para los pobres”; sus milagros eran senales del Jubileo
prometido. Fuera o no literalmente el quinquagésimo ano, es
evidente que JesUs vino a traer el esperado Jubileo.

La proclama de Jesis en Nazaret se reafirma en el dia de
Pentecostés. Como era el dia sébado al afio sabatico (séptimo
dia y séptimo ano), asi era también el dia de Pentecostés al afio
de Jubileo (cincuenta dfas, cincuenta afos). Es impresionante ver
el paralelo de Hechos 2 con Isafas 61 y Lucas 4. Al inicio del
capitulo “el Espiritu del Sefior” viene ahora sobre la Iglesia,
cuerpo vivo del Mesias resucitado (Hch 2.1-13; cf. Is 61.1). Y al
final del capitulo la comunidad mesiénica practica el Jubileo y

realiza las “buenas nuevas para los pobres” con un proyecto de
comedores populares (Hch 2.42-47; 4.31-5.11, 6.1-7). El ideal
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del afno sabético, “no habra pobres entre ustedes” (Dt 15.4), se
realizé en la comunidad pentecostal: “No habia entre ellos
ningtn necesitado” (Hch 4.34) porque “ninguno decia ser suyo
propio nada de lo que poseia” {(4.32). En el dia de Pentecostés,
el Espiritu inspiré un verdadero Jubileo y un anticipo de la
comunidad de bienes de la Nueva Jerusalén.

El proyecto econémico que comenzé el dia de Pentecostés se
prolongd hasta el final del ministerio de San Pablo. Cuando
Pablo y Bernabé subieron a Jerusalén para consultar con los
apostoles sobre la misién a los gentiles, éstos les dieron su aval
pero “solamente nos pidieron que nos acorddramos de los
pobres, cosa que he procurado hacer con todo cuidado” (Ga
2.10 DHH). Uno de los primeros proyectos de Pablo como
cristiano fue el de llevar ayuda a los necesitados de Judea (Hch
11.29s.). Y al final de su ministerio, en el corazén de Pablo naci6
el sueno osado de juntar entre los primeros creyentes de las
comunidades gentiles monedas de las distintas provincias del
Imperio, para llevar una ofrenda a Jerusalén para los pobres (Ro
15.25-26; 1Co 16.1-4; 2Co 8-9; Hch 20.22s; 21.10-14). Pablo
dedicé la culminacién de su ministerio al mismo proyecto de
Jubileo que nacié el dia de Pentecostés.

Cuando San Pablo escribe a los corintios sobre la ofrenda
para los pobres de Jerusalén, en el corazén de ese gran pasaje de
teologia econdmica evangélica el apédstol articula un aspecto
central de su diaconia jubilar para los pobres de Jerusalén. Pablo
apela dos veces en sélo dos versiculos al antiguo ideal biblico de
la igualdad:

No se trata de que otros encuentren alivio mientras que
ustedes sufren escasez; es més bien cuestion de igualdad. En
las circunstancias actuales la abundancia de ustedes suplira lo
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que ellos necesitan, para que a su vez la abundancia de ellos
supla lo que ustedes necesitan. Asi habra igualdad. (2Co
8.13-14 NVI).

Desde el Pentateuco hasta el Apocalipsis, la teologia biblica
sobre la dimensién econdémica es un mensaje de justicia e
igualdad. La vision de la Nueva Jerusalén debe ser la inspiracién
y la orientacién de los evangélicos de hoy ante los desafios
complejos del futuro de nuestro continente.

Conclusion

Ellibro del Apocalipsis es un mensaje que debe entenderse en
diferentes niveles de sentido. Debe entenderse cristoldgicamente:
su personaje central es Jesucristo y su mensaje central es que el
Cordero ha vencido y es Sefor de seniores. El es digno de abrir
los sellos v dar sentido a la historia, v su venida gloriosa
culminard el drama de los siglos para inaugurar la nueva
creaciéon. Como libro eminentemente doxolégico, el Apocalipsis
debe leerse también en clave liturgica. A otro nivel, frente al culto
imperial muy extendido, Juan denuncia al imperialismo de su
época como diabdlico y llama a los cristianos a la resistencia. Eso
se comprende sélo con una lectura histérica y politica.

Sin embargo, otro nivel de sentido sorprendentemente
importante es el econémico. Todo indica que este tema le
preocupaba mucho a Juan de Patmos y que posefa mucho
conocimiento de economia. Usa la figura del caballo negro para
analizar criticamente el mercado agricola internacional. En el
capitulo 13 anticipa que la Bestia imperial, en servicio al dragén
escarlata, llegara a estrangular econémicamente a los que no le
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adoran. Después de la anunciada destruccién de la Babilonia
imperial, Juan denuncia vehemente sus crimenes y corrupcion,
y se burla de ella con canciones de protesta. Al final, en
dramaética contraposicién al injusto sistema imperial, Juan pinta
el cuadro inspirador de una nueva comunidad donde Dios sera
todo y en todos y se realizaré a perfeccién el Reino de Dios y su
justicia.

Al acercarnos al ano 2000, se estd hablando mucho de un
nuevo ano de Jubileo. Quiera Dios que eso se realice, pero en
los términos biblicos. Hay algunos proyectos de “Jubileo 2000"
que parecen entender el Jubileo sélo como una megacampana
de evangelizacién; en el fondo, el proyecto del papa Juan Pablo
Il parece concentrarse mayormente en los intereses eclesiasticos
institucionales de la Iglesia romana. Mucho més cercana al
sentido del mensaje biblico es la coalicion mundial de “Jubileo
2000, que lucha por la cancelacién de la deuda externa de los
paises pobres.®

En nuestro tiempo hay un interés creciente, en muchos hasta
una obsesion, por la profecia y el libro del Apocalipsis. Sin
embargo, si esto no esta guiado por una interpretacién fiel de las
Escrituras, sélo terminard confundiendo a los cristianos y
haciendo dafo a nuestros pueblos. Una interpretacién fiel debe
incluir debidamente la critica teoldgica que hace Juan de Patmés
al imperialismo de su tiempo, y el mensaje de justicia e igualdad
que incluye el Apocalipsis y toda la Biblia.

8 Christianity Today, 26 de octubre de 1998, p. 21.
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La liturgia universal
del Apocalipsis

Apocalipsis 4-5 como modelo del culto

Un dia del Senor, hace unos 1900 anos, un siervo de Dios se
hallaba preso en una isla penal llamada Patmos. Muchos
kildbmetros de mar le separaban de las amadas congregaciones
que habia pastoreado y que ahora estarian reunidas en culto. No
es muy dificil imaginar como debfia sentirse: igual que se siente
todo pastor (v todo fiel cristiano) cuando no puede reunirse en
adoracién con los hermanos y hermanas. Sin duda anhelaba
unirse en el culto de adoracién al Sefior, pero no podia. En eso
una voz como de trompeta lo llamé y Juan de Patmos supo con
plena seguridad que, a pesar de las circunstancias, el mismo
Resucitado estaba presente en medio de su pueblo para hablar
a las congregaciones (Ap1-3).

En una segunda visién (Ap 4-5) el Senor le permite a Juan
ver el cielo mismo y en el acto lo invita a participar en todo un
“megaculto” como jamés habfa experimentado ser humano
alguno. El capitulo 4 describe con sublime belleza y majestad la
adoracién al Creador “que esté sentado en el trono”. El culto
sigue en el capitulo 5 con la adoracién al Cordero, inmolado y
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resucitado, que “ha vencido y es digno de abrir los sellos”. Estos
dos capitulos son todo un modelo de culto y nos indican desde
un principio el caracter “litirgico” de todo el Apocalipsis.

Pocos lectores del Apocalipsis hoy toman en cuenta esta clave
indispensable para la lectura del libro. iEl Apocalipsis se lee “en
clave de adoracién y culto”, o el Apocalipsis se lee mal! Todo
este libro es profundamente litirgico y debe leerse
doxolégicamente. En estas péaginas intentaremos analizar
Apocalipsis 4-5 como culto y como modelo para las
celebraciones de la comunidad de fe.

El escenario del culto (Ap 4.1-8a)

La imagen central de estos versiculos es “un trono establecido
en el cielo” (4.2). En esos tiempos, bajo el Imperio Romano, el
trono era un simbolo muy poderoso, las més de las veces temido
por la injusticia y crueldad de su ocupante en Roma. Pero aqui
Juan ve un Trono cubierto por el arco iris (Gn 9.12ss), un trono
bajo el signo de la gracia. Y todo el culto se desarrolla alrededor
del trono: el reinar de Dios en nuestras vidas y comunidades es
el inicio, el centro y el fin del culto cristiano.

Muy cerca del trono, junto a sus cuatro patas, habia cuatro
“vivientes”, con aspecto de ledén, buey, humano y &guila
respectivamente (4.6b-8a). iNos sorprende un poco descubrir
estas criaturas metidas en el culto celestial! Pero es que nuestro
Dios es Dios de la vida, y la quiere tener lo méas cerca de su
Trono. Sin tratar de identificar a los “vivientes” mas de lo debido,
podemos decir que en conjunto representan la vida misma (se
llaman “los vivientes”), y especificamente los animales salvajes
(el ledn), los animales domesticados (el buey), el ser humano, y
las aves (aguila). Son estos cuatro “vivientes” quienes van a
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comenzar todo el culto, culminar con su “Amén” v figurar en casi
todos los pasajes litirgicos del libro. Esto nos hace recordar que
el culto cristiano es adoracion a Dios como Creador y celebracion
de la vida que Dios nos ha dado.

Maés afuera, en un circulo mucho mas amplio, Juan ve
veinticuatro tronos (como si fueran “satélites” del gran trono
central) y veinticuatro “presbiteros” sentados en sus tronos {como
Dios esta sentado en el suyo). Estan vestidos de ropas blancas y
llevan coronas de oro (4.4). El claro paralelo con 4.2 (tronos,
sentados) v el simbolismo de la corona muestra que estos son los
que ejercen autoridad delegada por Dios. Se puede decir que
son los que cogobiernan con Dios en el mundo vy en la historia.
Puesto que todo el capitulo 4 se concentra en el tema de la
creacion, y visto que (dentro de la visién) Juan no sabe nada del
Cordero hasta 5.5ss, es mejor no ver en los ancianos ni a los
patriarcas de Israel, ni a los apostoles, ni a la iglesia. L.o mas
acertado es entenderlos como figuras simbdlicas de autoridad y
poder, como los cuatro “vivientes” lo son de la vida.

El Sanctus de los vivientes (4.8b-9)

La celebracién del culto comienza en pequena escala, con los
cuatro vivientes que rodean el trono. En ellos la vida misma
declara que Dios es tres veces santo, recordando el culto celestial
que presencio Isafas siglos antes (Is 6.3). Reconocen que Dios es
“el Senor Todopoderoso” (cf. El Shaddai, Gn17.1) y el eterno
“Yo soy”. (“El que era, el que es, y el que ha de venir” es una
ampliacién griega del “Yo Soy” de Ex 3.14).

Este fascinante cuarteto litrgico —iun ledn, un buey, un
humano y un aguilal— vive para adorar. No cesa dia y noche de
proclamar su solemne Sanctus en alabanza de Aquel que les dio
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la vida. Ahora, si el trono es el centro del universo (como iremos
viendo en todo el pasaje), y si este cuarteto doxolégico vive en
incensante alabanza, descubrimos que la verdadera realidad del
universo es litdrgica, es alabanza. El ritmo del cosmos entero es
un ritmo de adoracién y alabanza.

La adoracion de los ancianos (4.9-11)

Cada vez que los cuatro vivientes proclaman su Sanctus, dia
y noche, los veinticuarto ancianos responden con una accién y
una aclamacién. Primeramente se bajan de sus tronos para
postrarse humildemente ante el que esté sentado en el trono, y
colocan sus coronas ante su trono. iQué cosas mas dificiles para
los que ostentan el poder: bajar de sus tronos, arrodillarse y
poner la “corona” de su autoridad a los pies de Dios! iY qué
cuadro més hermosamente impactante: veinticuatro dignatarios
y veinticuatro resplandecientes coronas de oro rodeando al trono
en perfecta armonia y simetria.

Después de esa accidn littrgica, los ancianos pronuncian su
propia alabanza, en la forma de un “digno eres”. Esa férmula
litrgica no tenia raices en el Antiguo Testamento ni en la
sinagoga judia, sino que procedia de los ritos de adoracién al
Emperador. Tomar esa expresion y dirigirla no al emperador sino
a Dios (y después al Cordero, 5.9, 12), representaba un desafio
osado contra los reclamos del Imperio idolatrico. Con una triple
aclamacién, los ancianos declaran al Sefor digno de gloria,
honra y poder, porque es el Creador del universo (4.11).

Aqui comenzamos a observar una caracteristica importante
del culto: es esencialmente una antifona (cf. la adoracién de los
serafines en Is 6.3: “el uno al otro daba voces”; la alabanza
avanzaba entre una voz litirgica y otra, hasta llenar el universo
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entero de la gloria del Sefior). El culto de Apocalipsis 4-5
comienza bastante pequerio y sencillo, con el Sanctus de los
cuatro vivientes. A esto respoden los veinticuatro ancianos,
primero con significativos gestos litdrgicos v después con su
propia aclamacién. En seguida se introducira un nuevo problema
(el rollo) y un nuevo personaje (el Cordero). Siguiendo la
antifona del capitulo 4, en 5.8-9 los cuatro y los veinticuatro se
unen en nuevos gestos litirgicos y un nuevo y mas extenso
“digno eres”. A este “canto de los 28" responden antifonalmente
millones de millones de angeles con una séptuple aclamacién
(“es digno;” 5.11-12), a la que contesta toda la creacién con una
alabanza, ahora a Dios y al Cordero juntos (5.13). El dltimo y
climatico “responso” es un “Amén” final de los cuatro vivientes
y una ultima postracién litargica de los veinticuatro ancianos
(5.14). Cada paso del creciente culto es una respuesta antifonal
muy coherente y arménica con lo anterior.

Cambios en el eseenario (5.1-8)

Con el “digno eres” de los ancianos culmina la adoracién al
Creador y va a comenzar la adoracién al Cordero. Se inicia con
un objeto nuevo en la liturgia: en la mano derecha del que esté
sentado en el trono hay un rollo escrito por los dos lados v
sellado con siete sellos de cera. Es tan importante este escrito que
Juan llora cuando nadie resulta digno de abrirlo. Por lo que
ocurre cuando se abren los sellos podemos inferir que sus
contenidos se refieren a acontecimientos futuros (guerras,
hambrunas, persecucién, terremotos, etc: Ap 6; cf. Mr 13).

Un éangel de muy fuertes pulmones lanza una pregunta
liturgica a todos los rincones del universo. Invita a presentarse
quienquiera que sea digno de abrir los sellos, pero nadie se
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atreve a responder. Un silencio césmico muestra elocuentemente
que somos totalmente incapaces de salvarnos a nosotros mismos.
A ese silencio Juan responde con una accion litirgica que es a la
vez profundamente personal: Juan llora amarga vy
desconsoladamente. Sus lagrimas, con las que reconoce nuestro
pecado e indignidad ante Dios, corresponden al momento de
arrepentimiento en el culto. Su llanto expresa la angustia que
hubiera sido un mundo sin Cordero:

Si no hubiera sido por el Sefior,
mi alma se hubiera perdido,
Si no hubiera sido por el Sefior.

Este momento, muy paradéjico en la misma presencia de
Dios, nos recuerda que las lagrimas también pueden ser parte de
nuestro culto.

Uno de los ancianos, desde su trono en el amplio circulo de
afuera, responde a las lagrimas de Juan con una proclamacion
del evangelio. El anciano le avisa a Juan, como si fuera por
primera vez, que el Mesias (LLeén de Juda Gn 49.9 y Retofio de
David Is 11.1,10) ha vencido y es digno de abrir los sellos. Juan
mira entonces hacia el trono y descubre —ino un Ledn, sino un
Cordero! El Mesias se llama Jesus, y su victoria es su cruz. Fue
inmolado como victima sacrificial, pero no sélo vive: es un
Cordero erguido en dos pies (“estaba en pie” 4.6). Percibe todo
(siete ojos) y tiene todo poder {siete cuernos). En seguida hace
algo que ningln angel se hubiera atrevido a hacer nunca: se
acerca al trono y toma el rollo de la mano del que estaba sentado
en el trono (5.7)
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La adeoracion de los vivientes y los
ancianes juntos

La aparicién del Cordero en el escenario tiene un efecto
dramatico: itransforma el llanto en canto! Con esta nueva
realidad hay un avance cualitativo en la adoracién. Los cuatro
vivientes y los veinticuatro ancianos, que en 4.8-11 adoraban dia
y noche en una antifona doxolégica, ahora unen sus voces para
entrar luego en una nueva relacién antifonal con millones de
angeles {5.11s), con la creacion entera (5.13), y terminar al fin
con su propia respuesta litdrgica (5.14). Toda la liturgia tiene
cierto aspecto de conversacién.

El culto, que comenzé en pequerio con las cuatro voces de los
vivientes y aumenté a 24 voces en 4.11, ahora crece en varias
dimensiones. Primero, al unirse los vivientes y los ancianos, el
coro llega a ser de 28 voces; Después no sélo “dicen” su
alabanza (4.8,10s) sino “cantan un cantico nuevo” de salvacion;
Luego, no sélo cantan, sino cantan con acompanamiento
instrumental (24 arpas, o quiza 28); y por ultimo esta la fragancia
de incienso, en resplandecientes copas de oro, que embellece el
ambiente clltico visual y olfativamente. Se ve lindo y huele rico:
en conjunto es una situacién litGrgica incomparable.

El v.6 enfatiza tres veces que el Cordero ocupa un lugar
central en el cuadro: estd en medio del trono, de los vivientes y
de los ancianos. Juan van Eyck, en su gran pintura “la adoracién
del Cordero”, representa muy vividamente este caracter central
del Cordero. En ese cuadro todo el universo se sitia
concéntricamente alrededor de Cristo, hasta el horizonte maés
lejano del universo.

En seguida el grupo litirgico de los veintiocho hace algo
realmente sorprendente, que podria parecer escandaloso: en la
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misma presencia de Dios, se juntan para adorar al recién
aparecido Cordero con un grado de adoracién que hasta
entonces no habian rendido ni al Creador mismo. Todos se
postran ante el Cordero, como antes los ancianos se postraban
ante el trono, y todos cantan su doxologia al Cordero. Esto
sorprende ain mas porque en varios pasajes este mismo libro
prohibe tajantemente todo culto a los &ngeles. Su rigurosa
consiga es: “Adora a Dios y no a ninguna criatura” (19.10;
22.8s). Este momento litirgico, que a la vez aumenta el nivel de
la adoracién y la dirige hacia un nuevo recipiente, el Cordero, es
un fuerte testimonio a la deidad de Jesus. Si Jesus no fuera Dios,
adorarle seria blasfemia, y mucho més de esta manera, ante los
ojos del mismo Dios.

El “nuevo cantico” de los veintiocho remite a los hechos
histéricos de la pasion de Cristo, aludidos anteriormente en la
figura del Cordero inmolado y resucitado. En vez de la usual lista
de glorias (4.11; 5.12,13), reclama para el Cordero un sdlo
mérito: “eres digno de tomar el libro”. Lo fundamenta con tres
razones: el Cordero fue inmolado, con su sangre redimié para
Dios un pueblo multiétnico, v los hizo reyes y sacerdotes.
Termina con un resultado: porque el Cordero es Seror de los
sellos del rollo de la historia, los suyos reinarén sobre la tierra
(5.10).

La adoracion de 1a multitud angelieal
(Ap 5.11ss)

Era una idea comin en el judaismo y en el cristianismo
primitivo que los &ngeles acompanan nuestro culto a Dios. La
comunidad de Qumran convocaba a los hijos de la luz a unir sus
voces con los coros celestiales que adoran constantemente al
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Senor (Liturgia angelical, frag. 2). Por pequefo, fragil v
aparentemente insignificante que fuera nuestro culto —aun si no
llegara a los 28 del “coro unido” de vivientes y ancianos— ante
Dios es hermoso y majestuoso con el acompanamiento de todos
los angeles de la corte celestial.

“Millones de millones” de angeles (5.11) debe entenderse
como “totalmente innumerable”, o sea, todos los angeles del
cielo. La palabra miriades (traducido “millones”) era el nimero
més grande que conocian los antiguos (cf. Nm 10.36). Pero Juan
hace algo que otras fuentes nunca hicieron: los coloca a todos
alrededor del Trono y del Cordero (5.11). Asi constituyen un
nuevo circulo concéntrico, inmensamente mas amplio que el de
los ancianos, para adorar al Cordero. Nuevamente Juan usa la
palabra kuklé (alrededor; cf. “ciclo” y ver también kuklothen
4 3s). El siguiente coro extendera el circulo a toda la creacion
(5.13). El trono y el Cordero son “el centro del centro”, el punto
de apoyo del universo. Todo est4 ubicado “alrededor del trono”
(4.3s), hasta los ultimos confines del universo. iJesuristo es el
Senior de todo y de todos!

Esta enorme muchedumbre angelical eleva a gran voz una
séptuple alabanza al Cordero (5.12 !sin mencionar al Padre!). El
hecho de que sean precisamente siete los atributos del Cordero
no es casualidad: significa la perfeccién completa de la alabanza
e implica claramente que el Cordero es Dios. En la “liturgia
angelical” de la comunidad de Qumran se repetia innumerables
veces la férmula, “alabale con siete palabras maravillosas”, “con
siete palabras majestuosas”, y otros términos parecidos. En esto
debe notarse la progresién desde el triple Sanctus de los vivientes
(4.8) y el triple dignus de los ancianos (4.11), a la esencialmente
monotematica alabanza de los 28 (5.9s), a la séptuple exaltacién
del Cordero por el coro multimillonario de angeles. El crescendo
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cualitativo corresponde al aumento cuantitativo en el proceso: de
cuatro a doce a veintiocho a millones de millones.

La adeoracion de la ereacion entera
(Ap 5.13)

Con el v.13 llegamos al tltimo de los circulos concéntricos,
que resulta ser nada menos que todo el universo. Ahora todo lo
existente llena completamente el escenario, siempre alrededor
del trono. Nada de lo que existe queda fuera de la visién final; no
habria donde meterlo. Aun sobrepasa la envergadura del desafio
del &ngel fuerte (5.3). Antes, sin el Cordero, no habia nadie ni en
el cielo ni en la tierra ni entre los muertos que pudiera abrir el
libro. Ahora, toda la creacion en el cielo, tierra, subtierra y mar
alaba al Cordero, que pudo asumir el reto del angel fuerte y
tomar la direccién de la historia.

En esta dltima y césmica alabanza predomina el nimero
cuatro, nimero de la naturaleza (4 puntos cardinales, 4 vientos,
4 temporadas del afio, etc.). La creacién entera, en sus cuatro
esferas (cielo, tierra, subtierra y mar), se une integralmente en
alabanza al Creador y al Cordero inmolado. Y en forma
consecuente y simétrica, la alabanza césmica también se articula
en cuatro elementos: la alabanza (eulogia), la honra (timé), la
gloria (doxa), v el poder (kratos, poder activo). Todos éstos ya
habian resonado en las doxologias anteriores, pero ahora reciben
un significado especial: primero, por expresar la adoracién del
universo entero, reconfirmado en su estructura cuadruple;
segundo, porque estas cualidades se atribuyen al Creador y al
Cordero juntos; y tercero, porque se las atribuyen “por los siglos
de los siglos” (cf. 4.10). Como el Creador es eterno (el “yo soy”,
4.8, cf. 1.5), el Cordero y su victoria redentora son también
eternos y universales.
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Aqui descubrimos una verdad de extraordinaria importancia:
lel universo entero tiene una finalidad doxoldgica! El fin
primordial de todo lo existente, y no sélo de la humanidad, es
“glorificar a Dios y gozar de él para siempre” (Catecismo de
Westminster). El pasaje expresa, en su lenguaje poético y
litdrgico, la misma verdad de Colosenses 1.20: la muerte de
Jesucristo en la cruz ha reconciliado a todo el cosmos. El
propdsito eterno de Dios es de recapitular el universo (ta pdnta)
doxolégicamente en Cristo (Ef 1.10), hasta que él sea todo v en
todos (Col 3.11).

El Amén de leos vivientes (Ap 5.14)

En un nuevo viraje sorprendente, pero de ninguna manera
anticliméctico, el horizonte que venia en constante expansién de
repente se reduce drésticamente, para volver a su original punto
de partida. Es como si la multitud de angeles v el universo
vibrante de vida desaparecieran y quedaramos viendo sélo el
trono con sus inmediatos circulos de adoradores, igual que al
principio (4.4-11).

La seleccion de los vivientes para este Amén final es
doblemente apropiada. En primer lugar, fueron ellos los que
iniciaron toda la liturgia con su recurrente Sanctus (4.8), y muy
simétricamente ahora les corresponde cerrar el ciclo con su
Amén. En segundo lugar, como representantes que son de la
creacién y la vida en sus multiples manifestaciones, nadie mejor
que ellos para responder antifonalmente a la majestuosa
doxologia de la creacién entera (5.13). Después de la poderosa
catarata de titulos honorificos v atributos divinos (5.12s), este
maravillosamente simpatico cuarteto responde con una sola
palabra: “iIAmén!”. E igual que antes (4.9-10), los veinticuatro
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ancianos secundan el estimulo doxolégico de ellos en la misma
forma de siempre: ipostrandose!. Ese gesto constituye, en una
accién simbdlica no verbal, el “Amén” de los veinticuatro
ancianos.

La palabra “Amén” viene del verbo hebreo aman que tiene el
sentido bésico de “ser firme, tener constancia” v “apuntalar”.
Todo el pueblo de Israel ratificaba la Alianza con un solemne
Amén (Jer 11.3-7; cf Neh 5.7-13). Su uso mas comin y
aparentemente més antiguo era como la confirmacién de un
juramento o una maldicién (Jenni 1:298; Coenen 1:108; Nm
5.22; Dt 27.15-26, 12 veces). Tardiamente se comenzé a usar
para la adhesién a una alabanza o doxologia (Neh 8.6; 1Cr
16.36). “Amén” bien puede traducirse en términos modernos
con “asi me comprometo” (BPL), cueste lo que cueste, de la
misma manera en que Jesucristo, el “Amén” de Dios (Ap 3.14;
2Co 1.20), “se santificé” por nosotros (Jn. 17.19) para ser
obediente hasta la muerte (Jn 13.1; Flp 2.8).

Conclusion

iQue hermoso modelo de culto nos dan estos capitulos! Todo
culto debe avanzar coherentemente hacia una meta; debe ir
creciendo y expandiéndose, “de gloria en gloria”. Eso es lo que
sentimos al leer Apocalipsis 4 y 5. Como este culto insuperable,
todo culto debe comenzar adorando a Dios por lo que es
(capitulo 4) y por lo que ha hecho (capitulo 5). Y todo culto debe
terminar con el enfatico “Amén” de nuestra entera consagracién
al Seror, arrodillados ante su trono (5.14).

iQue domingo este para Juan de Patmos! El Sefior se
encontré con aquel pastor preso que se hallaba alejado de sus
amadas congregaciones, vy por medio de él con esas
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congregaciones que se encontraban sin su pastor. Es que el culto
supera el espacio y las distancias. En el culto que Dios le dio a su
siervo Juan, no sélo desaparecio la gran distancia entre Patmos
y las siete congregaciones, sino también entre cielo y tierra. iEl
Dios del cielo se hizo presente con su pueblo y le permitié ver su
gloria!
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