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PREFACIO GENERAL

Desde hace muchos anos, la Editorial Mundo Hispano ha tenido el deseo de publicar
un comentario original en castellano sobre toda la Biblia. Varios intentos y planes se han
hecho y, por fin, en la providencia divina, se ve ese deseo ahora hecho realidad.

El propédsito del Comentario es guiar al lector en su estudio del texto biblico de tal
manera que pueda usarlo para el mejoramiento de su propia vida como también para el
ministerio de proclamar y ensenar la palabra de Dios en el contexto de una congregacion
cristiana local, y con miras a su aplicacién practica.

El Comentario Biblico Mundo Hispano consta de veinticuatro tomos y abarca los
sesenta y seis libros de la Santa Biblia.

Aproximadamente ciento cincuenta autores han participado en la redacciéon del
Comentario. Entre ellos se encuentran profesores, pastores y otros lideres y estudiosos
de la Palabra, todos profundamente comprometidos con la Biblia misma y con la obra
evangélica en el mundo hispano. Provienen de diversos paises y agrupaciones
evangélicas; y han sido seleccionados por su dedicacién a la verdad biblica y por su
voluntad de participar en un esfuerzo mancomunado para el bien de todo el pueblo de
Dios. La caratula de cada tomo lleva una lista de los editores, y la contratapa de cada
volumen identifica a los autores de los materiales incluidos en ese tomo particular.

El trasfondo general del Comentario incluye toda la experiencia de nuestra editorial
en la publicacién de materiales para estudio biblico desde el ano 1890, afio cuando se
fundo la revista El Expositor Biblico. Incluye también los intereses expresados en el seno
de la Junta Directiva, los anhelos del equipo editorial de la Editorial Mundo Hispano y
las ideas recopiladas a través de un cuestionario con respuestas de unas doscientas
personas de variados trasfondos y paises latinoamericanos. Especificamente, el proyecto
nacié de un Taller Consultivo convocado por Editorial Mundo Hispano en septiembre de
1986.

Proyectamos el Comentario Biblico Mundo Hispano convencidos de la inspiracién
divina de la Biblia y de su autoridad normativa para todo asunto de fe y practica.
Reconocemos la necesidad de un comentario biblico que surja del ambiente
hispanoamericano y que hable al hombre de hoy.

El Comentario pretende ser:

* critico, exegético y claro;

* una herramienta sencilla para profundizar en el estudio de la Biblia;
* apto para uso privado y en el ministerio publico;

* una exposiciéon del auténtico significado de la Biblia;

* 1til para aplicacién en la iglesia;

* contextualizado al mundo hispanoamericano;

* un instrumento que lleve a una nueva lectura del texto biblico y a una méas dinamica
comprension de él;

* un comentario que glorifique a Dios y edifique a su pueblo;



* un comentario practico sobre toda la Biblia.

El Comentario Biblico Mundo Hispano se dirige principalmente a personas que tienen
la responsabilidad de ministrar la Palabra de Dios en una congregacioén cristiana local.
Esto incluye a los pastores, predicadores y maestros de clases biblicas.

Ciertas caracteristicas del Comentario y algunas explicaciones de su metodologia son
pertinentes en este punto.

El texto biblico que se publica (con sus propias notas—senaladas en el texto con un
asterisco, *, — vy titulos de seccién) es el de La Santa Biblia: Versién Reina-Valera
Actualizada. Las razones para esta seleccién son multiples: Desde su publicacién parcial
(E1 Evangelio de Juan, 1982; el Nuevo Testamento, 1986), y luego la publicaciéon completa
de la Biblia en 1989, ha ganado elogios por estudios biblicos serios. El Dr. Cecilio
Arrastia la ha llamado “un buen instrumento de trabajo”. El Lic. Alberto F. Roldan la
cataloga como “una valiosisima herramienta para la labor pastoral en el mundo de habla
hispana”. Dice: “Conservando la belleza proverbial de la Reina-Valera clasica, esta
nueva revision actualiza magnificamente el texto, aclara—por medio de notas—Ilos
principales problemas de transmision... Constituye una valiosisima herramienta para la
labor pastoral en el mundo de habla hispana”. Aun algunos que han sido reticentes para
animar su uso en los cultos publicos (por no ser la traduccién de uso mas generalizado)
han reconocido su gran valor como “una Biblia de estudio”. Su uso en el Comentario
sirve como otro dngulo para arrojar nueva luz sobre el Texto Sagrado. Si usted ya posee y
utiliza esta Biblia, su uso en el Comentario seguramente le complacera; sera como
encontrar un ya conocido amigo en la tarea hermenéutica. Y si usted hasta ahora la llega
a conocer y usar, es su oportunidad de trabajar con un nuevo amigo en la labor que nos
une: comprender y comunicar las verdades divinas. En todo caso, creemos que esta
caracteristica del Comentario sera una novedad que guste, ayude y abra nuevos caminos
de entendimiento biblico. La RVA aguanta el andlisis como una fiel y honesta
presentacién de la Palabra de Dios. Recomendamos una nueva lectura de la Introduccion
a la Biblia RVA que es donde se aclaran su historia, su meta, su metodologia y algunos
de sus usos particulares (por ejemplo, el de letra cursiva para senalar citas directas
tomadas de Escrituras mas antiguas).

Los demas elementos del Comentario estan organizados en un formato que creemos
dindmico y moderno para atraer la lectura y facilitar la comprensiéon. En cada tomo hay
un articulo general. Tiene cierta afinidad con el volumen en que aparece, sin dejar de
tener un valor general para toda la obra. Una lista de ellos aparece luego de este
Prefacio.

Para cada libro hay una introduccion y un bosquejo, preparados por el redactor de la
exposicién, que sirven como puentes de primera referencia para llegar al texto biblico
mismo y a la exposiciéon de él. La exposicion y exégesis forma el elemento mas extenso
en cada tomo. Se desarrollan conforme al bosquejo y fluyen de pagina a pagina, en
relacién con los trozos del texto biblico que se van publicando fraccionadamente.

Las ayudas practicas, que incluyen ilustraciones, anécdotas, semilleros homiléticos,
verdades practicas, versiculos sobresalientes, fotos, mapas y materiales semejantes,
acompanan a la exposicién pero siempre encerradas en recuadros que se han de leer
como unidades.



Las abreviaturas son las que se encuentran y se usan en La Biblia Reina-Valera
Actualizada. Recomendamos que se consulte la pagina de Contenido y la Tabla de
Abreviaturas y Siglas que aparece en casi todas las Biblias RVA.

Por varias razones hemos optado por no usar letras griegas y hebreas en las palabras
citadas de los idiomas originales (griego para el Nuevo Testamento, y hebreo y arameo
para el Antiguo Testamento). El lector las encontrara “transliteradas”, es decir, puestas
en sus equivalencias aproximadas usando letras latinas. El resultado es algo que todos
los lectores, hayan cursado estudios en los idiomas originales o no, pueden pronunciar
“en castellano”. Las equivalencias usadas para las palabras griegas (Nuevo Testamento)
siguen las establecidas por el doctor Jorge Parker, en su obra Léxico-Concordancia del
Nuevo Testamento en Griego y Espanol, publicada por Editorial Mundo Hispano. Las
usadas para las palabras hebreas (Antiguo Testamento) siguen béasicamente las
equivalencias de letras establecidas por el profesor Moisés Chavez en su obra Hebreo
Biblico, también publicada por Editorial Mundo Hispano. Al lado de cada palabra
transliterada, el lector encontrara un nimero, a veces en tipo romano normal, a veces en
tipo bastardilla (letra cursiva), son numeros del sistema “Strong”, desarrollado por el
doctor James Strong (1822-94), erudito estadounidense que compilé una de las
concordancias biblicas mas completas de su tiempo y considerada la obra definitiva
sobre el tema. Los niimeros en tipo romano normal sefialan que son palabras del Antiguo
Testamento. Generalmente uno puede usar el mismo numero y encontrar la palabra (en
su orden numérico) en el Diccionario de Hebreo Biblico, por Moisés Chéavez, o en otras
obras de consulta que usan este sistema numérico para identificar el vocabulario hebreo
del Antiguo Testamento. Si el nimero estd en bastardilla (letra cursiva), significa que
pertenece al vocabulario griego del Nuevo Testamento. En estos casos uno puede
encontrar mas informacién acerca de la palabra en el referido Léxico-Concordancia... del
doctor Parker, como también en la Nueva Concordancia Greco-Espanola del Nuevo
Testamento, compilada por Hugo M. Petter, el Nuevo Léxico Griego-Espanol del Nuevo
Testamento, por McKibben, Stockwell y Rivas, u otras obras que usan este sistema
numérico para identificar el vocabulario griego del Nuevo Testamento. Creemos
sinceramente que el lector que se tome el tiempo para utilizar estos numeros
enriquecera su estudio de palabras biblicas y quedara sorprendido de los resultados.

Estamos seguros de que todos estos elementos y su feliz combinacién en paginas
habilmente disenadas con diferentes tipos de letra y también con ilustraciones, fotos y
mapas haran que el Comentario Biblico Mundo Hispano rapida y facilmente llegue a ser
una de sus herramientas predilectas para ayudarle a cumplir bien con la tarea de
predicar o ensenar la Palabra eterna de nuestro Dios vez tras vez.

Este es el deseo y la oracion de todos los que hemos tenido alguna parte en la
elaboracién y publicacién del Comentario. Ha sido una labor de equipo, fruto de
esfuerzos mancomunados, respuesta a sentidas necesidades de parte del pueblo de Dios
en nuestro mundo hispano. Que sea un vehiculo que el Senor en su infinita misericordia,
sabiduria y gracia pueda bendecir en las manos y ante los ojos de usted, y de muchos
otros también.

Los Editores

Editorial Mundo Hispano
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LA LITERATURA APOCALiPTICA
Carlos Allen

DEFINICIONES

Al mencionar la palabra apocaliptica la mayoria de los lectores piensan en el tltimo
libro del Nuevo Testamento, el Apocalipsis de Juan, y no hay nada malo en esto. Sin
embargo, es preciso entender que esta palabra no es una traduccién sino una
transliteracién del griego apocalupsis®® (Apoc. 1:1), que lleva el sentido de “revelacién” o
de “manifestar lo cubierto”. Por eso, la literatura apocaliptica se compone de libros que
contienen cinco distintivos: (1) revelaciones de (2) algunos ministerios futuros (3)
enviados desde el trono de Dios (4) por medio de visiones o angeles (5) al mensajero
(escritor) digno de recibirlas.

Otra palabra relacionada con esta es apocalipticismo, la que define el contexto donde
naci6 la literatura apocaliptica. Por este, el apocalipticismo es una creencia religiosa
caracterizada por un punto de vista particular de la escatologia (las ultimas cosas) y el
dualismo. Ademads, estas creencias escatolégicas se expresan en una categoria literaria,
es decir, en libros apocalipticos.

EL APOCALIPTICISMO

La creencia apocaliptica tiene dos grandes enfoques: la escatologia y el dualismo.
Estos estan entretejidos, porque los escritores apocalipticos creen que el presente es
malo y pasajero, mientras que el futuro sera bueno y eterno. También, este dualismo es
césmico, presuponiendo que Dios y Satanas, como dos poderes césmicos, estan activos
en la historia humana. Satanas reina en el presente, pero Dios intervendra
inminentemente en la historia para establecer su reino victorioso en la tierra. Como
resultado, el punto de vista del apocalipticismo propone que el fin del mundo (el
escatos”®®) estd muy cerca y que el bien (Dios) esté a punto de vencer al mal (Satanas).

Otros enfoques o caracteristicas menores del apocalipticismo son el simbolismo, la
numerologia, la angelologia, la demonologia, las visiones, etc. (Se estudian mas
adelante).

Desarrollo del apocalipticismo

El apocalipticismo judio surgié de tres fuentes: la profecia hebrea acompanada de
algunas influencias extranjeras que aparecerian en los tiempos de crisis de la nacién
judia. Estas fuentes se manifestaron mayormente en el libro de Daniel en el siglo II a. de
J.C., aunque antes hubo pasajes apocalipticos en Isaias, Zacarias, Joel, Ezequiel, etc. No
obstante, el origen formal del apocalipticismo judio se identifica con la fecha cercana del
ano 160 a. de J.C.

Las predicciones de la profecia hebrea antes del cautiverio babilénico (586-536 a. de
J.C.) fueron citadas por los apocalipticos durante el descenso de la profecia judia
después del cautiverio (250 a. de J.C. en adelante). Durante la ausencia profética estos
autores no podian escribir en su propio nombre, por eso utilizaron nombres antiguos con
autoridad, cuando la profecia hebrea estaba en vigor (Enoc, Baruc, Moisés, Salomén,



Esdras, etc.). Por esta razén hay semejanzas y diferencias entre los escritos proféticos y
apocalipticos:

1. Ambos creen que Dios interviene en la historia humana. Para los apocalipticos el
progreso de la historia es totalmente determinado por Dios (el determinismo), sin tomar
en cuenta la participacién humana. Sin embargo, para los profetas tanto la obediencia
como la desobediencia humana, y especialmente la de los judios, figuran en el
cumplimiento del propédsito divino en la historia mundial.

2. Ambos son escatoldogicos. Los apocalipticos esperan una inmediata intervencién
divina para poner fin al mundo. La condicién de la historia humana y la judia es tan
desesperada que no hay otro remedio, sino abortar el plan divino para la humanidad. Al
contrario, los profetas creen en la escatologia histoérica en la cual la intervencién divina
siempre cambia el rumbo desviado de la historia humana y la judia. Ellos proclaman que
el soberano Creador tarde o temprano efectuara su propdsito original en la creacién y en
historia humana.

3. Ambos consideran que en la historia humana el tiempo, el lugar y la accién son
importantes. Los escritos apocalipticos separan el presente malo del futuro bueno, el
antiguo mundo malo del nuevo mundo bueno y la mala accién humana de la buena
accion divina. Al contrario, en el concepto profético hay continuidad y unidad entre el
presente y el futuro, entre este mundo y el futuro, y entre la accién humana y la divina.

4. Ambos comunican su propio mensaje. Los escritos apocalipticos escriben que la
comunién entre la humanidad mala y el Dios justo es imposible, por eso el énfasis de su
mensaje recae sobre la vindicacién divina. Ellos llegan al extremo de predecir
detalladamente como y cuando se satisfara la justicia de Dios en el mundo. Al otro
extremo, los profetas anhelan restablecer la comunién entre Dios y el hombre enfocando
el amor y el perdéon de Dios que exigen la necesidad del arrepentimiento humano,
especialmente de la nacién judia.

5. Ambos se consideran como inspirados. Los apocalipticos opinan que sus escritos
son inspirados, mientras que los profetas son inspirados en lo que ellos proclaman
oralmente.

En resumen, los apocalipticos llevaron el contenido profético mas alla de lo que los
profetas proclamaron originalmente. En parte, esto se explica por la penetracion de
conceptos ajenos en la religién hebrea durante el cautiverio babilénico y mas tarde en el
griego.

La influencia extranjera que colaboré en la formacién del apocalipticismo judio fue la
religién irania (babilénica y persa) y la filosofia griega, y mas tarde el gnosticismo
durante la época cristiana.

1. Durante el cautiverio judio en Mesopotamia bajo los babilonios y los persas (586-
536 a. de J.C.) y aun después, los conceptos extranjeros impulsaron a los judios a
desarrollar su propia teologia escatoldégica. Antes de esta época las doctrinas hebreas
permanecieron bastante dudosas e inciertas. Por esto, los judios tenian que defender sus
creencias futuras en un contexto extranjero, resistiendo a la mayoria de los conceptos
iranios. Sin embargo, mucha teologia persa penetré en el judaismo, por ejemplo el
dualismo césmico y temporal, el determinismo histoérico, la angelologia, la demonologia,
el juicio final y la vida futura, el simbolismo animal y numérico, etc. Asi se explica el
extrano vocablo apocaliptico con simbolos de colores, animales y niimeros, como los
mencionados en los libros de Daniel y Apocalipsis.



2. Después de la conquista de Palestina por Alejandro Magno (333 a. de J.C.) los
conceptos griegos se filtraron en el judaismo. La filosofia griega estaba bien desarrollada
en cuanto a la naturaleza humana, acertando que el alma era buena pero el cuerpo malo;
creia en la encarnacion, la reencarnacion, el estado intermedio entre esta vida y la
préxima; ensenaba sobre los viajes entre de los muertos, del matrimonio de 4ngeles con
humanos y de las divisiones en el Hades; presentaba algunas descripciones del mundo
del mas alld, etc. Durante varios siglos este helenismo estuvo de moda entre muchos
judios en Palestina, y asi mezclandose con la antigua profecia hebrea.

3. Durante los primeros siglos cristianos, el gnosticismo ejercié presiéon sobre el
apocalipticismo judio y cristiano. Como una creencia mezclada de multiples religiones y
filosofias el gnosticismo propagaba el dualismo metafisico de que lo espiritual era bueno
pero todo lo material era malo. Ademas, su libertinaje atomistico sostenia la idea de que
la ley no existe y por eso toda inmoralidad era aceptable. El gnosticismo no penetré solo
en el apocalipticismo sino también en algunas interpretaciones alegoéricas del
cristianismo.

Los tiempos de crisis ocurrieron a menudo en la historia judia, resultando en tanta
desesperacion que los judios esperaban la pronta intervencién divina. Tales esperanzas
apocalipticas siempre surgian en tiempos dificiles cuando el pueblo anhelaba ver la
mano de Dios, efectuando su salvacion y el castigo de sus enemigos. El reino sirio de
Antioco IV (175-163 a. de J.C.), con su deseo de destruir totalmente al judaismo, resultd
en una crisis nacional con la guerra macabea. En esa época las creencias apocalipticas
se manifestaron en el libro de Daniel, el mas apocaliptico del AT, el cual servia
posteriormente como modelo de la literatura apocaliptica.

Las tres corrientes, la profecia hebrea y las influencias extranjeras en los tiempos de
crisis alimentaron el rio del apocalipticismo tanto judio como cristiano. Es importante
notar que en toda época de crisis, las creencias escatoldgicas y la literatura apocaliptica
aparecen con pronosticos y descripciones de la inminente intervencion divina. Aun hoy
dia, los apocalipticos emplean conceptos y vocablos simbédlicos como en los dos siglos
antes y los dos siglos después de Jesucristo.

LOS LIBROS APOCALIPTICOS
Algunos del Antiguo Testamento

A la luz de tantas opiniones de lo que es un escrito apocaliptico, los cinco elementos
de la definiciéon dada pueden servir para evaluar varios pasajes y libros que son
considerados como apocalipticos.

Isaias 24:1-27:13 contiene caracteristicas apocalipticas. Desde los tiempos antes del
cautiverio hubo profecias escatoldgicas, pero estos capitulos de Isaias las presentan con
simbolos apocalipticos. Jehovah no solo “devastara y arrasara la tierra”, sino también
castigara “al Leviatan, la serpiente furtiva ... tortuosa” (24:1; 27:1). Isaias profetiza que
“la tierra serda completamente destrozada” hasta que Jehovah castigue “en lo alto al
ejército de lo alto” por lo cual “la luna se avergonzard, y el sol se confundira” (24:19-23).
Entre los enemigos caidos se incluira “a la muerte para siempre” ya que los “muertos
volveran a vivir; los cadaveres se levantaran, ... y la tierra dara a luz a sus fallecidos”
(25:8; 26:19).

Se ve que Isaias va mas alla de la historia terrenal hasta notar que Dios ejercera su
justicia en el cielo. Ademas, incluye la resurreccién de los muertos y es uno de los dos
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lugares donde esta mencionada en el AT. Estos conceptos, mas otros elementos como
simbolos, anhelos y esperanzas de la inminente intervencién de Dios, califican este
pasaje de Isaias como apocaliptico.

Ezequiel 38:1-39:29 es estimado como el pasaje apocaliptico de mas importancia en
el AT. Sin embargo, su autor, llamado “el padre de apocalipticismo” por algunos
eruditos, anticipa estos capitulos en su libro como visiones: “Vi visiones de Dios ... vino
sobre mi la mano de Jehovah” (1:1-3), aun estando en una condicién extatica: “El
Espiritu me levanté y me tomé. Yo iba con amargura y con mi espiritu enardecido” (3:14).
Sus prondsticos abarcan el cercano juicio universal y el de Jerusalén en particular: “iEl
fin! iEl fin viene sobre los cuatro extremos de la tierra! Ahora viene el fin sobre ti” (7:2, 3).
El cautiverio inminente de Israel se presenta simbdlicamente, como un “equipaje de
cautivo” el cual “sacaras ... y te irds al anochecer ... como los que son sacados en
cautividad. Perfora el muro ante su vista y sal por el” (12:3-5) Asimismo el uso
apocaliptico de alegorias abunda en Ezequiel: la vid inutil (15:1-8), la esposa infiel (16:1—
6), las aguilas y el cedro (17:1-24), la leona y la vid (19:1-14) y la olla hirviente (24:1-14).
También, se nota el universalismo por la soberania divina sobre todas las naciones:
Amoén, Moab, Edom, Filistea, Tiro, Sidén y Egipto (25:1-32:32).

Al enfocar la restauracién de Israel después del cautiverio en 33:1-37:28, como un
centinela profético, Ezequiel pronostica la venida de un Mesias davidico que reunificara
a Judéa e Israel. No obstante, como un escritor apocaliptico €l contintia en 38:1-39:29
usando los simbolos mitolégicos: “La tierra de Magog, contra Gog, principe soberano de
Mesec y Tubal ... Estaran contigo Gomer vy ... Bet-togarma” (38:1-6), es decir, personas y
lugares no conocidos. Sigue la descripciéon de “un plan malvado” de Gog, su conquista
de Israel que “ocurrird en los postreros dias” y su derrota por “un gran terremoto en la
tierra de Israel ... con peste, ... sangre, ... lluvia torrencial, piedras de granizo, fuego y
azufre”, todo enviado por Jehovah (38:10-23). A la sepultura y la destruccién de Gog y su
multitud son invitadas las aves de rapina y los animales del campo: “iJuntaos y venid!...
Comeréis carne y beberéis sangre” (39:11-20). Todo esto sucedera para mostrar la gloria
de Jehovah entre las naciones (39:21-29).

Sin duda, Ezequiel hizo eco de las profecias hebreas, agregando muchos conceptos y
simbolos iranios en el contexto de un tiempo de crisis judia durante el cautiverio
babilénico. Ya que los prondsticos apocalipticos en 38:1-39:29 no fueron cumplidos
inmediatamente, mas tarde otros apocalipticos fueron motivados a pintar mas
detalladamente el cumplimiento de estas profecias. Esto sucedié en los escritos del
periodo intertestamentario tanto como en los del NT.

El libro de Daniel es el escrito constitutivo del apocalipticismo en el AT. No solo se
encuentran agrupados muchos elementos apocalipticos, sino son mas notablemente
desarrollados en Daniel 7:1-12:13.

En los primeros seis capitulos el autor relata cinco historias de la fidelidad de Daniel
en Babilonia: Daniel no se contamina (1:8-21); interpreta el suefio del rey (2:24-35);
interpreta el sueno del arbol (4:4-18); interpreta lo escrito sobre la pared (5:17-28); y es
librado del foso de los leones (6:16-24). No obstante, a continuacién lo histérico se
cambia a lo mitoldégico. Los suefios no son interpretados, sino Daniel los recibe
acompanados de visiones de las cuatro bestias (7:2-8); del carnero y el macho cabrio
(8:1-27); de las setenta semanas (9:20-27); del hombre vestido de lino (10:1-9); y de la
liberacién futura de Israel (12:1-13). Estos pasajes abarcan el simbolismo de animales y
numeros, el determinismo histérico, la esperanza mesianica y el pronéstico futuro.
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Al estudiar estos capitulos finales como literatura, se nota que sus visiones son mas
oscuras y complejas en cuanto a lo que se refieren, ademas, sus simbolos son mas
césmicos: “en las nubes del cielo venia alguien como un Hijo del Hombre” (7:13). Sobre
todo el redactor final del libro, en el siglo II a. de J.C. durante al descenso profético,
escribié en el nombre de Daniel del siglo VI a. de J.C. Este ejemplo de seudonimidad
determind su uso después por todos los apocalipticos posteriores. Vale la pena notar que
el autor seuddénimo del libro de Daniel no es culpable de fraude, ya que se puede explicar
esto con referencia a la concepciéon hebrea de la personalidad social o la extensién de
ella. Russell afirma: “Segun los hebreos la personalidad de un hombre podia ser
expresada por medio de los pasados y futuros, el grupo total formando una unidad
simple”.

Ademas, la teologia de Daniel representa un paso adelante en cuanto a la
angelologia. Antes la voluntad fue revelada a los profetas por medio de “la palabra de
Jehovah”, mientras que en Daniel es comunicada por angeles como Gabriel (8:16; 9:21) y
Miguel (10:13; 12:1). Ademas, por primera vez la resurreccién incluye a los injustos:
“Unos para vida eterna y otros para vergiienza y eterno horror” (12:2) La resurreccién
futura con sus galardones y castigos ya no es un anhelo sino una certeza, como una
parte esencial de la creencia escatolégica. La esperanza de un mesias nacional da lugar
al “Hijo del Hombre” (7:13). El reino de este Hijo abarca “todos los pueblos, naciones y
lenguas ... su dominio es dominio eterno” (7:14). Otra novedad del libro es el deseo de
calcular la fecha de establecer este reino. Citando los “setenta anos” de Jeremias 25:11,
12, estos son interpretados como setenta semanas de anos en 9:24-27, con el proposito
de fijar la venida inminente del reino en la mitad de la semana, es decir, dentro de tres
anos y medio (comp. 12:11, 12).

Otros libros apocalipticos en el AT merecen una investigacién también: Joel 2;
Zacarias 9:14; etc. Sin embargo, los de Isaias, Ezequiel y Daniel contienen los pasajes
mas citados después por los apocalipticos no canénicos y aun por los neotestamentarios.

Algunos de los no candénicos (apocrifos y seudoepigraficos)

Aunque los escritos apocalipticos excluidos de los 66 libros de la Biblia no son
aceptados como candnicos hoy en dia, algunos fueron estimados como autoritativos por
los judios antes de Cristo y aun por los cristianos después de Cristo. Ademas, estos
escritos determinaron hasta cierto punto el contenido del NT y sirvieron como el
contexto inmediato del mensaje de Jesucristo. Es decir, algunas creencias del AT que
sufrieron cambios durante el periodo intertestamentario estan reflejadas en esta
literatura apocaliptica. A pesar de que las profecias de Isaias, Ezequiel, Daniel, etc.
fueron llevadas al extremo y redactadas bajo las influencias extranjeras, al citarlas los
apocalipticos intertestamentarios tenian como propdsito consolar a los fieles en los
tiempos de crisis.

I Enoc (Henoc) es estimado como el apocalipsis no candénico de mas importancia. Fue
escrito y revisado por varios autores durante méas de un siglo, siendo redactado con el
seudénimo de Enoc. “Camind, pues, Enoc con Dios y desaparecid, porque Dios lo llevd
consigo” Gén. 5:24), asi dandole autoridad al libro. La idea de que Enoc habia sido
llevado al cielo dio origen a bastantes leyendas escritas sobre él: I Enoc (escrito en
etidépico); II Enoc (escrito en eslavo); III Enoc (escrito en hebreo). Es cierto que II Enoc es
llamativo, porque contiene “Los secretos de Enoc” y porque se menciona el milenio, y III
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Enoc es fascinante como un apocalipsis muy mistico; sin embargo, I Enoc es el que
contiene mas elementos apocalipticos usados mas tarde en el NT.

La primera parte (I Enoc 1-36) presenta las predicciones del juicio final, la corrupcién
humana a causa de los angeles caidos, mas la visiéon de Enoc de su viaje por los otros
mundos. Las semejanzas o “parabolas” (I Enoc 37-71) ilustran dramaticamente el juicio
final y la venida del Hijo del Hombre de la presencia de la Cabeza de Dias (Dios). Es
importante notar que el concepto del Hijo del Hombre aqui es desarrollado mas alla de lo
que escribié Daniel. Después de la tercera seccién (I Enoc 72-82) tocante a lo
astronémico, I Enoc 83-90 relata las visiones del diluvio que castigara al mundo y
elabora la predeterminada historia mundial desde la creaciéon hasta el fin, el cual se
espera inminentemente. La quinta parte (I Enoc 91-108) incluye algunas exhortaciones
finales, pero abarca el “Apocalipsis de las Semanas”, una importante interpretaciéon que
también va mas alla de Daniel 9:24-27 y 12:11, 12.

Summers resume el papel de I Enoc entre los cristianos primitivos y en el NT en
particular: “En este libro (los cristianos) encontraban consuelo en las repetidas promesas
de libertad; ademas, hacia énfasis en la necesidad de que los justos fueran fieles en
tiempos de severa afliccion describiendo la gloria triunfante del Mesias celestial al
descender a la tierra. Asimismo el libro predica la completa destruccién de los poderes
demoniacos, expresa una firme creencia en la resurreccién de un nuevo cielo y de una
nueva tierra”.

El libro de Jubileos, llamado también “el pequeno Génesis”, es una reelaboracion de
Génesis 1 hasta Exodo 12. En su contenido un angel interpreta el pasado desde la
creacioén y asi revela a Moisés en el monte Sinai las profecias que alcanzaria Israel hasta
el triunfo final de la ley segun el plan eterno de Dios. El titulo “Jubileos” nace del
determinismo historico, es decir, la historia humana esta dividida en épocas de 49 (7x7)
anos. Este curso histérico ya escrito por Dios en siete tablas celestiales esta
predeterminado y la libertad humana no es capaz de cambiarlo.

Ademas de la numerologia y la predestinacion, este libro es nacionalista porque
propone la restauraciéon de Israel en la tierra de Palestina, y es exclusivista porque los
gentiles quedaran excluidos de la salvacion (22:20, 21), aun siendo juzgados por los
judios. Asimismo Jubileos da un paso adelante hacia el individualismo: “El juicio de
todos quedd establecido y escrito en las tablas celestiales, hay sentencia acerca de todo,
pequeno y grande. No es él (Dios) aceptador de personas” (5:13-16). El dualismo
metafisico aparece también, pues menciona que los huesos (malos) descansaran en la
tierra mientras que del espiritu (bueno) se alegrara el cielo (23:30, 31), reflejando de esta
manera el concepto helenistico de la inmoralidad del alma. En cuanto al futuro, el autor
pronostica el reino mesianico en la tierra; sera una época del progreso material en la que
los dias de la vida mortal se alargaran hasta mil afios (23:26-31).

Los posibles contactos de Jubileos con el NT incluyen menos semejanzas y mas
contrastes; por ejemplo, la validez absoluta de la ley y la exaltacién ilimitada del pueblo
de Israel. Estas son rechazadas por Jesus (Mat. 12:8) y Pablo (Rom. 2:25; 4:9; Gal. 2:19).
Sin embargo, en cuanto a la analogia y demologia hay puntos de contacto: el jefe de los
demonios es Satanas (Mar. 3:22), los angeles controlan fenémenos naturales (Apoc. 7:1;
14:18) y hay eco de un “angel de la guardia” (35:17) en Mateo 18:10 y Hechos 12:15. Hay
otras semejanzas en 1 Pedro 5:8; 2 Pedro 2:14; Judas 6; Apocalipsis 2:2, 3.

El libro Testamentos de los Doce Patriarcas propone relatar el ultimo testamento de
cada uno de los doce hijos de Jacob poco antes de morir. Estos “discursos de adiés”, con
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antecedentes en Génesis 49 y Deuteronomio 31-33 son identificados por los elementos
esenciales de convocar a los suyos para hablarles del pasado y exhortarlos en el
presente. Ademas, cada patriarca les da una revelacion sobre el futuro o el fin de los
tiempos, elemento apocaliptico que abundé durante el periodo intertestamentario y
cristiano naciente.

Aunque estos testamentos contienen rasgos cristianos, probablemente su autor era
un judio con mentalidad elevada del espiritu ético y con la atencién orientada hacia
problemas teoldégicos. Respecto a Dios, se menciona la habitaciéon divina entre los fieles
de Israel en los tiempos finales. La creencia en la liberacién escatologica del pueblo se
manifiesta repetidas veces; por ejemplo, la intervencién de Dios mismo en la tierra para
salvar a Israel tanto como a los justos gentiles (Levi 5:2) y la aparicién del Mesias quien
sera, a la vez sacerdote y rey (Levi 8:14; 17:2; 18:1 ss.). En ese tiempo resucitaran todos
los hombres, no solo los israelitas, unos para gloria, otros para vergiienza (Juda 25:1-4).

Se nota la importancia de estos testamentos como eslabén entre el AT y el NT,
asimismo como fuente de comprension teoldgica del judaismo helenistico recogido por el
cristianismo. Su mejor paralelo es del Mesias sacerdotal en la epistola a los Hebreos.
También pasa al cristianismo el concepto del mundo poblado en angeles y demonios y la
tendencia universalista, més la salvacion y la resurreccion de los gentiles. Posibles citas
de estos testamentos en las epistolas paulinas abarcan Romanos 1:32 (Aser 6:2), 1
Tesalonicenses 2:16 (Levi 6:11) y Romanos 12:21 (Benjamin 4:3). No obstante, los
testamentos mas apocalipticos entre los doce son el de Levi y el de Neftali.

II Esdras (IV Esdras en el canon catdlico) es el libro mas apocaliptico de los apécrifos
entre los dos testamentos de la Biblia. Fue escrito en las ultimas décadas del siglo
primero, posiblemente en la misma del Apocalipsis de Juan en el NT. Ambos reflejan el
pesimismo de la época a causa de la persecucién religiosa romana. Las siete divisiones
del libro se componen de tres didlogos de Esdras con el angel Uriel, mas cuatro visiones,
todo tocante a la cuestion de la justicia de Dios.

El primer diadlogo (3:1-5:20) abarca la pregunta de porqué Dios permitié la
destruccién de Jerusalén en 70 d. de J.C. La respuesta de Uriel contiene elementos
apocalipticos: los caminos de Dios son incomprensibles (predeterminados); sin embargo,
le informa que el mundo se acerca a su fin, que para los buenos traera la liberaciéon de los
malos. Asimismo, las senales indican que la situacién mundial llegarda a ser mas
pesimista atin antes del fin (5:1, 2; comp. 2 Tes. 2:1-12).

En el segundo didlogo (5:21-6:35) contintia el tema primero, pero el tercero (6:36-9:26)
indica que en el tiempo venidero los justos heredaran el otro mundo, mientras que los
impios seran condenados (7:17, 18). Lo mas importante es que el inminente reino
mesianico durara 400 anos, y después todos moriran y en toda la tierra volvera el silencio
primordial durante siete dias. Después vendra el juicio final (7:28-35), en el que nadie
puede interceder por nadie ya que solo valen las obras de cada uno (individualismo)
segun 7:28-35. Muchos moraran en el estado intermedio después de la muerte,
atormentados con siete penas diversas, mientras que los justos gozaran de las siete
alegrias. Finalmente, vendra la separacion del alma y el cuerpo (dualismo metafisico).

Las cuatro visiones son escatoldgicas. La de la mujer estéril simboliza la promesa del
resplandor de la nueva Jerusalén (9:27-10:60) y la del aguila y el le6n pronostica la
victoria del Mesias sobre el aguila (Roma). Esto presupone una victoria en la tierra y la
resurreccion de todos los israelitas para participar en el reino mesianico hasta que venga
el juicio final (11:1-12:51). La tercera vision del hombre en que el viento levanta del mar y
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que vuela en las nubes del cielo se trata del Mesias (13:1-58). Es el preexistente,
protector, juez y guerrero quien asegurarda las esperanzas escatoldogicas de los judios; la
del mesianismo nacional y la del triunfo del reino de Israel sobre los enemigos. La cuarta
visién es una directiva de reescribir los 24 libros del AT quemados en el incendio del
templo, mas otros 70 libros de secretos esotéricos (14:1-47).

La angelologia, la numerologia, la predestinacion, las senales del fin inminente, los
mundos venideros, el determinismo histérico, el individualismo, el estado intermedio, el
dualismo metafisico, la nueva Jerusalén, la resurreccion y el mesianismo nacional de los
israelitas; estos elementos de la literatura apocaliptica existieron en libros no canénicos
y formaron el contexto de los pasajes escatolégicos y apocalipticos del NT.

Con los libros ya presentados se pueden mencionar los Salmos de Salomoén escritos
poco antes de la vida de Jesuis que subrayan el concepto del Mesias davidico del AT; la
Asuncién de Moisés compuesto en el primer siglo cristiano que abarca predicciones
histéricas entregadas a Josué por Moisés; la Vida de Adan y Eva del primer siglo es un
comentario sobre la vida de ellos en el que Adan pronostica la historia desde el principio
hasta el fin; II Baruc redactado al final del primer siglo que proyecta las esperanzas
cristianas para la época futura; y muchos otros que los cristianos leyeron y aun
escribieron algunos pasajes de ellos durante el primer siglo.

Sin embargo, antes de investigar lo apocaliptico en el NT, no se puede pasar por alto
la influencia de los Rollos del Mar Muerto. El papel importante de los autores de Qumran
(los esenios) duré mas de dos siglos (140 a. de J.C. a 68 d. de J.C.). Este movimiento de
reforma religiosa y nacional comenzoé bajo el liderazgo de un sacerdote, el Maestro de
Justicia. Cuando los macabeos ocuparon el puesto del Sumo Sacerdote del templo, este
Maestro abandoné Jerusalén con sus seguidores para la vida monastica cerca del mar
Muerto.

Ellos consideraron su comunidad como el “Israel verdadero” viviendo en el desierto
como en los dias antiguos del éxodo. Estudiaron constantemente la ley de Moisés e
interpretaron las profecias escatoléogicamente. En las grutas fueron acumulados por
centenares los manuscritos que contenian las convicciones de ser una comunidad de los
ultimos tiempos y de esperar la aparicién inminente de dos Mesias, uno sacerdotal como
Aarén (Exo. 29:9; 40:15) y otro politico como David (2 Sam. 7:12, 13), mas un profeta
semejante a Moisés (Deut. 18:15-18). Estos, con la ayuda del angel Miguel, iban a
capitanear a ellos como los “Hijos de Luz” en la guerra contra los “Hijos de las
Tinieblas” conducidos por Belial. La Regla de la Guerra contiene el plan total de esta
guerra final.

El Manual de Disciplina enfoca el tema de la comunidad como la nueva alianza con
Dios segun Jeremias 32:37-41, la que se prepara para ser el nticleo del Nuevo Israel que
sera introducido pronto. Por ejemplo, la Regla de la Congregaciéon comienza: “Esta es la
regla para toda la congregaciéon de Israel en los ultimos tiempos”. No obstante, son mas
importantes los comentarios biblicos, designados Pesharim, los que muestran una
técnica peculiar. Estos interpretan los textos antiguos como aplicaciones Unicamente
para la vida de la comunidad, ignorando el pasado contexto histérico de cada pasaje. Asi
las escrituras se convierten en multiples alegorias y los intérpretes tienen el mismo
trasfondo conceptual que la apocaliptica: enfocar la atenciéon en los ultimos tiempos en
los que ellos estaban viviendo. Son de la generacion postrera, aun de los cuarenta anos
que restan para la llegada plena del fin. Han empezado los dolores de parto anunciados
por el Mesias. Y segun ellos, hasta cierto punto las esperanzas escatoldégicas son
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realizadas ya en la comunidad: estan presentes la resurreccion, Dios, los angeles, la
renovacion del hombre, la nueva creacién, y sobre todo, el Espiritu y el don del
conocimiento.

Algunos del Nuevo Testamento

Los primeros cristianos leyeron y aceptaron como escrituras sagradas los libros
apocalipticos del AT tanto como muchos de los no candnicos, ademas vivieron en el
contexto de sectas como la de Qumran. Por eso, es facil comprender que para ellos no
fueron considerados extranos los simbolos y los vocablos apocalipticos ni algunas de las
esperanzas escatoldégicas, como hoy en dia. Es cierto que el mensaje de la literatura
apocaliptica fue reinterpretado por Jesus y los cristianos, mientras que los simbolos y
vocablos eran los mismos. Por eso, los autores del NT escribieron en los tiempos de crisis
durante persecuciones, apostasias y amenazas heréticas, con el propodsito de estimular
la fidelidad y la esperanza. Los simbolos apocalipticos servian bien, en particular las
creencias en cuanto al Mesias, el Hijo del Hombre y la vida del mas alla.

Las epistolas de Pablo

Las metaforas y los simbolos apocalipticos utilizados por Pablo fueron
reinterpretados, es decir, siendo del mismo vocabulario pero con un nuevo sentido
paulino. Aunque son progresivos sus pensamientos escatoldégicos, sin embargo, Pablo
siempre los entendié en el contexto de “la escatologia realizada” (o ya inaugurada). Para
él, los ultimos tiempos empezaron con la muerte y la resurrecciéon de Jesucristo y
terminaran con la consumacién gloriosa cuando “estaremos siempre con el Senor” (1
Tes. 4:17). En otras palabras, la Edad de Oro (mesianica o escatolégica) que los judios
apocalipticos esperaban en el futuro ya ha llegado en Cristo Jesuis. No obstante, el fin
(parousia) no ha llegado todavia (1 Cor. 15:25, 26), por eso, las creencias paulinas acerca
de la resurreccion, el juicio venidero y la vida mas alla se debe ver a la luz de su propio
concepto escatolégico. Esto es dictado por la presencia inmanente e inminente del
entronado Cristo.

En 1 Tesalonicenses 4:14-5:12 se indica que la muerte y la resurreccién de Jesus ya
han dictado y dictaran la victoria final de los creyentes vivos y muertos (4:13-15). Para
animar a sus lectores Pablo abarca algunas descripciones apocalipticas: el Senor
descendera, con voz de arcangel y trompeta, los muertos resucitardan y seran
arrebatados en las nubes (2:16, 17). Ademas, como los escritos apocalipticos, Pablo les
exhorta a la fidelidad como “hijos de luz e hijos del dia”, no de noche y tinieblas, por
tanto “vigilemos y seamos sobrios ... vestidos de la coraza de la fe y del amor, y con el
casco de la esperanza” para alcanzar la salvacion (5:4-10). Sin embargo, en contra del
determinismo apocaliptico, Pablo no propone calcular la fecha exacta de la parousia: “el
dia del Sefior vendra como ladrén de noche” (5:1-3).

Segunda Tesalonicenses 2:1-12 contiene vocablos aun mas apocalipticos: la
apostasia, el hijo de perdiciéon se sentara en el templo haciéndose pasar por Dios, ya esta
obrando el misterio de la iniquidad a quien el Senor matara. El advenimiento del inicuo
es por operacion de Satanas enganando con todo poder, senales y prodigios falsos, por
esto, Dios condenara a todos que se complacieron en la injusticia (2:3-12). No obstante,
Pablo les anima a enfocarse en el presente, no en el futuro: “Debemos dar gracias ... de
que Dios os haya escogido desde el principio para salvacién, por la santificacion del
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Espiritu y fe en la verdad ... para alcanzar la gloria de nuestro Senor Jesucristo” (2:13,
14).

Primera Corintios 15:1-568 es el trato mdas importante de Pablo tocante a la
resurreccioén futura, pero siempre basado en la resurreccién pasada de Jesus (15:12, 13).
Las descripciones apocalipticas aparecen en cuanto a los incluidos y el orden de la
resurreccion de los muertos, la entrega del reino a Dios, la derrota de todo principado,
autoridad, poder y aun la muerte (15:20-26) Asimismo, Pablo presenta la naturaleza del
cuerpo resucitado en términos dualisticos (15:42-50), pero segun él hay una continuidad
entre el cuerpo fisico y el resucitado (comp. 2 Cor. 5:1-10). Pablo no cae en el error del
dualismo metafisico de ciertos apocalipticos, aunque él usa algunos de sus vocablos.
Como siempre, el propésito paulino es animar y exhortar a las iglesias asegurandoles la
victoria final sobre la muerte: “Estad firmes y constantes ... sabiendo que vuestro arduo
trabajo en el Senor no es en vano” (15:58).

En las epistolas posteriores, como Romanos, Filipenses y Efesios, Pablo no utiliza
tantos elementos apocalipticos, no hablando mucho del futuro sino del presente, Su
“escatologia realizada” abarca las “primicias” (Rom. 8:23) y la “garantia” (Efe. 1:14) de la
salvacién presente de los creyentes. Ellos han sido trasladados ya a “los lugares
celestiales” (Efe. 2:6) porque su “ciudadania esté en los cielos” (Fil. 3:20).

Los Evangelios Sinopticos

Marcos 13:1-17 (paralelo con Mat. 24:1-44 y Luc. 21:1-36) es llamado “El pequeno
Apocalipsis” de los Evangelios Sinépticos. Ya que el Evangelio de Marcos fue escrito en
un tiempo de crisis durante la amenaza de la guerra judioromana (66-70 d. de J.C.), las
palabras de Jesus son citadas refiriéndonos a la destruccién del templo en Jerusalén. Por
supuesto, desde mucho antes la literatura apocaliptica se habia desarrollado en tiempos
de persecuciéon y con frecuentes advertencias contra posibles desviaciones, por eso
Jests uso6 de ella unos vocablos apocalipticos. Como Pablo, también Marcos los utilizd
en este capitulo con el propésito de fomentar la fidelidad entre los cristianos: “Lo que a
vosotros digo, a todos digo: iVelad!” (13:37).

En Marcos 13 Jesuis esta pronosticando que “no quedari piedra sobre piedra [del
templo] que no sea derribada” (13:2), y después contesta las preguntas de los apdstoles:
“¢Cuando sucederan estas cosas?” y “¢ ... qué senal habra ...?" (13:4). La respuesta de
Jests abarca el tema de la destruccién del templo tanto como el de la venida del Hijo del
Hombre, es decir, “senales” de lo que sucedera dentro de pocos anos y a lo largo
durante el fin del mundo. En ambos casos se trata del futuro y el vocabulario
apocaliptico servia para describir las esperanzas judias.

Las esperanzas y creencias escatoldégicas de los judios, y aun de los primeros
cristianos, estaban atadas con Jerusalén, su templo y la nacién de Israel; por eso, Jesus
uso los términos apocalipticos de ellos, pero los reinterpreté. El mesianismo politico, el
nacionalismo judio y la falsa seguridad basada en las piedras y los edificios del templo
son reinterpretados por Jesus.

Jesus coloca la destruccién de Jerusalén lejos de las “sefnales” escatoldgicas (del fin):
como guerras, terremotos y hambres anticipadas por judios. Al contrario, Jesus dice:
“Estos son principio de dolores ... pero todavia no es el fin” (13:8, 7). Ademas, siendo
“azotados en las sinagogas” y “llevados delante de gobernadores” no seran senales del
fin, sino serviran como un “testimonio a ellos”, un paso hacia la predicacién del
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“evangelio ... a todas las naciones”, senal de lo “necesario” antes del fin (3:10). Aunque
algun familiar “entregara a muerte” a los suyos y los fieles seran “aborrecidos de todos”,
ellos no deben preocuparse de lo inminente en Jerusalén, sino hay que perseverar hasta
el fin lejano (13:11-13). Ellos veran “la abominacién desoladora” (comp. Dan. 9:27; 11:31;
12:11) establecida en el templo (¢éuna estatua de César?) con los romanos atacando
Jerusalén, una “tribulacién como nunca ha habido desde el principio de la creacién”, y
aun mas “se levantaran falsos cristos y falsos profetas” (13:14-22).

Mas importante es entender que “después de aquella tribulacion ... veran al Hijo del
Hombre viniendo en las nubes ..." (13:24-26; comp. Dan. 7:13, 14). Esto sera la senal
indicando el fin, cuando él vendra para heredar su reino. En 13:24-27 Marcos regresa al
tema escatologico de 13:3-8, con una descripcién muy apocaliptica que trasciende las
dimensiones histéricas de la destruccidén; por ejemplo, abarca el sol, la luna, las estrellas,
los poderes y los angeles. Los apocalipticos consideraban que estos eran simbolos del
juicio divino cayendo sobre los injustos (comp. Isa. 13:9, 10; 34:4; Joel 2:10), pero a la vez
de seguridad de los justos elegidos que seran reunidos “desde el extremo de la tierra
hasta el extremo del cielo” (Mar. 13:27) Todo esto presupone la resurrecciéon futura
(comp. 1 Cor. 15:12-50; 1 Tes. 4:15-18).

La parabola de la higuera sirve para avisar que “esté cerca” la destruccion del templo
segun Jesus. Sin embargo, para Marcos la venida del Hijo del Hombre “esta cerca” a la
luz de la amenaza romana: “no pasara esta generacion hasta que todas estas cosas
sucedan” (13:28-30). No obstante, “nadie sabe” la fecha exacta, por eso, la exhortacién:
“Mirad y velad”.

En resumen, en “El pequeno Apocalipsis” se encuentra mucho vocablo pero pocos
conceptos escatoldgicos de la literatura apocaliptica coloreada por el nacionalismo judio
y las influencias extranjeras. Esto se explica por la reinterpretacién escatoldogica de
Jesus a la luz de su misién a la tierra. El rechazé el titulo “Mesias” y adopt6 para si
mismo el nombre “Hijo del Hombre” enviado por “el Anciano de Dias” (comp. Dan. 7:13).
Jesus establecid el reino de Dios en la tierra, iniciando asi los ultimos tiempos durante su
encarnacion, y él vendra para consumar este reino cuando el Padre lo ordene (13:32).

El Apocalipsis de Juan

Este libro, titulado en el griego “La revelacion de Jesucristo”, es en realidad un
escrito cristiano-profético-apocaliptico. Aunque Juan utiliza muchos vocablos
apocalipticos, él no abarca todas las creencias apocalipticas penetradas por las
influencias extranjeras.

El mensaje cristiano del libro, que continta las reinterpretaciones de lo apocaliptico
por Jesus y Pablo, es lo que determina cémo Juan usa todas sus fuentes doctrinales y
literarias para describir “todo lo que [él] ha visto” (1:2). La certeza de la presencia de
Dios en la historia humana (Juan 1:14) y del senorio de Jesucristo sobre toda la creacion
(Juan 1:2) es acompanada de la esperanza de la victoria final del reino de Dios en la
tierra como en el cielo. Estas creencias escatoldgicas presuponen la resurreccién de
todos los muertos, mas la condenacién de los injustos y la seguridad de los creyentes en
el juicio final (comp. Mat. 25:31-46). Juan confirma todo esto citando el cuidado divino
(1:13) en ese tiempo de crisis durante la persecucién de las iglesias por César Domiciano
en Asia Menor (90-95 d. de J.C.), ademas, les asegura que la intervencién de Jesucristo
es inminente (1:1, 3; 22:7, 10, 20).
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El punto de vista profético se presta a este mensaje cristiano en cuanto al
mesianismo aunque reinterpretando el prometido “Leén de la tribu de Jud4, la Raiz de
David” como un Cordero de pie, como inmolado” (5:5, 6). También Juan se encuentra en
la misma situaciéon de los profetas de revelar “esta profecia” (1:3) en un contexto
histoérico de su propio dia (1:9; 22:6). Con la misma autoridad profética, Juan dice: “Soy el
que he oido y visto estas cosas” (22:8). Asimismo como los profetas posteriores del AT él
proclama su mensaje en la forma literaria de una carta (1:4-8; 22:21).

Lo apocaliptico es muy evidente en esta carta juanina. Sin embargo, es muy limitado
en relacién a la literatura apocaliptica exagerada. Por supuesto, el dualismo aparece
pero no es de dos poderes iguales, porque “el dragdn ... que se llama diablo y Satanas”
(12:7-9) siempre esta sujeto y sera derrotado por el que esta sentado sobre el trono (4:2).
La angelologia-demonologia es muy evidente pero sin poderes menores, no tan
poderosos ni espiritus independientes como en otros libros apocalipticos. La escatologia
de Juan se expresa por medio de las visiones, los simbolos de animales y colores, la
numerologia, los ayes, etc. como en el apocalipticismo, no obstante siempre con
significados cristianos y no extranjeros ni paganos. Ademas, el distintivo apocaliptico de
escribir con un seudénimo de una notable persona histérica no figura aqui, ya que el
autor es designado “Juan” varias veces (1:1, 4, 9; 22:8) Tampoco lo cosmoldgico y lo
astroléogico no son determinantes en la historia humana; al contrario, estos son
Unicamente obedientes a Dios y cooperan con su propésito (6:12-14).

En breve, se puede resumir que el Apocalipsis de Juan es mayormente una
revelacién de y por Jesucristo (1:1). Su mensaje es cristiano, es decir, en primer lugar es
cristolégico, no escatoldgico en el sentido de pronosticar el futuro lejos del siglo primero.
Su punto de vista es profético, ya que el mensaje presenta “las cosas que deben suceder
pronto” (1:1) y es dirigido al contexto inmediato de Juan y de las iglesias en Asia Menor
(1:9-3:22) Su vocablo es apocaliptico, con términos muy extranos para sus lectores
modernos. Sin embargo, para los cristianos del siglo primero estos fueron muy conocidos
porque este vocabulario llevd para ellos un mensaje de consuelo y les inspir6 fidelidad
en un tiempo de crisis.

Algunos de la Apodcrifa del Nuevo Testamento

El libro final y los demas pasajes del NT animaron a otros autores seuddénimos a
escribir mas literatura apocaliptica durante y después del siglo primero. Solo cabe en
este estudio mencionar algunos titulos: Apocalipsis de Pedro, Apocalipsis de Pablo,
Apocalipsis de Tomas, Sibilinos Cristianos, etc. Por supuesto, estos libros fueron escritos
en adicién a los del NT; sin embargo, son partes historicas de la literatura apocaliptica.
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1 JUAN

Exposicion
Benjamin Bedford
Ayudas Practicas

Benjamin Bedford

INTRODUCCION

Esta es una invitacién a leer y estudiar 1 Juan. El comentario tiene como propésito
ayudar al lector a entender el mensaje que Juan tenia para sus lectores y aplicar ese
mensaje a su vida hoy. Para hacerlo hay que examinar cuidadosamente el texto, escrito
originalmente en griego, y transmitir su significado al espanol. La traduccién que se
utiliza es la Reina-Valera Actualizada. Se examinard asimismo el texto original para
interpretar mejor el significado del mensaje. Juan y sus lectores pertenecen a un tiempo
ya lejano; por eso, es necesario recrear la situacién en la cual fue escrita la epistola para
que el lector moderno la comprenda. La epistola forma parte de la Palabra de Dios y es
nuestro deseo que el texto nos hable y sea util como vehiculo para transmitir el mensaje
a una nueva generacion.

Primera Juan recibe la designacion de carta, pero no comienza ni termina como tal;
no contiene destinatario ni finaliza con saludos. Sin embargo, es intensamente personal.
Es evidente que el autor tenia en mente a un grupo determinado de personas y una
situacion definida. Algunos prefieren llamarla un sermén de un pastor que estaba
preocupado por su grey, enviado a distintas iglesias en las cuales él ejercia su
ministerio, ayudandoles asi a enfrentar los problemas que estaban causando tantas
preocupaciones y divisiones.

La carta nos hace pensar que las falsas ensefanzas constituian un sistema de
pensamiento, y que sus adherentes habian formado su propia iglesia y estaban tratando
de convencer a los demas a que los siguieran. Estas personas estaban diciendo que no
era necesario aceptar a Jesus como Hijo de Dios para conocer a Dios. También decian
que no necesitaban la doctrina del perdén del pecado por medio de la muerte de Cristo.
Basaban su concepto del cristianismo en sus propias revelaciones espirituales por medio
de las cuales pretendian autoridad divina. Ofrecian un cristianismo sin lagrimas y sin
sufrimiento. Sin duda esto causé incertidumbre entre los fieles. Si esta versién del
cristianismo ofrecia un conocimiento de Dios y una vida sin pecado, preguntarian: ¢(Por
qué es necesaria la ensenanza de Juan?; équé hay que creer y hacer para ser un
verdadero cristiano?; y équé significa ser un cristiano de verdad?

El autor contesté algunas de estas preguntas, tratando de dar tranquilidad a sus
lectores y guiarlos en el camino del Senor. Escribié: Estas cosas os he escrito a vosotros
que creéis en el nombre del Hijo de Dios, para que sepais que tenéis vida eterna (1 Jn.
5:13) Juan queria ayudar a los que estaban perplejos por las actitudes y acciones de los
herejes, presentandoles algunas verdades, asegurandoles asi que poseian la vida eterna.
No se trata de un sermén con tres puntos, ni de una carta bien organizada, sino de un
paseo por la vida cristiana, que se detiene en puntos de interés para subrayar su
importancia e instruir a sus lectores. El autor comienza presentando a Jesus, el Verbo de



20

vida, como la revelacién de Dios en la carne. Su meta es mostrar que es posible la
comunién entre Dios y los hombres por medio de Cristo. Dios es luz y en él no hay
tinieblas ni pecado. Dios no tolera el pecado. No hay ser humano que esté libre del
pecado; por eso la comunién con Dios es por medio de la limpieza del pecado por la
sangre de Jesus. El resultado de esta limpieza se muestra en el amor hacia Dios y hacia
los creyentes con una debida obediencia y una ética pura.

PATERNIDAD LITERARIA
1. Evidencia externa

Hay una fuerte y muy antigua evidencia externa que atribuye esta epistola al apodstol
Juan. En su carta a Corinto, Clemente de Roma utilizé la frase “perfeccionado en amor”
que recuerda a 1 Juan 2:5 y 4:2. Clemente era contemporaneo de Juan. Policarpo,
discipulo de Juan, y Papias de Hierapolis usaron frases muy parecidas a las de Juan.
Ireneo, discipulo de Policarpo, fue el primero que atestigud especificamente que Juan, el
apostol, escribié 1 Juan. Clemente de Alejandria cité 1 Juan 5:16, atribuyéndole la
autoria de la epistola al apdstol Juan. Dos escritores del siglo III, Dionisio de Alejandria y
Cipriano, atribuyeron la carta a Juan. Eusebio, un historiador del siglo IV, acept6 a Juan
como el autor de la primera carta. Hay una antigua tradiciéon de Papias que habia otro
Juan, el presbitero, que vivia en Efeso. Algunos dicen que ese Juan es el anciano de 2 y
3 Juan y que él escribié las epistolas. Con la fuerte tradiciéon a favor del apdstol Juan, es
razonable aceptarlo como el autor.

2. La evidencia interna

En una consideracién mas amplia, habria qué incluir un estudio del Evangelio, las
tres cartas y Apocalipsis, pero para nuestra consideracién bastan algunas
comparaciones.

En esta epistola el autor no menciona ningun nombre salvo el de Jesus. Tampoco
menciona lugares ni circunstancias histéricas. Sin embargo, la segunda y la tercera
epistolas tienen muchas referencias especificas a personas y circunstancias particulares.
La unidad entre estas y 1 Juan se establece mejor por las ideas, el trasfondo y los
términos comunes.

Por otra parte, la relaciéon con el cuarto Evangelio parte del estilo y el vocabulario. En
cuanto a Apocalipsis, el asunto es mas complejo. El autor se identifica como Juan pero el
estilo y el contenido son muy diferentes.

Los eruditos sostienen diversas posiciones sobre la relacién de los materiales
juaninos. Algunos piensan que el Evangelio y 1 Juan son de un autor, 2 Juan y 3 Juan de
otro, y Apocalipsis de otro. Aunque la Biblia no dice quién es el autor de 1 Juan, el que
escribe ha llegado a la conclusiéon de que el autor fue el apdstol Juan.

3. Una breve biografia

Juan, juntamente con su hermano Jacobo y sus companeros de trabajo, Pedro y Andrés,
formaron parte del grupo de los primeros discipulos del Senor. Juan era un pescador de
Capernatim. El nombre de su padre era Zebedeo y Salomé el de su madre. Juan, tanto
como su hermano, poseia un caracter vehemente que les merecié el apodo de Boanerges,
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hijos del trueno. Juan tenia grandes ambiciones, como lo comprueba su peticiéon a Jesus
para ocupar un lugar de privilegio (Mar. 10:35-45). Pertenecia al “circulo intimo” junto
con Jacobo y Pedro, participando estrechamente con Jesus, compartiendo momentos
especiales tales como la resurrecciéon de la hija de Jairo, la transfiguracién y lo mas
profundo del retiro en Getsemani. En la cruz, Jesus le confié a Juan el cuidado de su
madre. Juan fue activo en la vida de la iglesia primitiva de Jerusalén, participando con
Pedro en la realizacién de milagros. Pablo lo reconocié como “pilar” en la iglesia de
Jerusalén. Apocalipsis nos dice que Juan fue desterrado a Patmos, donde recibié su
visién. Segun la tradicién, Juan realizé su ministerio en Efeso y regresé alli después de
su destierro en Patmos. Efeso fue el lugar de su muerte y sepultura, y desde alli escribid
1 Juan. En el apdstol Juan podemos ver la obra del poder de Cristo. Juan, el hijo del
trueno, fue transformado en Juan, el compasivo pastor de la grey que enfatizé el amor,
un verdadero testigo de aquel que es el camino, la verdad y la vida.

DESTINATARIOS Y FECHA

Primera Juan no tiene destinatario ni menciona ninguna area geografica, aunque su
mensaje es aplicable a todas las iglesias del Nuevo Testamento y a todas las iglesias de
la actualidad. Es probable que Juan haya estado en Efeso después de la caida de
Jerusalén en 70 d. de J.C. Sin duda, la iglesia en Efeso ejercia gran influencia en las
iglesias de su zona. Es logico pensar en las siete iglesias de Asia, mencionadas en
Apocalipsis, como posibles destinatarias de la carta.

La fecha de la composicién original debe haber sido la tltima década del primer siglo.
Ireneo afirmé que Juan todavia vivia en el tiempo de Trajano, cuyo reinado comenzé en
el ano 98 d. de J.C. Se supone que Juan ya era anciano cuando Trajano comenzd su
reinado y probablemente murié poco tiempo después.

OCASION Y PROPOSITO

Es probable que al llegar al fin del primer siglo ya se habia producido un gran
desarrollo de la iglesia, especialmente en un lugar como Efeso. Muchos de los cristianos
eran ya de segunda y hasta tercera generacion. El judaismo y el cristianismo eran solo
dos religiones entre muchas en el imperio romano. El enfrentamiento entre el
cristianismo y las otras religiones tuvo dos efectos muy importantes: 1) la purificaciéon y
el fortalecimiento del mensaje cristiano y 2) la produccién de nuevas religiones
sincretistas (combinadas), cuyas ensefnanzas errébneas amenazaban la unidad y la
pureza de la iglesia primitiva.

El gnosticismo, que no se desarrollé completamente hasta el siglo II, es de especial
importancia para el estudio de 1 Juan. La creencia basica de todo pensamiento gnéstico
es que solo el espiritu es bueno y que la materia es esencialmente mala. El gnosticismo
despreciaba al mundo y todo lo que en él hay, en particular el cuerpo. El gnosticismo
primitivo establecié una dicotomia entre la oscuridad y la luz, el bien y el mal, la carne y
el espiritu. Dios era bueno, él era luz, él era espiritu; por tanto, no podia representarse en
la carne que de por si era mala. Por ese motivo, Jesucristo no podria realmente ser
humano. El Cristo era Dios pero no era hombre: solamente parecia ser hombre. Tal
opinién llegé a denominarse “gnosticismo docético”, la doctrina que Juan refuta en su
carta. Es evidente que los falsos maestros mencionados en 1 Juan nacieron dentro de la
iglesia pero se separaron de ella (2:19). Eran hombres de influencia porque pretendian
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ser profetas (4:1). Aun cuando salieron de la iglesia, todavia procuraban diseminar sus
ensenanzas dentro de ella y apartar a sus miembros de la verdadera fe (2:26, 27).
Negaban la encarnacion y el caracter mesianico de Jesus.

Juan escribié su carta para mostrar que Jesus vino en la carne, para refutar a los
maestros falsos, para dar seguridad de la salvacién y gozo a los creyentes, y para que
hubiera comunién entre los creyentes y con Dios. De ahi que Juan presenta las verdades
del cristianismo de una manera clara y poderosa: no para establecer un sistema de
pensamiento légico sino para combatir un error moral, y ayudar a los creyentes a vivir
sus vidas con gozo y victoria. Walter Conner, en su libro The Epistles of John (Las
epistolas de Juan) nos sugiere siete caracteristicas de los escritos de Juan que nos
ayudan a entender su mensaje: 1) Juan expresa pensamientos profundos en palabras
simples. (Utiliza palabras como: luz, vida, verdad, amor, tinieblas y mentira, para
expresar las realidades morales y espirituales). 2) En su pensamiento es intuitivo en vez
de légico (Juan ve la verdad y testifica de ella). 3) Emplea el método del contraste para
subrayar la verdad que desea presentar (por ejemplo: contrasta luz y tinieblas, verdad y
error, Dios y Satands, pecado y justicia, amor y odio, vida y muerte). 4) Presenta sus
argumentos en términos enfaticos. 5) Hace uso de la repeticién, representando pocas
ideas pero repitiéndolas vez tras vez (por ejemplo: dice dos veces que Dios es amor y
varias veces presenta el amor como evidencia del nuevo nacimiento). 6) Le gusta el
paralelismo. A veces Juan usa el contraste y otras veces usa la repeticién (en 1:5 dice:
Dios es luz, y en él no hay ningunas tinieblas). 7) Enfatiza lo moral y lo espiritual, no lo
externo y lo formal.

A pesar de las repeticiones, los temas muy diversos, los paralelismos y los
contrastes, es posible bosqueijar la epistola.

Geograficamente estas iglesias (ciudades) formaban virtualmente un circulo (vea el mapa de la ubicacién
de las siete iglesia de Asia Menor en el comentario de Apocalipsis, p. 138).
Las siete iglesias son: Efeso, Esmima, Pérgamo, Tiatira, Sardis, Filadelfia y Laodicea.

Efeso era una ciudad portuaria, orgullosa, rica y activa. Asimismo, era un importante centro
comercial, politico y religioso. Fue famosa por el templo a Diana (Hech. 19) y por un teatro
i que acomodaba 50.000 personas. Habia un estadio para carreras donde a veces realizaban
EFESO encuentros entre hombres y bestias (1 Cor. 15:32). Pablo vivié dos afos en Efeso (Hech.
19:10). La tradicién dice que Juan vivié alli desde el afio 70 hasta el fin del primer siglo.
Efeso era el centro de sus actividades pastorales durante los 30 anos, teniendo contacto con
las iglesias de la zona, incluyendo las mencionadas en Apocalipsis.

Esmirna era una ciudad grande en la costa occidental de Asia Menor (hoy Izmir). Fue
destruida cerca del anno 600 a. de J.C. y reconstruida en 280 a. de J.C. Construyé el segundo
templo asiatico al emperador y fue hecha sede del culto al emperador. Fue famosa por la|
ciencia y la medicina, y por la majestad de sus edificios en forma de semicirculo. Prosper6

ESMIRNA notablemente en su comercio, lo que se contrasta con la pobreza de la iglesia (Apoc. 2:9). Es
probable que el evangelio llegé a Esmirna desde Efeso (Hech. 19:10). Conté con una colonia
grande y agresiva de judios, cuya hostilidad contra los cristianos le gané el apodo de
“sinagoga de Satanas”. Policarpo, estudiante y discipulo de Juan, fue el obispo de Esmirna.
Fue quemado vivo porque rehus6 blasfemar a Cristo y adorar al emperador.

Pérgamo era una ciudad famosa de Misia en Asia Menor. Estaba situada entre dos
tributarios del rio Caicus. Databa desde tiempos prehistéricos. Fue la capital administratival
de la provincia de Asia bajo el imperio romano. Fue sede del primer templo dedicado al culto
de César y luego se dedicé otro templo de culto a Trajano. Habia, ademas, un altar a Zeus.
Los nicolaitas florecieron en este lugar donde la politica y el paganismo estaban tan
fuertemente aliados. Pérgamo era un centro de cultura con una biblioteca de 200.000 tomos.

PERGAMO
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TIATIRA

Seleuco I de Siria fundo la ciudad en el siglo IV a. de J.C. Tiatira se destacaba por sus
artesanos en tintoreria, confeccién de ropa, alfareria y fundacién de bronce. Era el hogar de
Lidia (Hech. 16:14), vendedora de purpura (producto de la raiz de la rubia de Tiatira). La
carta dirigida a Tiratira esta repleta de alusiones a las circunstancias de la ciudad. Tiatira,
jugé un rol importante en la historia posterior de la iglesia.

SARDIS

Sardis era una ciudad antigua de Asia Menor, principal ciudad y capital de Lidia bajo Creso.
Era famosa por las artes y las artesanias. Fue préspera debido al oro que se tomaba del rio
Pactolo. Sardis fue el primer centro que acuiaba monedas de oro y plata. La iglesia parece
haber sido llena de altivez, confiada en su gran fama pero carente de indicios de vida.

Filadelfia (amor fraternal), ciudad de Asia Menor, fue fundada por Eumenes en el siglo II a.
de J.C. Sufri6 frecuentes terremotos. Fue destruida en el ano 17 d. de J.C. pero reconstruida

FILADELFIApor el gobierno romano. Los ciudadanos vivian de la agricultura, los productos textiles y la

talabarteria. Existia una comunidad de judios. Sin duda, la iglesia fue fundada durante los
dos anos que Pablo pasé en Efeso (Hech. 19:10).

LAODICEA

Laodicea fue una ciudad rica situada en el valle de Lico en Frigia de Asia Menor. Fue
fundada por Antioco (261-246 a. de J.C.). Se asegurd su prosperidad por estar situada en
una de las grandes rutas de comercio asidtico. Fue un centro bancario. Sus productos
incluyeron ropas de una brillosa lana negra (elemento principal de mantas y alfombras que
la hicieron famosa) y de colirio (famoso ungiiento para los ojos). Habia una escuela de|
medicina. Es probable que el vangelio haya llegado alli temprano (Hech. 19:10) por parte de
Epafras (Col. 4:12). Siendo rica materialmente, la iglesia fue espiritualmente pobre (Apoc.
3:17).
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BOSQUEJO DE 1 JUAN

I. INTRODUCCION, 1:1-4
II. DIOS ES LUZ, 1:5-2:28
1. Lo que significa andar en la luz, 1:5-2:6
(1) El companerismo con Dios y con los hermanos, 1:5-7
(2) La conciencia y la confesién del pecado, 1:8-10
(3) La imitacién de Cristo, 2:1-6
2. Lo que excluye el andar en la luz, 2:7-28
(1) El odio, 2:7-11
(2) La mundanalidad, 2:12-17
(3) Los anticristos, 2:18-28
III. DIOS ES JUSTO, 2:29-5:20
1. Una justicia hecha posible por medio de una regeneraciéon divina, 2:29-3:10
(1) Una regeneracion prometida por el amor de Dios, 2:29-3:5
(2) La regeneracion que hace posible que el que ha sido regenerado viva sin pecado, 3:6-10
2. La justicia que se expresa en amor, 3:11-24; 4:7-5:3
(1) El amor como mandamiento, 3:11
(2) El amor contrastado con el odio, 3:12, 15
(3) E1 amor como seguridad de la salvacién, 3:13, 14
(4) El amor como expresiéon de la vida cristiana, 3:16-18
(5) E1 amor asegura relaciones correctas con Dios, 3:19-24
(6) E1 amor se basa en el amor de Dios hacia nosotros, 4:7-19
(7) E1 amor es incompatible con el odio, 4:20-5:1
(8) El1 amor verificado en la obediencia a los mandamientos de Dios, 5:2, 3
3. La justicia capaz de discernir herejias, 4:1-6
(1) La amenaza de los falsos profetas, 4:1
(2) La prueba de los falsos profetas, 4:2, 3
(3) El triunfo sobre los falsos profetas, 4:4—6
4. La justicia que triunfa sobre el mundo, 5:4-12
(1) El instrumento de la victoria, 5:4, 5
(2) La persona de la victoria (Jesus), 5:6-10a, 11
(3) El resultado de la victoria, 5:10b, 12
5. La justicia que produce el favor divino, 5:13-17
6. La justicia que es victoriosa sobre el pecado, 5:18-21
CONCLUSION
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1 JUAN
TEXTO, EXPOSICION Y AYUDAS PRACTICAS

I. INTRODUCCION, 1:1-4

Es interesante notar que la epistola carece de la apertura habitual que identifica al
autor y a los destinatarios. La mayoria de las cartas en el NT incluyen tal apertura, en el
estilo y formato que se encuentran en muchas cartas del primer siglo (ver, por ejemplo, 1
Cor. 1:1-4; Stg. 1:1). A diferencia de estas, los primeros versiculos de 1 Juan (1:1-4)
constituyen una especie de introduccién a la carta.

Juan menciona tres temas principales: 1) el testimonio del Dios que por amor se hizo
hombre y confiere la vida eterna; 2) el estrecho companerismo que debe existir entre el
creyente y Dios, y entre los creyentes; y el gozo del companerismo en el Espiritu Santo.
Todo lo que Juan expone en su carta esta ligado de alguna forma u otra a estos tres
temas.

La introduccién hace alusién a otras obras del mismo autor. La primera frase, Lo que
era desde el principio, alude a la designacién de Dios en Apocalipsis:“... del que es y que
era y que ha de venir” (ver Apoc. 1:4). Por otra parte, el final del primer versiculo, tocante
al Verbo [o Palabra] de vida hace alusién a la introduccién del cuarto Evangelio (“En el
principio era el Verbo, ... y el Verbo se hizo carne”, Juan 1:1, 14). Esto nos hace ver que
estamos ante la misma clase de pensamiento que se encuentra en el Evangelio de Juan,
Apocalipsis y que el hecho de que “el Verbo se hizo carne” es el punto de partida para
los tres escritos. Juan usa el mismo término, Verbo de vida, tanto en el Evangelio como
en la epistola para describir a Jesuis. Conviene notar que la palabra griega logos*®® en
algunas versiones es traducida “Palabra” y, aun en la RVA cuando se refiere al
evangelio, se traduce palabra (Hech. 4:31; 6:2, 7; 11:1; 13:5, 7, 44; 16:32; Fil. 1:14). En
estos pasajes, como en tantos otros, el mensaje del evangelio se llama “la palabra de
Dios"”. Frecuentemente el mensaje del evangelio se denomina “la palabra de Dios”
(Hech. 12:24) o “la palabra del Senor” (Hech. 13:49; 2 Tes. 3:1). En el caso de “la palabra
del Senor” no siempre se puede saber si se refiere a Dios o a Jesus, pero si se puede
saber que el evangelio es la palabra de Dios que llega a los hombres a través de
Jesucristo y que no llega de otra manera. Verbo de vida es la traduccién que mejor
destaca la accién de Dios en su revelacion suprema a los hombres por medio de su Hijo,
Jesucristo.

Juan emplea Io que cinco veces en estos cuatro versiculos para referirse al Verbo de
vida indicando, ademas de la persona, todo lo que esta persona es y siempre sera para
nosotros. El Verbo se presenta como eterno, personal y divino, enfatizando la
manifestacion concreta de Dios en forma de ser humano. Lo que era desde el principio
tiene otro énfasis que las palabras “en el principio era el Verbo”. En el Evangelio, Juan
habla de la preexistencia de Cristo y en ese contexto las palabras “en el principio”
significan desde la eternidad. El Hijo era igual a Dios y fue el agente de la creacién. En
esta epistola, Juan subraya el aspecto histérico, que en Jesus la eternidad penetrd en el
tiempo. Dios entré personalmente en el mundo de los seres humanos.

En los vv. 1-3a Juan insiste, tal como lo hizo en el prélogo al Evangelio, que los
apostoles vieron a Jesus y dan testimonio de él. En la carta hace explicita su insistencia
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en que Jesus era un hombre verdadero y, al mismo tiempo, el Dios verdadero. El que era
desde el principio, sin principio ni fin, el Verbo de la Vida, Dios mismo, se reveld, y Juan
y sus companeros apostoles lo vieron, lo escucharon y lo tocaron. Juan utiliza palabras
que enfatizan que vieron y palparon un ser viviente y material, un hombre que, como
todos los hombres, se puede reconocer a través de los sentidos.

Al mismo tiempo, Jests era mas que un hombre, era Dios. No solamente lo expresa
con las frases ya citadas (lo que era y Verbo de vida) sino también por las palabras “ver”
y “contemplar” que ademas de la vista fisica, implican una visién de algo sobrenatural.
El verbo “ver” traduce el original orao®® que significa ver fisicamente en el sentido
normal pero que también significa ver una visién y estéd ligado al sustantivo orama®°
denotando visién extraordinaria que se puede tener despierto o dormido. El verbo
contemplamos traduce el original theaomai®®® que significa ver literalmente o bien ver
con los ojos pero percibir una impresién sobrenatural. También significar una percepcién
puramente sobrenatural. De este modo Juan hace un juego verbal que abarca tanto el
dominio natural como el divino, insistiendo en la realidad completa de los dos. El uso del
tiempo perfecto hace hincapié en lo que Juan vio, escuché y tocé como algo establecido,
que esta completo y consta como testimonio fijo e inalterable.

Semillero homilético

La humanidad del verbo eterno
1:1-3

Introduccién: Para entenderle a Dios hay que aceptar a Jesus como humano tanto como divino.
El Verbo se presenta como eterno, personal y divino. L.os gndsticos negaron la humanidad de
Jests. Juan enfatizé que el Verbo Eterno irrumpié en el tiempo, llegando a ser carne, con el
propésito de mostrar al mundo el amor del Padre.
I. La verdad en cuanto al Verbo Eterno.

1. Era desde el principio.

2. Estaba con el Padre.
II. La manifestacién del Verbo.

1. Enviado por el Padre.

2. Aparecié a los hombres.
ITI. Testimonios en cuanto al Verbo.

1. Visto por los ojos.

2. Palpado por las manos.

3. Escuchado por los oidos.

4. Testificado por seres humanos.

5. Anunciado por testigos fieles.
Conclusién: Jesus vino en la carne para revelar al mundo el amor y el propésito del Padre.

Juan enfatizé que Jesus es a la vez divino y humano. El Verbo eterno asumi6 forma
fisica, la cual se podia ver, contemplar y palpar. Al llegar a ser carne, el Verbo apel6 a los
sentidos mas elevados: el oido, la vista y el tacto. El oir no era suficiente; en el AT, los
seres humanos oyeron la voz de Dios. Ver a Dios fue méas convincente pero “palpar”
(pselafao®®*) al Verbo con las manos ya es prueba conclusiva de que “el Verbo se hizo
carne y habité entre nosotros” (Juan 1:14). El verbo palpar significa mas que tocar:
implica sentir, examinar y probar, como un ciego palpando con el propésito de descubrir
la realidad.
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Es interesante notar que Juan dijo lo que contemplamos después de decir lo que
hemos visto con nuestros ojos. Juan y los demas apdstoles no solamente vieron a Jesus
con los ojos, sino que lo contemplaron: “Una rapida mirada a Cristo nunca hizo cristiano
a nadie; los ojos del cristiano estan fijos, amorosamente maravillados, en Jesucristo”
(Barclay).

Después de haber insistido en la historicidad y en la trascendencia de lo que él
mismo vio y escuchd, y sobre el cual testifica, Juan apela a la relacién de fuerte
companerismo que tiene con sus lectores.

El v. 2 es un paréntesis que reitera la seguridad de la realidad de la manifestacion.
Fue manifestada significa hacer conocer lo que ya existe. Juan repite hemos visto, dando
asi seguridad y énfasis. Agrega testificamos y anunciamos, que se relacionan con la
proclamacion del evangelio. Los verbos hemos visto y oido, del v. 1 se repiten al principio
del v. 3, resumiendo el pensamiento después del largo paréntesis del v. 2. El propésito
del anuncio es que los lectores puedan tener comunién. Juan dice con nosotros y
después se apresura a explicar que nuestra comunién es con el Padre y con su Hijo
Jesucristo En el v. 4 Juan expresa el motivo por el cual escribe: para que nuestro gozo sea
cumplido.

II. DIOS ES LUZ, 1:5-2:28
1. Lo que significa andar en la luz, 1:5-2:6

(1) El compainerismo con Dios y con los hermanos. 1:5-7. El v. 5 presenta un
resumen del mensaje del evangelio. Habiendo presentado el lema de su carta, ahora
Juan comienza con el corazén de su mensaje. La palabra mensaje conecta este pasaje
con los cuatro versiculos introductorios. El mensaje no fue inventado por Juan, ni por los
otros apoéstoles, sino que fue dado por Jesucristo. Juan es solamente un instrumento
para proclamar lo que recibié y anunciarlo a sus lectores. El mensaje viene de Dios,
habla de Dios y es para los hombres. La frase Dios es luz es muy significativa, porque se
usa para describir el mensaje y a Dios mismo, mostrando lo que es y lo que no es. La
palabra es implica que la luz es una caracteristica inherente de Dios por naturaleza y
esencia.

La luz
1:5

Dios, como luz, es un concepto cristiano. Para el pagano, Dios es un dios de tinieblas que es
imposible conocer. Para el judio, Dios es uno que se esconde; no es luz sino un fuego
consumador. Que Dios es luz es una proclamacién peculiar a Juan. Para Santiago, Dios es “Padre
de las luces” (Stg. 1:17). Para Pedro, Dios es “aquel que os ha llamado de las tienieblas a su luz
admirable” (1 Ped. 2:9). Solamente al cristiano Dios es revelado como luz, absolutamente libre de
oscuridad e impurezas.

El caracter de una persona esta determinado por el dios que adora. Por lo tanto Juan,
con motivo practico, exhorta a sus lectores no solamente a ver a Dios como luz sino a
vivir en la luz como hijos de luz. El hecho de que Dios sea luz indica su gloria y
esplendor. En su Evangelio, Juan presenta a Jestis como la gloria del Padre (Juan 1:14).
Dios se nos revela como luz. La caracteristica mas genuina de la luz es que se difunde
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por si misma, iluminado las tinieblas que la rodean. La luz clara es el auténtico simbolo
de la pureza resplandeciente de Dios. No hay ningiin mal escondido en Dios, es
totalmente puro y santo. Otra funcién de la luz es iluminar el camino. Dios ofrece guiar
los pasos del hombre.

Joya biblica

Pero si andamos en luz, como él esta en luz, tenemos comunién unos con otros, y la
sangre de su Hio Jests nos limpia de todo pecado (1:7).

La luz es el gran revelador, no solamente de la santidad de Dios sino también de la
naturaleza pecaminosa del hombre. Dios es luz es una frase que presenta a Dios como
Ser completo: santo, puro, perfecto (sin falla), capaz de guiar a los hombres de la
oscuridad a su gloriosa presencia. En la segunda parte del versiculo, el Apédstol repite lo
mismo, usando el negativo para hacerlo mas explicito: y en él no hay ningunas tinieblas.
El negativo es una modalidad estilistica que Juan utiliza frecuentemente para reforzar su
pensamiento ya expresado en forma positiva. En Dios no hay ninguna sombra, ningtin
error ni mal alguno. Juan expresa la verdad acerca de Dios de modo puro y claro. Lo
expresa primeramente en forma positiva y después en forma negativa: Dios es luz, y en él
no hay ningunas tinieblas.

Comenzando con el v. 6, Juan presenta la relacion entre la teologia y la ética. La
revelacién que Dios ha dado a los hombres no es para satisfacer una curiosidad
especulativa sino para dar direccién a una vida practica y pura. Las palabras Si decimos
en el griego constituyen una construccién subjuntiva y hacen que la declaracién sea
hipotética, presentando un caso supuesto, no se da por sentado. El asumir la comunion,
tenemos comunion, implica andar en la luz en vez de andar en las tinieblas. El
significado primario de comunién (koinonia***’) es la coparticipacién con otro en cosas
comunes a ambos y el significado secundario es de companerismo. Juan dice que si
afirmamos que tenemos esta clase de relacién con Dios y seguimos andando en las
tinieblas (lo opuesto de la naturaleza de Dios) entonces mentimos y no practicamos la
verdad. El presente indicativo refleja una accién presente y continua. Se usan las mismas
formas verbales en el v. 7 para mostrar la verdadera naturaleza de aquellos que tienen
comunién con Dios: deben andar en la luz como €l esta en Iuz. Juan esté escribiendo para
corregir una manera de pensar equivocada y herética.

Algunos gnoésticos pretendian lograr una perfeccion impecable. Decian que estaban
intelectualmente capacitados como para interpretar los propésitos de Dios y
espiritualmente maduros como para ensenar a otros, aunque la vida de ellos no lo
evidenciaba. Pensaban en el cuerpo como una envoltura que cubria el espiritu humano.
Mantenian que el espiritu era inviolable y que no podria ser contaminado por acciones
del cuerpo. Otros afirmaban que habian avanzado tanto en el camino del conocimiento
que el pecado habia dejado de importarles. Su estado espiritual no les permitia
preocuparse por el pecado. Pero Juan estd diciendo que es imposible tener comunion
con Dios si la vida demuestra caracteristicas tenebrosas (ver Juan 3:19, 20). En cambio,
si alguien demuestra verdadero caracter andando en la luz (Juan 3:21), entonces si
puede tener comunién con Dios y con otros creyentes. Esta comuniéon se hace posible por
la sangre de Jesucristo.
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El sacrificio de Jesus fue una vez para siempre y hace posible la entrada constante y
permanente a la presencia de Dios. El companerismo con Dios y con los hermanos es
posible porque Dios es luz y porque €l proveyé el perdén del pecado por la muerte de su
Hijo en la cruz. La sangre de Jesus limpia del pecado. Este sacrificio es suficiente para
cubrir todos los pecados de todos los hombres; sin embargo, se aplica solamente a los
que llegan a gozar de la comunién con Dios por medio de la fe en Jesucristo. En el
momento de creer se experimenta el perdén y la limpieza del pecado, pero la obra de
Dios no termina alli. Al andar en la luz y en comunién con Dios, la luz revela méas y mas
las manchas del pecado y permite que la sangre de Jesus actile continuamente para
limpiar y perdonar. Los que viven en las tinieblas, sin desear venir a la luz, muestran que
sus obras son malas. Los que desean vivir en la luz muestran que sus obras son
inspiradas por Dios. Es asi que la comunién con Dios y el companerismo con los hombres
se hace realidad.

(2) La conciencia y la confesion del pecado, 1:8-10. El v. 8 enfatiza la universalidad
del pecado. Es interesante notar las tres clausulas condicionales que comienzan con si
decimos (ver vv. 6, 8, 10). En el v. 6 se establece que los herejes negaban que el pecado
rompiera la comunién con Dios. Pretendian tener comunién con Dios mientras andaban
en las tinieblas. El v. 8 refleja que negaban la existencia del pecado en la naturaleza
humana. En un primer momento, parecié que admitian la existencia del pecado mientras
que negaban sus efectos en su propia vida. Después negaron la existencia del pecado.
Decian que no importaba lo que implicaba su conducta, pues no habia pecado inherente
en su naturaleza. Ostentaban la erradicacion de la naturaleza pecaminosa por medio de
su conocimiento (gnosis''®). Esta actitud va en contra de la ensefianza de toda la Biblia
(ver Rom. 3:9-23; Sal. 32:1-5). La construccion deja la impresion de que algunos podrian
decir que no tenemos pecado, pero el uso del subjuntivo sugiere que tal cosa esta fuera
del ambito. Juan escribe que si hacemos tales declaraciones, nos engafiamos a nosotros
mismos (continuamente). El verbo que Juan utiliza significa guiar al camino equivocado.
Para dar mayor fuerza a su afirmacién agrega: la verdad no esta en nosotros. Aqui la
verdad es la del evangelio que trae la luz de Dios, revelando asi los pecados de la misma
manera que la luz del sol revela el polvillo en el aire.

Perdén
1:8,9

Un dia nuestra madre nos encargd comprar un frasco de vinagre y, como estaba en primer
grado y salia media hora antes que mi hermano, me tocé comprarlo. En un momento de descuido
se me escapod y se rompié. Le pregunté a mi hermano qué hacer y me dijo que comprara otro
frasco y que no diria nada a mama. Durante los siguientes dos afios me tenia de esclavo porque
cada vez que le tocaba hacer algo me obligaba a hacerlo con solo decir: “Vinagre, vinagre”.
Finalmente me confes6 que cuando llegd la cuenta mama le habia preguntado por qué cobraban
dos veces el vinagre y le conté todo. Mi mama me perdond pero por no confesar mi falta, pagué
caro. De la misma manera Dios nos ha perdonado pero si no confesamos nuestros pecados,
Satanas nos dice: “Pecado, pecado”, y nos mantiene esclavos.

Las palabras tenemos pecado o su equivalente se encuentran solamente en 1 Juan y
en el Evangelio de Juan (9:41; 15:22; 19:11). Significan mas que cometer un pecado; la
frase “lleva la connotacién del principio del cual los actos pecaminosos son sus diversas
manifestaciones” (Guthrie). El pecado persiste y se adhiere al pecador. Del v. 10 se
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entiende que los herejes negaban la practica del pecado. Mantenian que su
conocimiento superior les rendia incapaces de pecar. Como vemos, cada clausula
condicional va magnificando el error. De esta tltima podemos deducir que los gnésticos
en cuestién sostenian que no practicaban el pecado, manteniendo que su conocimiento
superior les convertia en incapaces de pecar. No hemos pecado es una negacién de todo
acto especifico de pecado mientras que en el v. 8 se niega el principio del (tendencia al)
pecado. Juan utiliza distintas palabras y frases para refutar los errores y las negaciones
de los herejes. En el v. 6 habla de la mentira y de la falta de practicar la verdad. En el v. 8
habla del engano y la ausencia de la verdad. El v. 10 usa un lenguaje aun mas fuerte
diciendo que cualquier persona que pretende no haber pecado hace a Dios mentiroso y la
palabra de Dios no esta en él. Tal negacién en si misma es pecado. La Palabra de Dios
declara frecuentemente que el pecado es universal y el evangelio da por sentado la
pecaminosidad del ser humano. El v. 9 nos muestra la actitud correcta en cuanto al
pecado: debemos admitirlo, confesarlo y recibir el perdén que Dios ha provisto por medio
de su Hijo. Es interesante que la palabra griega que significa confesar (omologeo®*”) es
casi idéntica a nuestra palabra homologar. Esto implica que en la confesién hacemos una
constancia completa de nuestro pecado que luego confirmamos. El tiempo del verbo
indica una confesién continua. No es solamente una confesion general de nuestros
pecados sino también una confesién particular. Debemos tener los pecados en mente,
confesarlos y dejarlos con Dios (Sal. 32:1-5).

Semillero homilético

La vida eterna: Jesucristo
1:1-10

Introduccién: ¢Qué es la vida eterna? No es solamente la duracién de la vida sino la calidad de
vida. La vida fisica comienza cuando el esperma del hombre se une con el évulo de la mujer. La
vida espiritual comienza cuando la fe del hombre se une con la gracia y el amor de Dios
expresado en su Hijo Jesucristo. No es que el creyente tenga vida eterna después de la muerte
sino que la tiene desde el momento de creer.
I. ¢Cémo se recibe la vida eterna?
1. Recibiendo la gracia de Dios mediante la fe, Efesios 2:8-10.
(1) El objeto de la fe es Jesucristo.
(2) La vida eterna (Jesus) estaba con el Padre y fue manifestada, v. 2.
(3) E1 que cree en el Hijo tiene vida eterna, Juan 3:36; 1 Juan 5:12.
(4) Puede saber que tiene vida eterna, 1 Juan 5:13.
2. La fe que salva es una fe viva (el verbo presente).
(1) El1 que cree en el Hijo de Dios, Juan 3:16.
(2) El que tiene al Hijo tiene la vida, Juan 3:36.
(3) El1 que cree, 1 Juan 5:13.
II. ({Cudles son los beneficios de la vida eterna?
1. Perdédn, v. 9.
2. Gozo, v. 4.
3. Seguridad, 1 Juan 5:13.
4. Companerismo, v. 7.
5. Amor, 1 Juan 3:1.
III. (Cudles son las obligaciones de la vida eterna?
1. Andar en laluz, v. 7.
2. Andar como Cristo anduvo, 2:6.
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3. Andar en la justicia, 2:29.
4. Obedecer sus mandamientos, Juan 14:15.
(1) Amar el uno al otro, Juan 13:34-35.
(2) Amar de hecho y de verdad, 1 Juan 3:18.
5. Cumplir con su mandato, Mateo 28:18-20.
Conclusion: Se puede tener la vida eterna.

El resultado es que Dios promete perdonarnos y limpiarnosi. Perdona la culpa y quita
la manchal! El v. 7 ya nos mostr6 el método: la sangre de su Hijo Jesus nos limpia de todo
pecado. Ninguna otra cosa puede quitar las manchas de nuestros pecados. Juan dice
que Dios es fiel y justo. El es fiel a su naturaleza y caracter y, a la vez, a su promesa de
perdonar nuestras maldades, no acordarse mas de nuestro pecado (Jer. 31:34) y de alejar
de nosotros nuestras rebeliones “tan lejos como estd el oriente del occidente” (Sal.
103:12). La palabra fiel (pistos*®) describe a Dios como aquel en quien podemos
depender y confiar. Cuando se refiere a los hombres, la palabra justo (dikaios'**)
significa hacer lo que es correcto en los ojos de Dios, viviendo segtin su voluntad.
Cuando la palabra justo se refiere a Dios, significa que Dios esta siempre haciendo lo
bueno segun su propia voluntad, y que es bueno y misericordioso hacia los hombres. La
justicia de Dios no esta en conflicto con su bondad, misericordia y perdén.

(3) La imitacion de Cristo, 2:1-6. Hay que imitar a Cristo para tener comunién con
Dios y andar en luz. Jesus se dio a si mismo como expiacién (ilasmos****, sacrificio o
propiciaciéon) por todos los hombres. Los gndsticos mantenian que la salvacién se
basaba en una sabiduria o un conocimiento escondido que se obtenia como resultado de
la iniciacién en ciertos secretos que pertenecen a unos pocos selectos. Juan enfatiza que
la vida eterna es el resultado de conocer a Dios en una experiencia espiritual que resulta
en acciones morales. El cristiano ha de guardar los mandamientos de Cristo y seguir su
ejemplo. Juan esta escribiendo para desanimar la practica del pecado. Antes estaba
escribiendo a los que rechazaban sus ensenhanzas pero ahora se vuelve muy personal,
introduciendo una nota tierna con el uso de un carinoso diminutivo, Hijitos mios (v. 1).

Menciona otra razén de escribirles: para que no pequéis. Ya habia mencionado dos
razones: para que disfrutaran de la comunién (1:3) y para que su gozo fuera cumplido
(1:4). Estas tres razones concuerdan porque el pecado elimina el gozo y destruye la
comunién. El pecado es incompatible con la vida cristiana. Es importante notar que el
énfasis no estid en que “no sigais en pecado” sino que “no cometais ningtin acto de
pecado”. La meta del cristiano es no pecar, ni siquiera cometer un solo acto de pecado.
Juan presenta la universalidad del pecado, no para quitarle a nadie la responsabilidad
por el pecado, sino para demostrar que todo el mundo estid involucrado en la
culpabilidad y la ruina que resultan del pecado.

Joya biblica

El es la expiacién por nuestros pecados, y no solamente por los nuestros, sino también por|
los de todo el mundo (2:2).

Este versiculo (2:1) no deja lugar para que la universalidad del pecado ni la bondad
de Dios en perdonar el pecado sirvan de excusa para una vida facil en la lucha contra el
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pecado. El propésito del autor es prevenir el pecado, no justificarlo. En 1:10 Juan enfatiza
que todos son pecadores y en 2:1 dice que la meta de cada cristiano es no cometer
ningun pecado, aunque el cristiano no vive en el pecado, es cierto que nunca en vida
logra librarse totalmente del pecado.

Juan ahora presenta la otra cara de la verdad: si alguno peca (comete un pecado), no
haciendo del pecado un hébito, Dios ha provisto una manera de conseguir el perdén.
Esta provisién esti expresada en Cristo Jestis como el abogado, €l justo y la expiacion.
La palabra abogado (parakletos®”) significa uno llamado para ponerse al lado de otro
con el fin de ayudarlo, que defiende la causa de otro. Jesus utilizé la misma palabra en
Juan 14:16 cuando dijo “otro Consolador”. Es evidente que JeslUs se consideraba el
primer paracleto y prometié otro con las mismas caracteristicas. La referencia es al
Espiritu Santo tanto en Juan 14:16 como en el pasaje de Juan 16:7-14 (ver también Rom.
8:26). En la teologia y en el culto cristiano, el paracleto ha sido identificado como el
Espiritu Santo quien actiia de parte de Cristo ante un mundo hostil. Cristo es nuestro
paracleto que defiende nuestro caso frente al “acusador” (Apoc. 12:10) y con el Padre,
quien ama y perdona a sus hijos. En 2:1 hace referencia a la obra de Jesuis que no es ante
o frente al Padre sino con el Padre, cerca de Dios y al lado de los hijos de Dios porque es,
a la vez, Dios y hombre. El que ha creido en Jesucristo ya tiene vida eterna y ha pasado
de muerte a vida.

Una vez que el pecador ha sido justificado por Dios, ha entrado en la familia de Dios,
se ha relacionado con Dios como hijo y, en el caso de pecar, no necesita otra justificacion.
Siendo hijo de Dios, necesita el perdén del Padre. Tiene la seguridad del perdén por
medio de Jesucristo quien actiia como abogado. El pecado no cesa cuando la vida
cristiana comienza. Por eso, Jesus sigue obrando sin cesar a favor del pecador.

La palabra justo esta en aposicion (reunién de dos o méas sustantivos sin conjunciéon)
y sirve para explicar quién es el abogado. Jesus hace lo que es justo ante el Padre y a la
vez es justo, por eso Jesus es el abogado mas eficaz. El pecado no influye en sus
oraciones, por lo cual son oidas por Dios. El cuadro que presenta no es el amor apelando
a la justicia; mas bien es la justicia que aboga con el amor por nuestro perdén. La
epistola menciona varias veces, tanto directa como indirectamente, la justicia, la pureza
y el caracter sin pecado de Jesus (2:6, 29; 3:3, 5, 7). Esto implica que solamente por
medio de un Salvador justo y sin pecado tenemos la esperanza del perdén y la limpieza.

Para entender la relacion entre la intercesién y la justicia de Jesus, es necesario
estudiar Hebreos 7:25, 26. Hay muchas similitudes entre las ensenanzas de 1 Juan y
Hebreos en cuanto a la expiaciéon y la intercesién. Las doctrinas estan relacionadas en
ambas epistolas aunque el autor de Hebreos habla de un sacerdote y Juan usa el
término paracleto. Juan continua con la descripcion de nuestro abogado Jesucristo el
justo, como la expiacidon [propiciacién] por nuestros pecados, y no solamente por los
nuestros sino también por los de todo el mundo El cristiano no solamente tiene un
abogado en Jesucristo sino que él es la expiacion por los pecados nuestros y los de todo
el mundo. (El verbo copulativo es sirve para unir a Jesucristo con la expiacion). El
abogado no alega que sus seguidores sean inocentes sino que ofrece su obra vicaria
como fundamento para su absolucion.

En nuestra sociedad no es facil entender el concepto de la expiacion. Las religiones
paganas presentan la idea de aplacar o apaciguar al que ha sido agraviado u ofendido,
especialmente cuando se trata de un dios. En el AT, propiciacién significa cubrir. Cada
ano cuando los judios celebraban el dia de expiaciéon o redencién, el sacerdote entraba
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en el lugar santisimo, confesaba sus pecados junto con los del pueblo y los cubria con la
sangre sobre el propiciatorio, simbolizando el perdén. En la Septuaginta se usa la
palabra griega ilasmos*** para traducir el heb. kipur (cubrir). El concepto biblico no es
aplacar o apaciguar la ira de Dios sino quitar la causa del alejamiento. Es cierto que el
hombre estd reconciliado con Dios pero es Dios quien toma la iniciativa en la
reconciliacién por medio de su provisién en Jesucristo. El1 hombre pecd, por eso la
relacion con Dios fue rota y aparecié la mancha del pecado. Habia que quitar la mancha
y restablecer la comunién con Dios. En este sentido ilaskomai***® no significa propiciar
sino expiar. Dios, por su amor y gracia, tomo la iniciativa. La muerte de su Hijo removi6
la enemistad del hombre con Dios y el acceso a la presencia del Padre se vuelve posible
por medio de la unién con Cristo, el abogado justo. Hendricks presenta un buen resumen
del uso de la palabra ilasmos en su libro Las epistolas de Juan.

Se traduce de varias maneras: propiciacién, expiacién, o medio por el cual nuestros
pecados son perdonados. He escogido la frase “una protecciéon efectiva de nuestros
pecados” para traducir la palabra. Esta palabra esta asociada con los cultos de
sacrificios del AT. Los comentaristas, como C. H. Dodd, sienten que la idea de la
propiciaciéon esta muy cargada de conceptos paganos de aplacar a una deidad enojada.
Otros como Leon Morris, indican que la muerte de Jesucristo cambid tanto a Dios como
al hombre. Una cosa es cierta: la victoria total de Cristo, que tuvo su cuspide en su
muerte y continlia en su intercesion en favor del hombre, es nuestra proteccion efectiva
de nuestros pecados. La intensidad del perdén de Dios es igualada por su longanimidad.
La muerte de Cristo fue para todos los pecadores, y su perdén se extiende a todos.

En los vv. 3-6 Juan usa ocho verbos en 17 construcciones verbales para mostrar coémo
el cristiano ha de guardar los mandamientos de Cristo y seguir su ejemplo. Una de las
palabras clave de este pasaje es conocer (ginosko'®’) que se usa 25 veces en 1 Juan.
Algunos mantienen que la palabra expresa la idea no tanto del conocimiento en si sino
del acto de percepcion a través del cual se adquiere el conocimiento. El conocimiento de
Dios adquirido por experiencia se contrasta con el conocimiento inmediato y absoluto
expresado por la palabra saber (oida'*®?), usada 15 veces en la epistola. Sin embargo,
frecuentemente no se puede hacer una distincién clara entre estas dos palabras. El
mismo problema existe con los dos verbos en espafnol. La palabra conocer generalmente
se usa para denotar saber, experimentar, observar, percibir, comprender, familiarizarse o
tener relaciones sexuales; y saber se usa para expresar saber algo, poder hacer algo o
entender la forma de hacer. La palabra ginosko se utiliza cuatro veces en estos
versiculos: dos veces (2:3, 5) en el indicativo activo presente, lo cual indica la posesién
presente del conocimiento; y dos veces (2:3, 4) en el perfecto, sugiriendo que hemos
llegado a conocer algo en algun momento en el pasado y todavia lo conocemos en el
presente.

Semillero homilético

Cristo, nuestro abogado
2:1-6

Introduccidn: Si alguno peca, Juan asegura que tenemos un abogado delante del Padre. Juan dijo
que habia escrito estas cosas “para que no pequéis”, porque el pecado elimina el gozo y
destruye la comunién.
I. La funcién del abogado, 2:1.

1. Es la expiaciéon por nuestros pecados, 2:2.
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(1) Expiacién significa “cubrir”.
(2) El concepto no quiere decir “aplacar” la ira de Dios sino quitar la causa del alejamiento
por el pecado.
(3) Hay que quitar la mancha y restablecer la comunién con Dios.
2. Intercesor, 2:2.
(1) Paracleto: llamado al lado.
(2) Consolador: Jesus es el primero, el Espiritu Santo el segundo.
a. El Espiritu Santo actua de parte de Cristo frente a un mundo hostil.
b. Cristo defiende nuestro caso frente al acusador, Apocalipsis 2:10.
c. Nos defiende con el Padre quien ama y perdona a sus hijos, Hebreos 7:25, 26.
II. El abogado demanda obediencia, 2:3-6.
1. Demanda que guardemos sus mandamientos, v. 3.
2. Demanda que el amor de Dios se perfeccione en nosotros, v. b.
3. Demanda que andemos como él anduvo, V. 6.
Conclusiéon: Cuando en la tierra necesitamos un abogado, buscamos el mejor que podamos
pagar. En nuestra vida cristiana tenemos al mejor abogado de todos, y es nuestro Salvador y
Senor Jesucristo. Esta listo para ayudarnos.

Para Juan el conocimiento de Dios no es un concepto mistico ni una percepcién
intelectual sino una experiencia que resulta en obediencia.

El conocimiento personal de Jesus estd asegurado si seguimos guardando sus
mandamientos (guarda sus mandamientos). El guardar los mandamientos es evidencia
de un conocimiento verdadero. No significa simplemente cumplir con algunas reglas
externas, mas bien significa obedecer a causa del amor. Si se conoce a Dios, se hace lo
qgue Dios quiere. Cristo fue obediente en todo, haciendo la voluntad del Padre. En este
versiculo se unen la teologia, la ética y la experiencia.

En el v. 4 Juan presenta el lado negativo. Contrasta el conocimiento por medio de la
obediencia con la alegaciéon falsa. Si alguien dice: “Yo lo conozco” y no guarda sus
mandamientos es mentiroso Para enfatizarlo Juan agrega la verdad no esta en él. Aqui
vemos una incompatibilidad comun: decir una cosa y hacer otra. Juan subraya la
importancia de vivir lo que uno profesa.

En el v. 5 Juan introduce la parte que ocupa el amor (agape®) en relacién con la
obediencia. El cambio en la forma de esta clausula antitética es llamativo: aquel que dice
conocer a Dios y vive en desobediencia es mentiroso. Esperariamos que la contrapartida
fuera la siguiente: El que guarda sus mandamientos es “de la verdad”; o “la verdad esta
en él”. En vez de eso tenemos en este verdaderamente el amor de Dios ha sido
perfeccionado. En otras palabras, el hijo obediente de Dios no se caracteriza por ningin
rasgo ni cualidad representativa de su propia personalidad, sino por ser el sujeto de la
obra del amor divino, por ser la esfera en la cual ese amor cumple su obra perfecta.
Palabra (logos®®®) significa los mandamientos de Dios en general. Dios se revela en
Cristo, quien es su palabra perfeccionada en aquel que demuestra su conocimiento por
medio de su obediencia. Asi la obra de Dios verdaderamente esta realizada. El amor
(agape®) trasciende el sentimiento y la emocién, y tiene su expresién en conducta y
accién.
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Semillero homilético

Un mensaje para los creyentes
2:7-17

Introduccién: El propésito de la epistola se expresa en 5:13: “Estas cosas os he escrito a vosotros
que creéis en el nombre del Hijo de Dios, para que sepais que tenéis vida eterna”.
I. Un mandamiento permanente: amar, vv. 7-11.
1. Eterno, v. 7.
(1) Antiguo.
(2) Nuevo.
2. Verdadero, v. 8.
(1) En Cristo.
(2) En nosotros.
3. Actual, vv. 9-11.
(1) Expresado en luz.
a. Las tinieblas van pasando.
b. La luz verdadera ya alumbra.
(2) Expresado en relaciones.
a. No en el odio.
b. En el amor.
II. Una carta animadora, vv. 12-14.
1. A los hijos.
(1) Porque sus pecados son perdonados, v. 12.
(2) Porque han conocido al Padre, v. 13b.
2. A los padres. Porque han conocido a Jesuis desde el principio, v. 14.
3. A los jovenes.
(1) Porque han vencido al maligno, v. 13.
(2) Porque son fuertes, v. 14.
(3) Porque la Palabra permanece en ellos, v. 14.
ITI. Una promesa segura, vv. 15-17.
1. La destruccién del mundo.
(1) La inutilidad de un amor por las cosas mundanas, v. 15.
(2) La destruccién del mal, v. 16.
(3) El fin de las cosas terrenales.
2. La permanencia de la voluntad de Dios, v. 17.
(1) No como el mundo y sus deseos.
(2) Eterna.
Conclusién: Una palabra de danimo y consejo, y una promesa que es segura.

La frase Por eso sabemos que estamos en €l nos presenta otra faceta de la relacion del
creyente con Dios. “En Cristo” es una expresiéon tipica de Pablo para describir esta
relaciéon. La misma expresion fue utilizada por Juan. “Estar en Cristo” es equivalente a
conocerle (v. 4) o amarle (v. 5). Ser cristiano requiere una relacién personal con Dios por
medio de la fe en Jesucristo: conociéndole, obedeciéndole, amandole y permaneciendo
en él. Asi se ve el significado verdadero de la vida eterna. Juan resume este parrafo asi:
El que dice que permanece en él debe andar como él anduvo, indicando un rendimiento
continuo, no un esfuerzo espasmodico. Guiado por el Espiritu Santo, cada miembro del
cuerpo debe procurar modelar su vida diaria en la de Jesucristo.
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2. Lo que excluye el andar en la luz, 2:7-28

(1) El odio, 2:7-11. Juan ya ha senalado que la evidencia de conocer a Cristo radica
en la obediencia a sus mandamientos y en el seguimiento. Ambas ideas estan incluidas
en el mandamiento de amar. Andar en las tinieblas es el fruto del odio y andar en la luz
es el fruto del amor. Juan identifica la verdad y la rectitud con el amor; el pecado y el
error con el odio. Aqui, y cinco veces mas (3:2, 21; 4:1, 7, 11), Juan se dirige a sus
destinarios como Amados (agapetos®’), lo que concuerda con su énfasis en el amor. No
dice a qué se refiere el mandamiento pero no hay duda alguna que se refiere al
mandamiento del amor, que es a la vez nuevo y antiguo. El mandamiento es antiguo en
su forma pero nuevo en su realidad y potencialidad o capacidad. Es antiguo en el sentido
de que ya se lo conocia en el AT y también los creyentes lo habian oido desde el
principio de su fe: “Un mandamiento nuevo os doy: que os améis los unos a los otros.
Como os he amado, amaos también vosotros los unos a los otros” (Juan 13:34). Es nuevo
en Cristo Jesus: nuevo en su extensién y en su profundidad. Cada dia es una nueva
oportunidad para vivirlo. Para los creyentes, el mandamiento tiene una nueva urgencia y
una renovada frescura. También indica el estado en el cual se esta. El mandamiento fue
cumplido primeramente en Cristo y ahora debe ser el eje de la vida del creyente. Juan
nos presenta dos mundos: el verdadero, que es permanente y esta lleno de luz, y el otro,
que es pasajero y esta lleno de tinieblas. El mundo de tinieblas va pasando y ya esta en
tren de acabarse. El mundo identificado con Jests esta brillando y alumbrando, lo cual
significa que la luz sigue permaneciendo. El que ama a su hermano esté identificado con
la luz. El que odia a su hermano todavia vive en las tinieblas aunque lo niegue. Juan dice
que el que odia esta en tinieblas, anda en tinieblas, no sabe adénde va y las tinieblas le
han cegado los ojos. El odio tiene un poder cegador que no permite ver con claridad la
condicién ni la necesidad propia. El odio es el homicidio en embrién, difiriendo de él solo
en grado y no en naturaleza (ver Mat. 5:21, 22). No se puede forzar el amor, mas bien es
una expresion que fluye de un corazéon regenerado por el amor y el poder de Jesus que
se expresa en compasién y servicio hacia otros. El mandamiento de Cristo es que nos
amemos unos a otros como él nos amé.

Cémo agradar a Dios

A Dios le agrada que guardemos sus mandamientos, que amemos a los hermanos, que
andemos en luz, y que no amemos las cosas mundanas.

(2) La mundanalidad, 2:12-17. Este pasaje es tan extrano como impactante: extrano
porque es dificil ver la fuerza y el propédsito de estas declaraciones en este lugar
especifico de la epistola e impactante por su mensaje Unico sobre la separacion del
cristiano y el mundo. Juan recuerda a sus lectores su caracter y posicién como cristianos.
Ahora hace una pausa para contemplar mas clara y directamente a aquellos a quienes se
esta dirigiendo y para redondear en forma definida el cometido que es el fundamento y el
fin de todo lo que escribe.

Hay en este pasaje un problema gramatical en el uso del tiempo del verbo. En tres
ocasiones, Juan usa Os escribo y en otras tres Os he escrito. Algunos dicen que no hay
diferencia entre los dos tiempos. También se argumenta que los autores griegos
utilizaban el tiempo pasado (aoristo epistolar) en vez del presente, porque se ubicaban a
si mismos como lectores de la carta. Una solucién mas sencilla del problema podria ser
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que después de escribir la primera serie de tres Os escribo el autor fue interrumpido en
su composicién y que, al levantar la pluma, retomé con mucha naturalidad su
razonamiento usando Os he escrito en vez de Os escribo. Lo importante es que toda la
carta, la porcion que ha sido escrita, lo que se esté escribiendo y lo que aun queda por
escribir, tiene como proposito recordar a los cristianos tanto qué y quiénes son como lo
gue ha sido hecho. Para Juan es de suma importancia que los cristianos recuerden la
posicién y los beneficios que tienen en Jesucristo, pues pueden basar en ellos su
defensa contra el error y el pecado.

El mensaje es para todas las edades. Hay seis declaraciones ordenadas en dos series
de tres cada una. En cada una de ellas Juan se refiere a sus lectores primero como
hijitos, después como padres y por ultimo como jovenes. Juan demuestra que el amor
hacia Dios y el amor hacia el mundo se excluyen mutuamente. El mundo y sus deseos
son pasajeros, pero el que hace la voluntad de Dios permanece para siempre. Los seis
usos de escribo son seguidos por una clausula causal en cada caso, utilizdndose la
palabra porque para expresar la razén por escribir cada una. Noétese el sujeto y la
explicacién en cada caso (vv. 12-14).

Os escribo a vosotros, hijitos, porque vuestros pecados han sido perdonados por causa
de su nombre. El verbo perdonar (afiemi®®) significa despedir, pedir que se vaya. El
perddén de Dios incluye dejar nuestros pecados, con su culpa, impureza y sentencia, al
pie de la cruz. El verbo estda en el tiempo perfecto, lo cual habla de una accién
completada en el pasado con resultados presentes y en algunos casos permanentes.

Os escribo a vosotros, padres, porque habéis conocido al que es desde el principio.
Habéis conocido es un tiempo perfecto que significa que habéis llegado a saber y todavia
sabéis. En este caso los padres eran hombres maduros que habian recibido su
conocimiento como fruto de la experiencia.

Os escribo a vosotros, jovenes, porque habéis vencido al maligno. El tiempo del verbo
indica una victoria permanente después de un conflicto. Porque sois fuertes y la palabra
de Dios permanece en vosotros son dos verdades que ayudan en la constante lucha
contra el maligno. El tiempo de los verbos indica permanencia continua.

No améis en el idioma original significa dejar de hacerlo o no acostumbrar hacerlo.
Juan usa la palabra mundo tres veces en el v. 15 y tres veces mas en los vv. 16 y 17. Es
importante entender el significado de la palabra mundo en este pasaje. Aqui se trata de
no amar la mundanalidad. No indica un conflicto con Juan 3:16 donde el mundo se refiere
a toda la humanidad. E1 amor por el mundo en este pasaje es incompatible con el amor
por el Padre. Juan estd explicando que si alguno sigue amando al mundo, el amor del
Padre no esté en él. Esto significa mas que la idea de no amar a Dios: mas bien significa
qgue el amor de Dios no permanece en tal persona como el principio reinante de su vida.
En el v. 16 Juan hace un resumen de toda la maldad que hay en el mundo. Dice que la
maldad no es de Dios sino del mundo, demostrando asi su fuente y origen. Es
interesante comparar este versiculo con Génesis 3:6 para ver cOmo estas tres cosas
llevaron a Adan y Eva a desobedecer a Dios. La frase los deseos de la carne significa
satisfacer nuestros deseos carnales. La frase los deseos de los ojos indica un fuerte deseo
de tener lo que se ve. En la frase la soberbia de la vida se ve la altivez de los que tienen
la mente puesta en las cosas del mundo. Juan termina su pensamiento diciendo que el
mundo es pasajero pero el que hace la voluntad de Dios permanece para siempre.
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Joya biblica

No améis al mundo ni las cosas que estan en el mundo. Si alguno ama al mundo, el amor
del padre no esta en él; porque todo lo que hay en el mundo—los deseos de la carne, los
deseos de los ojos y la soberbia de la vida—no proviene del Padre sino del mundo. Y el mundo
esta pasando, y sus deseos; pero el que hace la voluntad de Dios permanece para siempre
(2:15-17).

(3) Los anticristos, 2:18-28. Es dificil darse cuenta de las multiples y profundas
verdades presentadas en estos versiculos en una lectura rapida. Por un lado comienza
una seccién nueva vinculada con el pasaje anterior. Juan habia dicho a sus lectores que
no debian dar mucho valor a las cosas del mundo porque el mundo estaba pasando.
Presenta varias senales que muestran que el tiempo del fin se acerca, por ejemplo, la
presencia de los anticristos que niegan que Jesus haya venido en la carne. Su interés
principal estd en un grupo de opositores a la fe cristiana y el dano que estos opositores
pueden causar al cuerpo de Cristo. En el proceso de defender la fe nos ensena algunas
verdades preciosas acerca de los ultimos tiempos, de los anticristos, de la obra de la
Trinidad: Padre, Hijo y Espiritu Santo. Destaca la importancia de permanecer en la
palabra y el hecho de que todos tienen el derecho de conocer la verdad y de tener
discernimiento espiritual para no descarriarse. La importancia de lo que esté por decir se
indica por el uso de la palabra Hijitos. Al mismo tiempo, muestra la preocupacién
paternal que siente un genuino maestro por los que son sus nifos y necesitan sus
instrucciones. Juan advierte a sus lectores en cuanto a ciertos maestros falsos que
habian estado relacionados con la comunidad cristiana pero que ya se habian retirado.
Los lectores esperaban al anticristo como una senal de la ultima hora. Juan les dice que
hay personas ahora que tienen las caracteristicas del anticristo, que niegan que Jesus
sea el Cristo. Juan les animé a permanecer en Cristo y a seguir sus ensefianzas. Anuncia
que es la ultima hora. Esta expresion puede referirse a un periodo corto o a un momento
puntual pero también a un periodo de cierta extensién (Juan 4:23; 16:2) En cambio, “los
ultimos tiempos” se refiere més especificamente al punto final del mundo, el dia de la
venida de Cristo y el juicio (Marshall). La idea de la ultima hora y de los ultimos tiempos
aparece en toda la Biblia pero no siempre con el mismo significado. Los judios llegaron a
pensar que el tiempo se dividia en dos edades: la presente, que es totalmente mala, y la
por venir, que es la de la supremacia de Dios. Las dos eras estaban separadas por el Dia
del Senor, los ultimos dias, la destruccién césmica, el juicio y el nacimiento de un mundo
nuevo. “En el pensamiento biblico, el Gltimo tiempo es el fin de una edad y el comienzo
de otra” (Barclay). Los escritores del NT no tenian un vocabulario exacto para describir
la cronologia del fin o los ultimos tiempos. Por eso es dificil saber a cual periodo o
acontecimiento escatolégico se hace referencia.

Hora (ora®*')

2:18

No hay vocabulario exacto en el NT para describir la cronologia del fin del mundo, los tiltimos
tiempos. Se usan varios términos: entre otros, la era presente, la era venidera, los postreros
tiempos, los ultimos dias, el Gltimo dia. “La ultima hora” se encuentra solamente en 1 Juan.
Algunos eruditos piensan que la tiltima hora significa el periodo entre la primera y la segunda
venida de Cristo. Para otros, no significa la tiltima hora sino una ultima hora como el tiempo
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critico en el cual Juan vivia. Aun otros piensan que significa el periodo inmediato antes del fin
del mundo. El énfasis no debe ponerse en una cronologia exacta sino en la certeza del fin del
mundo y la segunda venida de Cristo. Jesus dijo: “Velad, pues, porque no sabéis ni el dia ni la
hora” (Mat. 25:13).

Para los cristianos los ultimos tiempos consistian en el periodo entre la primera y la
segunda venida de Jesus. Consideraban la primera venida de Cristo como la
inauguracion de la nueva era, que sellaba la condenacién de la antigua. La era venidera
ya estaba en curso y por eso estaba tocando el fin (Stott). Era para ellos un tiempo
decisivo en la historia de la salvacién y en la lucha entre las potencias del bien y del mal.

¢Qué queria decir Juan con la frase la ultima hora? Enfatizé que el tiempo era breve
porque el mundo esta pasando (v.17). Sin duda Juan pensaba que la segunda venida de
Cristo estaba cerca, y se apenaba por la tragedia de las iglesias divididas y las tensiones
entre los lideres. El pueblo de Dios tenia que hacer algo. Juan no se comprometié con
ningun cronograma, ni fijé la fecha exacta de la parusia. Relacionaba la tltima hora con
la presencia de los anticristos. Subrayaba la urgencia del tiempo en que vivia y la
importancia de vivir segun las ensefnanzas de Jesus, andando en la luz y en el amor.

En esto hay algunas lecciones muy importantes para los creyentes de hoy: (1)
Estamos todavia en los ultimos tiempos; (2) no debemos medir el tiempo de Dios con
nuestros relojes, pues “delante del Sefior un dia es como mil afos y mil aflos como un
dia” (2 Ped. 3:8); (3) debemos estar atentos a la presencia de los falsos maestros y de las
doctrinas falsas; (4) debemos cumplir con urgencia los mandamientos del Senor; y (5)
debemos estar preparados porque el Senor vendra en el momento menos pensado.

A continuacién Juan dirige su atencién a los anticristos. La iglesia primitiva esperaba
un personaje maligno poderoso en los ultimos tiempos. El término “anticristo” se utiliza
solo en las cartas de Juan. Sin embargo, la idea se vislumbra en muchos otros pasajes.
Pablo usa el término “hombre de iniquidad” (2 Tes. 2:3). Jesus advierte acerca de la
venida de “falsos cristos y falsos profetas” (Mar. 13:22; Mat. 24:24). De acuerdo con su
etimologia, la palabra anticristo puede tener dos significados. “Anti” es una preposiciéon
griega que puede significar tanto “contra” como “en lugar de”. Puede decirse que Cristo
es la encarnacion de Dios y del bien; mientras que el anticristo es la encarnacién del
diablo y del mal. Cristo representa a Dios mientras que el anticristo representa todo lo
que esta en contra de Dios (Barclay). Aunque la profecia original hablaba de la venida de
el anticristo, Juan estaba preocupado por Jos anticristos que ya se encontraban en las
iglesias, los precursores del anticristo. En este pasaje Juan habla de las personas que
niegan que Jesus sea el Cristo, y dice que estas personas estan poseidas por el espiritu
del anticristo. La frase el que niega indica una negacién continua: el que
permanentemente representa esta actitud hacia Cristo. En el v. 19 Juan identifica a los
anticristos: Salieron de entre nosotros. Estas personas salieron de la iglesia pero en
realidad nunca habian pertenecido a ella. Habian sido solo miembros aparentes. Este
versiculo destaca la distincién entre la iglesia visible (los que han sido bautizados y
pertenecen a ella) y la iglesia invisible formada por quienes el Sefior conoce y que son
suyos (2 Tim. 2:19) Sin duda Cristo estableci6 la iglesia local para llevar a cabo su
mandamiento de hacer discipulos, de adorar, de ensenar, de tener companerismo y de
servir; pero esto no significa que todos los que son miembros de las iglesias sean de
Cristo. La perseverancia futura y final es la ultima prueba de la participacion pasada en
Cristo. La salvacién no es una recompensa de la perseverancia, sino una sefnal de los
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salvados (Stott). El espiritu del anticristo estaba presente en el dia de Juan y esta hoy
dia luchando contra el Espiritu de Dios para aduenarse de la mente de los seres
humanos. Para Juan la mente de la persona era el campo de operaciones del anticristo.
Pablo expresa una idea parecida en Efesios 6:12: “Porque nuestra lucha no es contra
sangre ni carne, sino contra principados, contra autoridades, contra los gobernantes de
estas tinieblas, contra espiritus de maldad en los lugares celestiales”.

Los anticristos
2:18, 22

Anticristos®® puede significar a los que puede significar a los que uede significar a los que
estan en contra de Cristo, en lugar de Cristo o una combinacién de estas dos ideas. Aundgue el
término anticristo se usa solamente en las epistolas de Juan (1 Jn. 2:18, 22; 4:3; 2 Jn. 7), otros
términos parecidos se encuentran en otras partes del NT: falsos cristos y falsos profetas (Mar.
13:22); hombre de iniquidad e hijo de perdicién (2 Tes. 2:3). Juan hace una distincién entre el
anticristo que ha de venir y los muchos anticristos que han surgido.

Negar que Jestus es el Cristo es la mentira maestra. Es negar todo lo que Dios hizo en
la encarnacién. Cristo es el término preferido en el NT para designar a Jestis como el
Salvador divino de la humanidad. Negar a Cristo es negar tanto al Padre como al Hijo y
rechazar la filiacion divina que se halla en el mismo ntcleo de la fe cristiana. Es
separarse del unico medio de conocer al Padre porque solamente en el Hijo se ha
revelado plenamente el Padre (Juan 1:18; 5:23; 10:30; 14:6-9; 15:23). Los que habian
salido de la iglesia pretendian poseer un conocimiento secreto, especial y avanzado que
era inaccesible para los demas creyentes. Creian no necesitar a Jesus porque tenian una
relacion especial con Dios por medio de su conocimiento privilegiado. Pero Juan dijo que
negar al Hijo es negar al Padre. Era imposible tener al Padre sin tener al Hijo o conocer al
Padre sin conocer al Hijo. No se puede tener una imagen correcta del Padre sin tener una
imagen correcta del Hijo.

La uncién
2:20, 27

La palabra griega crisma®® significa ungiiento o uncién. Primera Juan 2:20 y 27 hablan de la
unciéon del Espiritu Santo y ensefan que el don del Espiritu Santo es el medio suficiente para
capacitar a los creyentes con el conocimiento de la verdad. No necesitan un conocimiento
especial de que se jactaban los gnésticos. El valor de la uncién radica en conocer las cosas de
Dios, gozar de las ensenanzas de Dios, confiarnos en la segunda venida y estar seguros de que
hemos nacido de nuevo.

Juan insiste en que todos los creyentes tienen conocimiento de la verdad porque
tienen la uncién (crisma®*®). El conocimiento de Dios no es privilegio de algunos pocos
sino el derecho de todos los que creen que Jesus es el Hijo de Dios; creyendo tienen el
“derecho de ser hechos hijos de Dios” (Juan 1:12). El uso de la palabra uncién en estos
versiculos nos presenta un estudio interesante de la Trinidad (aunque no se use el
término) y de la presencia del Espiritu Santo en la vida de cada creyente.
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Hay distintas opiniones en cuanto a la traduccién de oida** pante en el v. 20:
conocéis todas las cosas o “todos conocen”. Sin embargo, lo mas importante es el
significado que Juan enfatiza. La uncién no es para una elite sino que es privilegio de
cada creyente. El cristiano verdadero es ungido con el conocimiento que Dios tiene
reservado para los que permanecen en él. Nadie puede conocer a Dios ni conocer su
voluntad salvo por Jesus. Ante el ataque de los anticristos, la iglesia puede defenderse
Unicamente en el poder del Espiritu Santo con el conocimiento que él imparte.

La palabra uncién (crisma)®® en los vv. 20 y 27 indica la presencia del Espiritu Santo

en la vida del creyente. En el AT la uncién estaba relacionada con los sacerdotes (Exo.
29:7; Lev. 16:32), los reyes (1 Sam. 9:16; 10:1; 16:3, 12; 1 Rey. 19:15, 16) y los profetas (Isa.
61:1). El sumo sacerdote recibia el nombre de “el ungido” pero el supremo ungido seria
el Mesias. La palabra mesias en hebreo significa “ungido”. La misma palabra significa
“el Cristo” en griego. En Jestus todos los creyentes tenemos el privilegio de ser ungidos.
El término implica que la comunidad de creyentes ha recibido la uncidén y, con ella, el
conocimiento amplio y suficiente para la realizacién de la obra de Dios en el mundo. La
uncién es el cumplimiento de la promesa de Jests en Juan 16:8-10, 13 y sigs., de enviar
al Consolador (parakletos®®’®). La uncién es de parte del Santo. Santo puede referirse al
Padre (Hab. 3:3) o a Jesus (Juan 6:69). Generalmente la uncién se relaciona con la venida
del Espiritu Santo a la vida del creyente. A la vez, tiene que ver con la permanencia de la
Palabra de Dios en la vida de los creyentes. En 1 Juan 2:20-27 se ve la obra del Padre,
del Hijo y del Espiritu Santo. Juan exhorta a los creyentes a permanecer en las
ensenanzas dadas por Jesus. El hecho de que todo creyente tenga la uncién lo capacita
para que sea sacerdote y para que no tenga necesidad de que nadie le ensene (v. 27).
Juan asegura que el creyente puede resistir a los malignos si permanece en la palabra y
si el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo permanecen en él. Si vive en la palabra, el Espiritu
Santo lo guiara a toda verdad. Los gnésticos afirmaban poseer una relaciéon especial que
les permitia agregar a la ensenanza que habian recibido. Juan les dijo a los creyentes
que tenian la uncién del Santo y no les hacia falta nada que ofrecieran los gnodsticos.
iCuidado con los que pretenden tener una revelaciéon especial en el dia de hoy y que
tratan de indicar a los demas lo que deben creer y hacer! La erudicién no regenerada
involucra peligro. Pablo indica que la verdad espiritual es también discernimiento
espiritual. Juan enfatizé que la uncién misma es maestra. Los lectores no deben dejarse
enganar por los maestros falsos porque el Espiritu Santo ha comunicado la Palabra de
Dios al corazoén del creyente. Schnackenburg insiste en que la actividad iluminadora del
Espiritu Santo lleva en si misma el sello de la verdad. También hace hincapié en que la
instruccién que imparten los maestros de la iglesia debe ir acompanada por la
ensenanza interna del Espiritu que les permite a los creyentes discernir y aceptar lo que
es verdad.

Semillero homilético

La uncion del Santo
2:18-29

Introduccién: En este pasaje Juan nos habla de la importancia de tener la uncién del Santo todos
los dias. Los que son de Cristo tienen una relaciéon especial que no pueden entender los del
mundo.

I. Significa el conocimiento de la verdad.
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1. Todas las cosas, v. 20.
2. Excluye la mentira, v. 21.
(1) Que niega que Jesus es el Cristo.
(2) Que niega al Padre.
II. Significa nuestra confesién del Hijo.
1. El que confiesa al Hijo tiene al Padre, vv. 22, 23.
2. El que niega al Hijo no tiene al Padre, vv. 22, 23.
III. Significa la permanencia del Espiritu.
1. El en vosotros, v. 24.
2. Vosotros en él, v. 24.
3. La vida eterna en vosotros, v. 25.
4. La ensehanza de todas las cosas, v. 27.
IV. Significa la confianza.
1. En su venida, v. 28.
2. En su justicia, v. 29.
3. En vuestro nacimiento, v. 29.
Conclusién: La presencia del Espiritu es una realidad en la vida del creyente. iVivamos esa
realidad en un ministerio entregado cada dial

Permaneced en él es el desafio de Juan a los creyentes. En el v. 28 Juan vuelve a
utilizar la palabra hijitos para establecer la relacién familiar. La importancia de
permanecer en Cristo no es solamente para poder resistir al maligno en el presente y
vivir de acuerdo con las ensenanzas de Cristo sino para poder tener confianza en la
venida del Salvador para que no nos avergoncemos delante de él. Una relacion intima con
Jesus nos prepara para vivir en el mundo y estar listos para su segunda venida.

Joya biblica

Mirad cuan grande amor nos ha dado el Padre para que seamos llamados hijos de Dios. iY lo
somos! Por esto el mundo no nos conoce, porque no le conocié a él. Amados, ahora somos
hijos de Dios, y ain no se ha manifestado lo que seremos. Pero sabemos que cuando él sea
manifestado, seremos semejantes a él, porque le veremos tal como él es (3:1, 2).

III. DIOS ES JUSTO, 2:29-5:20
1. Una justicia hecha posible por medio de una regeneracion divina, 2:29-3:10

(1) Una regeneracion prometida por el amor de Dios, 2:29-3:5. El v. 29 sirve de
transicién del tema general de que Dios es luz al tema general de que Dios es justo. Ya
que Dios es recto, la comunién con €l solo les pertenece a aquellos que han sido hechos
rectos. La regeneracion divina impulsada por el amor de Dios hace que esta justicia sea
posible y, al mismo tiempo, hace imposible que los regenerados vivan en pecado. Juan
contrasta el comportamiento de los regenerados con el de los no regenerados. Ser justo o
recto no consiste en una posiciéon teolégica ortodoxa sino en una ética pura y verdadera.
La esencia se expresa en las acciones. Dios es justo y, por lo tanto, lo que es nacido de él
hace justicia. Sin una relacién intima con Dios es imposible producir una vida justa. El
que esta haciendo la justicia esta mostrando que es de Dios, el justo. Es probable que él
en el v. 28 se refiera a Cristo y él en el v. 29 se refiera a Dios. Juan se refiere a veces a
uno y otras veces al otro pero para Juan en realidad Jesus y el Padre son una cosa. Dios




44

es justo y por su amor justifica a los que creen en Jesus. Puesto que somos hijos de Dios,
es natural que exhibamos el caracter de nuestro Padre. Precisamente, el caracter justo
de la persona es la evidencia de un nuevo nacimiento. Juan muestra que la principal
caracteristica del regenerado no es el conocimiento, como pretendian los gndsticos, sino
la practica de la justicia (Stott).

Cuando se menciona el hecho de ser nacido de él, Juan inmediatamente habla del
gran amor de Dios que hizo posible esta regeneracién. No solamente hemos sido
llamados hijos de Dios, sino que en realidad lo somos. Ahora somos enfatiza el hecho de
que ya somos hijos de Dios. Robertson dice “que sin tener que esperar a la parousia (la
segunda venida), tenemos una dignidad y un deber actuales.

Desde el momento que nace de nuevo, el creyente es distinto porque ha dejado los
delitos y pecados para andar con Cristo, viviendo en obediencia al Padre. Al permanecer
en Cristo, el creyente posee una fortaleza contra las creencias falsas y la conducta no
cristiana. El mundo no conoce a Cristo ni entiende su propédsito al venir al mundo, ni
tampoco se identifica con los redimidos. El mundo no reconoce a los creyentes por lo que
son porque no reconoce a Jesus por lo que es. Los creyentes no son como aquellos del
mundo que tratan de vivir un poco mejor que los demas, sino son personas regeneradas,
radicalmente renovadas. La evidencia de la actividad divina en la vida de los redimidos
estd en la practica de la justicia.

Para Juan es una maravilla que seamos llamados hijos de Dios. La maravilla no
termina con la realidad de que seamos hijos de Dios; tenemos la seguridad de que lo
somos, pero no podemos imaginar lo que seremos (0 mas graficamente, como en algunas
versiones hispanas, “lo que hemos de ser”). La promesa es que seremos como Cristo es,
porque le veremos tal como es. Dios hace posible esta maravilla por su amor; es su
dadiva a los hombres. Cuando recibimos este amor, Dios nos hace hijos. Al ver a Jesus
como esta presentado en los Evangelios, recibiéndolo al mismo tiempo como Senor y
Salvador, comienza el proceso de transformacién a la imagen de Cristo que terminara
cuando Jesus regrese. La meta y el fin de la vida cristiana es lograr una pureza como la
de Cristo.

Juan nos hace recordar el eterno problema del pecado y su presencia en nuestra vida.
Los falsos maestros sostenian que el conocimiento era de fundamental importancia y
gue la conducta no importaba. Para Juan, la conducta es evidencia de lo que se es;
insiste en que el pecado da evidencia de una mala relacién con Dios y de la impureza en
la vida del creyente: Todo aquel que comete pecado también infringe la ley, pues el
pecado es infraccién de la ley. El diablo trata de deshacer la obra de Cristo, tentando a
los creyentes para que pequen. Cristo vino para quitar los pecados y desea que el
creyente viva sin pecado para que el creyente viva en él y él en el creyente. El amor de
Dios bendice grandemente al creyente, mostrandole su justicia, dandole potestad de ser
hijo de Dios y dandole esperanza de ser semejante a Cristo en el presente y en el futuro.
Cristo vino a quitar los pecados, para darle al creyente una vida nueva en una relaciéon
nueva con Dios.

La mayordomia
3:6

El1 mayordomo esta dispuesto a entregar todo, tiene un deseo de compartir sus bienes con los
necesitados y demuestra un corazoén lleno de la gracia de Dios.
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(2) La regeneracion que hace posible que el que ha sido regenerado viva sin
pecado, 3:6-10. El1 v. 6 esta vinculado con el v. 5. Recuerda la pureza moral completa de
Cristo, recalcandose el caracter sin pecado de Cristo. Cristo y el pecado son
incompatibles.

En los vv. 6-10, Juan contrasta el origen, el caracter y la acciéon del regenerado con
los no regenerados. El cristiano no tiene nada que ver con el pecado y jamas debe ser
complaciente frente a él. Estos versiculos son una expresion légica de lo que debe ser un
cristiano. No debe pecar porque Cristo quitd el pecado. Permanecer en Cristo no permite
que el creyente siga pecando. Tanto el verbo “permanecer” como el verbo “pecar” estan
en tiempo presente, lo que implica que no pueden coexistir. El que siempre permanece
en Cristo no puede tener como habito el pecar. Juan declara que uno que sigue pecando
no ha visto ni ha conocido a Jesus. El que sigue pecando es una persona extrana a
Cristo. No se puede separar la doctrina de la ética. La fe sincera va de la mano con una
vida justa. Hijitos es un término de cariio que Juan utiliza cuando quiere llamar la
atencion a los creyentes, no deseando que nadie les engane. Es una advertencia contra
los maestros falsos. El pueblo de Dios no se caracteriza por el pecado. Aqui se ve la
influencia y la sombra de los gnésticos. El énfasis en este pasaje es distinto al de 1 Juan
1:8-2:2 donde Juan combatia a los que decian que cuando se nace de Dios no se peca.
Juan contestd que todos pecan, aun los que han nacido de nuevo. Aqui se responde a
otro énfasis de los gndsticos. Aparentemente declaraban que cuando se nace de nuevo
no importaba si se pecaba. Por lo tanto, se consideraban desvinculados del pecado y la
carne, lo cual les permitia hacer lo que se les antojara (Hendricks). Juan dice que el que
nace de Dios no puede vivir continuamente en el pecado. Su deseo es permanecer en
Cristo, no vivir en el pecado como habito. Juan enfatiza su posicién haciendo un
contraste entre los hijos de Dios y los del diablo. El hijo de Dios practica la justicia como
hecho habitual, estilo de vida. Es justo como Dios es justo. Su meta suprema es ser como
Jesus.

El que habitualmente practica el pecado es del diablo. El diablo peca desde el principio
y sus discipulos pecan. Cristo vino para destruir la obra del diablo. La conclusion légica
de este contraste esti expresada en el v. 9: Todo aquel que ha nacido de Dios no practica
el pecado, porque la simiente de Dios permanece en él, y no puede seguir pecando, porque
ha nacido de Dios.

Semillero homilético

Cuan grande amor
3:1-10

Introduccién: La mente finita del hombre no puede entender el amor del infinito. En estos
versiculos Juan nos habla del amor maravilloso de Dios.
I. El amor muestra que somos hijos de Dios, vv. 1, 2.
1. Llamados hijos de Dios, v. 1.
2. Somos hijos de Dios, v. 2.
3. Semejantes a Cristo, v. 2.
II. En el amor encontramos esperanza, vv. 3-5.
1. De ser puros, v. 3.
2. De ser perdonados, V. 5.
III. El amor nos permite permanecer en Cristo, vv. 6-10.
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1. No vivir en el pecado, v. 6.

2. Vivir en justicia, v. 7.

3. No practicar el pecado, v. 8.

4. Tener la naturaleza de Dios, v. 9.

5. Distinguir a los hijos de Dios de los hijos del diablo, v. 10.
Conclusién: Aungue no podemos medir el gran amor de Dios si podemos vivir sus resultados en
nuestra vida.

Nacido de Dios indica una accién divina. Hay algo sobrenatural en la vida del
creyente porque ha sido regenerado por el poder de Dios. No puede seguir en el pecado
porque la simiente de Dios permanece en él. Es la Unica vez que la palabra simiente
(sperma*®°) aparece en Juan. En cambio, el verbo que se traduce nacido figura 10 veces
en esta epistola. Hay un poder divino que obra en la vida del creyente. Su presencia no
es ocasional sino permanente. Por eso no hay lugar para la obra del diablo ni para el
pecado en la vida del creyente. La manera de vivir del cristiano no es el camino del
pecado: no practica el pecado. La vida, la conducta y la forma de ser indican si se es hijo
de Dios o hijo del diablo. El pecado en la vida del cristiano constituye un acto
completamente fuera de lugar. Sin embargo, este pasaje no ensena la doctrina de
perfeccion, es decir, vivir sin pecado (Conner). Juan repudié la doctrina de la perfecciéon
inmaculada en 1 Juan 1:8-10.

Hay varias interpretaciones del v. 9. Algunos toman literalmente el versiculo y dicen
que significa que no se peca de ninguna manera si se es cristiano o que Juan piensa que
hay un grupo especial al cual se puede aplicar esta verdad. Sin embargo, esta
interpretacién es completamente contraria a 1 Juan 1:8-2:2 y a su oposiciéon a los
gnoésticos. Otros dicen que se refiere al hecho de que ningun cristiano cometeria el
pecado imperdonable: blasfemar contra el Espiritu Santo (Mar. 3:29 y 1 Jn. 5:16-18).
Otros mantienen que se refiere a pecados voluntarios, intencionales, deliberados o
premeditados. El problema con esta posiciéon es que Juan no esta aplicando el pecado a
una definiciéon limitada sino que esta hablando de todo pecado. La consideracion
gramatical merece mencién. En 1 Juan 2:2, el tiempo del verbo griego indica actos de
pecado aislados y ocasionales. En 3:9 se usa el verbo amartano®* en el tiempo presente
indicando el presente continuo, que significa que el que es nacido de Dios, que tiene la
simiente de Dios y que permanece en Dios no peca como habito, no sigue pecando, no
hace del pecado su manera de vivir y no mora continuamente en pecaminosidad. El
cristiano genuino no puede practicar constantemente el pecado. Esta ultima
consideracién expresa mas exactamente la posicion de Juan en toda la carta: “El que
dice que permanece en él debe andar como él anduvo” (1 Jn. 2:6). No puede decir una
cosa y hacer otra. Asi, tenemos la revelacién de Dios: quiénes son los hijos de él y
quiénes los del diablo. Las obras de cada uno revelan la identidad. La veracidad de la fe
se expresa en la practica de justicia. El que practica la justicia es hijo de Dios y el que no
la practica es hijo del diablo.

En el v. 10 Juan destaca el hecho de que cualquier persona que no practica la justicia,
fruto del nuevo nacimiento, no es de Dios. El amor hacia el hermano es otro fruto del
nuevo nacimiento. Falta una relacién correcta con Dios cuando no hay amor. La
permanencia de la simiente de Dios produce el fruto del amor en la vida del creyente.
Este amor se expresa a Dios en adoracién, obediencia y servicio. Se expresa a los
hermanos en companerismo, unidad, afirmacién, edificacién, perdén y servicio. Se
expresa al mundo en compasioén, en la proclamaciéon del evangelio y en el compartir lo
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que se posee, ya sean bienes materiales, el fruto de los dones o el tiempo. Ser justo
significa amar a nuestros hermanos y demostrar el amor en hechos concretos.

2. La justicia que se expresa en amor, 3:11-24; 4:7-5:3

Para unir la discusién sobre el amor es necesario incluir en esta seccién 4:7-5:3 antes
de tratar 4:1-6.

(1) El amor como mandamiento, 3:11. Mensaje se refiere al mensaje del amor e
indica la ley del amor. El tiempo del verbo habéis oido proclama una accién completa en
el pasado sin referencia a su duracién. Desde el principio se refiere a la predicacién del
evangelio y su aceptacién por parte de los lectores de Juan (2:7, 24; 2 Jn. 5, 6) Sin
embargo, el contexto mas amplio trata el comienzo de la creacién, Cain y su hermano (v.
12). Aunque solamente en Cristo el mandamiento del amor logré su realizacién perfecta,
Juan nos hace entender que existié desde el principio. Este mandamiento tiene sus
raices en la directiva de Jests en el cuarto Evangelio (Juan 13:34, 35; 15:12, 17). El
tiempo del verbo “amar” es presente, indicando que el mandamiento es continuo y
duradero. Es una parte integral del evangelio.

No se puede considerar al amor una opcién o algo periférico en la vida cristiana. Juan
insiste en que el amor es el primer mandamiento. Dios es amor, de modo que los que
nacen de nuevo a causa de su amor amaran. No hay identificaciéon con el Padre si el amor
no se expresa en la vida del creyente. El amor es el mévil de la vida cristiana. Jesus es el
modelo del amor de Dios, demostrado en todo su ministerio. Este amor “nos impulsa” (2
Cor. 5:14) a morir a nosotros mismos para poder vivir para Dios y para otros. El amor
caracteriza a los creyentes como una fraternidad, testimonio de que somos discipulos de
Cristo. Algunas caracteristicas del amor son la seguridad de la salvacion, la relacion
correcta con Dios y una vida cotidiana de amor.

(2) El amor contrastado con el odio, 3:12, 15. La unica referencia directa al AT en
toda la carta se encuentra en el v. 12. Juan usa un argumento basado en la antitesis: a
Cain le faltaba el amor hacia su hermano Abel. Era malo: siendo del maligno ... maté a su
hermano. La figura de Cain aparece directamente en Hebreos 11:4; Judas 11 e
indirectamente en Mateo 23:35; Lucas 11:51 y Hebreos 12:24. Juan cava mas hondo que
los demas, diciendo que Cain pertenecia al maligno, lo cual indica su naturaleza tanto en
origen como en espiritualidad (2:16). No neg6 el derecho de Cain a actuar pero reveld la
fuente de su caracter. Se actia segun lo que se es. El pecador pertenece al diablo y el
creyente a Dios; los dos acttian de acuerdo a su origen.

Para Juan el pecado en general (v. 8) y el homicidio en particular tienen su origen en
el diablo quien “peca desde el principio” (1 Jn. 3:8) y “era homicida desde el principio”
(Juan 8:44). Abel no agravié a Cain de manera alguna. Las obras de Abel eran buenas y
las de Cain malas. Aqui vemos el contraste entre la buena vida y la mala vida. Las obras
buenas y justas de Abel engendraron la envidia en Cain, resultando en odio, violencia y
crimen. El odio se contrapone al amor. En el odio esta el embriéon del homicidio, y uno y
otro difieren solo en grado. Este hecho de Cain representa una critica aguda de la raza
humana. La esencia homicida del pecado vive en el odio que esta en el corazén y se
expresa en violencia cuando se presenta la oportunidad. Hay varias maneras de matar
sin usar armas de fuego o un arma blanca. El odio puede matar el caracter, la comunién
en el hogar y las relaciones entre creyentes. Juan nos recuerda que el mundo nos
aborrece (v. 13) y nos aconseja que dejemos de maravillarnos de que asi sea. El amor
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lleva a una manera de vivir y el odio lleva a otra; el amor reconoce a un Senor (Jesucristo)
y el odio a otro (Satanas).

(3) El amor como seguridad de la salvacion, 3:13, 14. Juan continta con la antitesis
amor—odio. La vida y el amor se complementan. El autor usa la palabra sabemos y
utiliza el pronombre nosotros para enfatizar la importancia de la seguridad de la
salvacién personal. Juan invita a los miembros de la iglesia a reconocer la verdad del
amor. La prueba de que una persona posee la vida eterna se manifiesta en su amor hacia
los hermanos. Este amor fraternal es la evidencia, no la base, de la vida espiritual.

Hemos pasado de muerte a vida es una frase muy grafica que describe el paso del
mundo del odio y la muerte al reino o dominio del amor y la vida. El verbo de la frase esta
expresado en tiempo perfecto, lo que significa un hecho completo con resultados que
contintian. El uso de las preposiciones de y a subraya la salida de una vida de odio y
muerte, y la entrada a una vida de amor. Esta misma verdad estad expresada en las
palabras de Jesus: “De cierto, de cierto os digo que el que oye mi palabra y cree al que
me envio tiene vida eterna. El tal no viene a condenacién sino que ha pasado de muerte
a vida” (Juan 5:24). Los términos muerte y vida se utilizan para representar los dominios
espirituales a los cuales el hombre da su lealtad. Los dos términos son cualitativos y no
cuantitativos. El creyente genuino puede compartir la dadiva de Dios que es la vida
eterna. El incrédulo, el que esti en guerra con su Creador, vive en el reino de la muerte
espiritual.

Juan ensena que el pasar de la muerte a la vida es una realidad presente. El creyente
ya ha participado de las bendiciones de la salvacién por medio de su fe y obediencia a
los mandamientos de Dios y sigue gozando de tales bendiciones. La prueba de esta
realidad se revela en cuanto el creyente ama a los hermanos. Juan siempre presenta el
equilibrio entre la escatologia presente y futura (ver 2:18 ss.). Ya gozamos de la
presencia y las bendiciones de Dios en nuestra vida con el desafio de ser como es Jesus,
reconociendo nuestras presentes limitaciones. Jesus volvera para completar su obra en
nosotros (2:28-3:3) y establecer su reino.

En el mismo contexto Juan habla de la escatologia ya realizada con sus bendiciones y
de la escatologia futura que ha de realizarse sin indicar ni dia ni hora. El énfasis esta en
la seguridad presente de la vida de aquellos que han cruzado de muerte a vida y la
realidad de la muerte para aquellos que eligen quedarse en el dominio de odio y muerte.
La seguridad de la salvaciéon se muestra en el amor continuo entre los hermanos.

Semillero homilético

El mandamiento del amor
3:11-18

Introduccién: Juan repite una y otra vez el mandamiento del amor entregado por Jesucristo.
I. Es un mensaje desde el principio, vv. 11-13.

1. Que nos amemos los unos a los otros.

2. Que no actuemos como Cain.

3. Que sepamos que el mundo nos aborrecera.
II. Es un mensaje que nos da seguridad, v. 14.

1. Hemos pasado de muerte a vida.

2. Que amemos a los hermanos.
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3. Los que no aman permanecen en la muerte.
III. Es un mensaje que nos insta a seguir a Jesus, vv. 15, 16.
1. Porque los que no siguen a Cristo permanecen en la muerte.
2. Porque amemos a otros como Cristo nos ha amado.
IV. Es un mensaje que amemos de hecho y verdad, vv. 17, 18.
1. Compartiendo nuestros bienes con los necesitados.
2. Abriendo nuestro corazén a sus dolores.
Conclusién: Este es un mandamiento practico. iHagalo!

(4) E1 amor como expresion de la vida cristiana, 3:16-18. Para poder entender el
amor es necesario fijar los ojos en la cruz donde Jesus dio su vida por los pecadores.
Juan indica que los creyentes han llegado a conocer el amor de Dios por experiencia
propia en un momento histérico y no solamente por sentimiento. Es deber del creyente
seguir el ejemplo de Cristo hasta poner la vida por los hermanos. No todos los dias se
presenta la oportunidad de poner la vida por otros pero si se presentan oportunidades de
demostrar amor hacia otros en hechos concretos. El creyente que posee bienes de este
mundo y observa (el verbo indica una observacién prolongada) la necesidad de otros no
debe cerrar su corazén con indiferencia. Juan pregunta: ¢Cémo morara el amor de Dios en
éI?, en uno que cierra su corazén y no ministra a las necesidades de otros. El amor en
accion siempre muestra compasién y simpatia; es una expresion de la vida cristiana (ver
Mat. 25:31-46).

Joya biblica

Hijitos, no amemos de palabra ni de lengua, sino de hecho y de verdad.
Y cualquier cosa que pidamos, la recibiremos de él, porque guardamos sus
mandamientos y hacemos las cosas que son agradables delante de él (3:18, 22).

La frase bienes de este mundo significa las cosas ordinarias de la vida, lo suficiente
para vivir. No hace falta ser rico para compartir lo que se posee con otros. El v. 17
compara a aquellos que tienen bienes con aquellos que no los tienen. Tener bienes y
negarse a compartirlos con aquellos que no los tienen significa cerrar el corazén y
carecer de compasién. Corazoén significa la base de las emociones. El mundo necesita
comida, ropa, empleo, medicina, etc.; los que tienen tales cosas deben compartirlas con
los que no las tienen. El amor cristiano no radica en la persona que se niega a compartir
sus bienes con otros. La iglesia de Jerusalén nos da el ejemplo: “Ninguno decia ser suyo
propio nada de lo que poseia” (Hech. 4:32). El buen creyente es buen mayordomo.

(5) El amor asegura relaciones correctas con Dios, 3:19-24. L.os vv. 19-24. pueden
servir como conclusion de la primera parte de la carta y como puente para lo que sigue.
El propésito principal de Juan es dar seguridad a sus lectores y formar una base para
que el creyente se acerque a Dios en oracién con confianza. Los creyentes han de seguir
guardando los mandamientos y amandose los unos a los otros. De esta manera el
Espiritu Santo permanece en el corazén, dando seguridad. El pasaje indica cuatro
requisitos para que el creyente tenga seguridad: (a) Guardar las leyes de Dios, (b) creer
en Cristo, (c) amar a los hermanos y (d) poseer el Espiritu Santo.
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En esto se refiere a que pertenecemos a la verdad cuando amamos “de hecho y de
verdad”. Juan sigue hablando de la seguridad que introdujo en el v. 14: “Nosotros
sabemos que hemos pasado de muerte a vida, porque amamos a los hermanos”. En el v.
19 Juan usa sabremos (tiempo futuro) para subrayar el hecho de que el creyente
permanece a la verdad cuando cumple las condiciones presentadas en el v. 18,
indicando asi lo que puede ocurrir en vez de lo que ocurrird. Hay condiciones para tener
una relacién correcta con Dios, para entrar en su presencia y para recibir la respuesta a
nuestras oraciones.

Smalley sugiere seis verdades que sobresalen en los vv. 19-24: (a) la practica de amar
refleja el hecho de ser hijos de Dios; (b) el conocimiento del creyente por parte de Dios
indica la salvacién; (c) una conciencia pura permite al creyente gozar de una relacién
segura con Dios; (d) el resumen de los mandamientos de Dios se encuentra en la fe y el
amor; (e) la obediencia de estos mandamientos es la base para vivir en Dios por medio
de Cristo; y (f) la dadiva del Espiritu Santo asegura la presencia de Dios en la vida diaria
del creyente.

Aun en caso de que nuestro corazon nos reprenda, a causa de nuestras debilidades y
pecados, Dios es mayor que nosotros y, en su misericordia, nos perdona y hace posible
nuestra entrada a su presencia por medio de la oracién. La respuesta a nuestra oraciéon
depende del cumplimiento de sus mandamientos, haciendo las cosas que agradan al
Padre. La promesa del v. 22, y cualquier cosa que pidamos, la recibiremos de él, nos
asombra. La promesa de este versiculo se entiende a la luz de lo que Juan dice en
cuanto al creyente que vive sin pecado (3:6, 9) y su perfeccién en amor (2:4; 4:17). Tiene
sentido actual y escatoldégico. Recuerda la promesa de Jesus: “Si me pedis alguna cosa
en mi nombre, yo la haré”: (Juan 14:14, ver también Juan 15:16; 16:23; 1 Jn. 5:14b, 15). En
cada caso hay condiciones: obediencia, amor, permanencia, segun la voluntad de Dios y
en el nombre de Jesus. Si la persona en realidad ama a Dios y a sus hermanos,
permanece en Cristo y Cristo en ella, cumple los mandamientos y pide segtn la voluntad
de Dios, puede esperar el cumplimiento de la promesa porque el deseo de Dios sera su
deseo. Juan une el mandamiento de creer en Jesucristo con amarse los unos a los otros.
Constantemente insiste en que el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo son una sola persona.
Aunque no menciona la Trinidad por nombre, muestra su obra en cada fase de la vida
del creyente.

Siguiendo nuestro bosquejo, trataremos ahora 4:7-5:3 y luego volveremos a 4:1-6.

Semillero homilético

Las recompensas de obedecer
3:19-24

Introduccioén: El observar la obediencia siempre resulta en beneficio para quien lo practica. No es
el hecho de que debemos actuar pensando en la recompensa sino que debemos actuar por amor
a nuestro Dios.
I. Seguridad y confianza ante Dios, vv. 19-21.

1. Por haber sido confirmados en su amor.

2. Por tener el corazén limpio.

3. Por una conciencia sin recriminacién.
II. La contestacién a nuestras oraciones, vv. 22, 23.

1. Cuando deseamos lo que Dios desea.
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2. Cuando nuestro placer es agradarle a él.

3. Cuando pedimos con confianza.

4. Cuando nuestra fe esta puesta en Cristo.

5. Cuando nos amemos los unos a los otros.
III. La presencia de Dios en nuestra vida, v. 24.

1. Dios esta en nosotros.

2. Nosotros estamos en Dios.

3. El Espiritu nos gobierna.
Conclusién: Queda claro en este pasaje que la obediencia trae beneficios o recompensas, como
seguridad para la vida, la contestacion a nuestras oraciones y la confirmaciéon de que Dios esta
con nosotros.

(6) E1 amor se basa en el amor de Dios hacia nosotros, 4:7-19. El aceptar el amor de
Dios lleva consigo el amar al préjimo. Primera Juan 4:7-21 es uno de los pasajes
sobresalientes del NT en cuanto al amor. Juan dice que Dios es amor (vv. 8, 16) y, por lo
tanto, aquellos que aman son engendrados por él. Porque Dios ama, envi6 a su Hijo como
expiacién por el pecado. El amor hacia los hermanos es senal de la morada de Dios en
nuestro corazéon. El amor echa fuera el temor y da confianza en el dia de juicio. La
exhortacién de amar a los hermanos esti basada en la afirmaciéon que el amor es de Dios
(v. 7). El amor es indispensable en la experiencia cristiana. Juan habia visto el amor de
Dios encarnado; es decir, personificado en Jests. Este amor (agape®) representa el amor
que tiene su fuente en Dios. Dios no es solamente el origen del amor sino el amor mismo.
El amor no es solo una de sus actividades. Todo lo que hace esta hecho en amor; sea en
la creacion, el control del universo, la redencién, el juicio o cualquier otra actividad. Su
amor por nosotros no depende de lo que somos sino de lo que él es. El amor proviene de
Dios y nos lleva a Dios. Solo mediante el conocimiento de Dios podemos aprender a amar
y solo en el ejercicio del amor podemos conocer a Dios. Aprendemos a amar cuando Dios
vive en nuestro corazén. Cuanto mas practicamos el amor, tanto mas nos acercamos a
Dios.

Joya biblica

Hijitos, vosotros sois de Dios, y los habéis vencido, porque el que estd en nosotros es
mayor que el que esta en el mundo (4:4).

Stephen S. Smalley sugiere el siguiente bosquejo: (a) La fuente del amor (vv. 7-10);
(b) la inspiraciéon del amor (vv. 11-16); (c) la practica del amor (vv. 17-20); y (d) el
mandamiento del amor (4:21-5:4).

Juan comienza el v. 7 con la palabra Amados (usada seis veces en 2:7; 3:2, 21; 4:1, 7,
11) que expresa su preocupacion por el bienestar de los miembros de sus
congregaciones. Los gndsticos pretendian conocer a Dios y ser hijos de Dios pero no
habian practicado el amor de Dios. Juan apela a sus lectores para que expresen y
verifiquen su conocimiento de Dios por medio de la practica del amor. Dios es amor y los
creyentes han nacido de este amor, de modo que deben vivir en el amor y practicar el
amor.

El v. 8 presenta esta verdad en forma negativa: EI que no ama no ha conocido a Dios.
Sigue con una de las grandes afirmaciones de la Biblia: Dios es amor. Hay una
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descripcion gréafica de Dios en esta expresiéon asi como en las otras dos: “Dios es
espiritu” (Juan 4:24) y “Dios es luz” (1 Jn. 1:5).

Dios muestra lo que es por lo que hace. Mostré su amor para con nosotros en su obra
redentora por medio de su Hijo quien es la expiacion (sacrificio) por nuestros pecados. Al
examinar las palabras envié y unigénito vemos otra vez la relacién intima entre el Hijo y
el Padre. Jests no llegd a ser Hijo unigénito después de nacer como hombre
(encarnacién) sino ya lo era antes de ser enviado. Jesus afirmé: “Yo y el padre uno
somos” (Juan 10:30). Juan vuelve a insistir en que la teologia esta vacia si no resulta en
accion ética: Si se ha recibido el amor de Dios no se puede menos que amar a otros.
Porque Dios actud en amor, nosotros debemos obrar en amor.

La frase Nadie ha visto a Dios jamas (v. 12) nos llama la atencién. La ausencia del
articulo enfatiza la naturaleza del Padre. Nadie ha visto al Padre en toda su gloria
celestial, salvo por medio de su Hijo encarnado. Jesus dijo: “El que me ha visto, ha visto
al Padre” (Juan 14:9; ver Juan 6:46). Juan explica que los que conocen a Dios por medio
de su amor tienen el privilegio de permanecer en Dios y Dios en ellos. El amor de Dios se
ha perfeccionado en nosotros. La dadiva el Espiritu Santo confiere seguridad en cuanto a
la permanencia de Dios en nosotros. Aunque Juan no usa el término “Trinidad”, el
concepto se encuentra frecuentemente en sus escritos. El amarse los unos a los otros y la
permanencia de Dios en nuestra vida son credenciales del creyente que forman una
parte vital en la proclamacién del evangelio. Juan y los otros discipulos dieron
testimonio de que Dios envié a Jesus a ser el Salvador del mundo. Asimismo, cada
creyente debe afirmar esta verdad con su propio testimonio.

Discernir los espiritus
4:1-6

Existen muchas falsas doctrinas que confunden a las personas como la Nueva Era en los
Estados Unidos y la Umbanda en América del Sur. Presentan a la iglesia contemporanea un
desafio tan peligroso como el que presenté el gnosticismo a la iglesia primitiva. L.os practicantes
de la Umbanda alaban a Cristo y abundan en obras benéficas a la sociedad, practicas que
coinciden aparentemente con las del cristianismo y que por ello mismo pueden enganar al
creyente desprevenido. Sin embargo, la Umbanda niega que Cristo sea Dios, afirmando que es o
bien uno de los espiritus mas altos creados por Olorum (el dios supremo en su doctrina), o bien
un espiritu como el de cualquier ser humano que por sus buenos obras evolucion6 hasta alcanzar
el grado de la divinidad, grado alcanzado por escasos espiritus. Esta religiéon ensena asimismo
que las personas son espiritus que se reencarnan tantas veces como fuere necesario para
alcanzar eventualmente el estado de pureza que les permita ser absorbidos en Olorum. Durante
cada vida, las buenas obras acumulan karma positivo y las malas obras, karma negativo. La
gente puede mejorar o empeorar en cualquier encarnacién “x"”, pero la ley de la evolucién lleva
inexorablemente a que las buenas obras y el sufrimiento cancelen el karma negativo por
completo, dadas suficientes reencarnaciones. En esta religiéon, Dios no llega al hombre ni para
juzgarlo ni para redimirlo; no hay necesidad de perdén por medio de Cristo. El cristiano debera
confrontar estos conceptos, tan especulativos como atrayentes a gran numero de personas, con
la historicidad del evangelio y el llamado de Cristo a someternos a él como tinico Dios verdadero.
(Tomado del “Boletin Teolégico” No. 67, 1997, Cristologia espiritista afrobrasilena: La atraccién y
el desafio de la Umbanda, por David A. Bedford).
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En los vv. 15 y 16 Juan subraya la importancia de confesar que Jesus es el Hijo de
Dios. Esta confesion debe brotar de un corazén sincero, acompanada por una entrega
total de la vida a Cristo. La entrega incluye unién con Cristo, amor y servicio para los
hermanos y un testimonio sin mancha. Esta confesién era necesaria para refutar la
doctrina falsa de los gnédsticos. Juan vuelve a insistir en la importancia de la
permanencia de Dios en el creyente y del creyente en él. Vemos esta ensenanza en el
Evangelio de Juan, cap. 15. La permanencia mutua hace posible que el amor de Dios se
perfeccione en nosotros. Cuando sentimos el amor de Dios se lo trasmitimos a otros. El
amor de Dios ha hecho su obra en nosotros y nos da confianza en el dia del juicio (v. 17).
Basado en esta unién vital con Cristo de la que goza el creyente, Juan habla del futuro.
Podemos tener confianza completa en el dia del juicio por la redencién que tenemos en
Cristo, expresada en amor hacia otros y sellada por el Espiritu Santo. Entendemos la
frase como él es, asi somos nosotros en este mundo (v. 17) al apoderarnos de la promesa
que se encuentra en 2:28-3:2, que “seremos semejantes a él, porque le veremos tal como
él es”. Asi como el mundo no aceptd a Jesus, tampoco nos aceptara a nosotros. Siendo
como €l es en el mundo, seremos como Jesus es cuando él venga. La unién con Cristo y
el sello del Espiritu Santo son nuestra garantia de ser como Cristo en un futuro glorioso.
Nuestra posicién ante Dios en el dia del juicio depende de nuestra relacién con Cristo
durante la vida. Hemos sido aceptados por Cristo y por eso tendremos confianza ante
Dios.

Su Espiritu que reside en nosotros
4:12, 13

Una senora maestra, activa en la Accién Catdlica, llegd a conocer a una misionera bautista
quien le presté literatura evangélica. La sefiora comenzd a asistir a los cultos con la misionera.
Era evidente que se interesaba en el evangelio. Un dia la misionera le pregunto si estaba lista
para aceptar a Cristo. Ella le contestd: “De nina asistia a un colegio de monjas. Nos daban el pan
y nos decian que recostaramos la cabeza en el pupitre porque Jesus estaba en nosotros. Yo no
sentia nada. Pienso que si Jesus estuviera en mi, tendria que sentirlo”. L.a misionera le dijo que
no era posible sentirle antes de recibirle en su corazén. En la préxima reunion la sefnora acepté a
Cristo y comenté: “Ahora si lo puedo sentir”. El cambié era evidente y ella ha sido una creyente
fiel por muchos anos.

El v. 18 se refiere al presente y al futuro. Asegura que el perfecto amor echa fuera el
temor que lleva consigo el castigo. El amor y el temor son incompatibles pues no pueden
coexistir. E1 amor mutuo entre el creyente y Dios da confianza al creyente, echando fuera
el temor. El amor borra el temor. El fruto del amor de Dios se expresa en amor al projimo.
Dios tomo la iniciativa. Al responder al amor de Dios, el creyente ama. El temor tiene que
ver con el castigo tanto en la vida presente como en la venidera. La frase el que teme
describe a la persona que estda constantemente atormentada por el miedo. El
comentarista Edward A. McDowell dice que el punto de vista de Juan en cuanto al amor
y el temor estd psicolégicamente acertado. El temor paraliza y debilita las fuerzas
humanas porque separa a los individuos, creando una atmoésfera de sospecha y
violencia; hasta causa enfermedades mentales. El amor promueve respeto y aceptacion,
ayudando a vivir pacificamente. El amor madura a las personas mientras que el temor
impide el crecimiento. El amor no ha sido perfeccionado hasta que no se haya echado
fuera el temor.
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Nosotros amamos, porque él nos amoé primero (v. 19) nos muestra que nuestra
capacidad para amar tiene su fuente en el amor de Dios. Dios es el autor del amor porque
él es amor. A causa de su gran amor envié a su Hijo en expiacion por nuestros pecados (V.
10). El tiempo del verbo “enviar” es perfecto y enfatiza los resultados permanentes de la
misién de Cristo al mundo. Como resultado de este amor, Dios demanda una respuesta
de amor de parte de los creyentes. El amor y no el temor es lo que caracteriza a los hijos
de Dios, en respuesta al amor de Dios.

Semillero homilético

Dios es amor
4:7-19

Introduccioén: “Dios es amor”. Todo tiene su fuente en el Dios de amor. El amor proviene de Dios
y nos llueva a Dios. En el amor de Dios vemos cosas como la creacién, el libre albedrio, la
providencia, la redencién y el mas alla.
I. El amor emana de Dios y es un atributo de Dios, vv. 8, 19.
1. El que no ama, no ha conocido a Dios.
2. Dios nos amo primero.
II. E1 amor a Dios resulta en amor a otros, vv. 7, 11.
1. El que ama es nacido de Dios.
2. El amor viene de Dios.
III. E1 amor provee la salvacién, vv. 9, 10, 14.
1. Dios envié a su Hijo para mostrar su amor.
2. Jesus es la propiciacién por nuestros pecados.
3. Dios envié a su Hijo para ser el Salvador del mundo.
IV. El amor provee el Espiritu que mora en nosotros, vv. 12, 13, 15, 16.
1. Dios permanece en nosotros.
2. Dios ha perfeccionado su amor en nosotros.
3. El que permanece en amor permanece en Dios.
V. El amor da seguridad en el dia de juicio, v. 17.
1. Tendremos confianza.
2. Seremos como él es.
VI. El amor borra el temor, v. 18.
1. El amor echa fuera el temor.
2. El temor no permite el perfeccionamiento del amor.
Conclusiéon: Amémonos unos a otros porque el amor es de Dios.

(7) El amor es incompatible con el odio, 4:20-5:1. Juan siempre une la teoria con la
practica. La evidencia del amor a Dios es la expresiéon del amor hacia otros. Es
inconcebible que el que ama a Dios odie a su hermano. Juan usa lenguaje muy fuerte,
diciendo que miente el que dice “Yo amo a Dios” y odia a su hermano. Es facil fingir que
se ama a Dios, quien no puede ser visto. Juan dice que se debe probar el amor por medio
de la conducta hacia el hermano visible y cercano. El comentarista Vaughn sugiere tres
razones que expresan porqué el creyente debe amar y no odiar al hermano: (a) Es
cuestion de oportunidad (v. 20). Eso no significa que el ser humano es mas amable que
Dios sino que presenta una oportunidad de demostrar de una manera efectiva la realidad
del amor de Dios. Es un medio que nos permite expresar nuestro amor. Si el amor no se
expresa al hermano que esta cerca, écomo alcanzarda a Dios que esta lejos? (b) Es
cuestion de obediencia (v. 21). El amor hacia los hermanos no es opcional. El
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mandamiento de Dios no es sencillamente que lo amemos a €l sino también que amemos
a nuestros hermanos. Jesus nos ensend que el amor por Dios y el amor por el préjimo son
inseparables (Mat. 22:34-40; Mar. 12:28-31). Es imprescindible que un hijo de Dios
exprese su amor por el Padre en sus acciones hacia sus hermanos. El amor es mas que
una emocién a la cual le damos expresion de vez en cuando. Mas bien es un requisito
dado por Dios que debe estar presente en todo tiempo. (c) Es un cuestiéon de sentido
familiar (5:1). Recibimos el mandamiento de amar a nuestro hermano en 4:21 y en 5:1
Juan explica quién es nuestro hermano. Nos presenta la verdad que es hijo de Dios aquel
que cree que Jesus es el Cristo. Dice que los que aman al Padre aman también a los hijos
de Dios. Creer que Jesus es el Cristo es aceptar que Jesus es el Hijo de Dios (encarnado).
El creer hace posible el nuevo nacimiento. Somos engendrados de Dios; asi llegamos a
ser hijos de Dios y por eso debemos amar a nuestro Padre y a nuestros hermanos: al que
nos engendrod y a los que también por él fueron engendrados.

Joya biblica

En esto sabemos que amamos a los hijos de Dios, cuando amamos a Dios y guardamos sus
mandamientos. Pues este es el amor de Dios: que guardemos sus mandamientos. Y sus
mandamientos no son gravosos (5:2, 3).

(8) El1 amor verificado en la obediencia a los mandamientos de Dios, 5:2, 3. Juan
subraya que el amor hacia Dios y el amor hacia los hermanos estan estrechamente
ligados. Habiendo mostrado que el amor a Dios tiene que ser demostrado en amor hacia
los hermanos, ahora invierte el proceso. Amar a Dios es una prueba del amor que
tenemos para con los hijos de Dios. No se puede amar verdaderamente a los hermanos si
no se ama a Dios. El comentarista Hendricks dice: “El amor al hermano es prueba del
amor a Dios. La antigua féormula geométrica segun la cual ‘las cosas que son iguales a
las mismas cosas son iguales una a la otra’ parece ser apropiada en este caso”. La senal
del amor para Dios es la obediencia a los mandamientos (ver Juan 14:15, 21). El amor y la
obediencia son inseparables. Si no se obedece a Dios, no se ama a Dios: “Si me amais,
guardaréis mis mandamientos” (Juan 14:15). El amor se demuestra por medio de una
obediencia completa. El deber del amor es mas fuerte que la ley. La ley requiere que los
padres provean para las necesidades basicas para sus hijos. El amor exige que se
sacrifiquen para darles lo mejor.

Juan agrega y sus mandamientos no son gravosos. Los mandamientos pueden ser
dificiles y, al mismo tiempo, agradables. Esto no quiere decir que los mandamientos no
sean dificiles de cumplir sino que el amor hace posible lo imposible. Antes de la
conversion se es esclavo del pecado (Juan 8:34). En Cristo se recibe la libertad. La
gratitud por la nueva libertad se expresa en amor y obediencia al nuevo maestro cuyos
mandamientos no resultan gravosos sino gozosos. El amor demanda obediencia a Dios y
servicio a los hermanos. Hay una idea paralela en la invitaciéon de Jestis en Mateo 11:28—
30: “Venid a mi, todos los que estais fatigados y cargados, y yo os haré descansar.
Llevad mi yugo sobre vosotros, y aprended de mi, que soy manso y humilde de corazén;
y hallaréis descanso para vuestras almas. Porque mi yugo es facil, y ligera mi carga”.
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3. La justicia capaz de discernir herejias, 4:1-6

(1) La amenaza de los falsos profetas, 4:1. En 3:24, el autor dice que la seguridad
cristiana es concedida por el Espiritu: “Y por esto sabemos que él permanece en
nosotros; por el Espiritu que nos ha dado”. La necesidad de probar a los espiritus surge
del hecho de que muchos falsos profetas han salido al mundo. Esta seccidn,
estrechamente ligada a lo que va antes y después, trata de las multiples influencias
espirituales, del discernimiento de espiritus y de la victoria sobre los espiritus malignos.
La mencién del Espiritu en 3:24 hace que el autor vuelva a considerar las doctrinas
heréticas que falsamente pretenden ser de inspiracién divina. La posesiéon del Espiritu
de Dios también puede ser ilusoria. La mencién del Espiritu plantea el interrogante de
saber quiénes son los verdaderamente inspirados y quiénes los que falsamente
proclaman ser investidos del Espiritu. Es la segunda vez que Juan ataca directamente a
los falsos maestros en esta epistola (ver 2:18-29). La iglesia primitiva estaba repleta de
agitadas manifestaciones espirituales. El mundo espiritual era muy cercano y era muy
familiar. La gente creia en un universo no solo poblado, sino abarrotado de demonios,
espiritus y potestades espirituales. Era comuin creer que existian demonios en todas
partes y que estos poderes trataban de entrar en el cuerpo y la mente de los seres
humanos (Barclay). En el AT hay referencias a falsos profetas que recibieron sus
mensajes de fuentes que no eran divinas (ver Deut. 13:1-5; 18:22; 1 Rey. 18:4, 13, 19, 22;
22:2.8; Jer. 28:9). Pablo habla de este problema en Efesios 6:12, cuando dice que “nuestra
lucha no es contra sangre ni carne, sino contra principados, contra autoridades, contra
los gobernantes de estas tinieblas, contra espiritus de maldad en los lugares
celestiales”. Debemos prestar atencion no solamente al contenido de la profecia sino
también a su origen.

Para poder entender el problema presentado en este pasaje, conviene considerar
otros pasajes parecidos. En 1 Corintios 12:10 Pablo menciona, como don divino, el de
“discernimiento de espiritus”. Este don consiste en tener la habilidad de distinguir entre
una manifestacion verdadera del Espiritu Santo y una manifestaciéon falsificada o
satanica. Pablo tenia en mente manifestaciones por medio de hombres que pretendian
ser portavoces de Dios. El contexto muestra que no todos poseian el don pero los que si
lo tenian reconocian el origen de un mensaje dado. El don de discernimiento era muy
importante en aquella época cuando la iglesia estaba llena de diversas actividades
espirituales. Otro pasaje similar es el de 1 Tesalonicenses 5:20, 21. Los pasajes de 1
Corintios 12 y 1 Tesalonicenses 5, como 1 Juan 2:20, 27 indican que cada creyente tiene
la obligacién y la capacidad de probar cada proclamacion para determinar si es de Dios.
Otras proclamaciones contienen una porcién de la verdad pero la distorsionan,
resultando en una autosugestion o una ilusién que no da el lugar que corresponde a
Jests. Es preciso tener un espiritu de discernimiento cuando las personas toman
posiciones extremas con respecto al hablar en lenguas, cuando hacen sanidades que
exaltan al predicador en vez de glorificar a Cristo, cuando hay “caidas en el Espiritu”
que no tienen propodsito ni dan gloria a Dios, cuando algunas personas buscan autoridad
para si mismas que fingen usar para Jesus o cuando dicen poseer un conocimiento
especial (forma de gnosticismo) o una relacién especial con Dios.

Curtis Vaughan da tres sugerencias a tomar en cuenta al interpretar este pasaje: (a)
La relaciéon con 3:24 puede servir como texto para la discusién de este parrafo. (b) El
contexto polémico de esta carta. Juan no estaba enfrentando a paganos sino a personas
que profesaban ser cristianas. Pretendian poseer el Espiritu Santo y tener un profundo
conocimiento espiritual. Sonaban como cristianos pero eran enemigos de la causa de
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Cristo. (c) El ambiente de los cultos en el primer siglo era muy diferente al ambiente en
los cultos del dia de hoy. Los cultos eran informales, sin una estructura formal o rigida.
Los que visitaban el culto tenian libertad de hablar. Juan advertia a las iglesias acerca
de tales personas.

Juan comienza el cap. 4 con la palabra Amados. Es un término intimo que sirve para
llamar la atencién a sus lectores al asunto que van a considerar.

No creais a todo espiritu se puede traducir mejor “dejad de creer” e indica que es
evidente que algunos se habian dejado llevar por los espiritus del error ampliamente
difundidos entre ellos, gndsticos, tanto docéticos como cerintios. Dios nos ha dado su
Espiritu para guiarnos, pero hay otros espiritus en el mundo que buscan confundirnos.
Los profetas reciben su mensaje del espiritu que gobierna su vida. La fuente del mensaje
es importante. Los fendmenos espirituales que se manifiestan en la iglesia no deben
tomarse por validos a la ligera porque siempre existe la posibilidad del error y del
engano. El mandamiento “que creamos en el nombre de su Hijo Jesucristo” (3:23), ahora
esta seguido por una prohibicién: no credis a todo espiritu La fe verdadera examina su
objeto antes de reposar en él. El profeta es portavoz de un espiritu. El Espiritu tiene que
obrar libremente dentro de los limites dados. La iglesia buscara maneras de lograr un
equilibrio entre llevar su obra adelante de una manera rutinaria y sistemaética, y la
libertad espontanea del Espiritu, sin excesos. Por eso, hay que probar los espiritus,
tomando en cuenta su origen y su propoésito. No credis a todo espiritu quiere decir no
acreditar a cada espiritu, ni aceptar como verdadera cada proclamacién simplemente
porque el que esta hablando pretende hablar bajo inspiraciéon divina. Es posible que la
inspiracién venga de una fuente distinta a Dios.

La frase probad (dokimazo'®') los espiritus, si son de Dios significa buscar su

autenticidad. El verbo probad es el mismo que se usaba para probar metales con el fin
de determinar su genuinidad y pureza. Significa ponerlo a la prueba acida de la verdad
como el metalirgico lo hace con sus metales. Probando los espiritus, el creyente puede
mantener su supremacia y responsabilidad personal en medio de estos poderes. Lucas
emplea la misma palabra en relacién a los bueyes: “He comprado cinco yuntas de
bueyes y voy a probarlos” (Luc. 14:19). Se la us6 en otros lugares: probar la voluntad de
Dios (Rom. 12:2); probar la obra de cada uno (1 Cor. 3:13); probar el corazoén (1 Tes. 2:4); y
probar todas las cosas (1 Tes. b:21). iHay que probar antes de aceptar!

(2) La prueba de los falsos profetas, 4:2, 3. En el v. 2 Juan nos da el criterio para
examinar o probar los espiritus: Todo espiritu que confiesa que Jesucristo ha venido en la
carne procede de Dios. Es una prueba doctrinal. La prueba consiste en la actitud que se
adopta hacia Jesucristo. Para ser de Dios, un espiritu debe confesar que Jesus es el
Cristo, el Mesias, el que ha venido en la carne. Frente a un incipiente docetismo, era
necesario declarar y mantener la realidad de la encarnacién como punto central del
cristianismo. El énfasis sobre la humanidad de Jesucristo en la epistola es igual al del
Evangelio (Juan 1:1-18). Para Juan, Jests es mas que el Mesias presentado en el AT:
Jesus es preexistente e igual a Dios. Carne en este contexto indica la naturaleza
humana. Jests llegd a ser un hombre verdadero, de la misma naturaleza nuestra, pero
sin pecado. Ha venido traduce un tiempo perfecto que significa que la encarnacién es
una realidad permanente. Es una unién de Dios con un hombre. Jesucristo es Dios y
hombre en una persona para siempre (Vaughn). Esta confesién muestra a una persona,
Jesucristo, en un caracter especifico: el que ha venido en carne. Esto es justamente lo
que los gnoésticos nunca pudieron aceptar porque pensaban que lo material era malo e
indigno de Dios. Negar esta verdad es negar el corazén del evangelio, el centro de la
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historia, el cumplimiento de la promesa de Dios y la soberania de Jesus. La confesion
que Jesucristo ha venido en carne no es solamente una declaracién doctrinal sino
también una declaracién personal. Juan ha presentado la forma de probar si se es
inspirado de Dios.

En el v. 3 Juan presenta el otro lado (se expresa en forma negativa): Y todo espiritu
que no confiesa a Jesus no procede de Dios. No hay posicién neutral. No confesar que
Jesus vino en la carne es mostrar que el espiritu no procede de Dios y negar que pueda
haber un genuino encuentro entre lo humano y lo divino, entre Dios y la humanidad.
Juan vuelve a insistir que tal espiritu es del anticristo. En 2:18-27 los falsos maestros
negaban la divinidad de Cristo y aqui niegan la humanidad de Cristo. El proposito del
espiritu del anticristo es destruir la obra de Dios en el mundo que ha hecho por medio de
su Hijo, Jesucristo. La fuente de los espiritus determina su confesién y su propdsito.

(3) El triunfo sobre los falsos profetas, 4:4-6. En los vv. 4-6 Juan asegura a sus
lectores de la victoria sobre los falsos profetas y sus amenazas. La fuente de los espiritus
determina no solamente su confesiéon sino también su poder. Los lectores, por ser hijos
de Dios, tienen confianza en la victoria final. El verbo habéis vencido esta en tiempo
perfecto y asegura que los hijos de Dios han vencido a los espiritus del mundo y que
siguen siendo victoriosos sobre ellos. La seguridad de la victoria reside en el hecho de
que el que esta en nosotros es mayor que el que esta en el mundo. Algunos pueden ser
enganados por falsos profetas que niegan que Jesus viniera en la carne, pero los amados
de Juan pueden resistir tales ensefianzas. La victoria no es solamente una victoria
personal sino una victoria de la iglesia. Implica que la victoria final ha sido asegurada
por la batalla contra el error que estid siempre presente, y por eso se necesita tener
discernimiento. El mundo oye a los profetas falsos porque son del mundo. El que conoce
a Dios oye a los verdaderos profetas. De esta manera se puede distinguir entre el espiritu
de verdad y el espiritu del error. Juan termina este énfasis expresando la seguridad que
tanto él como los oyentes pertenecen a la verdad.

4. La justicia que triunfa sobre el mundo, 5:4-12

(1) El instrumento de la victoria, 5:4, 5. En el cap. 5 Juan gradualmente cambia su
énfasis del amor a la fe. El v. 1 presenta el tema de la fe al declarar que “todo aquel que
cree que Jesus es el Cristo es nacido de Dios”. Sin embargo, Juan vuelve a hablar del
amor inmediatamente. En medio de la discusién del amor ya habia introducido una
confesién de Jestis como Hijo de Dios: “Y este es su mandamiento: que creamos en el
nombre de su Hijo Jesucristo” (3:23). Es que para Juan el amor es inseparable de la fe: el
fruto de la fe es el amor y el amor tiene su raiz en la fe. “El amor y la fe estan envueltos,
por asi decirlo, en un mismo manto” (Nuevo comentario biblico).

La obra de la fe
5:1-4

La fe trae la salvacién, produce la obediencia, se expresa en amor y trae la
victoria.

La fe, que acepta el amor de Dios, resulta en el nuevo nacimiento y se expresa en
amor para con Dios y para con los hermanos, y se comprueba al guardar los
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mandamientos. La fe, tanto en el Evangelio de Juan como en esta carta, es la condicién
necesaria para el nuevo nacimiento y la vida eterna. Asi como para producir un
nacimiento fisico es necesaria la uniéon del esperma del hombre con el évulo de la mujer,
para producir el nuevo nacimiento (espiritual) se necesita la uniéon de la fe del hombre
con el amor de Dios, expresado en Cristo Jesus: “Todo aquel que cree que Jesus es el
Cristo es nacido de Dios” (5:1). Conversando con Nicodemo, Jesus le dijo: “De cierto, de
cierto te digo que a menos que uno nazca de nuevo no puede ver el reino de Dios” (Juan
3:3). Después, Jesuis mostré que el propdsito de su venida era salvar a todo aquel que
cree (Juan 3:15) y que la condenacién es ineludible para aquellos que no creen (Juan
3:15-18).

En los vv. 4 y 5, Juan habla de la victoria de la fe sobre el mundo. La victoria
pertenece unicamente a los que han nacido de Dios. Este nacimiento es posible por
medio de fe en Jesucristo. Juan resume esta verdad con las palabras: y esta es la victoria
que ha vencido al mundo: nuestra fe. La fe que trae salvacion es una fe viva que da
evidencia de una relacién intima con Dios. Esta fe es mas que el asentimiento intelectual
a ciertas doctrinas: es la entrega total del ser, de la naturaleza moral y espiritual, al Hijo
de Dios (Conner).

La fuente de la victoria es el Dios Todopoderoso. La fe permite al creyente apropiarse
de esa fuente. El poder de Dios llega al creyente por medio de su fe y le da la victoria
sobre el mundo: principados, autoridades, gobernantes de tinieblas y espiritus de
maldad en los lugares celestiales (Efe. 6:12). La victoria sobre el mundo pertenece
solamente a los hijos de Dios, los que han nacido de Dios mediante su fe en Jesucristo.
El tiempo perfecto del verbo ha nacido enfatiza que este nacimiento es un hecho real que
tiene poderosos efectos en la vida presente. El creyente ya recibié su victoria inicial
cuando aceptd a Jesucristo como Senor y Salvador. La victoria sigue por medio de una fe
viva y una entrega total, que permite la presencia y el poder de Jesus en su vida. Por
medio de nuestra fe podemos apoderarnos del poder de Dios. Es un instrumento que se
utiliza para afrontar y vencer las tentaciones. El uso del neutro todo lo que muestra la
universalidad de la fe e implica el cuerpo colectivo: los que han nacido de Dios (Smalley).
Tales personas, las que han experimentado la regeneracién espiritual, vencen al mundo.
El tiempo presente del verbo “vencer” (nikao®®) expresa continuidad. La victoria
pertenece no solamente al individuo sino también a la iglesia. El v. 5 subraya el rol de la
fe en la victoria frente al mundo. Asimismo define la fe que vence. El objeto de la fe es
Jesus, el Hijo de Dios, quien vencié al mundo y comparte esta victoria con sus
seguidores.

El mundo fracas6é en su intento de quebrantarlo. La victoria decisiva pertenece a
Jesucristo, quien vino, sufrid, murié y resucitd. Se sacrificé a si mismo en la cruz para
redimir a la humanidad. Resucité para vencer la muerte, el sepulcro y el infierno. Mostrd
que no es otro que el Todopoderoso. Vive para interceder por sus seguidores,
permaneciendo en el corazén de ellos. El Cristo victorioso vive en nosotros y nos da la
victoria.

La pregunta retérica del v. 5: ¢Quién es el que vence al mundo, sino el que cree que
Jesus es el Hijo de Dios? enfatiza la importancia de la fe. La ultima parte del versiculo
hace hincapié en un concepto correcto del objeto de la fe, Jesus, Hijo de Dios. Jesus es el
nombre personal que indica su humanidad verdadera. Hijo de Dios es el titulo divino que
enfatiza su naturaleza divina. Juan vuelve a insistir en la unién de la humanidad y la
divinidad de Jesus. La teologia, tanto como la ética, ocupa un lugar central en la carta y
la cristologia es preeminente en su pensamiento.
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(2) La persona de la victoria (Jesus), 5:6-10a, 11. La aceptacién incondicional de
Jesus en toda su persona, con todo lo que esto significa, es la fuente del poder cristiano.
Por fe se acepta la férmula cristolégica: “Jesus es el Hijo de Dios”. El v. 6 comienza con
una declaracion: Este es Jesucristo. Las palabras que siguen muestran quién es Jesus (la
repeticién es una caracteristica de Juan). El nombre Jesus significa su humanidad y el
nombre Cristo, su divinidad. Jesucristo es un equivalente del término “Jesus el Hijo de
Dios”. Juan usa el término Cristo intercambiablemente con el titulo Hijo de Dios (ver
Juan 3:31; 11:27; 12:13). Ademas, Jesucristo estd senalado como el que vino (v. 6).
Algunos eruditos entienden que estas palabras, como las de los Evangelios (“el que
viene de arriba”, Juan 3:31; “éEres tu el que ha de venir?”, Mat. 11:3), se refieren al
Mesias y pueden ser un titulo mesianico (Vaughn). Otros piensan que tal interpretacién
excede la clara intenciéon del texto, que indica solamente la naturaleza de la obra de
Jesus, mostrando que cumplié la tarea que le fue asignada. El mismo pensamiento se
encuentra en 4:2: “Todo espiritu que confiesa que Jesucristo ha venido en carne procede
de Dios”. La frase “ha venido en carne” describe el método méas que el hecho. Fue la
revelaciéon de Dios a los hombres por medio de una forma humana que lo tornd
comprensible a los humanos, con resultados permanentes.

Cristo vino por agua y sangre. El agua se refiere a su bautismo y la sangre a su
muerte en la cruz. Jesus fue proclamado Hijo de Dios al comienzo de su ministerio
publico en su bautismo cuando la voz del cielo dijo: “Tu eres mi Hijo amado” (Mar. 1:11).
Realizé su misién redentora por medio de su muerte en la cruz.

Juan acentud esta verdad con su habitual repeticion: no por agua solamente, sino por
agua y sangre. Para mayor comprensién, hay que conocer el ambiente histérico de la
época de Juan. Los gnoésticos afirmaban el agua del bautismo de Jesuiis pero negaban la
sangre de la cruz. Mantenian que Jesus llegdé a ser divino en su bautismo cuando el
espiritu descendié sobre él. Insistian en que el espiritu dejé a Jests antes de su muerte y
que murié como un simple hombre. Juan afirma que Jestus fue atestiguado como Hijo de
Dios no solamente en el agua del bautismo sino también en la sangre de la cruz. Para
Juan la sangre de la cruz es parte esencial de la obra redentora. En su Evangelio, Juan
dio un testimonio personal del agua y de la sangre que fluyeron del costado de Jesus
(19:34). En el v. 6 Juan esta dando testimonio en cuanto al bautismo y la muerte de
Jesus.

Semillero homilético

El testimonio del Espiritu en cuanto a la vida
5:6-12

Introduccién: Agua y luz son palabras importantes. El testimonio del Padre, del Verbo, y del
Espiritu Santo concuerdan. La vida verdadera esta en el Hijo.
I. La parte del Espiritu Santo.
1. La conviccion.
2. El testimonio.
3. La regeneracion.
II. La parte del Hijo.
1. La encarnacion.
2. El sacrificio.
3. El acceso.
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ITI. La parte del hombre.
1. La fe.
2. La respuesta.
3. La recepcion.
4. La recompensa.
Conclusidon: Tener a Jesucristo es tener la vida eterna.

Algunos piensan que el agua y la sangre tienen referencia a las ordenanzas del
bautismo y de la Cena del Senor. Sin embargo, el uso del tiempo pasado (vino) no
permite esta interpretacion (Vaughn). Tomando en cuenta el fondo histérico y el énfasis
general de Juan, es légico pensar en el bautismo y la muerte de Jesus como hechos
histoéricos. En el AT la ley requeria dos o tres testigos para probar un hecho (Deut. 17:6;
19:15). Aqui Juan enumera varios testigos para satisfacer las exigencias legales y para
probar la verdad que Jesus era realmente Dios y que de veras muri6 en la cruz. Ademas
de los hechos histéricos del bautismo (agua) y la muerte (sangre), Juan agrega el
testimonio del Espiritu Santo. El Espiritu estuvo presente en el bautismo de Jesus (Mar.
1:10; Juan 1:32-34) y sigue dando testimonio a favor de la obra realizada por medio de su
iglesia. El Espiritu constantemente testifica de Cristo. Otro testigo es el Padre, quien da
testimonio de su Hijo (v. 9). El creyente también tiene el testimonio en si mismo (v. 10). El
v. 6 ataca la herejia de los gnoésticos directamente, dando testimonio de que Jesus es
verdaderamente Hijo de Dios que vino en la carne para hacer la obra redentora segtn el
plan de Dios.

La segunda parte del v. 7 y la primera del v. 8 constituyen un problema porque no
aparecen en ningiin manuscrito griego hasta el siglo XII, donde aparece en el margen,
escrito en letra del siglo XVII (ver Bruce Metzger). Bruce Vawter, en el Comentario San
Jerénimo, dice: “Hoy sera dificil encontrar un exegeta o critico que defienda la
autenticidad de este texto trinitario. No aparece en ninguna de las antiguas versiones
orientales ni en ningun manuscrito de la Vg. [Vulgata] anterior al ano 800; solo se halla
en cuatro codices griegos tardios, traducidos del latin. A pesar de las fuertes
controversias trinitarias de los primeros siglos cristianos, no lo cita ningtn Padre griego
ni latino anterior al siglo IV, y este hecho prueba casi con toda seguridad que por aquella
época no existia. El testimonio mas antiguo a favor de este texto aparece en Prisciliano
(c. 380), y lo cita por primera vez uno de sus discipulos, Instancio”.

Estos versiculos estan incluidos en la RVR-1960 porque esta version esti basada en
un texto que lo incluia. No aparecen en el texto de la version Reina Valera Actualizada
pero si se los nota al pie de pagina, en una nota, explicando que no estan incluidos en
los manuscritos mas antiguos.

Estas partes constituyen la referencia mas explicita a la Trinidad en todo el NT.
Hendricks dice: “La idea del versiculo no es incorrecta, pero no es parte del pensamiento
original de Juan. Como las implicaciones de la triplicidad de Dios llegaron a ser
expresadas en la doctrina de la Trinidad, esas palabras proveerian una prueba mas que
légica de que Jesus es el Mesias de Dios”.

En este comentario la doctrina de la Trinidad estd expresada de varias maneras. La
autenticidad de la doctrina no depende de ningtin modo de este versiculo. Tampoco nos
debe perturbar el hecho de que no aparece en los manuscritos griegos mas antiguos.
Aunqgue hay muchas variaciones en los antiguos textos, no alteran el significado original
del evangelio. El milagro de la inspiracién no existe solamente en el origen de los textos
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sino también en su preservacién por Dios. Debemos conocer los problemas porque los
Testigos de Jehova los usan para contradecir a los cristianos verdaderos. La Trinidad es
una afirmacion cristiana y esta verdad no depende de un solo versiculo. En su Evangelio,
Juan enfatizo la relacién entre Jesus y el Padre (Juan 14:9; 17:11, 21) y entre Jesus y el
Espiritu Santo (hablando de su regreso [Juan 14:18] y la venida del Espiritu Santo [Juan
14:16, 26; 16:7-11]). En los pasajes citados se encuentra una relacién intima entre Padre,
Hijo y Espiritu Santo. Existe una relacién estrecha entre el Cordero y el Espiritu en el
Apocalipsis (5:6, 12, 13).

El testimonio acerca de la persona de la victoria, Jesucristo, es amplio. El propdsito
del testimonio es subrayar el hecho de que nuestra fe esta bien fundada en Jesucristo,
que es la persona de la victoria. Los vv. 6-8 hablan del testimonio terrenal. Hay, en
realidad, tres testimonios: el Espiritu, el agua y la sangre y estos tres concuerdan en uno.
El testimonio es armoénico. El Espiritu, el agua y la sangre obran juntos para producir un
mismo resultado. Estan de acuerdo que Jesus es el Mesias, el Hijo de Dios: “El
testimonio interior del Espiritu, y todo lo que esté involucrado en el bautismo de Cristo y
su muerte, no son tres hechos sin relacién alguna. Los tres senalan un acto de Dios en
Cristo para la salvacion del hombre” (Nuevo comentario biblico).

Los vv. 9 y 11 hablan del testimonio celestial. El testimonio terrenal acerca de Jesus
es suficiente. Sin embargo, hay un testimonio mayor: el del Padre celestial: Si recibimos
el testimonio de los hombres, el testimonio de Dios es mayor; porque este es el testimonio
de Dios: que él ha dado acerca de su Hijo (v. 9). Dios testificé acerca de su propio Hijo. Es
el testigo mas competente. Lo que dice Dios tiene que ser aceptado implicitamente como
palabra final, autorizada y conclusiva. La verdad del testimonio se ve no solamente en lo
que dice sino también en lo que hace: Y este es el testimonio: que Dios nos ha dado vida
eterna, y esta vida esta en su Hijo (v. 11). Jests es la revelacién de Dios a los hombres, el
proposito del cual es dar vida eterna; mas que una promesa futura, es una realidad
presente. La persona de la victoria es Jesucristo y esta victoria se realiza en los hombres
por medio de la fe.

Por otra parte, debe agregarse el testimonio de la experiencia personal: EIl que cree en
el Hijo de Dios tiene el testimonio en si mismo (v. 10a). Juan insiste en que la fe es el
instrumento de las bendiciones. Por medio de la fe Jestus entra en el corazén. Su
presencia da testimonio de la realidad de Jests, quien da la victoria sobre el mundo.
Creer en Jesuis como Hijo de Dios es equivalente a aceptar el testimonio de Dios acerca
de su Hijo.

(3) El resultado de la victoria, 5:10b, 12. Juan usa magistralmente el contraste para
decir que el resultado de la victoria depende de la fe. Por un lado, los creyentes tienen el
testimonio de la realidad de la persona y la obra de Jesus, tienen vida eterna. En cambio,
por otro lado los incrédulos hacen a Dios mentiroso y no tienen la vida. La fe trae perdon,
salvacién, regeneracion, vida y victoria pero la falta de fe resulta en desobediencia y
condenacién, negando la vida al incrédulo.

Joya biblica

Y este es el testimonio: que Dios nos ha dado vida eterna, y esta vida esta en su Hijo. El
que tiene al Hijo tiene la vida; el que no tiene al Hijo de Dios no tiene la vida (5:11, 12).
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En el v. 12 Juan presenta la verdad central de la epistola, el mas tragico de los
contrastes: El que tiene al Hijo tiene la vida; el que no tiene al Hijo de Dios no tiene la vida.
Juan 14:6a presenta esta misma verdad: Yo soy el camino, la verdad y la vida. La vida y el
Hijo van juntos. Es imposible poseer uno sin el otro. Dios nos dio vida eterna y esta vida
esta en su Hijo. Juan comienza la epistola diciendo que “la vida fue manifestada, y la
hemos visto; y os testificamos y anunciamos la vida eterna que estaba con el Padre y nos
fue manifestada” (1:2). El propédsito de la carta fue dar seguridad de la vida eterna a los
creyentes: “Estas cosas os he escrito a vosotros que creéis en el nombre del Hijo de Dios,
para que sepais que tenéis vida eterna” (5:13). Juan termina la carta diciendo: “No
obstante, sabemos que el Hijo de Dios esta presente y nos ha dado entendimiento para
conocer al que es verdadero; y estamos en el verdadero, en su Hijo Jesucristo. Este es el
verdadero Dios y la vida eterna” (5:20). Esta vida tan especial pertenece solamente a los
que estian unidos con Dios por medio de Jesucristo. No puede ser destruida por la
muerte. Es un don divino dado por Dios mismo. No es recompensa por algo hecho sino
por la gracia de Dios.

El verbo ha dado (v. 11: didomi*®®) indica un tiempo cuando algo fue dado una vez
para siempre. Puede indicar la encarnaciéon (Juan 1:14; 10:10; 1 Jn. 1:2) o el momento
cuando el creyente llegdé a poseer la vida eterna por medio de su fe. Es una posesién
presente: EI que tiene al Hijo tiene la vida (v. 12).

b. La justicia que produce el favor divino, 5:13-17

El v. 13 es un pasaje excepcional sobre la seguridad del creyente. Aqui encontramos
a los destinatarios de la carta: Estas cosas he escrito a vosotros que creéis en el nombre
del Hijo de Dios (v. 13a). En este mismo versiculo encontramos el propésito de la carta:
Para que sepadis que tenéis vida eterna (v. 13b). El Evangelio fue escrito para que los
lectores pudieran creer y recibir la vida eterna (Juan 20:31). En cambio, el propésito de 1
Juan es dar seguridad.

El proposito de la epistola
5:13, 20, 21

Juan dice que el propdsito de su epistola es creer en el Hijo, tener seguridad de la vida eterna
y expresar confianza delante de Dios.

La palabra clave en los vv. 13-21 es “saber”. Traduce el griego oida'*** seis veces y

ginosko™ una vez (v. 20b). Generalmente ginosko indica la percepcién por medio del
conocimiento recibido por experiencias mientras que oida indica un conocimiento
intuitivo y absoluto. No podemos insistir en una distincién rigida. El énfasis esta en que
el creyente puede estar seguro (saber) que tiene vida eterna.

Ahora bien, no se puede experimentar el nuevo nacimiento sin que haya un cambio
en el estilo de vida. Mientras, el diablo se esfuerza para que el creyente tenga dudas y se
mantenga en los antiguos comportamientos. Del trasfondo de la epistola, por los
problemas existentes en la época, entendemos que los gnoésticos tenian doctrinas falsas
que resultaban en una ética de baja moralidad. Juan insiste en una doctrina correcta
basada en la confesién de Jesuis como el Hijo de Dios que se expresa en una vida
correctamente desarrollada. Para Juan la vida cristiana es una experiencia interna que
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se expresa en comunion con Dios y companerismo con otros creyentes. La vida cristiana
posee un poder transformador que cambia la vida y el curso del mundo.

El comentarista Conner dice que Juan presenta algunas pruebas que aseguran que
uno tiene vida eterna. Algunas de estas pruebas son: 1) Tener el Espiritu de Dios (3:24);
2) amar a Dios y serle obediente (2:3-5; 5:2, 3); 3) vivir una vida justa (2:29; 3:6, 9); 4) ser
victorioso sobre el mundo (4:4; 5:4, 5); 5) conocer la verdad y responder a los que la
predican (2:20, 21, 27; 4:6); 6) amar a los hijos de Dios y mostrarlo de una manera practica
(3:13, 17, 18); y 7) tener confianza ante Dios en cuanto a las oraciones (3:19-22; 5:14, 15).

Utilizando estas pruebas, uno puede andar en luz, evitando las dudas. La seguridad
es esencial para poder tener comunién con Dios, tener gozo y ser util en la vida cristiana.

La seguridad da confianza; en realidad estas dos estan intimamente relacionadas.
Teniendo la seguridad de su relacién con Dios que produce salvacion el creyente confia
en que recibira respuesta a sus oraciones. Puede hablar con Dios como Padre y tener
confianza en que él le oira. La palabra confianza (parresia®®*) ya apareci6 tres veces en la
carta: 1) En relacién con la segunda venida de Jests (2:28); 2) en relacién con el juicio
(4:17) v 3) en relaciéon con la oracion (3:21). El término en griego significa aliento, animo,
hablar con libertad, tener seguridad, no tener temor, ser valiente, etc. Aqui, indica que
uno puede tener confianza como la de un nifio cuando. se acerca a Dios (ver también Gal.
4:6; Heb. 4:16). Esta confianza asegura a los cristianos que sus oraciones tendran
respuesta. Existe una diferencia de opinién entre los estudiosos en cuanto al significado
de la frase éI nos oye. Algunos piensan que oye (akouo'') significa no solamente oir sino
también contestar. Lleva en si la idea de escuchar favorablemente. Otros piensan que
hay una diferencia entre “oir” en el v. 14 y “tener” en el v. 15. De cualquier manera,
indica que el Dios eterno esta atento a los ruegos de su pueblo.

La cldusula condicional en el v. 14, si pedimos algo conforme a su voluntad, indica que
nuestras oraciones tienen que estar de acuerdo con la voluntad de Dios. El creyente que
ha recibido vida eterna, que vive en Jesus y que tiene confianza ante Dios, debe ser
sensible a la voluntad de Dios. Hay otros pasajes que muestran como las oraciones
pueden ser eficaces: 1) pidiendo en el nombre de Jests (Juan 14:13); 2) guardando sus
mandamientos (1 Jn. 3:22); 3) permaneciendo en Jests (Juan 15:7); 4) creyendo (Mat.
21:22); 5) pidiendo sin egoismo (Stg. 4:3); y 6) viviendo justamente (Stg. 5:16). Sin
embargo, conforme a su voluntad nos parece el mas inclusivo. Asi reconocemos la
sabiduria de Dios y estamos dispuestos a sujetar nuestras voluntades a la de él. El
propoésito de la oraciéon no es rebajar la voluntad de Dios para que se atenga a la nuestra
sino levantar nuestra voluntad para que se conforme a la de Dios.

El tiempo del verbo “oir” es presente, indicando que Dios oye y contesta. El v. 15
repite lo del v. 14 de una forma distinta. El énfasis estd en la palabra “saber”. Y si
sabemos es una construccién en el griego que no expresa duda, mas bien estd basada en
la suposiciéon de que sabemos, por lo que ya estd expresado en el v. 14. Sabemos que ya
tenemos lo que hemos pedido Hayamos hecho traduce un tiempo perfecto, sugiriendo
que las peticiones han sido puestas ante el trono de gracia y alli se quedan. Estan ante
Dios y él las toma en cuenta (Vaughn).

Después de hablar de la eficacia de la oracién en general, Juan presenta la
intercesién (las peticiones en favor de los demas). Es privilegio del creyente y, a la vez,
una obligacioén el interceder por otros. Cuando se ve a otro en el pecado, se debe orar por
¢él. Esto es revolucionario. Las reacciones habituales son censurar, acusar, murmurar con
otros, y abrigar rencor contra el pecador. Sin embargo, Juan pensaba que debemos orar
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por el hermano pecador. Aqui, estd presentando el poder de la intercesién; un hombre
ora y Dios da vida a otro. El mandamiento es orar por el hermano que comete el pecado
que no es de muerte. El uso de no muestra que el pecado no es de muerte segun el juicio
del que ora. Por tal persona debe orar. En cambio, dice hay pecado de muerte, acerca del
cual no digo que se pida.

¢Que quiere decir pecado de muerte? Es interesante notar que no dice el pecado ni un
pecado sino pecado de muerte. Aunque no se pueda probar por cierto, probablemente
indica una direccién en el comportamiento, no un acto especifico. Mas bien indica
cualidad de vida, una actividad de cierta cualidad de vida De muerte (thanatos**®) indica
una accioén en la direccioén a la muerte. Sin duda, Juan tenia en mente una direccion, una
cualidad de vida que lleva a la muerte eterna. Es una manera de vivir, la de una persona
que esta tan metida en esta manera de vivir que es dificil que responda. Por eso, Juan no
alienta a orar por tal persona pero tampoco lo prohibe.

Se han dado muchas interpretaciones a este pasaje. E1 AT habla de pecados de
ignorancia y pecados de juicio (Hendricks). La Iglesia Catdlica Romana encuentra en
este pasaje la distincidén entre pecados mortales y veniales. Otros han sugerido que el
pecado de muerte es la apostasia. Otros han relacionado este pecado con el pecado
imperdonable (Mat. 10:32, 33; 12:31; Mar. 3:28, 29; Luc. 12:10).

El pecado de muerte y el pecado imperdonable indican actitudes de conocer y
rechazar el mensaje de Dios de parte de los hombres. Nos parece que Juan esta dando
un ejemplo de lo que Jesus senald. Juan habla de los cristianos fingidos que negaban
que Jesus fuera un hombre, el Hijo de Dios y que no recibieron el testimonio acerca de
Jesucristo. Negaron la encarnacién y la obra redentora de Cristo. Pretendieron tener una
relacion especial con Dios. La vida de ellos no concordaba con sus palabras. No fueron
perdonados porque no reconocian la necesidad de ser perdonados, se colocaban encima
del pecado. Los gnoésticos habian rechazado voluntariamente el testimonio del Espiritu
Santo acerca de la persona y obra de Jesucristo. Todo pecado trae la muerte si no esta
confesado y perdonado.

El v. 17 muestra que todo pecado, aunque no sea de muerte, debe tomarse en serio:
toda maldad es pecado.

6. La justicia que es victoriosa sobre el pecado, 5:18-21

En el v. 18, sabemos traduce oida'®, que indica un conocimiento intuitivo—sabemos

como un hecho—que todo aquel que ha nacido de Dios no sigue pecando. Juan ha
reiterado varias veces que la nueva naturaleza, resultado del nuevo nacimiento, hace
imposible una vida habitual de pecado. Dice asimismo que el hermano que comete
pecado que no es de muerte (v. 16) estd actuando de una manera contraria a su
naturaleza. Un hijo de Dios si puede pecar pero la regla del creyente es resistir el
pecado. No puede practicar el pecado, no es una actitud habitual. El resto del versiculo
nos da el porqué. La razén es que Aquel que fue engendrado de Dios le guarda; es decir,
Jesucristo. La palabra guarda (tereo®®®) significa vigilar con el propésito de preservar o
proteger. Por eso, el maligno no le toca. La idea de que Jesus guarda al creyente es
caracteristica de los escritos de Juan. En el Evangelio, Juan presenta a Jesus como el
“buen pastor” (Juan 10:14). Jesus dice que conoce a sus ovejas y estas le siguen. El les
da vida y las guarda: “Yo les doy vida eterna, y no pereceran jamas, y nadie las
arrebatard de mi mano. Mi Padre que me las ha dado, es mayor que todos; y nadie las
puede arrebatar de las manos del Padre” (Juan 10:28, 29). Dado al hecho de que Cristo
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cuida al creyente, Satands no lo puede tocar. El verbo “tocar” (apto®®) significa agarrar,

asir fuertemente o tomar posesiéon. El diablo no puede tener al creyente en su poder;
“porque el que esta en vosotros es mayor que el que esta en el mundo” (4:4). El diablo
puede asaltarnos y atacarnos pero no puede vencernos. Sabemos que el pecado no es el
estado natural ni final de los hijos de Dios (Hendricks) Jesus vencio al diablo y nosotros
seremos victoriosos por medio de él.

Aunque el creyente estd seguro en las manos de Jesucristo, el mundo entero esta bajo
el maligno; literalmente yace en el maligno. Yacer significa estar echado o tendido. “Es
un verbo extrano, que pudiera sefialar a la impotencia del mundo que marcha al compas
de Satanas” (Nuevo comentario biblico). El v. 19 presenta dos verdades: 1) Que Juan
tanto como sus lectores son de Dios, que estan en su esfera bajo su cuidado y
proteccién; y 2) los incrédulos (el mundo) estan en la esfera de Satands, quien los ataca y
los abusa. Todos los hombres estan o en Dios o en Satanas. No hay otra alternativa.

La seguridad maxima estd expresada en el v. 20. No obstante se refiere al poder de
Satanas sobre el mundo. Sabemos (otra vez es conocimiento intuitivo de los hijos de
Dios) que hay seguridad para los hijos de Dios. Hay varias verdades expresadas en este
versiculo. El Hijo de Dios estd presente. El verbo traducido estd presente (ethos”**)
significa que ha venido y esta presente, subrayando el hecho de la presencia de Jesus en
la vida del creyente. Este Cristo es el mediador de nuestro entendimiento de Dios. El
verbo conocer traduce el verbo griego ginosko'’ y pone énfasis en el conocimiento por
experiencia. El tiempo del verbo indica un conocimiento continuo y progresivo. Otra
verdad o seguridad es que, estando unido con Cristo, estamos unidos también con Dios.
El resultado de la venida de Jesus al mundo es que tenemos entendimiento, la habilidad
de conocer a Dios. Conocer a Cristo es conocer a Dios: son uno solo. Estar en Cristo es
estar en Dios “Verdadero puede referirse aqui, como inmediatamente antes, a Dios, pero
también podria ir en aposiciéon a su Hijo” (Comentario San Jerénimo). En los escritos de
Juan es dificil distinguir cuando hace referencia a Dios y cuando a Cristo porque en
realidad son una sola persona. Al terminar el versiculo diciendo: Este es el verdadero Dios
y la vida eterna, confirma que Dios es fuente de vida eterna.

En el v. 21, Juan vuelve a usar su término afectuoso y diminutivo hijitos, para llamar
su atencioén a algo importante. Termina su carta con un mandamiento: guardaos de los
idolos No se refiere a imagenes en si sino a falsos dioses, incluyendo las falsas doctrinas
y el dios de las riquezas. “Deje que sus corazones descansen en el Dios verdadero y
genuino” (Conner).

Conclusién

Juan escribié la carta a iglesias que habian sido infiltradas de cristianos falsos. Estos
maestros y profetas falsos negaban la encarnaciéon de Jesus (4:2). Distinguian entre el
hombre Jesus y el Cristo, Hijo eterno de Dios (1:2; 2:22). Proclamaban que no tenian
pecado pero rechazaban la obligacion de vivir una ética correspondiente (1:8; 3:4).
Trataban de convencer a los cristianos verdaderos para que aceptaran sus doctrinas.
Para combatir su doctrina, Juan insisti6é en la doctrina pura: que Jesus es
verdaderamente el Hijo de Dios que vino en carne para ser el sacrificio supremo (“la
expiacién por nuestros pecados”). Por medio de la fe en Jesus, el creyente experimenta
el nuevo nacimiento, produciendo una relacién genuina con Dios. A causa de esta
naturaleza, el cristiano refleja el caracter de Dios: luz, amor y verdad. La meta es vivir sin
pecado (2:1).
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Joya biblica

No obstante, sabemos que el Hijo de Dios esta presente y nos ha dado entendimiento para
conocer al que es verdadero; y estamos en el verdadero, en su Hijo Jesucristo. Este es el
verdadero Dios y la vida eterna (5:20).

La doctrina falsa produce una ética de baja moralidad. Lo que piensa y lo que cree se
refleja en lo que se hace. La verdad acerca de un creyente se ve no solamente en lo que
dice sino también en lo que hace (1:6). Juan insiste en que la revelacién completa de la
persona y la obra de Dios estd manifestada en Jesus, porque en verdad son una cosa. La
comunién con Dios que resulta en una reconciliaciéon entre el creyente y Dios por medio
del sacrificio de Jesus produce un caracter semejante al de Jesus. La persona que ha
sido perdonada por Dios cambia. El ser humano responde a Dios en amor, obediencia,
fidelidad y servicio.

Juan escribié la carta para dar seguridad al creyente (5:13). Esta seguridad incluye
perdoén, nuevo nacimiento, conocimiento intimo de Dios, victoria sobre el mundo y el
maligno, y vida abundante y eterna.

La carta es pertinente al dia de hoy. Nos presenta una doctrina pura. Al aceptar esa
doctrina y al Cristo que representa, tenemos poder para vencer al mundo: “porque el que
esta en vosotros es mayor que el que estd en el mundo” (4:4). Hay muchos maestros y
profetas falsos que proclaman una doctrina falsa. Hay una lucha para la mente y el alma
del hombre. Juan nos muestra que el mundo, y todo lo que ofrece, esta pasando ... pero el
que hace la voluntad de Dios permanece para siempre (2:16, 17). Es posible conocer a
Dios por medio de Jesucristo, permanecer en él y andar en amor, luz y verdad.

Los cristianos falsos salieron de la iglesia porque no eran de Cristo (2:19), no
aceptaban la doctrina verdadera, no vivian de acuerdo con la verdad, sino que
continuaban en el pecado. En cambio, el creyente confesaba que Jesus era el Hijo de
Dios que vino en la carne, no continuaba en el pecado, no estaba bajo el poder de
Satands, andaba en luz y se gozaba de la presencia de Dios en su vida, viviendo en la
esfera de la vida eterna.

El desafio nuestro es andar como Jestis anduvo y amar como Dios amo, viviendo en la
luz y en comunién con Dios y los demas creyentes.
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2 JUAN

Exposicion
Guillermo Catalan
Ayudas Practicas
Betty de Missena

INTRODUCCION

Nos exponemos a una de las epistolas mas breves que hay en el NT, mas breve
incluso que Filemén y Judas. Contiene 245 palabras. Nuestro primer pensamiento es
estar ante una carta que no ofrece mayores complicaciones; sin embargo, no es asi. El
hecho de que escriba el anciano a la sefora elegida y a sus hijos (v. 1) ya invita de
descifrar lo que ello significa.

Siendo una epistola breve, es posible que haya sido escrita en una sola hoja de papiro
de tamano estandar, debido a que pertenece a lo que podriamos llamar un tipo de
correspondencia privada convencional. En su forma tradicional, sigue el clasico estilo
epistolar de la época, vale decir, con una introduccién, un contenido central y una
conclusién.

Asimismo, comparte temas muy similares con sus “hermanas” (1 Jn. y 3 Jn.), como
por ejemplo, el autor es identificado como €l anciano (2 Jn. 1; 3 Jn. 1); el anticristo (1 Jn.
2:18 ss.; 2 Jn. 7); el tema de la verdad y el amor (varios pasajes de 1 Jn.; 2 Jn. 1-3; 3 Jn. 3,
4, 6); y la referencia al papel y tinta (2 Jn. 12; 3 Jn. 13).

Parece importante destacar que 2 Juan es mas cercana a 1 Juan en cuanto a
contenido. Las ideas doctrinales tratadas son casi idénticas, por cierto que en 1 Juan son
mas ampliamente tratadas. Algunos eruditos han considerado que esta estrecha relacion
implica una de dos posibilidades: primera, que 2 Juan sea un resumen de 1 Juan vy,
segundo, que 1 Juan sea el cumplimiento de la promesa del autor de la epistola cuando
dice que tengo muchas cosas que escribiros (v. 12). Con todo, no se hace necesario
pensar de esta manera debido a que la evidencia del mismo texto indica no he querido
comunicarlas por medio de papel y tinta ..., pues esperaba hacerlo cara a cara. La
tradicion cristiana sostiene que 2 Juan trata en breve lo que 1 Juan hace con amplitud.

Toda la correspondencia juanina (sus tres epistolas, el cuarto Evangelio y el
Apocalipsis) muestran la severa crisis por la que estaba atravesando la iglesia en
general y en particular las congregaciones que tenian la influencia del gran apdstol del
amor.

LA HISTORIA DE SU UBICACION EN EL CANON

Por otro lado, es interesante pensar en la preservacién de este documento tan breve.
En la historia del proceso de canonizacién de los documentos del NT, el Canon Muratorio
reconoce Primera y Segunda Juan (200 d. de J.C.); en el Canon de Origenes (250) forma
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parte de los Libros Disputados. De la misma manera en el Canon de Eusebio (300), aun
cuando se agrega el concepto de ser “disputado pero conocido”. Para el afio 397 en el
concilio de Cartago es incorporado en el canon del NT. Las razones principales de su
incorporacién obedecen al hecho de reconocer que este es un documento escrito por el
apostol Juan y a su vez se reconoce su calidad de documento inspirado y de gran
contenido espiritual. Asi es el testimonio de Clemente de Alejandria, Origenes y
Dionisio. El listado de Atanasio, que data del ano 367 aprox., incluye las tres epistolas de
Juan, listado que mas tarde seria aprobado por los concilios de Hipona (393) y el de
Cartago (397). Asimismo, 2 Juan es reconocida en el listado de libros del NT que la
iglesia en Africa reconoce (Canon Mommseniano de 360). Aprox en 508, en la Versién
Filoxeniana (derivada de la Peshita: Versién siriaca de la Biblia), se incluyo esta epistola
de Juan en el Nuevo Testamento (junto con otros libros tales como 2 Pedro, Judas y
Apocalipsis).

LA AUTORIA Y DESTINO DE LA EPISTOLA

El autor de la epistola se describe a si mismo como el anciano (comp 2 Jn. 1y 3 Jn. 1).
Esto contrasta con las personalizadas epistolas que Pablo escribiera. No es claro el uso
del término anciano. Pero debemos admitir que el anciano era un personaje familiar y
conocido para los destinatarios de esta epistola. Si el concepto significara solamente
“una persona de edad o con experiencia” no es lo mas relevante, sino mas bien su
posicién que segun lo que se desprende de la epistola, es una posicion de lider u obispo.

No es de extranar esta designacion para un lider, ya que en el judaismo los
distinguidos lideres y maestros de las comunidades religiosas eran llamados “ancianos”
(Mar. 7:3, 5; 11:27; Hech 4:5). De la misma manera fue costumbre en las comunidades
cristianas primitivas el designar a sus lideres con el término “ancianos” (Hch. 11:30;
15:2; 1 Tim. 5:17; Tito 1:5; 1 Ped. 5:1).

Cuando el autor de esta epistola decide llamarse anciano y no hacer uso de su
nombre no solo estd revelando que su posicién entre las comunidades cristianas era
venerada sino que ademas asume una autoridad sobre sus lectores a quienes conoce en
una forma muy intima (esto esta claramente evidenciado en toda la correspondencia que
se ha identificado como material escrito por Juan). Ademas, la fuerza de su instruccién
revela su influencia y sentido de responsabilidad que siente el autor por la comunidad
cristiana. Se hace necesario agregar que si bien su escrito tiene gran fuerza de autoridad
no deja de mostrar ese sentido de afecto y carino que siente por los creyentes. Por ello,
para el autor de esta epistola, el titulo anciano es apropiado.

Una mala interpretacion del testimonio de Papias ha conducido a la hipotética
existencia de un “Juan el anciano”, el cual seria distinto del apodstol Juan (comp.
Eusebio: Historia eclesiastica, tomo I, libro 3, cap. 39; e Ireneo: Contra los herejes, libro 5,
caps. 33 y 36). La bien conocida referencia de Papias a Juan el anciano incluye en esta
referencia a un numero de los apodstoles a quienes designa bajo el mismo concepto de
“ancianos” (los apdstoles mencionados son Pedro, Andrés, Jacobo, Felipe, Tomas, Juan
y Mateo). Si esta tradicion fuese valida, entonces Juan el anciano (distinto de Juan el
apostol) seria un depositario y proclamador de la tradicién apostélica, contrario a la
infiltracién herética que experimentaban las comunidades cristianas en la zona de Asia
Menor.

Independientemente del hecho de querer establecer que Papias quiso hacer una
distincion entre Juan el apdstol y Juan el anciano, lo real es que él no vio incongruencia
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en llamar a los apdstoles “ancianos”. De modo que concluir que el “anciano” de 2 Juan y
3 Juan no sea el apdstol Juan seria simplemente un error. En lo referente a los
destinatarios de esta epistola, la evidencia interna indica que esta dirigida a la senora
elegida y a sus hijos. El texto griego puede suponer a lo menos cinco posibilidades de
traduccién: la primera puede ser “Electa Chyria” (ambos términos como nombres
propios); la segunda puede ser “Electa la sefnora” (solo el primer término concebido
como nombre); la tercera puede ser “la electa Chyria” (donde el segundo término puede
ser traducido como nombre); la cuarta puede ser “la senora elegida” (como lo traduce
nuestra version); y la quinta posibilidad puede ser “a una senora elegida” (puesto que el
texto griego no tiene la presencia del articulo definido).

De todas estas posibilidades la que mas interpreta el sentido de la epistola es la
traduccién de nuestra version, es decir la senora elegida, toda vez que la intencién del
Apoéstol al escribir es evidentemente especifica. Sin embargo, se hace necesario
preguntarse: ¢Quién es esta senora elegida?

Hay una teoria que indica que se trata de una persona conocida para el Apoéstol
Quienes sostienen esta posicion argumentan lo siguiente: en primer lugar, una lectura
simple del documento permite este obvio entendimiento de las palabras escogidas para
este documento; segundo, que la referencia a los hijos de la senora es claramente
inteligible si ellos ya son mayores; tercero, el saludo del v. 13 que dice los hijos de tu
hermana elegida te saludan estan dentro de esta tonalidad y, por lo tanto, deben ser
considerados literalmente. Segun esta interpretacion, el Apédstol se dirige a una
distinguida senora cristiana, a quien le advierte de los peligros de la falsa ensefnanza,
incluso exhortandole a que no les de la bienvenida en su casa e indicandole su interés en
irle a ver pronto.

La otra teoria sostiene que Ila senora elegida y sus hijos es una personificacion de la
comunidad cristiana. Sus argumentos son los siguientes: primero, que no es una senora
distinguida a quien el Apdstol manifiesta su amor, sino a todos aquellos que son
conocedores de la verdad, lo que indica que esta comunidad cristiana era una
comunidad conocida por muchos; segundo, no hay mencién de nombres especificos ni
para ella, ni para sus hijos, ni para su hermana, ni para los hijos de su hermana (véase
los versos 1 y 13) lo que indica que no es una epistola dirigida a un individuo; tercero, el
contenido central de la epistola es mas apropiado para una comunidad que para un
individuo; cuarto, el uso prominente del segundo pronombre personal “vosotros” (plural)
en vez del segundo pronombre personal “ti1” (singular) indican que a quienes esta
dirigida la epistola es mas una comunidad que una familia; quinto, la aplicaciéon del
nuevo mandamiento del Sefor referido en el v. 5 tiene mas aplicabilidad si se entiende
en el contexto de relaciones con una comunidad que con una familia; y, sexto, no es la
primera vez que se personifica a la iglesia en forma femenina (Efe. 5:29 ss.; 2 Cor. 11:2
ss.; 1 Ped. 5:13).

Reconociendo la dificultad de identificar con precisién los destinatarios de este breve
documento, y entendiendo que ambas teorias pueden ser viables, para el autor de este
comentario la senora elegida es una personificaciéon de una comunidad cristiana ubicada
geograficamente en un area del Asia Menor.

LA OCASION QUE ORIGINA LA EPIiSTOLA

De la correspondencia juanina (el cuarto Evangelio y las tres epistolas) se puede
deducir que las iglesias que estaban bajo la influencia doctrinal del apdstol Juan
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estaban compuestas por dos grupos de creyentes. Por un lado, estaban los cristianos de
origen judio quienes habia profesado su compromiso con Jesus pero seguian sintiendo
un grado de lealtad hacia el judaismo. Para ellos era dificil entender y aceptar el
mesianismo de Jesus y estaban muy apegados a la ley, a la que le daban un lugar de
mucha importancia y honor. Es posible que este grupo sea el que se conoce en la historia
del cristianismo como los ebionitas.

La otra composicién de las iglesias era de cristianos helenistas (incluidos judios que
vivieron en el mundo helenista) que venian con el trasfondo religioso del mundo pagano
y que mantenian la influencia de aquellas creencias consideradas sagradas en el sistema
helenistico acerca de la salvacién. Este esquema de salvacion, sostenido por los
helenistas dependia del dualismo (gnosticismo). A este grupo de cristianos les resultaba
dificil aceptar la humanidad real de Jesucristo, considerando que la persona de Jesus
solo era una “apariencia” y no una realidad.

Sobre este particular se puede identificar la postura del docetismo, incluso la
ensenanza sostenida por un maestro gnéstico llamado Cerinto. Digamos, para los efectos
de nuestro entendimiento, que aundque las indicaciones neotestamentarias sobre el
gnosticismo son muy incipientes, no por ello son insignificantes. En los dias de los
apostoles habia maestros que, tomando impulso del judaismo, se dejaron influenciar por
especulaciones con respecto al tema de los angeles y espiritus, especulacion que tuvo
por caracteristica principal un falso dualismo (la materia es mala, el espiritu es bueno) el
cual condujo a un ascetismo extremista, por un lado, y a un libertinaje inmoral por otro
lado (comp. Col. 2:18 ss.; 1 Tim. 1:3-7; 4:1-3; 6:3 ss.; 2 Tim. 2:14-18; Tito 1:10-16; 2 Ped.
2:1-4; Jud. 4, 16; Apoc. 2:6, 15, 20 ss.).

También hubo una tendencia hacia la especulaciéon filoséfico-religiosa, de la cual
Cerinto es su maximo exponente, en donde se distingue al Jesiis hombre del Cristo (es
decir, el Cristo vino a morar en Jesus hombre al momento de su bautismo y lo abandoné
momentos antes de su sacrificio en la cruz del Calvario), entendiendo al Cristo como un
espiritu superior (comp. Juan 1:14; 20:31; 1 Jn. 2:22; 4:2, 15; 5:1, 5, 6; 2 Jn. 7).

A partir de este postulado doctrinal (que primero fue especulativo, luego fue un
postulado popular y se transformdé en un movimiento sincretista), que distingue el
mundo material del mundo espiritual, Dios, que es el Supremo Espiritu, no pudo haber
creado las cosas y los seres humanos en forma directa, sino que hizo uso de “seres
intermedios o eones” para poder ejecutar su obra creadora. Aqui entra en la escena un
personaje llamado el Demiurgo, quien es identificado por el gnosticismo como el Dios del
AT, un ser inferior al Espiritu Supremo, el cual se da a conocer en el Cristo del NT que
toma posesion del hombre-Jesus.

La lucha que sostiene el alma del hombre con la presencia del mal revela la
existencia del mundo de la pureza, ya que la realidad del mundo en la que el hombre
vive solo habla del mal (porque es materia). La victoria sobre el mal solo se logra a través
del envio de un emisario que viene del mundo de las luces. Ese emisario es identificado
con el Cristo (no con Jesus). El tener participacién en este “acto de redencién” solo era
posible a través de los ritos secretos del gnosticismo. Esto, segiin el gnosticismo, era
conocimiento avanzado (vea el comentario sobre el v. 9). Por ello, la doctrina del material
juanino tiene como elemento cardinal un balanceado entendimiento de la persona de
nuestro Senor Jesucristo, a saber Dios-Hombre.

De manera que para el momento en que escribe Juan sus epistolas, la situacién
parece estarse desarrollando con una fuerza casi insospechada. La friccién ha
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aumentado, y la polarizacién de los puntos de vista cristolégicos estaba en todo su
proceso, asi que aquellos que tenian un “bajo concepto” cristolégico se inclinaban hacia
una posiciéon ebionista (judia) y quienes tenian un “alto concepto” cristolégico llegaban
mas claramente a una posicién gnoéstica (docetismo); la separacién era una realidad y las
implicancias éticas en ambos casos comenzaba a emerger, con un fuerte énfasis en la
ley, en el sector judio (comp. 1 Jn. 2:7, 8; Gal. 3:5), y una indiferencia hacia una conducta
correcta, incluido el amor, como caracteristica de los adherentes al helenismo (1 Jn. 3:10,
11; 2 Ped. 2:19).

Es facil de entender que al chocar todas estas interpretaciones con la ortodoxia de
Juan, se provocaran divisiones que obligaron a estos creyentes a abandonar la
comunidad cristiana ya que sus postulados no tenian lugar en su seno.

FECHA DE COMPOSICION DEL MATERIAL JUANINO

Asumiendo que las epistolas de Juan fueron escritas después del cuarto Evangelio
(posiblemente escrito en el ano 85 d. de J.C.), entonces estas tienen que ser ubicadas
dentro de la ultima década del siglo primero. La mayoria de los eruditos reconocen que
el material juanino esta dirigido a la comunidad cristiana en la regién del Asia Menor,
donde Efeso era su capital y centro geografico de la comunidad cristiana influenciada
por la doctrina de Juan. En semejante ambiente se pudo haber desarrollado la
controversia con el judaismo y el helenismo, ademas de la presencia de sincretismo
religioso en la regién lo cual favorecia ampliamente las tendencias heréticas que se ven
en estas epistolas.

LOS VALORES DEL MATERIAL JUANINO

El material juanino contiene verdades doctrinales, eclesiolégicas y éticas que
trascienden en el tiempo y que son pilares fundamentales para el cristianismo de todos
los tiempos, a saber, que Jesucristo es Dios-Hombre; que la justicia y el amor son
indispensables para el cristiano que procura, como hijo de Dios, andar en la luz; y que la
unidad, aun cuando es flexible, es una demanda impuesta sobre todas las iglesias. Por
eso, esas verdades son consideradas “catdlicas”, es decir universales, porque su
contenido es indispensablemente necesario para la vida de la iglesia en todas las
edades.
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2 JUAN

TEXTO, EXPOSICION Y AYUDAS PRACTICAS

I. INTRODUCCION, 1-3

La epistola comienza con la tradicional presentacion de su autor, su destinatario y la
bendicién apostdlica. Como ha sido comentado en la introduccién general de esta
epistola, Juan no identifica a la senora elegida, entendiendo que no se trata de una
persona en particular sino mas bien es una forma de personificar a la comunidad
cristiana. Es interesante el énfasis que el autor da al tema del amor y de la verdad que
en el contenido general de la epistola son sindénimos del “mandamiento que hemos
recibido” (para referirse al amor) y “la doctrina de Cristo” (para referirse a la verdad).

Autor: El anciano

El apodstol Juan estd indicando su edad y también su posicién oficial en el liderazgo de la
iglesia. Tal vez sea una herencia del anciano de la sinagoga, un maestro venerable por su edad, y
en este caso el ultimo de los apdstoles.

1. Identidad del autor y sus destinatarios, vv. 1, 2

El anciano (véase “La autoria y destino de la epistola” en la Introduccién) se presenta
a si mismo afirmando su sincero amor por la iglesia: a quienes yo amo en verdad. La
iglesia a quien esta dirigida esta epistola es identificada como la senora elegida y a sus
hijos, entendiendo por sus hijos a los miembros en plena comunién de la misma.

Pareciera desprenderse del texto que la expresiéon que Juan usa (y no solo yo, sino
también todos los que han conocido la verdad) hace referencia a que esta iglesia era
bastante conocida en los circulos cristianos. El amor que se siente por la iglesia tiene su
fundamento en la verdad de Dios, verdad que ensena a amar, verdad cuyo corazén es
Jesucristo mismo (v. 9).

Destinataria: La sefiora

Ha sido bastante discutido el tema de quien era “la sefora” a quien el Apoéstol escribe.
Algunos piensan que se trata de una comunidad o iglesia local, otros piensan que esta carta fue
escrita a una mujer destacada que sostenia la iglesia con sus riquezas; el Apoéstol la llamé
“Electa”, significando “excelencia” y le dio el titulo de “sefnora”, de la misma manera que Lucas
destacé a Tedfilo.

De ahi que Juan afirme con tanta conviccién que el amor que siente por la iglesia es a
causa de la verdad que permanece en nosotros y que estara con nosotros para siempre.

Notese los verbos usados: permanece y estara. La verdad, que es el sujeto de ambos,
hace su lugar de residencia en la iglesia y, por ende, en la vida de sus miembros. Juan,
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como apoéstol, se siente responsable de la verdad que le ha sido depositada y afirma que
esa verdad, que ha compartido con la iglesia, al haber sido recibida por fe ha hecho su
residencia en la iglesia misma, residencia que sera constante y continua. Por eso Juan
dice: la verdad que permanece en nosotros y estara con nosotros para siempre.

2. La bendicion apostolica, v. 3

Esta bendicion apostdélica es muy particular. Primero porque es una afirmacién que el
Apoéstol hace y, segundo porque el Apodstol se incluye en la misma: La gracia, la
misericordia y la paz ... estardn con nosotros. El término usado para gracia (caris™*®)
denota el amor de Dios no merecido, el que ha sido libremente otorgado a sus criaturas.
Misericordia (eleos'™®) tiene un significado muy similar, pero incluye la idea de la
fidelidad de Dios a su relacién con el humano con respecto al pacto, y esta incluye el
perdén de Dios por causa de la infidelidad del ser humano. Y el término paz (eirene™"),
que tiene su trasfondo judio, denota estar bien, integro en todos los niveles y areas de la
vida. Cuando estos términos son considerados en conjunto, nos hablan de la provisién, el
caracter y la necesidad de la salvacién que tiene el ser humano. Todos ellos son fruto de
la verdad y, al igual que la verdad, estaran con nosotros.

Semillero homilético
Jesus fue un ser humano

Introduccién: En tiempo del apéstol Juan habia un grupo de pensadores llamados docetistas
quienes ensenaban que Jesus no era un ser humano, que solo tenia apariencia humana. En 2
Juan 7 el mismo Apoéstol los trata de enganadores; en Colosenses 2:8 Pablo también los
denuncia.
I. Un ser humano crece, Lucas 2:52
1. El crecimiento en sabiduria de Jesus.
2. El crecimiento fisico de Jesus.
(1) Nace de mujer.
(2) Es reconocido como un bebé-rey por pastores y sabios.
(3) Va al templo siendo un nino de 12 anos.
(4) Llega a ser hombre.
(5) Muere con muerte humana.
3. El crecimiento espiritual de Jesus.
(1) Se comunicaba en oraciéon con el Padre.
(2) Estaba consciente desde la nifiez de su mision.
(3) Hizo la voluntad del Padre.
4. El crecimiento social de Jesus
(1) Se relacionaba con personas.
(2) Se compadecia de la gente y les ayudaba.
(38) Compartia celebraciones y encuentros sociales.
II. Un ser humano se reconoce a si mismo como tal, Mateo 8:20; 11:19; 16:13.
Jesus se reconoce a si mismo Hijo de Hombre.
Conclusién: Jestis como hombre se mantuvo conciente de su misién mesidnica y como hombre
también fue obediente a la voluntad de su Padre.

Dios Padre y Jesucristo, el Hijo del Padre son la fuente de donde procede la fortaleza y
la vida espiritual del cristiano. Normalmente en el NT, cuando se hace referencia a
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Jesucristo, se usa el concepto de “Hijo de Dios”; sin embargo, en esta ocasion se hace
referencia al Hijo del Padre. Esta es una expresion muy particular en el pensamiento de
Juan que no solo desea reafirmar el concepto de la encarnacién de Cristo, sino que
ademas desea enfatizar lo especial de la relaciéon entre Jestus y el Padre. Dios el Padre es
quien capacita al creyente para andar en la luz y para vivir adecuadamente como
miembro de su familia; Jestis, como Hijo del Padre, revela al Padre y lo hace conocido a
los hombres.

El estar en comunion con la verdad y el amor hace posible que estas bendiciones de
Dios sean una preciosa realidad en la vida. La gracia de Dios se manifiesta en la vida de
Jests y en el ministerio de Jesus se revela la misericordia y la paz de Dios. Por amor Dios
enviod a su Hijo, siendo el Hijo del Padre la verdad de Dios. La verdad y el amor coexisten
en la deidad y también en la comunidad cristiana.

II. CONTENIDO DE LA EPiSTOLA, 4-11

A partir del v. 4 y hasta el v. 11, Juan nos muestra el proposito de su epistola. Por un
lado nos habla de la calidad de vida que la iglesia ha desarrollado hasta aqui, y eso
causa regocijo en la vida del Apodstol (vv. 4-6) y, por otro lado, advierte del peligro
circundante a la comunidad cristiana, peligro personificado en los falsos maestros y su
falso mensaje (vv. 7-11). Si tuviéramos que resumir el corazén principal del contenido de
la epistola, dirlamos que este es el contraste entre la verdad y el error, entre el amor y el
odio, entre la iglesia y el mundo, temas que estan debidamente desarrollados en 1 Juan.

1. Una calidad de vida regida por la verdad, vv. 4-6

Juan dice: Me alegré mucho al hallar de entre tus hijos quienes andan en la verdad...
En algtin momento del tiempo pasado y hasta el momento en que escribe esta carta ha
sido motivo de regocijo el cerciorarse de que de entre tus hijos hay quienes andan segun
la verdad, es decir, su estatus de vida es concordante con la verdad. Se presume del
texto que estos creyentes se encontraban en otro lugar, distinto del lugar donde se
encontraba la iglesia a la que pertenecian, y alli tuvieron el privilegio del encuentro con
el Apédstol.

Cabe preguntarse si habia miembros de la iglesia que no se conducian segun la
verdad. En 1 Juan 2:18, 19 se habla de la separaciéon de algunos miembros de la iglesia
que decidieron seguir la doctrina de los falsos maestros. Por esta razén es entendible el
me alegré mucho de Juan. Algunos eruditos concuerdan en decir que la composicién de
la iglesia tenia una membrecia cuya mayoria estaba inclinada hacia los postulados
heréticos que consistian principalmente en una interpretacion errébnea de la cristologia
(véase “La ocasién que origina la epistola” en la Introduccién).

Joya biblica

Y este es el amor: que andemos segiin sus mandamientos. Este es el mandamiento en que
habéis de andar, como habéis oido desde el principio (v. 6).
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Ahora bien, andar en la verdad es andar conforme al mandamiento que hemos
recibido del Padre. Esto, segun el pensamiento de Juan, es vivir la verdadera vida, vida
comprometida con la verdad de Dios revelada en la persona de Jesucristo y que se
expresa en obediencia a esa misma verdad. Juan ya ha dicho que la verdad permanece
en nosotros (v. 2), ahora expresa su gran alegria de saber que hay quienes viven segun
la verdad. Se hace necesario destacar que la idea principal del verbo “andar”
(peripateo®®®) denota la actitud total del individuo de comportarse, conducirse,
conformarse, seguir y vivir segun la verdad. Juan describe una actitud que es habitual
en estos creyentes, entre los que se incluye conforme al mandamiento que hemos
recibido del Padre.

El mandamiento recibido del Padre va mas alla de simplemente el amarse unos a
otros.

Juan escribe: “Y este es su mandamiento: que creamos en el nombre de su Hijo
Jesucristo y que nos amemos unos a otros, como €l nos ha mandado” (1 Jn 3:23). En el
pensamiento de Juan el amar al préjimo es resultante directo del amor que se tiene al
Padre, y amar al Padre implica creer en el nombre de su Hijo Jesucristo. Una vez mas
Juan reitera la estrecha unidad entre la verdad (verdad revelada en Jesus y que debe ser
creida) y el amor (amor que Dios inspira y manda que practiquemos). Ambos, la verdad y
el amor, son evidencias en la conducta del creyente fiel y son caracteristicas de su estilo
de vida.

El hecho de que el mandamiento recibido sea atribuido al Padre responde uUnica y
exclusivamente a que el Padre es la ultima fuente del mensaje entregado por Jesus.
Jesus dijo: “Mi doctrina no es mia, sino de aquel que me envié. Si alguien quiere hacer
su voluntad, conocera si mi doctrina proviene de Dios o si yo hablo por mi propia cuenta”
(Juan 7:16, 17).

Quiero compartir

Llegado cierto tiempo, tuvimos que renovar algunos muebles y electrodomésticos en nuestra
casa. El dia en que traiamos cada nueva adquisiciéon, yo oraba al Senor agradeciéndole y
diciéndole que no me permitiera tener nada mas si yo no estaba dispuesta a compartirlo. Y asi
fue bendecido el televisor, y la estufa, y un terreno, y muchas cosas mas. Mi oracion era: “Sefor,
no me permitas tener aquello que no voy a desear compartir”. El Sefior nos fue prosperando de
tal manera que hasta los arboles que plantadbamos daban frutos en exceso. Un dia mi esposo
recogidé una buena cantidad de acerolas (fruta pequena y agridulce) y me las dio para hacer jugo.
Llego la visita y él regald “mis acerolas”. Senti que me invadia calor de enojo, pero me controlé al
recordar mi oracién. Volvi a sentir calor, pero esta vez fue de vergilienza delante de Dios por
haber sido mezquina. Pedi perdén a Dios, y renové mi compromiso de compartir todo lo que Dios
me de. No es facil compartir sin que el Sefior Nuestro Dios nos dé el gozo de hacerlo.

Gozo es lo légico sentir como resultado de ver el caracter ético producido en la vida
de quienes voluntariamente se han comprometido con la verdad del Padre expresada en
la ensenanza del Senor Jesus primero y luego en la ensefnanza de los apéstoles.

La solicitud apostélica no se deja esperar y Juan la hace manifiesta diciendo: Y ahora
te ruego, senora, ... que nos amemos unos a otros. Con esto indica su intencién de llegar
al corazén mismo de su tema. Lo que esta solicitando por medio de la epistola no es
nada nuevo ya que este mandamiento habia sido ensenado por Jesus a sus discipulos
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(Juan 13:34; 15:12, 17). Sin embargo, su solicitud tiene las caracteristicas de una
apelacion personal y urgente simplemente porque €l ha sido testigo del crecimiento del
movimiento herético y de la influencia y dano que ha producido, especialmente en la
comunién de los santos.

El que nos amemos unos a otros se desprende del mandamiento dado por Jesus y que
esta dirigido a todos los creyentes. El amor, segun Juan, puede ser ordenado como
mandato toda vez que este es la respuesta obediente de un creyente, el cual pertenece a
la esfera de las acciones despojadas de egoismo y autosuficiencia. Por lo tanto, no se
trata de un mandamiento nuevo sino de un mandamiento que desde los mismos origenes
del cristiano estuvo a la vanguardia en lo que se requeria de quienes serian los subditos
del reino de los cielos.

Pero, éen qué consiste el amor? Y este es el amor: que andemos segun Ssus
mandamientos. Este es el mandamiento en que habéis de andar, como habéis oido desde
el principio (v. 6). Amar es vivir segun los mandamientos de Dios (comp. v. 4); este es el
mandamiento segun el cual los creyentes han de vivir. No es nuevo leer en Juan que el
amor debe ser expresado en obediencia (Juan 14:15, 21; 15:10; 1 Jn. 2:3-5; 3:10-18, 23;
5:2, 3). Juan define el amor en términos de obediencia a Dios.El verbo usado—andar—es
el mismo del v. 4 (peripateo®®*) denotando que la totalidad de la vida ha de ser regulada
por la obediencia al mandamiento del amor. Un cristiano quien busca lo mejor de Dios
para sus hermanos en Cristo tan solo puede lograrlo via obediencia a lo que Dios le ha
ordenado observar. Una creencia que esta fundada en la verdad implica una conducta
apropiada. Si la verdad es el mandamiento de Dios, entonces la conducta ha de ser el
amor en el que se debe andar.

La separacién de hermanos de la comunién de los santos, producto de la vehemencia
de los maestros heréticos y sus ensenanzas, revela dos cosas importantes, a saber, una
ignorancia de la verdad de Dios y una actitud arrogante carente de amor. Es aqui donde
Juan se mueve del gozo que le produce el ver creyentes que se conducen segun la
verdad de Dios al triste momento de advertir la presencia de los falsos maestros que, con
su falsa ensefianza, han ejercido una influencia perniciosa.

2. Una advertencia ante el error inminente, vv. 7-11

Para el cristiano es un mandato andar en amor por causa del enemigo que esta en el
mundo. Para quienes se han alejado de la verdad ha significado fracasar en el amor.
Fracasar en el amor implica no andar conforme a los mandamientos de Dios. Si la verdad
es corrompida por el error, entonces la ausencia de amor mutuo y de la verdad misma
han de ser realidades innegables en el seno de una comunidad que asi vive. Esto es lo
que Juan desea evitar en el seno de la iglesia y es por ello que invita a resistir todo
intento posible que los falsos maestros hagan de infiltrar la iglesia.

Aplicacion a la vida

* La hospitalidad genuina no espera retribucion.

* Ser hospitalario no es impresionar a la gente, es apreciar a cada individuo y ayudar con su
necesidad.

* Los que han conocido la verdad, tienen un comin denominador: La verdad.

* Quienes andan en la verdad se aman.
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* No se debe sacrificar la verdad en beneficio de la hospitalidad o el amor.

La triste realidad a la que Juan llama la atencién es el hecho de que muchos
enganadores han salido al mundo. Muchos han abandonado la verdad y han decidido ir al
mundo. El verbo para “salir” (exercomai'®") aqui es el mismo que se usa en 1 Juan 2:19,
en donde Juan habla de los anticristos que “salieron de entre nosotros”. Se han
separado de la verdad de Dios, se han separado de la comunidad cristiana y han
decidido ser embajadores de la mentira, del engano y del error. La negacién de la

cardinal doctrina de la encarnacién de Cristo era el tema en cuestion.

Juan no podia soportar semejante aberracion. El no habia visto ni una visién ni una
ilusién de Jesucristo, por el contrario lo oy9, lo vio con sus propios ojos, lo contempld y lo
palparon sus propias manos (comp. 1 Jn. 1:1).

Quienes no confiesan que Jesucristo ha venido en la carne son enganadores, errantes,
vagabundos, impostores y charlatanes, individuos cuya uUnica misién es desviar,
extraviar y apartar del buen camino (de la buena doctrina) a quienes se disponen a
poner atencién a sus discursos. Estos enganadores que han desertado de la iglesia han
animado a otros a que les sigan. Si los cristianos han sido llamados a ir al mundo y
predicar el evangelio, los enganadores han decidido ser emisarios itinerantes ensefiando
el error, ganando convertidos para su propia causa. No reconocer al Cristo encarnado era
su fracaso, una posible influencia docética que negaba que la carne de Jesus fuese real
(véase “La ocasién que origina la epistola” en la Introduccién).

Negar la encarnacién de Cristo implicaba negar su vida y su muerte, negar que su
cuerpo fuese verdaderamente humano y aceptar que solo fue una apariencia. Esta
negacién implica un desconocimiento de la unién permanente de las dos naturalezas de
Jesus, a saber, su naturaleza humana y su naturaleza divina. La encarnacién no es solo
un acontecimiento histérico sino que es una verdad permanente. Jesis no se convirtié en
el Hijo de Dios en el momento de su bautismo, como tampoco dejé de ser el Hijo de Dios
momentos antes de morir. Semejante negacién marca a quien la afirma como el
enganador y el anticristo. Este anticristo revela una oposiciéon radical a Jesus la cual es la
marca del fin de los tiempos. La presencia de anticristos es simplemente el anticipo del
anticristo que habra de venir. El anticristo tiene por finalidad el enganar. Por eso Juan
advierte e invita a resistir el intento de estos enganadores y anticristos, de lo contrario,
la relaciéon personal del creyente con Dios sera corrompida por el error y terminara por
ser totalmente destruida.

Semillero homilético
Hospitalidad

Introduccién: Cuando nina escuché una discusién entre mis padres que me sirvié para toda la
vida. Dijo mi madre: “Usaremos estos platos enlosados, que estdn un poco picados para
nosotros, pero dejaremos los de loza para las visitas”. Mi padre, que parecia desinteresado de la
conversacion, interrumpiendo dijo con mucho apasionamiento: “Trabajo mucho para dar a mi
familia lo mejor y no quiero que usen lo peor, quiero que sepan usar lo mejor que puedo
ofrecerles porque lo consegui con amor y mucho trabajo. Ademas quiero que los nifios sepan
compartir desde ya amor y bienestar”. Hoy los recuerdo a ambos como cristianos hospitalarios
que expresaban amor hacia sus huéspedes.
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I. La hospitalidad es un mandamiento en la Biblia.
1. En el AT la ley exigia que los extranjeros, los huérfanos y las viudas no fueran afligidos
(Exo. 22:21, 22) v se les permitiera comer hasta saciarse (Lev. 25:35; Deut. 23:24).
2. En el NT se destaca la hospitalidad como un mandato cristiano. Los apéstoles la resaltan en
sus escritos (Rom. 12:13; 1 Ped. 4:9).
II. La hospitalidad tiene reglas de comportamiento.
1. Sin murmuraciones, 1 Pedro 4:9.
2. El que persevera en el error no debe ser hospedado, 2 Juan 10, 11.
3. No prolongar la visita, Prov. 25:17.
4. No criticar la comida, 1 Corintios 10:27.
5. No buscar preeminencia, Lucas 14:8, 9.
III. La hospitalidad se tendra en cuenta cuando Cristo venga en gloria.
1. El “Juicio de la naciones” (Mat. 25:31-46) anima a las buenas obras y a la hospitalidad.
2. Los que pusieron su fe en accién son los que se afirma que iran a la vida eterna.
Conclusién: Mateo 5:16. Glorifiquemos a nuestro Dios siendo hospitalarios.

El mirad por vosotros mismos enfatiza la necesidad de un esfuerzo personal de
vigilancia y asi evitar los efectos desastrosos que cualquier compromiso con el error
implicaria. Negativamente hablando, Juan dice: para que no perdais las cosas en que
hemos trabajado vy, positivamente hablando agrega: sino que recibdis abundante
recompensa. Esto significa que la asociacién con el error implica pérdida de lo que se ha
logrado a través de los anos, producto de estar en comunién con la verdad. Asimismo, el
interés del Apdstol esta centrado en que ganen, y no que pierdan la recompensa plena
de su fidelidad expresada en el servicio que han rendido a Dios a través de los anos. El
tema tratado por el Apdstol no guarda relacion con la salvacién.

Por otro lado, es interesante notar que el ministerio de los anticristos era una
amenaza al trabajo de la obra del Senor en la que tanto el Apdstol como la iglesia
estaban mutuamente involucrados. Ademas, se hace necesario notar que la frase sino
que recibais abundante recompensa revela que no hay total privacién de la recompensa
aun cuando la abundancia de la recompensa esté siendo amenazada por la subversién
de los falsos maestros.

El peligro de la falsa doctrina y el interés de los enganadores es apartar de la verdad
a aquellos que han estado en la iglesia escuchando la sana doctrina. Pareciera que el
argumento de los enganadores estda fundamentado en “nuevas revelaciones”, que les
permitian persuadir a sus oyentes a venir a las aguas profundas de estas mismas, las
que les haria méas avanzados en el conocimiento y en la doctrina. ¢Qué sucede en la vida
de aquellos que se alejan radicalmente de la fe apostodlica? O, mejor dicho, équé sucede
cuando alguien no permanece en la doctrina de Cristo?

Nuestra versién traduce el verbo proago** como extravia. Sin embargo, lo que denota

este verbo es la idea de “llevar o ir adelante, hacer avanzar, inducir, persuadir, ser
superior”. La idea de ser avanzados o adelantados era la idea de estos falsos maestros
porque consideraban que su conocimiento era muy superior y de esta manera eran aptos
para avanzar mas alla de los rudimentos de la fe. {Se puede permanecer en la sana
doctrina y a la vez ir mas alla de la ensenanza de Cristo, que es el corazén de la sana
doctrina? Por cierto que habian avanzado, y lo habian hecho en tal forma que se habian
extraviado de la sana doctrina sin darse cuenta de que habian perdido a Dios. Juan dice:
Todo el que se extravia y no permanece en la doctrina de Cristo no tiene a Dios (v. 9).
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Estas palabras sugieren que el Apoéstol estd pensando en aquellos que una vez
permanecieron en la doctrina de Cristo y que ahora estan extraviados. Quien no
permanece es porque alguna vez permanecio. De ahi que el extraviarse de la doctrina de
Cristo significa dejar a Dios atras. Juan estd interesado por sobre todas las cosas en la
correcta cristologia. Tiene dos ideas en mente; por un lado, tiene el concepto de que la
verdad permanece en el creyente y, por otro lado, el creyente es llamado a permanecer
en Jesus: El que permanece en la doctrina, este tiene al Padre y también al Hijo. Todo
aquel que niega al Hijo no posee al Padre. Tener al Padre y al Hijo habla de esa
experiencia de intima relacién y companerismo con el Padre y con el Hijo.

Sabia usted que ...

. en el siglo V d. de J.C. los lideres religiosos establecieron casas internacionales de
huéspedes. Estos refugios eran llamados “hospicios”, que viene de hospos, la palabra latina para
huéspedes.

... la parte principal de la palabra hospitalidad es hospital. Su funcién restringida al cuidado
de enfermos y desvalidos fue tomada por los seculares en el siglo XV d. de J.C.

. en la iglesia primitiva habia maestros cristianos itinerantes que viajaban visitando y

ayudando a las obras misioneras.

Habla de una posesion viva. Para el apodstol Juan, una persona que permanece en la
ensenanza es una que habita o hace su lugar de morada ahi. Su conexién con la verdad
es vital y dindmica, y por ello tiene una relacién vital y dinamica con el Padre y con el
Hijo.

Permanecer en la verdad obliga a una respuesta firme contra aquellos que,
proveyendo falsas ensefnanzas, pervierten la sana doctrina. La condicionalidad de la
frase indica la posibilidad real y no remota de una visita que puede hacer un falso
maestro a un hermano de la iglesia: Si alguien va a vosotros y no lleva esta doctrina, no le
recibais en casa, ni le digais: “iBienvenido!”. Este es un llamado a saber discriminar entre
un mensajero de la sana doctrina y un falso maestro. Debe ser rechazado y no ser
beneficiado con hospitalidad aquel que no hace parte de su equipaje de viaje la doctrina
de Cristo. Ellos no se-rian invitados, sino que por iniciativa propia realizarian la visita: No
le recibais en casa, ni le digais: “iBienvenido!”.

La relaciéon entre la verdad cristiana y la hospitalidad

Juan presenta a Jesucristo en su deidad (v. 3) y también en su humanidad (v. 7). Ademas
afirma que la vida cristiana se basa en la verdad de Jesucristo, por lo tanto no se debe dar lugar
en la mente ni en la casa a quienes ensenan el error.

Bienvenido viene del verbo griego cairo™®, que significa: alegrarse, regocijarse, estar

gozoso, contento o satisfecho; complacerse, gozarse en; saludar, dar la mano. Cualquiera
de estas expresiones que hubiese estado en la mente del Apdstol, sin lugar a dudas que
la presencia de estos falsos maestros no podia ser motivo para estar contentos para
gozarse en verles. Las consecuencias son serias y es por ello que el Apdstol les exhorta a
que tengan cuidado de si mismos (v. 8) porque los enganadores han salido al mundo (v.
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7) y van a vosotros (v. 10). Aun cuando pareciera contradictorio todo esto con el deber de
amar al préjimo y de ser hospitalario, el apdstol Juan esta advirtiendo a los miembros de
la iglesia de los peligros de dar espacio a los enganadores para que se fortalezcan en sus
posiciones erradas y a su vez debiliten la verdad con sus falsas ensenanzas.

La falsa doctrina puede arruinar la eternidad de las almas. Y el estimular a quien la
proclama, mostrando contentamiento en verle, o dandole la bienvenida, no solo fomenta
la falsa doctrina sino que quien asi procede se transforma en un solidario de las malas
obras de estos enganadores: Porque el que le da la bienvenida participa de sus malas
obras. Las malas obras se refieren a los resultados doctrinales y éticos que la falsa
doctrina promueve, producto de su errada cristologia.

III. CONCLUSION, 12, 13

Juan ha llegado al final de su hoja de papiro y esta listo para sellarla. Ha exhortado a
sus destinatarios en la necesidad de vivir en la verdad y en el amor: Aunque tengo
muchas cosas que escribiros, Juan prefiere pensar en términos de un encuentro personal
y didlogo, es decir, espero estar con vosotros y hablar cara a cara. Las muchas cosas que
ha tenido que decirles ha decidido no confiarlas en el papel (cartes®*®: papiro) escrito con
tinta, sino espera ese momento de encuentro para que los hermanos escuchen la
tonalidad de su voz al decir lo que queda por decir y a su vez vean la expresién de su

rostro al momento de decirlo. Dificilmente podran ser malinterpretadas.

Para que nuestro gozo sea completo. El gozo no solo es de los hermanos, es también
del Apoéstol. Y es completo porque el gozo brota a partir de la comunién y el
companerismo cristiano, cosa que pretende lograr con su visita.

Concluye la epistola con: Los hijos de tu hermana elegida te saludan, una salutacién
de los miembros de la iglesia donde el apdstol Juan esta al momento de escribir esta
epistola.
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3 JUAN

Exposicion
Ramon Salazar
Ayudas Practicas

Jorge Angel Rodriguez

INTRODUCCION

CANONICIDAD

Se trata de un escrito breve y personal correspondiente a la seccién denominada
epistolas universales del NT. Origenes (185-254 d. de J.C.) dijo que esta epistola, por ser
breve y privada, no siempre fue leida en las asambleas cristianas primitivas.

A diferencia de 1 y 2 Juan, su contenido estd exento de problemas doctrinales
optando mas bien por la calidad de las relaciones humanas y el bienestar espiritual de la
iglesia. De ahi que el autor se atreve a “censurar la insubordinacién de un dirigente de la
iglesia. Diétrefes, no su teologia” (B. H. Easton).

Desde otro punto de vista, esta epistola tuvo que luchar y esperar por conseguir un
espacio canoénico en el NT, lo que no fue facil. Asi lo manifiestan las listas candnicas y
varios intérpretes primitivos. Eusebio (325), por ejemplo, clasific6 a 1 Juan como
homologoumena, o libros reconocidos, y a 2 y 3 Juan las llamé antilegomena, o libros
disputados. No obstante las dudas de legitimacién en cuanto a la inspiracion, la epistola
generalmente no tuvo mayores reparos cada vez que fueron citados los 27 libros del NT,
sobre todo por los Padres latinos. La cuestién histérica y de paternidad literaria
finalmente quedo zanjada en el Concilio de Trento (1546). Hoy, esta epistola, sin mayores
contratiempos, sigue inspirando los pulpitos de todo el mundo.

AUTOR

Poco a poco la tradicién se fue imponiendo en el “sentir” evangélico, concediendo al
apo6stol Juan su derecho de autor, dejando de lado las opiniones de sus criticos.
Detenerse en las polémicas a favor y en contra es caer en el juego de declaraciones
insustanciales las que, generalmente, suelen enredar y banalizar la fe del creyente
sincero.

Por alguna razén—que seguramente nunca conoceremos aqui—Juan se identifica en
estas dos pequenas cartas (2 y 3 Juan) como “el anciano”. Como supone Cullmann,
“pertenece, en todo caso, a su medida espiritual”.

El canon Muratorio menciona “las cartas de Juan”. {(Cuales? (Se refiere a las dos
primeras o a las tres? Parodiando un principio de la hermenéutica legal bien podriamos
decir que donde el escritor no distingue, no le es licito al intérprete distinguir. Entonces,
aceptemos que las tres cartas le pertenecen a Juan. John Stott dice: “Jerénimo decia que
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las dos cartas breves eran atribuidas a Juan, el presbitero y, aunque a través de toda la
Edad Media las cartas parecen haber sido aceptadas como obra del apdstol Juan,
Erasmo volvi6 a la teoria mencionada por Jerénimo”. En la misma forma se pronuncian
Bonnet y Schroeder cuando se preguntan: “¢(Habrian sido conservadas estas cartas, que
no encierran ninguna ensenanza importante [isic!], y finalmente recibidas en el canon, si
una tradicibn muy segura no las hubiera designado como obra de un apéstol? Su
presencia en la coleccién sagrada viene asi a confirmar la opinién de los que admiten el
ministerio de Juan, el apéstol, en Asia Menor, y le consideran como el autor de las
epistolas y del Evangelio que la tradicién le atribuye”. Esto es mas que suficiente para
afirmar, una vez mas, que Juan, el apostol, es el “anciano” de la epistola.

FECHA

La mayor parte de los criticos piensan que esta epistola fue escrita alrededor del ano
95 d. de J.C. Eusebio (325), pensaba que Juan la habia escrito al regresar de su exilio en
Patmos: es decir, unos 30 anos después de la partida de Pablo.

DESTINARIOS

La primera comunicacién del “anciano” es con el “muy amado Gayo” (v. 1), un fiel
colaborador de la iglesia local, lo que da a la carta su caracter personal. Luego, la
informacioén apostodlica llegara a la iglesia que se supone sea una de las iglesias del Asia
Menor.

Aunque Juan no habia participado directamente en la fundaciéon de esas iglesias,
sino Pablo, como se observa en Hechos, no es menos cierto que él se habia convertido en
una especie de sostenedor natural de las iglesias del Asia Menor a fin de no perder “las
cosas en que hemos trabajado” (2 Jn. 8).

El anciano Juan visitaba ocasionalmente esas iglesias, sobre todo si tenia fundadas
informaciones de ellas gracias al ir y venir de las predicadoras itinerantes. Bonnet y
Schroeder afirman que Juan: “En sus visitas a las iglesias, no aparece solamente como
un pastor o predicador que edifica y trae gozo (2 Jn. 12), sino como un juez que amenaza
y castiga, y que pondra, seguramente, fin a los desérdenes en la iglesia ... (3 Jn. 10). Y el
apostol tenia suficiente autoridad porque anda y tiene el testimonio de la verdad (3 Jn. 2,
3, 12; 2 Jn. 2-4) como para poner en orden y disciplina a quienes pretendian salirse de
los margenes decentes de una iglesia (1 Cor. 14:40)".

¢De qué iglesia se trata, entonces? No lo sabemos a ciencia cierta. Alguna del Asia
Menor, en concreto podria ser la de Efeso y que “el nombre de Juan siempre esta
relacionado con Efeso ... Cuando Juan escribia lo haria para la region donde circulaban
sus escritos, es decir, Efeso y el territorio circundante” (Barclay).

OCASION

De algun modo ya lo hemos sugerido en las lineas anteriores. La carta respira amor,
dolor y preocupacién por lo que esta aconteciendo en la iglesia. Y es natural que asi sea,
tratdndose de Juan. Comienza por alabar la conducta de dos destacados lideres de la
iglesia, Gayo y Demetrio (vv. 1-6; 12), y de la iglesia en general (vv. 6a, 10b), en
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oposicién a la nota discordante que pone otro lider con su actitud negativa, provocativa
y tendenciosa como lo es.

Diétrefes (vv. 9, 10). El anciano denuncia tal proceder a la vez que insta a Gayo a no
imitar lo malo (v. 11); anuncia su visita para dentro de poco a fin de arreglar las cosas
“cara a cara” (v. 14). En resumen, el anciano, que posee informes fidedignos, ofrece su
aliento y apoyo a su consiervo ante lo que esta ocurriendo en el seno de la iglesia misma.

El problema de los predicadores itinerantes. El mandato mundial de Cristo (Mat.
28:19, 20) amén de las misiones especificas de los doce y los setenta (Mat. 10:1-15; Luc.
10:1-12), dio origen a continuas oleadas de predicadores ambulantes por muchas
regiones durante los primeros siglos del cristianismo. Desgraciadamente, hubo gente
que abus6é de la hospitalidad cristiana prestidndose para la sospecha de quienes
sinceramente eran acreedores de ella. La Didajé, un manual de instrucciones cristianas
de fines del primer siglo, ponia en alerta a las iglesias para que se cuidaran de la visita
de ciertos “apodstoles”. La hospitalidad debia quedar sujeta a la permanencia en cada
lugar, a manera de prueba. Los predicadores itinerantes no debian permanecer mas de
un dia o, “en caso de necesidad”, dos. Pero si alguien se quedaba hospedado por tres
dias “es un falso profeta”. Se les permitia solicitar alimentos para el viaje; pero “si pide
dinero, es un falso profeta”, salvo si pedia “para otros que estan en necesidad” (Didajé
11; 5, 6, 12).

Diétrefes, el ambicioso y celoso dirigente efesiano, habia asumido una posicién
extremadamente radicalizada respecto a la hospitalidad que los hermanos estaban
dispuestos a dar a los predicadores itinerantes de esos dias (comp. vv. 6-8 con v. 10b).



BOSQUEJO DE 3 JUAN

I. SALUTACION APOSTOLICA, vv. 1-4
1. El saludo del anciano, v. 1
2. El lider encomiado, v. 2
3. La alegria del buen testimonio, vv. 3, 4

II. LA HOSPITALIDAD PUESTA A PRUEBA, vv. 5-8
1. El servicio fraterno, v. 5
2. El amor practico, vv. 6-8

I1I. DIOTREFES, UN LIDER EQUIVOCADO, vv. 9-12
1. El primer lugar, v. 9
2. Por esta causa, v. 10
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3 JUAN
TEXTO, EXPOSICION Y AYUDAS PRACTICAS

I. SALUTACION APOSTOLICA, 1-4

1. El saludo del anciano, v. 1

De acuerdo a lo expresado en la Introduccién, el anciano (presbuteros***®) no es otro

que el apostol Juan, quien goza de suficiente autoridad pastoral para formular atinados
comentarios de lo que estd ocurriendo en las diferentes iglesias del Asia Menor. A
diferencia del apédstol Pablo, Juan no incluye su nombre en sus escritos ni las
expresiones “apoéstol” o “siervo”. La tradicién y la patristica, mayoritariamente, no han
titubeado en asignar estos escritos al apodstol Juan. Un Juan lleno de bondad pero
también muy consciente de lo que significa la sana doctrina y el orden que debe imperar
en la iglesia del Senor.

La verdadera prosperidad
V.2

La palabra magica del mundo en este tiempo es prosperidad. Nunca se han escrito tantos
libros acerca de cémo obtener la prosperidad como en este tiempo.

Hay tres maneras de enfocar la prosperidad.:

Primera, la doctrina humana de la prosperidad afirma que la prosperidad esta al alcance de
todos; que la prosperidad es un signo de éxito; que la prosperidad la ofrece el mundo; que los
gobiernos y el valor relativo de los paises se miden por la prosperidad de sus gobernados.

Segunda, la prosperidad ilusoria. La Biblia ensena que la prosperidad del mundo es como la
hierba. La prosperidad es un espejismo tras el cual van muchos. El problema es que la
prosperidad del mundo envanece a las personas y endurece el corazon.

Tercera: La prosperidad verdadera implica que los creyentes abunden en todas las cosas.
Que la prosperidad se construya sobre los valores eternos. Y siempre la prosperidad espiritual es
de mayor valor. Dios desea que prosperemos en todas las cosas.

2. El lider encomiado, v. 2

Los primeros cuatro versiculos son suficientes para formarnos una clara imagen de
quién era este dirigente cristiano. Todo indica que Gayo era el principal lider de la
iglesia local, temporalmente confundido por lo que esta ocurriendo en su congregacion
en relacién con el pobre sentido de la hospitalidad, que algunos quieren darle, y el
mezquino espiritu de uno de ellos que se quiere exaltar injustificadamente (vv. 5-9).

Como ocurre también en otros casos, no tenemos mayores informaciones de este
receptor epistolar a quien Juan distingue y agradece por lo que esta haciendo. La
expresién repetida amado (agapetos®), (vv. 1, 5, 11) no es tan solo una palabra de
cortesia o trato paternal de un pastor experimentado en la obra de Dios, sino que
obedece al sentir intimo de Juan para reconfortar y apoyar a su consiervo en los
momentos dificiles que vive. Una palabra de amistad dada oportunamente vale mucho vy,
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si es delicada, vale el doble. Aun dando consejos o corrigiendo intenciones (vv. 6b, 8,
10a), el pastor Juan lo hace con amor y optimismo; nunca para descalificar. Asi, todo
marcha mejor. Juan sabia que Gayo estaba bien animicamente al decirle que su alma
(psuce®®) prosperaba (v. 2b).

3. La alegria del buen testimonio, vv. 3, 4

Mas que por uno mismo, el buen testimonio se capta por otros. Razdén tenia el
proverbista al decir: “Deja que sean otros los que te alaben; no esta bien que te alabes tu
mismo” (Prov. 27:2, DHH). El excesivo uso del yo, inevitablemente, se torna odioso a los
demas. El Apoéstol estd feliz porque fueron los hermanos en la fe los que daban
testimonio de tu verdad, es decir, de cémo andas en la verdad (comp. BJ, “vives segun la
verdad”). Los informantes nada habian ocultado al Apdstol acerca del proceder de Gayo
en la iglesia y la respetuosa conducta que irradiaba como lider de la misma. “Andar en la
verdad” no solo era la practica de Gayo, sino también oir que mis hijos andan en Ila
verdad (v. 4). El estilo paternal del anciano al hablar de mis hijos es manifiesto a causa
de sus no disimulados elogios para Gayo y para quienes estaban observando una
calidad de vida digna de imitar, porque esto es lo que quiere Dios (comp. 2 Jn. 4).
Imaginar que Gayo hubiese sido calumniado ante Juan, como lo supone Weiss, es
demasiado apresurado; de otro modo, Juan lo hubiese hecho notar de la misma forma
como lo hizo con la conducta observada por Didtrefes (vv. 9, 10). Gayo no necesitaba ser
consolado, sino apoyado. Y eso fue lo que hizo el Apéstol.

II. LA HOSPITALIDAD PUESTA A PRUEBA, 5-8

1. El servicio fraterno, v. b

Se refiere a servir a las atenciones diarias en esa época, sobre todo a quienes
padecian de alguna necesidad material y, en especial, a quienes se consideraba
misioneros itinerantes, yendo de aldea en aldea, fortaleciendo la fe como corrigiendo
aspectos doctrinales poco comprendidos, ademas de comunicar los éxitos, los peligros y
los problemas originados por la predicaciéon del evangelio. Los hermanos forasteros (v.
5b) para Gayo no hacen otra cosa que dar cumplimiento a la Gran Comisién ordenada
por Jesus (Mat. 10:5-15; Luc. 10:1-12). Gayo, entonces, ejerce la hospitalidad acogiendo
a sus visitantes en la pequena iglesia que pastorea.

Semillero homilético

El valor del testimonio cristiano
V.3

Introduccién: El testimonio cristiano es de gran valor en medio de los que no conocen al Sefor,
porque ...
I. Autentica las palabras de las Escrituras.

1. El mundo necesita ver el poder del evangelio.

2. La vida transformada da crédito a las Escrituras.

3. El testimonio pone en accién la verdad.
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II. Glorifica el nombre de Dios.

1. El creyente proclama con su vida la gracia de Dios.

2. La vida redimida es un canto de alabanza a Dios.

3. El testimonio impulsa a otros a conocer a Jesus.
III. Modifica la opinién de otros.

1. La familia se sorprende de la nueva conducta.

2. La sociedad reconoce la vida transformada.

3. La iglesia jubilosa enaltece el poder y amor de Dios
IV. Magnifica la obra redentora.

1. Derrumba los argumentos de los incrédulos.

2. Ridiculiza las doctrinas humanas de salvacion.

3. Despierta nueva pasién por las almas perdidas.
Conclusion: Necesitamos el testimonio cotidiano de los creyentes en medio de un mundo
perdido.

En tiempos antiguos, la practica de la hospitalidad era una institucién benéfica muy
singular entre los paganos, conocida como la “hermandad de huéspedes”. Entre los
cristianos, en cambio adquirié espontaneidad y seriedad muy particulares. El apdstol
Pedro la incentiva (1 Ped. 4:9); el autor de la epistola a los Hebreos la considera
indispensable (Heb. 13:2); Pablo la considera un bien social entre los cristianos (Rom.
12:13) y como la actitud natural propia de un lider cristiano (Tito 3:2). La hospitalidad,
como lo creia Justino Martir (170), tenia la calidad de emergencia o de estada temporal y
no de abuso fraternal, como ha ocurrido en méas de una ocasién. Del mismo modo como
se prueban los espiritus si son o no de Dios (1 Jn. 4:1), habra que probar, también, las
intenciones de los huéspedes, a fin de evitar incobmodas y dolorosas situaciones. No
obstante ello, el principio basico de la hospitalidad evangélica debe imponerse por sobre
los espiritus mezquinos y la creciente indiferencia social que embarga a muchos
cristianos hoy.

2. El amor practico, vv. 6-8

Juan, destaca en Gayo otra gran virtud que adorna su personalidad cristiana como el
testimonio de tu amor. No era solamente el “testimonio de tu verdad” (v. 3) lo que
caracterizaba la vida de Gayo, sino cémo este expresaba su amor con los misioneros. La
iglesia toda asi lo reconocia.

Semillero homilético

La gracia de la hospitalidad
Vv. 5-8

Introduccién: Gayo se distinguié como un creyente hospedador y nos deja un ejemplo a ser
seguido. Veamos algunas caracteristicas de la hospitalidad.
I. Una necesidad confrontada.
1. Con frecuencia llama a nuestras puertas.
2. Creyentes que inesperadamente estan en necesidad.
3. Es un mundo en constante deambular.
4. Los perseguidos por la fe.
II. Una oportunidad declarada.
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1. Cuando la hospitalidad ha sido el mejor testimonio.
2. La orfandad ha abierto la oportunidad.
3. Los conflictos sociales y las calamidades naturales.
4. La proclamacién del evangelio abre la oportunidad.
ITI. Una cualidad esperada.
1. El evangelio la reclama (1 Tim. 3:2; Tito 1:8).
2. Los lideres deben poseerla.
3. Los hogares pueden practicarla.
4. La iglesia debe predicarla.
IV. Una bendicién confirmada.
1. Es una bendicién que necesitamos experimentar.
2. Es una bendicién compartir nuestras pobrezas.
3. Es una bendicién que nos permite testificar.
4. Es una bendicién que experimentaron “algunos [que| hospedaron angeles sin saberlo”
(Heb. 13:2).
Conclusidn: La hospitalidad es una forma de expresar la gracia de Dios principalmente a los de la
familia de la fe.

Haras bien, no porque no lo estuviese haciendo, sino para reiterarle su apoyo de lo
que era su practica habitual: los encaminas, un hermoso eufemismo que, en lenguaje
corriente, no otra cosa que “proveerles para su viaje” (comp. BJ), apoyarles
econémicamente (Hech. 15:3; Rom. 15:24; 1 Cor. 16:11; Tito 3:13, 14), por medio de una
cantidad suficiente para cubrir los gastos del viaje.

Gayo: el amado

Cuatro veces en esta pequena epistola Juan llama a Gayo con el calificativo de “amado”.
Adquel buen hermano tendria por 1o menos tres cualidades que amaba el hermano Juan.
1. Crecia en la fe (v. 2).
2. Era fiel a la verdad (v. 3).
3. Estaba dispuesto a servir (v. b).
Cuando somos creyentes fieles somos objeto del amor de otros.

Estos versiculos nos sugieren ideas importantes acerca del espiritu generoso que
debe cultivar cada cristiano y, por ende, la iglesia respecto el sostenimiento econdémico
para con sus ministros, misioneros y todos aquellos que estan dedicando su vida al
servicio del evangelio, porque lo estan haciendo por amor del Nombre, sin tomar nada de
los gentiles (v. 7), o como lo dijera el apdstol Pablo, citando una orden del Sefor: “los que
anuncian el evangelio, que vivan del evangelio” (1 Cor. 9:14; comp. Mat. 10:10; Luc. 10:7),
gue es una de las maneras de sostenimiento.

El anciano recomienda a su consiervo Gayo que el apoyo econdémico en beneficio de
los predicadores itinerantes sea digno de Dios, a tal punto que Dios no se avergiience de
nuestro mezquino sostenimiento pastoral o misionero. Las autocomplacientes y
orgullosas “economias” o “ahorros” de tesoreria, en perjuicio de un sostenimiento
pastoral digno no es otra cosa que una injusticia disfrazada de fraternidad. El anciano
Juan estimula aiin méas la generosidad de Gayo, elevandola a un deber porque su
cumplimiento significa cooperar con la verdad (v. 8) y él mismo se involucra en
semejante responsabilidad: nosotros debemos sostener a los tales.
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III. DIOTREFES, UN LIDER EQUIVOCADO, 9-12

Sin duda que Didtrefes era un lider influyente en la comunidad cristiana. Su nombre
aparece imprevistamente en la pluma de Juan. Etimoldégicamente, su nombre significa
“alimentado por Jupiter”. Jupiter o Zeus era el dios principal dentro de la mitologia
griega y romana. Segun un diccionario biblico el caracter de este dios era “una mezcla
de todo lo que es malo, obsceno y bestial en el catalogo de los crimenes humanos, si
bien era siempre descrito como de un aspecto y apostura noble”. Qué triste es
comprobar como en la historia del cristianismo muchos han emulado el caracter y
proceder de este imaginario dios de “aspecto y apostura noble y respetable”.

Diétrefes pertenecia a la misma iglesia en la que estaba Gayo. Su visién respecto al
liderazgo era diametralmente opuesta a la de muchos dirigentes cristianos. El apdstol
Juan ya habia escrito a la iglesia sobre esto, pero esa carta (que algunos sostienen
estaba dirigida a Di6trefes), por alguna razén se perdio.

1. El primer lugar, v. 9

El anciano hace esta referencia como si se tratase de un asunto de poca monta,
incidental. Pero aqui esta la clave misma del problema que se ha generado en la iglesia.
Diétrefes lucha por alcanzar un puesto importante sin importarle mayormente los medios
a usar. Este problema no es nuevo en la fe cristiana. Ya Jests debio referirse a €l en mas
de una ocasién (comp. Mar. 9:35; Luc. 14:8: Mat. 20:20, 21, 24-28). El primero entre ellos
se ha convertido, muchas veces, en dolorosas luchas de poder en el seno de la iglesia
con resultados desastrosos para la unidad de ella. Es, para muchos, la ambicién que
devora su alma. El origen de muchas sectas ha sido el fruto de una irrefrenable pasion
por alcanzar “el primer lugar”, sin importarles los métodos a seguir. Didtrefes
lamentablemente estaba tomando este camino equivocado. Se explica, entonces, el
porqué de no nos admite, frase en la cual se incluye el Apostol.

El comentarista Barclay describe a Didtrefes como un obispo agresivo “que se llevaba
todo por delante, por la misma fuerza de su personalidad, sumamente fuerte y
dominante”. Su actitud dictatorial (v. 10), comprometia seriamente la unidad y el
gobierno de la iglesia. En este caso, estamos juzgando a Diétrefes por la referencia que
Juan hace de él. Es decir, tenemos que confrontar la palabra (o escrito) de Juan con el
silencio de Diétrefes. Nada sabemos de las razones que este haya tenido para asumir
semejante actitud. Hay autores que sospechan una autoridad monarquica por parte de
Juan, de tono episcopal, que desde la distancia procuraba hacer valer sus puntos de
vista en las iglesias locales, todavia pequenas. De ser asi, tendriamos que admitir que
Diétrefes era un gran defensor de la autonomia de la iglesia local a tal punto que no
admita injerencias foraneas, como era la peticion de Juan de que se acogiera a los
misioneros. Sin embargo, la palabra inspirada de Juan (su escrito) es mas que confiable
al senalar cudl era la actitud de este lider y los efectos que ella importaba en la
comunidad misma. Por muchas que hubieran sido las razones invocadas por Didtrefes,
su celo no era “de acuerdo con un conocimiento pleno” (Rom. 10:2). Por lo tanto, su
autoridad o influencia en la iglesia no deberia comprometer la unidad ni hospitalidad de
ella.
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Semillero homilético

El pecado de la ambicion egoista
Vv. 9, 10

Introduccién: En esta pequena carta se encuentra una confrontacion entre el amor fraternal y el
amor egocéntrico. Ambos nos muestran su ensefianza.
I. Un lider ambicioso.
1. Diétrefes es solo uno de la gran lista.
2. La historia recogi6 este caso de la era apostodlica.
3. La ambicién dentro del ambito religioso.
4. Un grito de alerta para prevenir el problema dondequiera que aparezcan sus sintomas.
II. Una actitud patética (Mat. 23:6; Mar.12:39; Luc.11:43; 20:46).
1. Las intenciones ocultas puestas al descubierto.
2. Los lideres religiosos contaminados por la ambicién.
3. La ambicién egoista se mueve en todos los niveles de la sociedad.
4. Ay de aquellos que ambicionan el primer lugar a cualquier precio.
III. Una tragedia coésmica (Isa. 14:12, 13).
1. El caso mas patético en la historia de la creacion.
2. La ambicién egdlatra insostenible.
3. Las consecuencias mas desastrosas jamas sonadas.
4. Hasta el dia del juicio conoceremos todo su significado.
5. Cuando la ambicién tiene como raiz el orgullo, la soberbia.
IV. Una peticién ambiciosa (Mat. 20:20-24).
1. Dos jévenes apoéstoles ambicionando los primeros lugares en el reino.
2. Lo pensaron, lo desearon y lo expresaron.
3. Algunos lo piensan y lo desean, pero no lo expresan.
4. Otros lo piensan, pero controlan el deseo.
5. El Senor los confronta con el sacrificio.
V. El remedio eficaz (Mar. 10:44; 9:35).
1. El control de la ambicién por medio del servicio humilde.
2. E1 Senor nos da un remedio que decapita la ambicién.
3. Nadie puede ser un ambicioso y un servidor genuino.
4. El que trate de servir sin dejar la ambicién pronto desistira.
VI. El mejor ejemplo (Mar. 10:45).
1. La vida sencilla y humilde del Senor Jesus.
2. Su determinacién de no recibir la gloria del mundo.
3. Su propésito de despojarse de todo para tomar nuestro lugar.
4. Su espiritu de servicio constante y dedicado.
Conclusidon: Es una tentacién buscar los primeros lugares para ser vistos por los hombres. Los
lideres cristianos estan expuestos a ambicionar los primeros lugares.

2. Por esta causa, v. 10

Es decir, debido al afan de notoriedad personal y su consecuente inhospitalidad de
Diétrefes, Juan esta planeando una visita a la iglesia que preside Gayo para encarar la
situacion inamistosa que se habia producido trayendo a la memoria de todos las obras,
obras nada edificantes para la vida de la iglesia ni del prestigio del Apodstol. Las
palabras maliciosas rapidamente se habian convertido en hechos, también dafinos para
las buenas relaciones interpersonales que deben existir en toda iglesia. La forma de usar
malamente la palabra fue por el dudoso sistema de denigrar. Juan afirma que Didtrefes
nos denigra. Juan retrata a ese personaje como alguien que calumnia o parlotea contra el
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anciano. Nada es tan perjudicial en una iglesia como la deleznable practica de la
chismografia. Es clara senal de la corrupcioén espiritual a que se ha llegado. No en vano
Santiago advirtié sobre los peligros del mal uso de la lengua (3:1-12). Las expresiones
hirientes de Didtrefes estaban dirigidas contra Juan y contra aquellos potenciales
colaboradores de Juan. La inmadurez de Diétrefes se hacia sentir al no recibir a los
hermanos venidos desde lejos en calidad de huéspedes. Més aun, si alguien se atrevia a
ser hospitalario y llegaba a oidos de Didtrefes, este le aplicaba la sancién de expulsiéon
de la iglesia por desobedecer sus 6rdenes. Adviértase, entonces, el grupo de influencia y
autoridad de la que gozaba Didtrefes como para imponer sus particulares criterios
autocraticos. Por cierto que se trataba de los primeros anos del cristianismo en que el
gobierno congregacional era débil y poco desarrollado. Por razones de distancia y
escasez de obreros habia que recurrir a soluciones mas practicas y ejecutivas frente a un
problema determinado. Era lo que el anciano estaba haciendo en la iglesia que dirigia su
consiervo Gayo, de manera excepcional.

3. No imites lo que es malo, sino lo que es bueno, v. 11

Palabras dirigidas a Gayo, a quien llama por cuarta vez amado. El anciano no quiere
que su amigo Gayo conserve en su mente ninguna animadversién contra Didtrefes. Y si
hay que imitar algo, eso debe ser lo bueno. Una mente positiva va lejos, una negativa se
ahoga en su propio pantano. Juan, le recuerda a Gayo que el que hace lo bueno procede
de Dios porque de Dios proviene lo bueno (comp. Sal. 100:5). De manera que si Gayo es
hijo de Dios debe hacer lo bueno. Por el contrario, quien hace lo malo el autor no dice que
no sea de Dios, sino que no ha visto a Dios (v. 11b), lo que es muy diferente. Es decir,
tiene el comportamiento de un no vidente espiritual, que anda a tientas e inseguro por la
vida, tropezando continuamente. No sucede asi con quien tiene una clara visién. Con los
ojos del alma se puede ver a Dios (Mat. 5:8). El pecado distorsiona la buena vision, mas
Dios la corrige si nos acercamos a él.

4. El testimonio de Demetrio, v. 12

Demetrio es el ejemplo que ilustra el buen testimonio de un cristiano, tal como ocurria
con Gayo (vv. 3, 6). Demetrio era un conocido ministro del evangelio asociado con Gayo
en labores misioneras, al cual conocia muy bien al Apdstol.

El NT menciona este nombre en Hechos 19:23-38; era alguien de Efeso, un platero de
templecillos de la diosa Diana, pero no podemos relacionarlo con el Demetrio de nuestra
epistola, ni tampoco especular con el nombre de Demas (Col. 4:14; Film. 24; 2 Tim. 4:10),
y es dudoso que haya sido el portador de esta carta como “ayudante viajero del Apostol”
(Findlay). Tampoco es correcto suponer que debido a las insistentes recomendaciones
que Juan hace de él, tuvieran el propésito de alejar mas de una sospecha de Gayo al
creer que Demetrio “no habia roto abiertamente con Didtrefes y su partido” (L. Bonnet y
A. Schroeder). De haber sido asi, nada le habria costado a Juan ser mas categorico para
denunciar tan nociva asociacién o instandole al cambio por la verdad y el testimonio
verdadero (vv. 4b, 12). Para Juan, Demetrio era un digno exponente de vida
transparente. Siendo asi, el Apodstol no bebia omitir su mencién en la epistola.
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Semillero homilético

Tres personas, tres testimonios diferentes

Introduccién: En esta epistola aparecen tres personajes, ademas del autor de la carta. En cada
uno de ellos ha quedado escrito para todos los siglos su grandeza o pequenez, su autenticidad o
falsedad.

I. Gayo: el testimonio del amor, vv. 5-8.
1. El que practica lo que cree.
2. El que es buen administrador de todo.
3. El que es reconocido con gratitud.
4. El que encomia el Apostol.
II. Diétrefes: el testimonio de la ambicién, vv. 9, 10.
1. La ambicién dentro del &mbito eclesiastico.
2. La ambicién de ganar reconocimiento y poder.
3. La ambicién que da lugar a la calumnia.
4. L.a ambicidén egoista que destruye la obra de Dios.
III. Demetrio: el testimonio de la fe, v. 12
1. Creyentes que trabajan silenciosamente.
2. Creyentes de fe que necesita toda iglesia.
3. El gjercicio de la fe en la vida cotidiana.
4. Los héroes de la fe que honran a Dios.

Conclusion: En tres miembros de esta iglesia encontramos tres testimonios elocuentes de vida.

IV. LA DESPEDIDA APOSTOLICA, 13-15

Juan concluye su breve comunicacién personal en el mismo estilo de su segunda
carta (v. 12). Usa el pretérito para decir que tenia muchas cosas que escribirle, pero
prefiere que Gayo las conozca personalmente en un breve tiempo mas. ¢A qué se referia
con esas muchas cosas que debian esperar? No podemos saberlo. La prudencia del
Apostol le aconsejaba actuar con la mayor cautela, sobre todo si ellas tenian que ver con
relaciones humanas en un ambiente que ya era tenso de por si. Era mejor esperar hasta
hablar personalmente con Gayo (cara a cara; comp. “de viva voz"”, BJ). Las
circunstancias asi lo aconsejaban.

En el v. 15 aparece el tema de la paz. Cuando la tempestad arrecia, nada mejor que
desear y esperar la paz, especialmente cuando sabemos que por detras de todo esta la
mano franca de la amistad. Juan asi lo sentia y Gayo asi lo esperaba.
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APOCALIPSIS
Exposicion
N. Alirio Eustache Vilaire

Ayudas Practicas

Juan Carlos Cevallos A.

INTRODUCCION

Llegamos al ultimo libro del Nuevo Testamento con Jran expectativa.
Tradicionalmente, se ha considerado que Apocalipsis es un libro dificil de entender y por
ende de interpretar; por eso, algunos no lo han apreciado del todo. Otros, sin embargo,
se han sentido fascinados y atraidos por su contenido al punto de hacer uso de él en un
estilo de ciencia ficciéon. Ahora bien, ante todo se debe recordar, por una parte, que la
Biblia es la revelaciéon de Dios al humano con un propdésito redentor. Por otra parte, su
intencidén es que el creyente ya redimido pueda conocer la voluntad de Dios para su vida,
y pueda crecer en el conocimiento de Dios y en la imagen del Senor Jesucristo, “el
Cordero de Dios que quita el pecado del mundo” (Juan 1:29).

Teniendo en mente estas consideraciones, se requerira estudiar este libro con el
mayor cuidado que sea posible. Se considerard una parte introductoria y luego se
abarcara el contenido del mismo. En el estudio introductorio se tocara la paternidad
literaria, la forma literaria, la fecha en que fue escrito, los destinatarios, la estructura
caracteristica del libro y, finalmente, el propoésito del mismo.

PATERNIDAD LITERARIA

Tanto al comienzo como al final del texto aparece el nombre de la persona que recibid
la revelacién. La autoria del libro es uno de los primeros aspectos a discernir. ¢Quién es
este Juan? (1:1, 4, 9; 22:8). Para unos, no hay duda alguna de que es Juan el apostol, el
discipulo amado, quien también escribié el denominado cuarto Evangelio y las llamadas
tres epistolas universales. Otros han presentado una opinién distinta a la anterior.
Cuando se estudia acerca de los libros de la Biblia se tienen dos clases de evidencias—
las evidencias externas y las internas—, que ayudan a conocer los detalles acerca de
dichos libros y de los que estan relacionados con ellos. Al considerar tanto las evidencias
externas como las internas se puede afirmar que la paternidad literaria de Apocalipsis
pertenece a Juan el apdstol.

Evidencias externas. El aunado testimonio de mayor antigiiedad le atribuye la autoria
de Apocalipsis al apostol Juan, conocido también como hijo de Zebedeo (Mat.10:2) e
identificado como “el discipulo amado”. Justino Martir (100-165 d. de J.C.), uno de los
denominados apologistas de la iglesia primitiva, vivi6 en Asia Menor donde se
encontraban las iglesias a las que fue dirigido Apocalipsis. A mediados del siglo II d. de
J.C., en su Didlogo con Trifén el judio, Justino dice que Juan, quien escribié Apocalipsis,
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“era uno de los apodstoles de Cristo”. Aparte de Justino, Ireneo (130-200), Tertuliano
(160-220) y Origenes (185-254) sostuvieron que Juan el apdstol era el autor de
Apocalipsis. Aparte de Marciéon (murié en 160), quien rechazoé el libro de Apocalipsis asi
como la mayoria de los escritos del NT, Dionisio (muri6é en 264), un obispo de Alejandria,
Egipto, durante el siglo III cuestion6 la autoria de Apocalipsis por parte de Juan el
apostol, el hijo de Zebedeo.

Los argumentos que presentd Dionisio en contra del apdstol Juan como autor han
sido debatidos por los estudiosos de las Escrituras. Un aspecto que habla en contra de
Dionisio es que su rechazo del apdéstol Juan como autor estaba basado en un prejuicio
teolégico. El motivo de Dionisio era combatir a un grupo de herejes llamados
“quiliastas”, quienes respaldaban su punto de vistaen Apocalipsis 20:1-6, el pasaje que
habla del milenio terrenal. Debido a esto, Dionisio cuestioné la paternidad literaria de
Apocalipsis por Juan el apéstol. Este mismo Dionisio compar6 el lenguaje, el estilo y la
forma de expresién del pensamiento del libro con la de los otros escritos de Juan, y
consideré que Apocalipsis no fue escrito por Juan el apdstol. El optd por sugerir que el
autor de Apocalipsis fue un tal Juan el Presbitero. Sin embargo, hoy por hoy la
abrumadora evidencia externa apoya el punto de vista tradicional de que el autor del
libro de Apocalipsis es Juan el apdstol.

Aunque algunos opinan que el contenido teolégico de Apocalipsis es diferente al de
los otros escritos de Juan—el Evangelio y las tres epistolas universales—, también se
hallan muchas similitudes. Eso se presentara bajo las evidencias internas.

Evidencias internas. También apuntan méas hacia Juan el apodstol como el autor de
Apocalipsis. Hay muchas similitudes entre Apocalipsis y los otros escritos adjudicados a
Juan el apdstol. Unicamente en el Evangelio de Juan (1:1) y en el libro de Apocalipsis
(19:13) se presenta al Senor Jesucristo como el Verbo. También en Juan 1:29 y en
Apocalipsis 5:6 se denomina al Senor Jestus como Cordero. Se debe decir, sin embargo,
que en estos textos se emplean distintos términos griegos para “cordero”. Otra
caracteristica similar entre el Evangelio de Juan y Apocalipsis es que el Senor Jesus se
denomina a si mismo varias veces como el “yo soy” (comp. Juan 6:35; 8:12; 10:7, 11;
Apoc. 1:8, 17; 21:6; 22:13, 16).

Al estudiar este libro, uno se da cuenta de que el autor era un judio muy versado en
las Escrituras. Aungque no llega a citar textualmente el AT, como por ejemplo lo hace el
apostol Pablo, Juan el apdstol presenta las ideas del AT en todo el libro de Apocalipsis.
Por el contenido del libro, el autor era muy conocido por las siete iglesias de Asia Menor.
También muestra ser un creyente profundamente convencido de que la verdad de la fe
en Cristo Jests pronto triunfaria sobre todos los aparentes poderes que se encuentran
en el mundo.

Por lo anteriormente expuesto, el testimonio sélido de los allegados a la iglesia
primitiva respalda la autoria de Juan el apdstol. La opinidén generalizada es que las otras
particularidades del libro de Apocalipsis en comparaciéon con el Evangelio de Juan se
deben a asuntos de forma literaria, propdsito y el contexto en el cual se encuentra el
autor.

FORMA LITERARIA

Para una aproximacién a una interpretacién sana del libro de Apocalipsis se debe
reconocer y tener siempre presente que este libro posee tres géneros o estilos literarios.
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Al comienzo del libro se establece que es de estilo apocaliptico, se declara ademas que
es un escrito profético (1:3), y finalmente se presenta con el formato de una carta (1:4).
En primer lugar, el estilo literario apocaliptico surgié en el siglo II a. de J.C., y tenia la
finalidad de animar a los seguidores de Dios que eran perseguidos. Muchos de sus
autores declaraban haber recibido alguna revelacién de parte de algiin angel o ser
espiritual. Esta clase de literatura es muy simbodlica, llena de imagenes misticas,
numeros y colores simbdlicos. Aunque muchas de sus visiones parecen raras y extranas,
el libro de Apocalipsis se distingue de los demas libros de esa categoria. Apocalipsis,
por una parte, ancla la esperanza del pueblo de Dios en la obra redentora de Cristo en la
cruz y, por otra parte, proporciona una variedad de claves para su debida interpretacién.
Algunos ejemplos son los siguientes: En 1:20, las estrellas son angeles y las lamparas
son las iglesias; “la gran ramera”, en 17:1, es Babilonia (probablemente Roma); y, en
21:9, 10 la Jerusalén celestial es la esposa del Cordero.

De la manera como se ha definido el género literario apocaliptico, sin embargo, se
puede decir que el interés enfatico de Juan es de juicio escatoldgico y salvacion. Hay dos
aspectos particulares donde se observa cémo el Apocalipsis de Juan se ubica en la
tradicion literaria de la apocaliptica judia. Una es que este libro es una obra apocaliptica
profética, ya que presenta la revelacién desde una perspectiva trascendental de este
mundo. Es profética por el modo concreto de tratar la situacién histérica, es decir, la de
los cristianos en la provincia romana de Asia Menor al final del siglo I d. de J.C., y de
llevar a los lectores la palabra profética de Dios, ayudandoles asi a entender el propdsito
divino en su situacién y a responder a su situacién en la forma apropiada con este
proposito. El otro aspecto es que el escrito de Juan es apocaliptico, por la manera como
capacita a los lectores a ver su situacién por la revelaciéon del contenido de una visién
donde Juan es llevado fuera de este mundo para verlo de modo diferente. Es aqui donde
el libro pertenece a la tradicién apocaliptica de revelaciéon visionaria. Juan, junto con sus
lectores, es llevado al cielo para ver al mundo desde la perspectiva celestial. Se puede
concluir que la consecuencia de las visiones de Juan es ampliar el mundo de sus
lectores, en las dimensiones de espacio y tiempo, a la trascendencia divina. De esta
manera, los limites de poder e ideologia, por ejemplo, que Roma representaba para el
mundo de sus lectores se abren al propodsito infinito mayor de su Dios trascendente,
Creador y Senor.

En segundo lugar, Apocalipsis incluye el elemento profético. Juan se presenta con la
misma caracteristica de los profetas, es decir, estaba consciente de la inspiraciéon asi
como también de la condicién de escribir con autoridad (1:3). El papel del profeta era
trazar la palabra de Dios para separar la creencia verdadera de la falsa. Se incluia aqui
también el apuntar las faltas de las iglesias de Asia: por ejemplo, en el caso de Efeso, el
haber dejado el primer amor; Pérgamo, por tener a los que se adherian a la doctrina de
Balaam; y Tiatira, por tolerar a la falsa profetisa Jezabel. Hay que reconocer, ademas,
gue las muchas alusiones que Juan hace de los profetas del AT aumenta la evidencia
para que se vea al libro de Apocalipsis como profecia. En general, se puede establecer
cierta diferencia entre lo que se denomina el oraculo profético que, en el tiempo de la
iglesia cristiana primitiva, consistia en el mensaje dado por Dios que era proclamado en
los cultos de adoracién (comp.1l Cor. 14:30) Lo otro es que los profetas en la iglesia
cristiana primitiva también recibian revelaciones a través de visiones que a la vez eran
comunicadas a las iglesias informando sobre la visién. El libro de Apocalipsis es,
practicamente, un informe de revelacién a través de visiones, aunque también incluye el
oraculo profético.
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Ahora bien, ciertamente se entiende que la profecia en el cristianismo primitivo era
presentada en forma oral y no escrita, Juan contaba con los modelos de la profecia
escrita que se encuentra en el AT asi como los escritos apocalipticos posteriores de los
judios. Al escribir, se puede notar que Juan manifiesta la influencia literaria de ambos
estilos. Por lo tanto, se puede entender que Juan se veia a si mismo como uno de los
profetas cristianos tanto como uno de los seguidores de la tradicion profética del AT. Un
buen ejemplo es el que se encuentra en 10:7, donde Juan dice oir que “también sera
consumado el misterio de Dios, como él lo anuncié a sus siervos los profetas”. Esto es
una referencia casi segura a los profetas del AT. Se hace alusiéon a Amoés 3:7: “Asi, nada
hara el Senor Jehovah sin revelar su secreto a sus siervos los profetas”. Luego, Juan
presenta su encargo profético (10:8-11) conforme al modelo del profeta Ezequiel (comp.
Eze. 2:9-3:3). Para ambos, la profecia escrita fue “dulce como la miel” después de
haberla ingerido. El encargo para Juan es proclamar el cumplimiento de lo que Dios
habia revelado a los profetas del pasado. Se observa que Apocalipsis esta impregnado
de referencias a las profecias del AT, aunque ciertamente no se hacen citas textuales de
ellas. Se entiende que siendo Juan mismo un profeta no se requeria citar a sus
precursores. Mas bien, él toma e interpreta de nuevo sus profecias, del mismo modo
como lo hicieron los profetas posteriores en relaciéon con los profetas anteriores del AT.
En el caso de Juan, pareciera que €l escribe en forma combinada tanto en la tradiciéon de
los profetas del AT como en el climax de la tradicién, esto es, cuando todos los oraculos
escatolégicos proféticos estdn en el punto de su cumplimiento total. Lo que
indudablemente convierte a Juan en un profeta cristiano es el hecho de hacerlo en el
contexto del cumplimiento ya de la esperanza profética del AT en la victoria del Cordero,
el Mesias Jesucristo.

En tercer lugar, Apocalipsis parece haber circulado como una carta o epistola escrita
a las siete iglesias: Efeso, Esmirna, Pérgamo, Tiatira, Sardis, Filadelfia y Laodicea (1:11;
comp. 1:4; 22:16), que estaban en la provincia romana de Asia. Es probable inclusive que
se las mencione en el orden en el que fueron visitadas por el mensajero que tuvo su
punto de partida de Patmos y viajé en una ruta circular alrededor de la provincia de Asia.
El estilo que presenta por el saludo y a quién va dirigida (1:4, 5, 9-11) es el de una carta.
Ademas, el contenido de los caps. 2 y 3 claramente presentan esta forma caracteristica
del estilo epistolar. Aqui es importante comentar que muchas de las malas
interpretaciones de Apocalipsis, particularmente las que presumen que gran parte del
libro no fue dirigido a los lectores del primer siglo, y que solamente futuras generaciones
serian las Unicas capaces de entender dicho libro, es el resultado de negar el hecho de
que es una carta.

Este género literario que caracteriza la carta permite que el escritor o remitente
identifique plenamente a los receptores o destinatarios a los que esté escribiendo y a su
situacion que esta tratando del modo mas especifico que desee. En general, los escritos
de otros géneros literarios no son dirigidos a circulos de lectores tan especificos. Las
cartas pudiesen llegar a ser de interés y significado a otros lectores aparte de los
destinatarios originales. Este es el caso con algunas cartas apostolicas, las de Pablo por
ejemplo, que llegaron a circular entre las iglesias a las que no habian sido originalmente
dirigidas y que posteriormente llegaron a conformar el canon del NT.

Se entiende que debe haber cierta diferencia entre una carta dirigida exclusivamente
a un lector y una carta circular escrita a varios lectores. Esta diferencia se puede
observar entre una carta como la de los Efesios y 1 Pedro. En el caso de Apocalipsis,
Juan hace uso de un método aparentemente acostumbrado de escritura de una carta
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circular que comunicaria un mensaje especifico a cada una de las iglesias a las que se
dirige. Aunque todo el escrito esta dirigido en forma general a todas las iglesias, él
empieza dirigiéndose a través de siete mensajes especificos del Senor Jesucristo a las
siete iglesias (Apoc. 2-3). Cada mensaje es particularmente relevante para la necesidad
de la iglesia aludida, con la que Juan estaba muy familiarizado. Estos mensajes indican
que las siete iglesias eran distintas. Enfrentaban diferentes dificultades y actuaban de
modo distinto ante los problemas comunes.

El Senor Jesucristo le habla de modo particular a cada una de las iglesias; sin
embargo, los mensajes no son independientes. Estos sirven de introduccién para el resto
del libro. Se puede decir que el diseno que Juan ha hecho de Apocalipsis con estas siete
introducciones es para que el libro sea leido desde, por lo menos, siete perspectivas
distintas. Los siete mensajes proporcionan siete contextos diferentes en los que el libro
seria leido, integrado ademas a los contextos en los que Juan tiene interés como es el
caso de la tirania imperial de Roma, el conflicto césmico de Dios y el mal, y el proposito
escatolégico de Dios para su creacion.

FECHA

De acuerdo con su contenido, Apocalipsis fue escrito cuando los cristianos se
encontraban en un tiempo de persecucién o tribulacién (1:9). Ahora bien, segun la
historia del cristianismo, los dos periodos mas frecuentemente mencionados o
reconocidos como tiempos de persecuciéon son la ultima parte del mandato del
emperador romano Nerén (54-68 d. de J.C.) asi como también la de Domiciano (81-96 d.
de J.C.). Los que consideran el periodo de Domiciano como la época en que fue escrito
Apocalipsis proponen la década de los anos noventa del siglo I d. de J.C.

Algunos de los motivos para considerar este periodo son los siguientes. Segun
referencias del eminente historiador antiguo Eusebio (260-340), él cité a Ireneo diciendo
que Apocalipsis fue escrito hacia el final del reino de Domiciano. También esta probable
fecha proporciona un lapso entre el establecimiento de las iglesias durante la época del
apostol Pablo y la declinacién que se alude de estas iglesias en los caps. 2 y 3 de
Apocalipsis. Por ejemplo, se critica a la iglesia de Efeso de dejar el primer amor (2:4), a la
de Pérgamo por acoger a los malos maestros (2:14, 15) y a Laodicea por su tibieza (3:16).
Finalmente, se sabe que ciertamente durante su gestién Domiciano promulgé el culto a
su persona como emperador. A pesar de que no se puede probar cabalmente que él
persiguiera a los cristianos a nivel del imperio, su edicto de exigir el culto a su persona
era un aviso de la persecucién que se avecinaba.

La opinién mayoritaria, sostenida principalmente por los Padres de la iglesia, es que
Apocalipsis fue escrito entre los anos 81 y 96 d. de J.C. Probablemente, ocurrié en el ano
95 d. de J.C. Es bueno, sin embargo, mantener este asunto abierto a futuros estudios o
descubrimientos arqueoldgicos que pudiesen arrojar mas luz al respecto. Ademas, hay
una tesis que ha sido esgrimida por estudiosos de las Escrituras de que es probable que
todo el NT fuese escrito antes del anno 70 d. de J.C. Esta fecha marca la destrucciéon de
Jerusalén a manos de Tito Vespasiano (39-81), quien luego llegd a ser emperador de
Roma. Estos eruditos arguyen que no es posible que un evento tan trascendental y que
fue profetizado por el Senor Jesucristo (comp. Mat. 24:1, 2; Mar. 13:1, 2; y Luc. 21:5, 6) no
sea mencionado por los escritores del NT, incluyendo Apocalipsis. Por eso es necesario
considerar con una mayor probabilidad la persecucién realizada por el emperador
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romano Nerén (54-68). Futuras informaciones tendran la palabra en relaciéon con la fecha
cierta de la composicién de Apocalipsis.

LUGAR DE ESCRITURA

Juan dice que se encontraba en la isla de Patmos, un lugar rocoso y escabroso,
ubicado en el mar Egeo, a unos 64 km al sudoeste de la ciudad de Efeso. El gobierno
romano utilizaba a Patmos como un lugar de exilio para los criminales y delincuentes.
Por eso llama la atencién el hecho de que Juan aclara el porqué se encontraba alli. No
fue por ser un transgresor de las leyes romanas sino “por causa de la palabra de Dios y
del testimonio de Jesus” (1:9).

DESTINATARIOS

El autor también establece que se le encargd escribir a las siete iglesias que se
encontraban en la provincia romana de Asia (Apoc. 2-3). Se reconoce que estas ciudades
estaban bien unidas por una red de comunicaciones. Es posible que el mensajero que
llevé el escrito comenzara su viaje en Efeso, continué en direccién hacia el norte pasando
por Esmirna y Pérgamo, girando luego hacia el este para pasar por Tiatira, Sardis,
Filadelfia, y terminé su recorrido en Laodicea. De repente, surge la pregunta: {éPor qué
Juan le escribe a siete iglesias? Segun lo que se puede observar habia otras iglesias en
la provincia de Asia. El NT se refiere a una congregacién en Troas (Hech. 20:5-12), otra
en Colosas (Col. 1:2) y otra en Hierapolis (Col. 4:13). Aparte de esto, hay referencias
historicas posteriores que hablan de congregaciones en otras ciudades de la misma
provincia.

Al volver al contenido de Apocalipsis, se observa que Juan considera la profecia que
le fue revelada como la culminacién de toda la tradicién profética biblica, lo que sugiere
que seria relevante para todas las demads iglesias cristianas existentes. Posiblemente
sea esto lo que representa el numero siete. Recuérdese que dicho niimero se emplea
varias veces en Apocalipsis. El nimero siete representa la perfecciéon o lo completo. Al
seleccionar, pues, a estas siete iglesias, Juan estaria comunicando que su mensaje va
dirigido a iglesias particulares como representantes de todas las iglesias. Esta
conclusién se deduce por el estribillo que apela a hacer caso o a obedecer el mensaje
profético, empleado al final de cada uno de los siete mensajes proféticos a las iglesias:
“El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las iglesias” (comp. 2:7, 11, 17, 29; 3:6,
13, 22). La idea a entender aqui es que, por dirigirse a estas iglesias especificas que se
encontraban en situaciones particulares, Apocalipsis tiene su aplicacién a una variedad
de contextos. Las distintas situaciones que vivieron estas siete iglesias abarcan en
forma representativa lo que cualquiera otra iglesia de entonces experimentaria. Estas a
su vez encontrarian en estos mensajes de forma analoga una aplicaciéon a su propio caso
y asi reconocerian la relevancia de todo el libro en si. Las iglesias de la posteridad han
podido hacer lo mismo, permitiendo que se hagan los ajustes necesarios a los cambios
en los contextos historicos.

OCASION

Al hablar de la ocasion, se busca mencionar las causas que provocaron que este libro
fuese escrito. En el desarrollo del mundo y pensamiento romano, la figura de autoridad
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del emperador cobré tanto auge y exaltaciéon que llegé a adquirir caracteristicas de
deidad. En vista de que en este tiempo las autoridades romanas quisieron poner en
ejecucion la disposiciéon de que el emperador fuese adorado como divinidad, los
cristianos—quienes creian y sostenian que Jesucristo, y no el César, era Senor—
comenzaron a enfrentar oposicion. A los cristianos de Esmirna se les avisa de la
hostilidad que se avecinaba (2:10); a la iglesia de Filadelfia se le dice que se acercaba la
hora de la prueba en el mundo (3:10). Antipas ya habia sufrido el martirio (2:13). Otros
como €l también experimentaron lo mismo (6:9). El mismo autor Juan se encuentra
exiliado en la isla de Patmos a causa de su ministerio (1:9). Parece que algunos en medio
de las congregaciones estaban a favor de rendirse ante las exigencias antagoénicas (2:14,
15, 20). Era necesaria esta palabra de correccién a tiempo para que los creyentes no
sucumbieran ante estas pruebas.

PROPOSITO

Se ve en distintas oportunidades cémo el autor escribe con el propodsito de animar a
los creyentes a resistir con firmeza las demandas de adorar al emperador. Juan les dice
que el final del enemigo era inminente. Satanas aumentaria la persecucion en contra de
los creyentes, mas ellos habrian de permanecer fieles hasta la muerte (2:10). Ellos habian
sido sellados y nada ni nadie podrian hacerles dano. Ademads, ellos pronto serian
vindicados en la segunda venida del Senor Jesucristo. Los impios serian destruidos para
siempre, y el pueblo de Dios estara para siempre en la gloria eterna del divino Senor
Jesucristo.

ALGUNAS CARACTERISTICAS DISTINTIVAS

Al leer Apocalipsis se encuentran caracteristicas que distinguen a este libro. Algunas
de las que se pueden mencionar son las siguientes: Se halla el aspecto de contraste o
conflicto. Aparece la lucha de Dios y Cristo contra Satanas derrotandolo. El pueblo de
Dios se enfrenta a las huestes de maldad. Se encuentra el uso de niimeros. Por ejemplo,
el numero siete aparece 52 veces (comp. 1:4, 11, 12, 16; 5:1, 6; 8:2; 10:3; 12:3; 15:1, 6, 7:
17:9). Simbdlicamente, el numero siete significa totalidad o algo completo al que no le
falta nada. Otro aspecto caracteristico es la manera como se desarrollan los eventos,
imagenes y visiones. Aunque Apocalipsis presenta siempre un movimiento hacia
adelante, los eventos, imagenes y visiones no se desarrollan en una secuencia lineal
suave, sino que como se observa hay interrupciones, interludios y repeticiones. El
movimiento hacia adelante se describe mejor como una espiral en forma cénica que va
desde el presente hasta alcanzar un glorioso futuro.

INTERPRETACIONES TRADICIONALES

Tradicionalmente, el libro de Apocalipsis se ha interpretado en las siguientes
perspectivas:

(1) La posicion pretérita interpreta este libro exclusivamente a la luz del contexto del
siglo I. Alega que la mayoria de los eventos alli referidos ya han sucedido. Este punto de
vista sostiene que Juan describe la lucha entre la iglesia y el gobierno romano.
Ciertamente, este parecer presenta un punto fuerte porque hace que el mensaje de
Apocalipsis sea relevante para los creyentes de las iglesias cristianas primitivas. La
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debilidad quizas esta en la dificultad de algunos de sus adeptos en encontrar que el
mensaje sea significativo para los cristianos de las épocas posteriores al primer siglo, a
menos que se mire a los actos de Dios y se entienda que él pueda repetir el mismo
patrén en las iglesias contemporaneas.

(2) La perspectiva histérica interpreta Apocalipsis describiendo una cadena de
eventos desde Patmos hasta el fin de la historia. Los de este punto de vista interpretan
la apertura de los sellos, el sonar de las trompetas y el vertimiento de las copas (caps. 6—
16) como representacion de los distintos acontecimientos durante la historia universal y
del cristianismo. La fortaleza de este parecer es que proporciona al lector una visién
poderosa de la soberania divina en relacién con los acontecimientos mundiales. La
debilidad esta en lo subjetivo y en el gran desacuerdo que existe entre sus intérpretes.

(3) El punto de vista futurista enfoca al libro principalmente tratando los asuntos
futuros del fin de los tiempos.

(4) La posiciéon idealista lo ve como un cuadro pictografico de las verdades eternas,
como el triunfo del bien sobre el mal. No obstante, es bueno recalcar que las verdades de
este libro de la Palabra de Dios no dependen de la adopciéon de un punto de vista
particular de interpretacién. Estas verdades fueron escritas para que los creyentes
fuesen edificados y capacitados para resistir la tentaciéon y ser victoriosos por todas las
promesas alli afirmadas por el Cordero de Dios, el Senor Jesucristo.

EL USO DEL ANTIGUO TESTAMENTO

En Apocalipsis hay un uso particular del AT. Aunque no hay citas textuales, en
muchos lugares el autor hace alusién al AT. El comentarista Swete dice que, siguiendo el
apéndice de la obra de Westcott y Hort, de los 404 versiculos que componen Apocalipsis
hay 278 que contienen referencias del AT. Esto es sobresaliente. Porque si uno lo
compara, por ejemplo, con las epistolas de Pablo, estas contienen 95 citas textuales y
probablemente unas 100 alusiones al AT. El autor de Apocalipsis hace referencias
constantes de los profetas Isaias, Jeremias, Ezequiel y Daniel.

Aparte, hace mencién también de los libros de Exodo, Deuteronomio y Salmos. Es
muy importante ver las nuevas interpretaciones de la cristologia que Juan hace de
pasajes del AT. No es que sencillamente utiliza el AT en su sentido original sino que
muchas veces refunde, es decir, le da una nueva forma y disposicién a las visiones e
imagenes del AT. Ahora bien, se observa que aunque hay una continuidad entre el AT y
el libro de Apocalipsis, este ultimo surge del anterior como un ente distinto.

CUALIDADES PRESENTES EN APOCALIPSIS

El libro de Apocalipsis resalta de modo profundo la soberania de Dios en la historia,
de manera sublime la persona y obra del Senor Jesucristo, y de forma clara la actuacién
de Dios en los acontecimientos escatolégicos que consumardan la historia universal. La
vision que se presenta de Dios sentado en su trono (caps. 4-5) indica que solo Dios es
digno de ser adorado y alabado. Indudablemente, esta figura es poderosa para
proporcionar animo a los que enfrentan persecuciones y dificultades a causa de su
fidelidad a Cristo.

Hay un gran valor también en designar a Cristo como “El Hijo de Dios” (2:18) y como
“EL VERBO DE DIOS” (19:13). Esta designaciéon declara la divinidad de Jesucristo asi
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como su funcién reveladora en el propdsito y plan divinos. Cuando se le identifica como
“Cordero” (5:6) obviamente se estél~ 1resaltando~ lo vital de su obra expiatoria. Al
denominarsele: “REY DE REYES Y SENOR DE SENORES"” (19:16) se ratifica su majestad
divina.

Se entiende que “escatologia” es un término amplio que abarca los acontecimientos
relacionados con la finalizacién de la historia humana, tanto individual como colectiva.
Aunqgue Apocalipsis no presenta una lista detallada de los eventos finales de la historia,
si hace un recordatorio de lo que seran los acontecimientos que afectaran de modo
categorico la actual existencia humana. Al presentar, por una parte, la descripcion del
juicio final (20:11-15), se quiere ensenar que Dios toma muy en serio el pecado y que los
creyentes deben ser obedientes. La promesa del regreso de Jesucristo (1:7; 22:20), por
otra parte, proporciona esperanza y reverencia a los creyentes en Cristo.

En conclusién, al leer y reflexionar continuamente sobre el libro de Apocalipsis, el
creyente hallara advertencias, animo, desafios, esperanza y satisfaccién. Si esto es cierto
y asi cree este autor, entonces el provecho que se obtiene de Apocalipsis es un motivo
poderoso para que los creyentes se dediquen al estudio diligente, y a la obediencia
creciente, de las palabras que se encuentran en este libro (1:3).
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BOSQUEJO DE APOCALIPSIS

I. PROLOGO, 1:1-8
1. Introduccién del libro, 1:1-3
2. Saludos, 1:4, ba
3. Una doxologia a Cristo por lo que ha hecho, 1:5b, 6
4. Una afirmaciéon enfatica del regreso de Cristo, 1:7
5. Una afirmaciéon enfatica del poder de Dios, 1:8
II. LA PRIMERA VISION DE JUAN, 1:9-3:22
1. La vision de Cristo glorificado y el encargo de escribir, 1:9-20
(1) Juan en Patmos recibe la revelacién que debia escribir, 1:9-11

(2) La vision de Cristo glorificado: El Sefior de la iglesia y el autor de las siete
cartas, 1:12-20

2. Estructura y contenido de las cartas a las siete iglesias, 2:1-3:22
(1) La carta a Efeso, 2:1-7: Lo grave de dejar el primer amor
a. La ciudad de Efeso, 2:1

b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su firmeza ante la herejia y su
persistencia paciente, 2:2, 3, 6

c. La condenacién: Se la condena por perder el primer amor, 2:4

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios,
2:5

e. La bendicién prometida: Gozar de las delicias del reino eterno, 2:7
(2) La carta a Esmirna, 2:8-11: Atribulada y pobre, pero espiritualmente rica
a. La ciudad de Esmirna, 2:8

b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su paciencia y perseverancia ante la
persecucion de parte de los judios, 2:9, 10b

c. La bendicién: Se le promete la corona de la vida y que no sufrira el dano de la
segunda muerte, 2:10c, 11

(3) La carta a Pérgamo, 2:12-17: Lo inaceptable de la transigencia doctrinal
a. La ciudad de Pérgamo, 2:12
b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su fidelidad ante la tentacién, 2:13
c. La condenacién: Se la condena por sucumbir ante los falsos maestros, 2:14, 15

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios:
no seguir las falsas ensefanzas de los nicolaitas, 2:16

e. La bendiciéon prometida: Recibir manda escondido y una piedra blanca, 2:17
(4) La carta a Tiatira, 2:18-29: Lo censurable por la transigencia moral

a. La ciudad de Tiatira, 2:18
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b. El elogio o reconocimiento: Se la elogia por sus buenas obras, por su
paciencia y persistencia, 2:19

c. La condenacién: Se la condena por la inmoralidad en relacién con falsas
ensenanzas, 2:20-23

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios,
para tomar posicién contra toda forma de pecados y herejias, 2:24, 25

e. La bendiciéon prometida: Gozar de poder para reinar y de recibir la estrella de
la manana, 2:26-29

(5) La carta a Sardis, 3:1-6: Lo serio de la mortalidad espiritual
a. La ciudad de Sardis, 3:1a
b. La condenacion: Se la condena por carecer de vida espiritual, 3:1b, 2

c. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios
por su insensibilidad, 3:3

d. El elogio o reconocimiento: Se elogia la resistencia a la inmoralidad, 3:4

e. La bendicién prometida: Recibir nuevas vestiduras, un nuevo nombre y una
confesién eterna, 3:5, 6

(6) La carta a Filadelfia, 3:7-13: Lo valioso de la lealtad
a. La ciudad de Filadelfia, 3:7

b. El elogio o reconocimiento: Se la elogia por guardar la confesién, es decir, no
negar el nombre de Cristo, 3:8, 9

c. La bendicion prometida: Ser guardada en la hora de la prueba,; recibir la
corona, la columna y el nombre nuevo, 3:10-13

(7) La carta a Laodicea, 3:14-22: Lo dafnino de la complacencia, tibieza y apostasia
a. La ciudad de Laodicea, 3:14
b. La condenacion: Se la condena por su tibieza, 3:15-17

c. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios:
su precaria condicién espiritual, 3:18, 19

d. La bendiciéon prometida: Recibir salvacién, renovaciéon, comunion y el reino
eterno, 3:20-22

I1I. LA SEGUNDA VISION DE JUAN, 4:1-16:21
1. La vision de Dios el Soberano en su trono, 4:1-11
(1) El lamamiento desde €l cielo, 4:1, 2a
a. Se abre la puerta de la revelacién ante Juan, 4:1ab
b. Se trata el asunto de la controversia en relacién con el rapto, 4:1c, 2a

(2) Dios se revela sentado en el trono y rodeado por los veinticuatro ancianos,
4:2b-6a

(3) Los cuatro seres vivientes y su alabanza, 4:6b-11

2. Los siete sellos y un primer interludio, 5:1-8:1
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(1) La vision del Cordero quien es el tinico capaz de abrir el libro sellado, 5:1-14
a. El libro sellado en la diestra de Dios, 5:1-5
b. La visién del Cordero que toma y abre el libro, 5:6-14

(2) La vision de los seis sellos y sus consecuencias, 6:1-17
a. La apertura del primer sello: vencedor (caballo blanco), 6:1, 2

b. La apertura del segundo sello: retiro de la paz y matanzas (caballo rojo), 6:3,
4

c. La apertura del tercer sello: escasez o una seria necesidad (caballo negro),
6:5, 6

d. La apertura del cuarto sello: muerte (caballo palido), 6:7, 8
e. La apertura del quinto sello: sufrimiento de los testigos de Dios, 6:9-11
f. La apertura del sexto sello: el umbral del fin, 6:12-17

(3) Un primer interludio: Visiones de seguridad y salvacion, 7:1-17
a. La selladura de los siervos de Dios, 7:1-8
b. La dicha de la multitud de los redimidos en el cielo, 7:9-17

(4) La apertura del séptimo sello: hay un silencio dramético, 8:1

3. Los juicios de las siete trompetas y los tres interludios, 8:2-14:20

(1) Los juicios de las primeras seis trompetas, 8:2-9:21
a. Preparacioén para las trompetas, 8:2-6
b. Los primeros cuatro juicios de las trompetas, 8:7-12
c. Los ayes del aguila, 8:13
d. El toque de la quinta trompeta; el primer ay: Un ejército de langostas, 9:1-12
e. El toque de la sexta trompeta; el segundo ay: Acciones desastrosas, 9:13-19
f. E]l propésito del juicio de Dios, 9:20, 21

(2) Un segundo interludio: Visiones de la funcién profética, 10:1-11:13
a. Introduccién al segundo interludio
b. El 4ngel poderoso y el librito abierto, 10:1-11
c. La mediciéon del templo y los dos testigos, 11:1-13

(3) El toque de la séptima trompeta; el tercer ay: El tiempo del fin, 11:14-19
a. Un recordatorio de lo ocurrido anteriormente, 11:14
b. El contenido de esta séptima trompeta, 11:15a
c. Hay una visién del establecimiento del reino del Senor y de Cristo, 11:15b
d. Hay un canto de accién de gracias, 11:16, 17
e. Se encuentra una sinopsis del juicio y recompensa de Dios, 11:18

f. Se presenta una visién de la venida del reino de Dios, 11:19
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(4) Un tercer interludio: la confrontacién con los poderes del mal, 12:1-14:5

a. La vision de la mujer, el dragoén, y el nacimiento del hijo varén de la mujer,
12:1-6

b. Un conflicto en el cielo, 12:7-12
c. El ataque del dragén a la mujer y a su hijo, 12:13-17
d. La bestia que surge del mar, 13:1-10
e. La bestia que surge de la tierra, 13:11-18
f. La visién del Cordero y de los redimidos en el monte Sion, 14:1-5
(5) Un cuarto interludio: Las visiones de juicio, 14:6-20
a. La vision del juicio inminente anunciado por tres angeles, 14:6-13
b. La siega de la mies de la tierra: Aparece un cuarto angel, 14:14-16
c. La vendimia de las uvas maduras: Se mencionan dos angeles mas, 14:17-20
4. Los juicios de las siete copas de la ira de Dios, 15:1-16:21
(1) La preparacién para los juicios de las copas: Las visiones introductorias, 15:1-8

a. Hay una primera vision: Representacion de los vencedores que surgen
triunfantes de estos juicios, 15:1-4

b. Hay una segunda visién: Aparicién de los siete angeles con las siete plagas,
15:5-8

(2) El1 derramamiento de las siete copas de juicios, 16:1-21
a. Se derrama la primera copa: Semejante a la sexta plaga de Egipto, 16:1, 2
b. Se derrama la segunda copa: Semejante a la primera plaga de Egipto, 16:3

c. Se derrama la tercera copa: Semejante también a la primera plaga de Egipto,
16:4-7

d. Se derrama la cuarta copa, 16:8, 9
e. Se derrama la quinta copa: Semejante a la novena plaga de Egipto, 16:10, 11

f. Se derrama la sexta copa: Se congrega a los reyes de la tierra en Armagedon,
16:12-16

g. Se derrama la séptima copa: Grandes cataclismos césmicos, 16:17-21

IV. LA TERCERA VISION DE JUAN: LA CAIDA DE BABILONIA, El GRAN TRIUNFO
FINAL, 17:1-21:8

1. La vision de la caida de la misteriosa Babilonia, 17:1-18
(1) La vision de la gran Babilonia: La ramera y la bestia escarlata, 17:1-6

a. Se encuentra el juicio de la gran Babilonia: Una extensién de la séptima copa,
17:1

b. Se presenta a la ramera y a sus amantes, 17:2
c. Se menciona a la ramera y a la bestia escarlata, 17:3, 4

d. Se identifica a la ramera, 17:5
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e. Se describe la actividad de la ramera: Asesina a los cristianos, 17:6
(2) La explicacion de la vision: La condenacion de Babilonia, 17:7-18

a. El dngel pasa a revelar el misterio de la ramera y de la bestia, 17:7

b. La representacion teoldgica de la bestia, 17:8

c. Hay que establecer la relaciéon entre los siete montes, las siete cabezas y la
bestia, 17:9, 10

d. Se menciona a la octava bestia y la resurreccién del Senor Jesucristo, 17:11
e. Se encuentra ahora el significado y la derrota de los diez reyes, 17:12-14
f. Se habla de la naturaleza autodestructible del maligno, 17:15-17
g. Se identifica nuevamente a la ramera, 17:18
2. El juicio y la exclamativa caida de Babilonia, 18:1-19:5

(1) El pregoén de la caida de Babilonia, 18:1-3

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

(3) La orden divina de la retribucién a Babilonia, 18:6-8

(4) Lamentacién de los aliados de Babilonia, 18:9-19
a. Se lamentan los reyes de la tierra, 18:9, 10
b. Se lamentan los comerciantes de la tierra, 18:11-17a
c. Se lamentan los marineros, 18:17b-19

(5) El lamamiento a regocijarse, 18:20

(6) La desaparicion final de Babilonia, 18:21-24

(7) La adoracién celestial por el juicio a Babilonia, 19:1-5

3. El triunfo final y la consumacioén, 19:6-21:8

(1) La proclamacién de las bodas del Cordero, 19:6-10
a. Las bodas del Cordero estan repletas de gozo y alegria, 19:6-9
b. Se advierte sobre el peligro de la idolatria, 19:10

(2) La apariciéon del Mesias victorioso, 19:11-16
a. La segunda venida de Cristo es el climax de la historia, 19:11
b. Se describe el caracter y la naturaleza de Cristo, 19:12, 13
c. Los ejércitos celestiales siguen a Jesus, 19:14
d. Continua la caracterizacién de la persona de Cristo, 19:15, 16

(3) La derrota de la bestia, de sus aliados y del falso profeta, 19:17-21
a. Se convoca para el gran banquete de Dios, 19:17, 18
b. La bestia y el falso profeta arrojados al lago de fuego, 19:19-21

(4) La aprehensién de Satanas, la resurreccion y el reino milenario, 20:1-6

a. Se apresa a Satanas, 20:1-3
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b. El reino milenario de Cristo, 20:4-6
(5) La destrucciodn final de Satanas, de la muerte y del Hades, 20:7-15
a. La destruccioén de Satanas, 20:7-10
b. El gran trono blanco, 20:11
c. El juicio final, 20:12-15
(6) El cielo nuevo y la tierra nueva, 21:1-8
a. Con Dios en la ciudad santa, 21:1-4
b. La consumacién de la salvacién, 21:5-8
V. LA CUARTA VISION DE JUAN, 21:9-22:5
1. La visioén de la santa ciudad, 21:9-27
(1) La descripcién y medicion de la nueva Jerusalén, 21:9-17
a. La descripcion de la nueva Jerusalén, 21:9-14
b. La medicién de la nueva Jerusalén, 21:15-17
(2) El aspecto y la caracteristica de la ciudad, 21:18-27
a. El aspecto de la ciudad, 21:18-21
b. La caracteristica de la ciudad, 21:22-27
2. La nueva ciudad con rio de agua y el arbol de la vida, 22:1-5
(1) Del rio emana agua de vida, 22:1
(2) Del arbol resulta la vida, 22:2
(3) Todo fruto maligno estara ausente, 22:3a
(4) Dios y el Cordero son el centro y la fuente de todo, 22:3b, 5a, b
(5) Los hijos de Dios le adoran y comparten el reino para siempre, 22:3c, 4, bc
VI. EPILOGO, 22:6-21
1. Primeras palabras de confirmacién del libro, 22:6a
. Primer anuncio del pronto regreso de Cristo, 22:6b, 7a
. La sexta bienaventuranza, 22:7b
. Advertencia contra la idolatria, 22:8, 9
. Lo perentorio de elegir inmediatamente, 22:10, 11
. Segundo anuncio del pronto regreso de Cristo, 22:12-13
. La séptima bienaventuranza e invitacién a ingresar a la ciudad de Dios, 22:14, 15

. Segundas palabras de confirmacién, 22:16
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. El regreso de Cristo e invitacién a beber gratuitamente del agua de vida, 22:17
10. Advertencia contra los falsos profetas, 22:18, 19

11. Anuncio final del regreso de Cristo, 22:20

12. La bendicién final, 22:21
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13. Conclusién
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APOCALIPSIS
TEXTO, EXPOSICION Y AYUDAS PRACTICAS

En los manuscritos méas antiguos, este libro de la Biblia se denomina sencillamente
“El Apocalipsis de Juan”. Este titulo, en realidad, es una abreviatura o resumen del
titulo amplio que aparece en los dos primeros versiculos. Manuscritos posteriores llegan
a presentar diversos cambios y expansiones. Por otra parte, aunque se ha establecido un
bosquejo, se quiere, en realidad, que el texto prevalezca por cuanto se reconoce que
Juan interrumpe la secuencia del mismo para presentar las visiones o explicaciones,
para luego seguir exponiendo su mensaje.

I. PROLOGO, 1:1-8

Estos ocho versiculos introducen la totalidad del libro de Apocalipsis. Estan repletos
de contenido teoldgico asi como de detalles extraordinarios. Luego de hacer su
introduccion, Juan se dirige a las siete iglesias de la provincia romana de Asia siguiendo
el formato de una carta o epistola.

Base para empezar

Para entender mejor el libro de Apocalipsis y hacerlo parte de nuestra vida debemos
comprender algunos elementos que son fundamentales en su interpretacion.
1. Unidad del libro: El libro es un todo, no son visiones aisladas.
2. Libro especial: Es un libro profético, epistolar y apocaliptico.
3. Estructura de la historia:
* Dios se ha manifestado por medio de actos liberadores y también por medio de juicios.
* La méaxima revelacién de Dios en la historia es Jesucristo.
* Hay un momento en que la historia acabara y comenzara la eternidad.
4. Hay diferentes maneras de entender este libro.
5. Hay ciertos hechos que son certisimos: Cristo es Dios encarnado, Cristo murié, Cristo resucité
y Cristo viene.
6. Mientras Cristo regresa debemos vivir en una manera diferente.

1. Introduccion del libro, 1:1-3

Al introducir el libro, el autor dice el como y el porqué recibe esta revelacion. Luego
da su bendicién a los que leen, oyen y obedecen el mensaje del libro. Se observa aqui
claramente que la fuente del libro es divina. Se le denomina la revelacion de Jesucristo (v.
1). Se entiende por revelacion el despliegue o el dar a conocer lo que anteriormente
estaba oculto, en secreto o escondido. El significado en el NT, no obstante, tiene el
sentido exclusivo de ser una revelacién divina. Aqui se estd indicando la naturaleza y
proposito del libro.

El libro es la revelacién que Dios hace por medio de Jesucristo. Ciertamente, se
observa que aqui Cristo cumple una funcién mediadora. Cristo es el instrumento para la
revelacién; no en el sentido de que va a recibir la revelacién por medio de visiones como
lo experimentara Juan, sino en el sentido como dice el texto mas adelante en que solo
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Cristo es digno de tomar el libro (comp. 5:3-7) y luego de abrirlo y darlo a conocer (comp.
6:1,3,5,7,9, 12; 8:1).

El titulo o nombre completo es Jesucristo Se encuentra solamente cuatro veces en
este capitulo de todo el libro de Apocalipsis. Aparte de las dos veces que se menciona
en este versiculo, se emplea en los vv. 2 y 5. Esto es lo apropiado por el elevado estado
del prélogo. A través del resto de Apocalipsis se emplea el solo nombre “Jestis” nueve
veces; “Senor Jesus”, dos veces (22:20, 21); “Senor”, solamente una vez (14:13); y “el
Senor de ellos”, una vez (11:8). Cuando se usa “Cristo” solo, siempre va acompanado del
articulo determinado (11:15; 12:10; 20:4, 6).

Aunque el contenido de la obra proviene de Jesucristo, sin embargo, se presenta a
Cristo como el mediador que recibe la revelacién de Dios. El texto dice: que Dios Ile dio
para mostrar a sus siervos. Dios, pues, es la fuente de la revelacién (comp. Dan. 2:28, 29,
45), y Jesucristo, el mediador. Se observa que la revelaciéon es dada con un propoésito:
para mostrar a sus siervos las cosas que deben suceder pronto. La palabra original es un
aoristo de deiknuo'® (mostrar o manifestar) que traduce la frase para mostrar. Es
caracteristica del autor Juan cuando quiere referirse a la comunicaciéon de una revelacion
divina al través de visiones. Este mensaje revelado es para los siervos de Dios. Los
siervos, sin duda, son los profetas cristianos de Dios (comp Amods 3:7; Apoc. 10:7; 11:18;
22:6), los creyentes en general (comp. 7:3; 19:5; 22:3) o las iglesias cristianas (comp.
22:16). Se tiene el ejemplo particular en Amoéds 3:7, que dice: “Asi, nada hara el Senor
Jehovah sin revelar su secreto a sus siervos los profetas”. La historia no es entonces una
secuencia de casualidades o accidentes de eventos sino un orden de decretos divinos
que han de ocurrir. Estos decretos divinos provienen de la naturaleza divina y de la
revelacién de su propodsito en la creacién asi como en la redencién.

Semillero homilético

Ahora: iApocalipsis!
1:1-3

Introduccién: Apocalipsis es una palabra muy mal entendida. Se la ha relacionado con temor y
angustia. Apocalipsis no es temor, tampoco tragedia, ni escenas de angustia. Queremos hacer
notar tres caracteristicas del libro de Apocalipsis que nos ayuden a obedecer el mensaje de Dios.
I. Es una revelacion.
1. Errores.
(1) Se ha pensado que se trata de cosas extranas y figuras mitolégicas.
(2) Apocalipsis no es nada malo, ni es causa de temor.
2. Significado de la palabra.
(1) Quitar el velo.
(2) Nuestro Dios no se oculta.
(3) Dios nos quiere mostrar cémo vivir.
II. Es de Jesucristo.
1. Errores.
(1) Pensar que nos habla del Anticristo, de la ramera o de cualquier otra cosa.
(2) Buscar significados y equivalencias que no son indispensables.
2. Si nos habla del futuro.
(1) Hay eventos que ocurrirdn y “pronto”.
(2) El cristiano vive en una tension: aqui y mas alla.
(3) Esto debe ser transformador, no adormecedor.
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3. Nos habla de una persona.
(1) La frase se repite: “de Jesucristo”.
(2) Elesla figura central; nos habla del Cristo en gloria.
(3) Pero que no nos ha dejado abandonados.
ITI. Es para obedecer.
1. Errores.
(1) Pensamos en célculos.
(2) Las diferentes interpretaciones han servido para hacer divisiones y, a veces, obtener
dinero.
2. Es una carta.
(1) Tiene vigencia ahora; esta escrito a personas de carne y hueso.
(2) Esas personas tenian problemas.
3. Es una profecia.
(1) Es un término muy mal manejado.
(2) No es prediccidn.
(3) Es un llamamiento ético al pueblo de Dios para buscar a Dios
4. Es un “apocalipsis”.
(1) Es una clase de comunicacién en “clave”, pero conocida por “todos”.
(2) El problema es encontrar esa clave.
(3) Se da en medio de problemas de los receptores.
5. El propoésito es obedecer.
(1) Hay una bienaventuranza.
(2) Dispongamonos a obedecer lo que Dios nos manda a hacer en un mundo conflictivo y
desafiante.
Conclusién: Apocalipsis no es para el mas alla. Dios nos quiere enseflar su voluntad. Nos quiere
comunicar que Dios es el centro del mensaje revelado, con el propédsito de obedecer y ser fieles
en ente mundo que nos ha tocado vivir.

Repetidas veces Juan dice que estos eventos han de acontecer pronto (22:6, 7, 12,
20). ¢Cémo reconciliar esta expresion ante la realidad de que ya han transcurrido 2.000
anos desde entonces?. Unos consideran que la solucién se halla en el modo de
interpretar el término pronto. Otros consideran que debe entenderse en el sentido “de
repente” o “sin demora” una vez que el tiempo establecido para ello llegue. Otra manera
es entenderlo como la certidumbre del asunto que ha de ocurrir. De todos modos, este
término no debe causar conflicto alguno y se debe entender en su sentido propio
considerando que, segun el punto de vista profético, el fin es siempre inminente y
absolutamente seguro por cuanto es el cumplimiento del propoésito divino. Existen
ejemplos de ello tanto en el AT (Deut. 9:3; Eze. 29:5) como en el NT (Luc. 18:8; Rom.
16:20).

El texto continlia asi: y que dio a conocer enviandola por medio de un angel a su siervo
Juan. Cristo es el sujeto del verbo dio a conocer. Dicho verbo es caracteristico de los
escritos de Juan (comp Juan 12:33; 18:32; 21:19). Ahora se tiene como intermediario
entre Jesus y Juan a un angel. Se entiende que es el mismo angel que luego aparece en
22:8 y que reprende a Juan por postrarse a adorarle. El angel ciertamente cumple la
funciéon de mensajero asi como de instructor de la revelacién en Apocalipsis.

La revelacién llega, finalmente, al siervo Juan. El término siervo se emplea en el NT
para senalar a los representantes especiales del mismo Senor Jesucristo. Llega a ser un
precioso titulo de honra para el pueblo de Dios. El verbo griego que dice que la
revelacién llega a Juan implica una representacién figurada o de signos. Quiere decir
ciertamente el dar a conocer algo por medio de ciertas figuras, simbolos o signos. De
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este modo, concuerda con la marca simbdlica que caracteriza a Apocalipsis. Esto, pues,
debe considerarse como un aviso a todo lector para evitar una interpretacién literal de la
historia futura y procurar su entendimiento a través de una representacion simbdélica de
lo que ha de acontecer aun.

Se pasa ahora al contenido del libro (v. 2). De Juan, se dice: quien ha dado testimonio
de la palabra de Dios y del testimonio de Jesucristo, de todo lo que ha visto. La expresion
quien ha dado testimonio de también se emplea para traducir “el ser martir”. Mas
adelante, Juan se identificara a si mismo (v. 9) efectivamente indicando cémo su exilio
en Patmos fue una consecuencia directa de ser portador de este testimonio. La
referencia aqui tiene que ver con la revelacién dada por Dios y testimoniada por
Jesucristo. El contenido de la revelacién se presenta a través de tres elementos que
corresponden a los agentes anteriormente mencionados en el v. 1. En primer lugar, esta
la palabra de Dios. Aunque en otros lugares de Apocalipsis “la palabra de Dios” es el
mensaje de salvacién o el evangelio (comp. 1:9; 6:9; 20:4), en este contexto se refiere a la
revelacién particular que se encuentra en este libro, es decir, el Apocalipsis. La palabra
de Dios se entiende como una entidad activa, dindmica y poderosa. Juan presenta
conceptos diversos de la palabra de Dios (comp. 3:8, 10; 12:11; 17:17; 19:9).
Especificamente en 19:13, a Jesus se le llama “EL VERBO [o LA PALABRA] DE DIOS".
Es importante que el lector, los cristianos y las iglesias entiendan que el libro de
Apocalipsis, a veces descuidado, es ciertamente la palabra de Dios (19:15; comp. Efe.
6:17).

Joya biblica

Bienaventurado el que lee y los que oyen las palabras de esta profecia, y guardan las
cosas escritas en ella, porque el tiempo esta cerca (1:3).

En segundo lugar, esté el testimonio de Jesucristo. Este testimonio es presentado por
Jesucristo. El término griego que se traduce como testimonio también se puede traducir
como lo testificado, la atestacion, la validacién, la autenticacién o la verificacion. La
revelacién, pues, que Juan ha recibido ha sido atestada, validada o autenticada por
Jesucristo (comp. 22:16, 18, 20). Por consiguiente, Juan testifica tanto acerca de la
palabra de Dios que él recibi6é en las varias visiones como de la autenticacién de su
mensaje por Jesucristo mismo.

En tercer lugar, esté el hecho de todo lo que ha visto. Esta frase limita la esfera de las
dos frases que la preceden. De tal manera que se debe entender que la palabra de Dios
autenticada por Jesucristo estd comprendida de todo Io que ha visto Juan. De este modo,
Juan asegura que queda establecida la autoridad de la revelacién por comprobar tanto
su origen, como su transmisién y su contenido.

Se presenta ahora la bendicién para los que son receptivos de la revelacién y
obedientes a la ensenanza profética (v. 3). El texto esta estructurado en tres partes:
Bienaventurado es el que lee las profecias, bienaventurado es el que las oye, y
bienaventurado es el que las guarda. Se inicia con la declaracién: Bienaventurado,
makarios®”. La bendicién o felicitacién aqui pronunciada enfatiza sencillamente la
importancia del mensaje. He aqui la primera de las siete bienaventuranzas que se
mencionan en Apocalipsis (las seis restantes estan en 14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7, 14.).
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Continua refiriéndose a las acciones que produce el ser dichoso. Primero, se considera el
que lee. Este no es el que lee en privado, sino el que leia en el servicio publico delante de
la congregacion. Esto refleja la forma primitiva del culto de adoracién en que una
persona, el dia del Senor, leia las Escrituras en voz alta para la congregacion. Los
cristianos tomaron de la practica de los judios la lectura publica de las Escrituras (comp.
Exo. 24:7; Neh. 8:2, 3; Luc. 4:16; Hech. 13:15; 2 Cor. 3:15). Inicialmente, el lector
probablemente era alguien elegido de la congregaciéon quien habia adquirido la
habilidad de leer bien. En la antigiuedad, dicha habilidad estaba restringida.
Posteriormente, el lector publico de las Escrituras adquirié una posicién oficial en las
iglesias. El primero que menciona esto es Tertuliano (155-222), en De Praeser. 41. Por
otra parte, se observa en el NT que el apdstol Pablo insta a las iglesias a que sus cartas
sean leidas a toda la iglesia (Col. 4:16; 1 Tes. 5:27).

Segundo, se consideran tanto a los que oyen asi como los que guardan el mensaje
profético. Como lo muestra el patrén del griego, estos dos participios presentes han de
ser considerados juntos: akouo'’, oir, y tereo®®®, guardar. Estos participios reproducen
las palabras de Cristo: “Mas bien, bienaventurados son los que oyen la palabra de Dios y
la guardan” (Luc. 11:28). Los que oyen son la gente de la congregacién que escucha la
lectura. El guardar dicho mensaje indica que era autoritativo e instructivo para la vida de
los creyentes. Aunque muchas veces el oir implicaba también el obedecer, el autor con
su énfasis indica que la bendicién alcanza especificamente a los que guardan las
ensenanzas escritas en el libro. Por tanto, el guardar incluye indudablemente el
obedecer (Mat. 7:24-27; comp. Luc. 6:46-49).

Tercero, se hace referencia a las palabras de esta profecia y las cosas escritas en ella.
Juan esta colocando la revelacion que ha recibido al mismo nivel de la profecia del resto
de las Escrituras. Al decir esta profecia es su modo de describir lo que escribe e incluye
la totalidad del libro de Apocalipsis (10:11; 19:10; 22:7, 9, 10, 18). Ahora bien, hay que
recordar que la profecia incluye no solo eventos futuros sino también las amonestaciones
y exhortaciones espirituales y éticas para el dia de hoy. Apocalipsis, por tanto, esta lleno
de animacioén y exhortacién a la confianza y fe, a la fidelidad y lealtad, a la obediencia y
observancia, a la paciencia y perseverancia, a la oraciéon y ruego, a la precaucién y
vigilancia, y a la esperanza y victoria final. El versiculo termina diciendo: porque el
tiempo esta cerca. Estas palabras se refieren a la bienaventuranza de los que son fieles
en el tiempo maligno actual. Ellos no tienen que esperar por mucho tiempo ya que su
salvacion o liberacién esta a la puerta o “esté cerca”.

Aunque la bienaventuranza es cierta en una forma general, en este caso toma un
significado particular por cuanto el tiempo estd cerca Tiempo aqui es kairos®®. Por lo
general, el término tiene la connotacion escatolégica que indica el momento crucial o
critico. Esta frase pareciera provenir de las expectativas mesianicas judaicas de la
época. El instante critico para el cumplimiento de todo cuanto Juan habia recibido en las
visiones estaba cerca. De aqui, pues, la importancia y cuidado en oir y guardar las
palabras de la profecia.

2. Saludos, 1:4, ba

Ahora, Juan pasa a dirigirse a los destinatarios para referirles las revelaciones que ha
recibido. Juan, a las siete iglesias que estan en Asia (v. 4) es la forma normal para
introducir una carta o epistola (comp. Gal. 1:1). En realidad, se entiende que el libro es
una extensa carta o epistola cuyo formato abarca desde 1:4 hasta la conclusion en 22:21,
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como se observa. Solamente la breve seccién introductoria del prélogo, que se
caracteriza por elementos apocalipticos y de adoraciéon (1:1-3), es lo que diferencia a
Apocalipsis de los escritos epistolares.

El autor se presenta sencillamente como Juan. La mayoria de los estudiosos
coinciden en sostener que la sencillez en el saludo y en la identificacién da a entender
que Juan mantenia una relacién muy cercana o intima con dichas iglesias, y que estaba
bien informado de sus asuntos y situacién. Todo esto hacia innecesario anadir o ampliar
mas su identificaciéon. Ademas, la autoridad con la que les escribe demuestra la
condiciéon elevada de su liderazgo ante dichas congregaciones.

Las siete iglesias destinatarias existieron en realidad en la provincia romana de Asia,
lo que es hoy en dia la zona occidental de Turquia. De manera que esto ancla firmemente
al libro de Apocalipsis con la historia. Mas adelante se tratardan con mas detalles
aspectos que tienen que ver con estas congregaciones. Ahora bien, siendo que para
aquel entonces existian otras iglesias de igual importancia de las que Juan sabia como,
por ejemplo, la de Colosas (Col. 1:2; 2:1), Hierapolis (ahora conocida como Pamukkale,
Col. 4:13), Troas (Hech. 20:5); épor qué dirige Juan el Apocalipsis a estas siete nada
mas? No pareciera posible llegar a saberlo a ciencia cierta. El consenso generalizado, no
obstante, es que, por cuanto el niimero siete simboliza totalidad o plenitud y es uno de
los favoritos de Juan, las siete iglesias representan a todas las iglesias en general o al
cuerpo total de Cristo. Es la representacién de la diversidad en el marco de la unidad.

Gracia a vosotros y paz es una especie de bendicién; es también el modo
acostumbrado de saludo epistolar que incluye un trasfondo bicultural del Nuevo
Testamento. Gracia es de origen griego (caris®*®®), y paz es de origen hebreo (shalom’™).
Gracia se refiere al favor inmerecido, dado libremente por Dios en Jesucristo a todos los
humanos. Paz no se trata de estar libre de luchas y dificultades como tampoco se refiere
a la moderna “paz mental”. Es, mas bien, la calma interior y confianza que resulta de la
relacion recta con Dios, que capacita al creyente en Cristo para andar valiente y
triunfantemente al través de las tormentas y confusiones de la vida.

Semillero homilético

Modelo de adoracion
1:4-8

Introduccién: Apocalipsis no habla solo de temas dificiles y palabras incomprensibles. Nos habla
sobre todo de la busqueda de una relacién con un Dios que se quiere revelar. Nos sefnala a
Cristo, a quien tenemos que adorar. En los vv. 4-8 veremos un modelo de adoracién para nuestra
iglesia, para cada uno en particular.
I. La fuente de bendiciones (vv. 4, 5a).
1. No es en el cielo.
(1) La adoracion no se da solamente en el cielo.
(2) En medio de problemas se da una invitacién a adorar.
(3) Alli Dios nos da gracia y paz.
2. Viene de la Trinidad.
(1) Del Padre: €l eterno y que interviene.
(2) Del Espiritu Santo.
(3) Del Hijo: El testigo fiel, el primogénito de la resurreccién, el soberano.
II. Adoremos a Dios (vv. bb, 7).
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1. Tres beneficios.
(1) Amor.
(2) Libertad.
(3) Responsabilidad: somos sacerdotes.
2. Podemos prorrumpir en adoracién.
(1) Solamente él tiene la gloria.
(2) Debemos reconocer su poder.
(3) Para siempre.
3. Nos traslada a una mayor comprension.
(1) Lo podemos ver. No es el Dios que se queda alla.
(2) Sera una manifestacién gloriosa.
(3) Habra lagrimas.
4. Aprendamos a decir “Amén”.
(1) No podemos guardar la formalidad de religiosos frente a un Dios grande.
(2) No podemos ser insensibles.
III. Estamos frente a un Dios grande (v. 8).
1. El Alfa y la Omega.
(1) Sencillamente el principio y €l fin.
(2) El que abarca todo.
2. El eterno.
(1) Significado.
(2) Pero que interviene entre los hombres.
3. El que puede todo.
(1) Nada le impide obrar.
(2) Este es nuestro Dios.
Conclusioén: En la adoracién participan dos elementos: el adorador y el adorado. Un lado esta
dispuesto, ahora falta nuestro lado. La adoracién depende de nuestra relacién con Dios, con
musica o sin musica.

La fuente de la bendicién de gracia y paz se halla en el Dios trino, al que se describe
utilizando una compleja férmula triple que ciertamente es asombrosa, Unica,
extraordinaria y significativa. La férmula empieza indicando la procedencia: de parte del
que es y que era y que ha de venir. Este es el nombre descriptivo de Dios Padre. Cada
nombre de Dios que aparece en las Escrituras esta lleno de significado revelador. En
este caso particular, este titulo dado a Dios se halla ilnicamente en Apocalipsis (se repite
en 4:8; comp. 11:17; 16:5). Por lo general, se ha entendido como una parafrasis del
nombre divino representado en el AT por el tetragrdmaton hebreo YHVH*®,
transliterado al castellano seria Yavé (comp. Exo. 3:14, 15). Ademas, en 1:8 y 4:8, se usa
en concordancia con otro nombre dado a la divinidad: “el Sefior Dios”, “el
Todopoderoso”. La conjugacién de los tiempos da a entender que Dios es eterno y esta
presente eternamente para sustentar y animar a su pueblo del pacto al través de todas
las experiencias de la vida.

La bendicién de la gracia y paz proviene también de parte de los siete Espiritus que
estan delante de su trono. Partiendo de una teologia de la Trinidad ampliamente
desarrollada, Juan esta presentando a los siete Espiritus como el Espiritu Santo
representado simbdlicamente en un séptuplo o plena manifestacion de su ser. La fuente
de esto se encuentra en Isaias 11:2 y en Zacarias 4. En el caso de la imagen en Zacarias,
el profeta ve el candelabro con las siete ldmparas y sus siete conductos que reciben el
aceite de dos olivos. Posiblemente, Juan relaciona la iglesia (“candeleros”, v. 20) con el
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ministerio del Espiritu Santo (3:1; 4:5; 5:6). Los “siete espiritus” simbolizan la actividad
del Cristo resucitado a través del Espiritu Santo en y a las siete iglesias.

La bendicién de la gracia y paz proviene, finalmente, de parte de Jesucristo (v. 5a). De
nuevo, Juan emplea el nombre combinado del Senor identificandole en su plenitud. Se
recuerda que el nombre “Jesus”, por una parte, es una transliteraciéon del griego
Iesous®™* que, a la vez, deriva del hebreo Yejoshu’a, que significa “Yavé es salvacién”
(comp. Mat. 1:21). El nombre “Cristo”, por su parte, también es una transliteracion del
griego Cristos®", que a la vez, deriva del hebreo Mashi aj**°, que significa “Ungido”
(comp. Mat. 16:16; Hech. 4:26, 27). Esta denominacion es tanto un titulo descriptivo, por
ejemplo, “Jesus el Cristo” o “Jesus el Mesias” (Mat. 16:17; comp. Juan 9:22); asi como el
nombre propio del Senor Jesus, el Hijo eterno de Dios. En castellano el nombre
compuesto de Jesus y Cristo se convierte en una sola palabra: Jesucristo.

3. Una doxologia a Cristo por lo que ha hecho, 1:5b, 6

La descripcién de Jesucristo también se presenta en forma triple y se expresa en una
gloriosa doxologia. Esta doxologia que sigue inmediatamente (vv. 5b, 6) demuestra que
el orden anteriormente referido a la Trinidad de ningiin modo esté subordinando al Hijo a
los siete espiritus. A Jesucristo se le refiere, en primer lugar, como el testigo fiel (v. 5b).
Testigo es la traduccion de la palabra “martir”. Lo que Juan se propone mostrar es que
Jesucristo fue fiel hasta la muerte. Por supuesto, con ello no se quiere exaltar el martirio
sino mas bien animar a los creyentes a ser fieles a Cristo aun si ello significase la muerte
asi como lo fue para Jesus. A través de Apocalipsis, “martir” se relaciona con la pena de
muerte que viene como consecuencia de un testimonio firme, continuo y constante
(comp. 2:13; 11:3; 17:6). Por tanto, a los creyentes de Asia, que se encontraban en tiempo
de persecucion, se les recuerda que Jesucristo es el testigo fiel: es su ejemplo y su patrén
a seguir para mantenerse firmes y constantes en la verdad de Dios (comp. 1 Tim. 6:13).

En segundo lugar, Jesucristo es el primogénito de entre los muertos. Esto es un
poderoso estimulo para los creyentes. Asi como Jesucristo ha entregado su vida en
fidelidad al llamamiento de Dios Padre, del mismo modo Dios Padre le ha levantado de
entre los muertos, haciendo de él el primero de esa gran multitud que le seguira (comp.
7:13, 14). Este es el unico lugar en Apocalipsis donde se habla de Jesiis como el
primogénito de entre los muertos. El apdstol Pablo también usa este titulo. En Colosenses
1:18 sostiene que Jesus es el soberano sobre la iglesia por causa de su resurreccion de
los muertos. Como el Senor resucitado, Jesucristo ejerce control absoluto, y los creyentes
resucitados por él compartiran en su reino glorioso (comp. Apoc. 20:4-6).

Joya biblica

Al que nos ama y nos libré de nuestros pecados con su sangre, y nos constituyé en un
reino, sacerdotes para Dios su Padre; a él sea la gloria y el dominio para siempre jamas. Amén
(1:5, 6).

En tercer lugar, Jesucristo es el soberano de los reyes de la tierra. Este titulo tiene su
fuente en el Salmo 89:27. El reinado de Jesucristo sobre el mundo es un tema clave en
Apocalipsis (11:15; 17:15; 19:16). Esta es una poderosa ensefianza para los creyentes en
todos los tiempos. A primera vista, pareciera que Roma, asi como en otras épocas los
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gobernantes de naciones y reinos terrestres, regian sin rivales, con poder que no puede
ser desafiado. Con todo, los cristianos pueden saber que Jesucristo, quien siguié la
senda de la humillacién y obediencia, ha sido exaltado y hecho Sefor de todo al estar
sentado a la diestra de Dios Padre. Desde ahi ejerce su senorio sobre todos los reyes de Ia
tierra. Algunos se preguntan: {(Quiénes son estos reyes de la tierra? En general, se
puede referir a cualquiera que tenga una forma de poder gubernamental. Hay quienes
consideran que esta referencia tiene que ver con la idea de la deificacién y adoracion del
emperador romano. Varios emperadores habian sido declarados divinos; en especial
Domiciano (emperador romano [81-96], hermano y sucesor de Tito) fue uno que
pretendié llevar este reconocimiento a los mas elevados niveles. Llegé a exigir para si el
titulo Dominus et Deus, a saber, Senor y Dios. El culto al emperador se hizo muy popular
en Asia, particularmente en Efeso. Ante semejante situacion, Juan les recuerda a las
iglesias de entonces la ensenanza que nunca se debe olvidar, esto es, que por encima de
cualquier autoridad terrena, politica, y humana esta la soberania de Jesucristo quien es
el soberano de los reyes de la tierra.

Ahora se inicia propiamente la doxologia a Jesucristo, el Hijo de Dios. Luego de
mencionar la persona y las caracterizaciones de Jesus, Juan expresa la abierta y gloriosa
alabanza a su Salvador: Al que nos ama. En el presente, Jesucristo nos ama. Esto indica
indudablemente que el amor del Senor Jesus por sus seguidores es permanente, eterno.
A través de todas las persecuciones, pruebas, tribulaciones y destierro, como era el caso
mismo del escritor, Juan tiene la plena conviccién y asi se lo comunica a sus lectores de
que Cristo les ama, y ello se expresa en un continuo y permanente cuidado carinoso en el
tiempo presente.

La doxologia continlia expresando la obra de liberacién o salvacién al decir: y nos
libré de nuestros pecados con su sangre. La expresion anterior del amor de Cristo tiene
intima relacién con lo demostrado en la obra redentora realizada en la cruz. Esta obra de
liberacidén, redencién o salvacién fue lograda por la sangre de Jesucristo. Aqui hay una
nota critica donde algunas versiones traducen de diferentes modos. Por ejemplo, la
version RVR-1960 dice: “nos lavé de nuestros pecados con su sangre”. En realidad, no
hay una gran diferencia teoldgica, aunque es bueno procurar la mayor exactitud del
texto. Ademas, esta expresion es un hebraismo. Se pudiera traducir a la vez asi: “nos ha
librado del pecado al costo de su sangre”. Hay que tener presente que en las Escrituras
sangre es una metonimia, es decir, una figura retérica donde se pone la causa por el
efecto, o la senal o simbolo por la realidad que indica o representa. La palabra sangre,
entonces, representa toda la pasion y muerte expiatoria de Jesucristo. Esto es lo unico
que puede satisfacer por el pecado y, a la vez, purificar al humano del pecado. No esta
demas elaborar en cuanto a esta sublime declaraciéon. Se tiene que enfatizar que la
muerte expiatoria de Cristo es la que libra de la cautividad o esclavitud del pecado
pasado (comp. 2 Cor. 5:17). El incomparable poder real de Jesucristo se revela con toda
esplendidez en su capacidad de transformar a las personas individuales por medio del
poder de su sangre (es decir, su muerte; comp. 5:9; 7:14). Ademas, por medio de su
muerte en la cruz, Jesucristo derroté al diablo, y los que hoy son de Cristo comparten
esta victoria también sobre el diablo.

La doxologia pasa a enfocar lo que Jesucristo hace de sus redimidos por su obra: nos
constituyd en un reino, sacerdotes para Dios su Padre (v. 6). Estas palabras vienen de
Exodo 19:6 y se repiten en 1 Pedro 2:9. El verbo traducido constituyé es poieo®®. Aqui se
emplea para referirse a personas concretas a quienes se les concede tener una nueva
dignidad. Por tanto, se deberia interpretar en el sentido de “ser investido” o “instalado”
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en un nuevo puesto. En este sentido, se observa la palabra en Marcos 3:14-19, donde se
narra acerca del llamamiento y constitucién de los doce apdstoles. También aparece en
Hechos 2:36 donde se refiere a la investidura que Dios ha conferido a Jesus haciéndole
Senor y Cristo/Mesias. De manera que el texto debe entenderse por lo que dice.
Jesucristo ha hecho de sus genuinos creyentes y fieles seguidores un reino en el que
cada miembro es un sacerdote para Dios. Ahora bien, la dignidad real a la que aqui se
hace referencia ha de ser una posesion eterna (comp. 22:5). En este reino espiritual de
Jesucristo, los fieles son tanto reyes como sacerdotes de Dios. En este texto, se puede
observar que a la iglesia se le llama reino sin proporcionar un apoyo adecuado para que
se le identifique con el reino de Dios. La idea mas bien expresada aqui es que los
creyentes en Cristo conforman un reino por cuanto ejecutan la funcién de reyes junto con
su Senor Rey: Jesucristo. En otros pasajes, Cristo promete a sus discipulos que
compartira con ellos su reino (comp. Mat. 19:28; Luc. 22:30).

En cuanto a la idea de ser sacerdotes: Esto no quiere decir que los creyentes ocupan
un lugar de jerarquia y de mediadores entre Dios y los humanos. Lo que significa es que
los creyentes ya no tienen necesidad de mediacién por cuanto ahora en Cristo Jesus
tienen acceso directo al Padre celestial, donde ellos ejercen la funcién de sacerdotes
ofreciendo sacrificios vivos, santos de adoracién y alabanza a Dios (Rom. 12:1; Heb.
13:15; 1 Ped. 2:5). Este texto también sugiere la doctrina que sostienen los evangélicos
del sacerdocio de todos los creyentes. Los cristianos verdaderos testificaran y hablaran a
las personas en nombre de Dios. Ademas, oraran y testificaran por la salvaciéon de las
personas. El texto vincula a la iglesia del NT con el Israel del AT en una continuidad.
Ciertamente, la iglesia es el nuevo y genuino Israel que pasa a recibir los privilegios
espirituales del antiguo pueblo de Dios (comp. Isa. 61:6). Hay que notar un detalle en
este texto donde Juan dice, al referirse a Jesus, para Dios su Padre. El posesivo aqui
indica la relacién Uinica y exclusiva que existe entre Cristo y el Padre y en ningin otro
modo (v. 6; comp. 2:27; 3:3, 21; 14:1).

La doxologia concluye con una atribucién a Cristo: a él sea la gloria y el dominio para
siempre jamas. Amén. Aqui se ha de entender el término gloria como alabanza y honra, y
dominio como poder y poderio. La frase para siempre jamas, que se traduce “por los
siglos de los siglos”, expresa el reconocimiento a la eternidad del Sefor; aparece
repetidas veces en Apocalipsis. Las dos se usan en conjunto en la doxologia a Dios y al
Cordero en 5:13. Esto es también un claro reconocimiento de la unidad y esencia que se
halla en la divinidad tanto del Hijo como del Padre. A ambos se les honra del mismo
modo. La frase es a la vez una afirmacién segurisima del exaltado Cristo y una
exhortacién elevadisima a corresponderle también. Doxologias parecidas se dirigen a
Cristo en el 5:13; 7:10; comp. 2 Timoteo 4:18; Hebreos 13:21; 1 Pedro 4:11; 2 Pedro 3:18. La
doxologia que presenta el rey David y que esta registrada en 1 Crénicas 29:11 pareciera
ser la fuente original para la mayoria de las doxologias posteriores.

4. Una afirmacioén enfatica del regreso de Cristo, 1:7

La idea de la expectacion del regreso de Cristo, tema dominante en Apocalipsis, se
presenta en un grito dramatico: He aqui que viene con las nubes, y todo ojo le vera (v. 7).
Esta referencia claramente alude a la segunda venida de Cristo (comp. 22:7, 12, 20). Al
decir: He aqui que viene, se declara que el evento es inmediato y ciertisimo (comp. 3:11;
16:15). El texto exhibe una combinaciéon de elementos que se hallan en Daniel 7:13 y en
Zacarias 12:10. De acuerdo con lo que menciona Daniel en su profecia, la venida de
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Cristo serd sobrenatural por cuanto viene con las nubes. Jesus, segun Mateo 24:30,
emplea esta misma combinacién de referencias para hablar de la manifestacién de “la
senal del Hijo del Hombre en el cielo” (comp. Mat. 26:64; Mar. 13:26; 14:62; Luc. 21:27).
La manifestacién de Cristo, entonces, sera abierta y ante todos.

Ademas, se afirma que cuando él venga, todo ojo le vera. Entonces su manifestaciéon
sera abiertamente observada por todos. Esto es marcadamente claro para demoler las
ensenanzas erradas que algunos han querido exponer dando a entender que Cristo va a
venir al mundo en forma oculta. Esto, por tanto, expresa mas bien que la venida de
Cristo sera universalmente significativa. Por los Evangelios, se observa que, en su primer
advenimiento, el mesiazgo de Jesus no era tan evidente en si. Lo que el texto sostiene es
que aunque en el pasado y en el presente de entonces Cristo no habia sido reconocido
como lo que es; en su segunda venida, Jesucristo sera inevitablemente reconocido como
el Senor, Dios y Juez de toda la humanidad y del universo entero.

La contemplacién incluira, dice el texto, aun los que le traspasaron. Ahora bien, esto
puede referirse a los que histéricamente tuvieron una responsabilidad directa de su
muerte, tales como Pilatos, Anas, Caifas y los lideres judios que conformaban el
Sanedrin, quienes lo declararon culpable. Sin embargo, ello también pudiera incluir a los
muchos que en diferentes épocas han sido hostiles e indiferentes hacia el Sefior
Jesucristo.

El texto incluye una parte que es dificil, al decir: Todas las tribus de la tierra haran
lamentacion por él. A diferencia del luto, arrepentimiento y lamentacién de las tribus de
Israel que se mencionan en Zacarias 12:10-12, la lamentacién a la que Juan se refiere
aqui que experimentan todas las tribus de la tierra es el remordimiento que va unido a la
revelacién del juicio divino en la venida de Jesucristo (comp. 9:20; 16:9, 11, 21). Aqui se
debe entender que, en su segundo advenimiento, Cristo no es el objeto de la
lamentaciéon de la gente impia sino la ocasién de su muestra de afliccion. Entonces
lamentaran porque se haréa evidente el juicio que viene sobre ellos.

El texto concluye con la frase exclamativa: iSi, amén! Esto es inusual. Aqui se

emplean las formas griega (si, afirmativo; nai®*®*) y hebrea (amén, afirmativo a Dios;

amen®') de afirmacién lado a lado. Ambas expresiones se emplean para asentir toda
afirmacién solemne. Lo que significa es “ciertamente asi es” o “de veras que es asi”. Al
emplear esta doble expresion sindénima en los dos idiomas, el autor de Apocalipsis

afirma y ratifica de modo solemne que todo lo que ha dicho se cumplira al pie de la letra.

5. Una afirmacion enfatica del poder de Dios, 1:8

Aqui quien habla es Dios, la ultima instancia a la que apela Juan para autenticar el
mensaje que le ha sido revelado. Con su propia firma Dios esta avalando, autenticando o
garantizando la veracidad de la segunda venida de Cristo. Cuatro nombres entre los
varios empleados se usan aqui con lo que se revela el caracter divino y se magnifica la
obra divina. Se identifica a Dios como: “Yo soy el Alfa y la Omega”, dice el Senor Dios, “el
que es, y que era y que ha de venir, el Todopoderoso” (v. 8). Primero, alfa y omega son dos
letras, la primera y la ultima, del alfabeto griego y, por ende, todo cuanto esta contenido
entre ellas. El significado aqui es semejante al “primero y el ultimo” del v. 17 y “el
principio y el fin"” en 21:6 y 22:13. Esto quiere decir que Dios es la fuente absoluta de
toda la creacion y de toda la historia de la humanidad. Nada puede estar fuera de él.
Unicamente en Apocalipsis se halla que a Dios se le llama el Alfa y la Omega. Dichas
letras llegaron a ser muy importantes simbolos en el arte cristiano.



126

Segundo, el Senor Dios es uno de los titulos favoritos que Juan emplea para referirse a
la deidad en Apocalipsis (comp. 4:8; 11:17; 15:3; 19:6; 21:22). Particularmente, este
nombre en forma de par (Senor Dios) también enfoca la soberania de su senorio que
sujeta a todo cuanto ocurre en el curso entero de la historia humana. Este nombre anima
a los creyentes de Asia que estan préximos a sufrir persecucion por causa de su fe en
Cristo.

Alfa y Omega

Tercero, el que es, y que era y que ha de venir es el nombre que muestra la eternidad,
la trascendencia y la permanencia inamovible de Dios ante los conflictos de la historia
universal. Dios era antes de que el tiempo fuese; es en la actualidad; y continuara siendo
aun cuando el tiempo del universo actual llegue a su fin. Es el eterno Dios en quien los
creyentes auténticos confiaron en el pasado, los creyentes genuinos confian en el
presente y los creyentes integros confiaran en el futuro.

Cuarto y ultimo, se le denomina el Todopoderoso. Este titulo es otro también preferido
y caracteristico de Juan para referirse a la persona de la divinidad (comp. 1:8; 4:8; 11:17,
15:3; 16:7, 14; 19:6, 15; 21:22). Aparte de aqui, dicho nombre solamente lo usa Pablo en 2
Corintios 6:18, citando en parte el AT (2 Sam. 7:8, 14). El término traducido aqui proviene
de la palabra griega pantokrator®®"', Todopoderoso, omnipotente, significa que Dios tiene
el dominio y poder absoluto de todo, es decir, que todo esta bajo su gobierno o regencia.
El controla todo. Se ilustra como si fuera que Dios tiene todo en su puno. Si se entiende a
cabalidad esta representacién, los cristianos hoy, como los de la época cuando Juan
escribié, deben entender que ellos, asi como las iglesias de Cristo, estan y son
guardados en la mano del Dios Todopoderoso, el pantokrator, y nada ni nadie podran
hacerles dano alguno.
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II. LA PRIMERA VISION DE JUAN, 1:9-3:22

Después de su prélogo y de una breve referencia a la situacién histérica que lo
provoco (1:9-11), Juan presenta la visién de alguien “semejante al Hijo del Hombre” que
se encuentra en medio de los candeleros (1:12-16). La persona se identifica a si misma
como el resucitado y exaltado Senor Jesucristo (1:17, 18) y luego pasa a explicar el
significado de la visidon simbdlica (1:19, 20) que tuvo Juan. El Senor, finalmente, dirige un
mensaje bastante detallado y especifico a cada una de las siete iglesias ubicadas en
Asia (2:1-3:22).

1. La vision de Cristo glorificado y el encargo de escribir, 1:9-20

Juan presenta la primera vision que incluye la revelacién que recibe de Jesus, el
ahora resucitado, exaltado y glorificado Sefior. Este es el escenario en donde se
desarrollaran los acontecimientos que han de ocurrir en breve tiempo.

(1) Juan, en Patmos, recibe la revelacion que debia escribir, 1:9-11. El texto
empieza con el nombre e identificaciéon del autor. Yo Juan, vuestro hermano y coparticipe
en la tribulacion y en el reino y en la perseverancia en Jesus (v. 9). El llamamiento de Juan
y su identificacién se asemejan al de los profetas del AT (comp. “Yo, Daniel”, Dan. 8:1;
9:2). Se presenta de modo sencillo usando unicamente su nombre como lo hizo
anteriormente en 1:1. Su personalidad cobra realce por la revelacién que recibe. Al usar
su nombre y decir que era hermano de los lectores, Juan da a entender no solamente que
se asocia con ellos sino que se hace uno con ellos. Nétese que llama a sus lectores a
considerar el hecho de que él es coparticipe de un triple compartimiento de experiencias
con ellos, a saber, en la tribulaciéon... en el reino y en la perseverancia en Jesus.
Tribulacién deriva de thlipsis®*’, que significa presién. En el NT expresa la idea de la
presion causada por hechos dolorosos. Esta tribulaciéon o afliccién refiere al sufrimiento
que va junto con la fidelidad a los principios y doctrinas cristianas. Los creyentes en
Cristo deben recordar que la tribulacién es una parte de la vida cristiana. Jesus les
advirtié a los discipulos: “En el mundo tendréis afliccion” (Juan 16:33; comp. Hech. 14:22;
2 Tim. 3:12). Es extrana al cristianismo genuino la enseflanza que algunos sostienen que
se puede ser cristiano sin tribulacién o afliccién. Reino (basileia®*?) se refiere al tiempo de
la dicha mesianica que ha de venir. Por eso es que Juan inserta reino entre tribulacién y
perseverancia. En Apocalipsis, los creyentes a pesar de sufrir tribulaciéon tienen la
mirada puesta en el reino al que finalmente entraran por la salvaciéon y por su confianza
en Cristo, el Rey. Finalmente, estd la perseverancia (upomeno®’’®). Muchas veces, este
término se traduce paciencia. Se debe entender, sin embargo, no como el esperar
pacientemente con los brazos cruzados y someterse pasivamente de manera estatica a
lo que ha de acontecer. La idea que expresa esta palabra, mas bien, es desarrollar un
espiritu valiente y osado que va hacia adelante con dinamismo y con la finalidad de
convertir la derrota mas cruel en una sonada victoria, el devastador sufrimiento en un
glorioso triunfo. Todo esto, dice Juan, esté en Jesus. La frase en Jesus es el equivalente al
“en Cristo” o “en Cristo Jesus” que Pablo emplea en sus cartas (Rom. 3:24; 8:1, 39; 9:1; 1
Cor. 1:2; 2 Cor. 5:17; Gal. 1:22; 5:6; Efe. 1:1, 3; 2:7; Fil. 1:1; 4:7; Col. 1:2). Esta frase,
ademas, ayuda a los creyentes de entonces asi como a los de hoy a ejercer la
perseverancia que tiene su maximo ejemplo y vivencia en Jesus.

Juan, pasa a describir la ubicacién y razén por la que se encontraba alli. Dice: estaba
en la isla llamada Patmos por causa de la palabra de Dios y del testimonio de Jesus (v. 9).
Patmos es una isla de Grecia, en el mar Egeo, y forma parte del archipiélago de las
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Espéradas del Sur o Dodecaneso (que significa Doce Islas), cercana a Turquia. Es una
isla pequena que mide 14 km de largo por 7 km de ancho; distaba aproximadamente 59
km al sudoeste de Mileto, puerto de Efeso (Hech. 20:17). En vista de que posee un puerto
natural excelente, era la ultima etapa del viaje entre Roma vy Efeso. Consiste
principalmente de colinas volcanicas y superficie rocosa. Era uno de los lugares en
donde los romanos desterraban a sus convictos. Eusebio dice que Juan fue desterrado a
Patmos por el emperador Domiciano en 95 d. de J.C. y puesto en libertad ano y medio
después por el emperador Nerva, Marco Coceyo (30-98). Juan dice que la razén por la
que se halla en Patmos es por causa de la palabra de Dios y del testimonio de Jesus
(comp. 1:2; 6:9; 20:4). Aqui particularmente la frase se refiere al contenido de la
predicacién de Juan. El exilio entonces viene porque las autoridades, aparentemente,
habian interpretado su predicacién como algo sedicioso e inconveniente para los
intereses del imperio. Ahora bien, se debe entender que Juan no estaba en Patmos para
predicar la palabra de Dios sino por causa de la oposicién politica religiosa a su fidelidad
a ella.

Luego, Juan pasa a indicar el momento cuando le llegé la revelacién. Declara: Yo
estaba en el Espiritu en el dia del Senor y oi detras de mi una gran voz como de trompeta
(v. 10). El estar en el Espiritu se refiere a un estado espiritual de exaltacion que se
describe como un trance. Esto significa que fue tomado por el Espiritu o fue inspirado. Es
semejante al caso de Pedro en Jope (Hech. 10:10; 11:5) y de Pablo en Jerusalén (Hech.
22:17; comp. 2 Cor. 12:2-4). Esto es una descripcién de la experiencia que tuvo Juan de
ser llevado al mundo de las visiones proféticas por el Espiritu de Dios (4:2; 17:3; 21:10;
comp. Eze. 3:12, 14; 37:1). Por lo menos esta primera visién, si es que no se refiere a todo
el libro de Apocalipsis, se tuvo en el dia del Sefior. En vista de que este es el tinico lugar
en el NT donde se usa esta expresion, identificarla con toda certeza es dificil en la
opinién de algunos. Unos, por ejemplo, creen que esto es una referencia al domingo de
resurreccién. Sin embargo, la mayoria de los estudiosos consideran que se refiere al dia
domingo, el primer dia de la semana. Esta referencia no hace sino unir al Apodstol
exiliado con la adoraciéon de las iglesias en Asia por su gran deseo de estar con ellas el
dia domingo. Se recuerda que los cristianos habian cambiado el dia sabado judio de
adoracion por el del primer dia de la semana (comp. 1 Cor. 16:2), el domingo, en recuerdo
y conmemoracion de la resurreccién de Jesucristo, el Senor.

En su estado existencial de disposicion al Espiritu de Dios, Juan oye una poderosa
voz a sus espaldas. Con la expresion: oi ... una gran voz como de trompeta quiere decir
que la voz es de Dios y, por lo tanto, su mensaje es resonante, penetrante, fuerte y claro.
De modo que esta voz es inconfundible, y el mandato o ensenanza que presenta se
entiende con toda claridad. En otras partes del NT se hace referencia a esta misma
expresién relacionada con el sonido de la trompeta que adquiere significado
escatolégico (comp. Mat. 24:31; 1 Cor. 15:52; 1 Tes. 4:16). Aqui también se tiene una
semejanza con el AT cuando se relata la entrega que Dios hace de la ley a Moisés en
Sinai (Exo. 19:16, 19; comp. Heb. 12:19).

La voz semejante al sonido de una trompeta le dice a Juan lo que él ha de hacer:
“Escribe en un libro lo que ves ...” (v. 11). En esta orden se hace obvia tanto la necesidad
que Juan tenia de prestar mucha atencion, poner bien el sentido, lo que ves; asi como la
necesidad de registrar en forma escrita, Escribe en un libro, la revelaciéon con toda
fidelidad y precisién. La orden completa incluye también el enviar lo escrito a sus
destinatarios: “... y envialo a las siete iglesias: a E’feso, a Esmirna, a Pérgamo, a Tiatira, a
Sardis, a Filadelfia y a Laodicea”. En cuanto a estas siete iglesias se ha especulado



129

bastante. En primer lugar, las siete iglesias se identifican por el nombre de siete
ciudades en las cuales estaban localizadas. Geograficamente, asi como social y
politicamente, estas eran ciudades importantes y clave de los distritos de la provincia
romana de Asia. En segundo lugar, el hecho de que son siete iglesias tiene que ver con
el simbolismo que tal niimero representa. Siendo que el siete representa lo completo, es
muy probable entender, pues, que Juan queria referirse a la totalidad de la comunidad
cristiana de Asia, lo que para él representa a todo el pueblo cristiano. En tercer lugar, se
ha considerado que la conclusién del comentarista W. M. Ramsay en relacién con estas
siete iglesias es bastante plausible. El concluye que estas ciudades eran centros de
distritos para la distribucién del correo, de noticias y otras cosas mas. En vista de que
las cartas eran para toda la provincia de Asia, desde esos centros serian diseminados a
toda la region en cuestién.
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Las siete Iglesias del Apocalipsis

(2) La vision de Cristo glorificado: El Sefnor de la iglesia y el autor de las siete
cartas, 1:12-20. Esta visién es sumamente importante para el resto del libro. Caracteriza
a la vision apocaliptica que viene a continuacién con el sello distintivo de ser cristiana.
Es bueno enfatizar y tener siempre presente que en Apocalipsis todo depende de Cristo,
quien es representado en esta vision. En contraste con el personaje humano y céntrico
del imperio romano, a saber, el César, Cristo es infinitamente méas imponente que él.

Después de oir el encargo, Juan procura observar al que habla con él: Di vuelta para
ver la voz que hablaba conmigo (v. 12). El resultado de su accién es: Y habiéndome
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vuelto, vi siete candeleros de oro. Mas adelante, Juan identifica a los siete candeleros de
oro como las siete iglesias (1:20). Ahora bien, en vista de que segun Jesus los cristianos
son la luz del mundo (Mat. 5:14), el simbolismo es apropiado y cuadra con la idea
comunicada aqui. Este simbolismo también halla su origen en el AT. Una de las visiones
que tuvo el profeta Zacarias (4:2, 3) refiere que él ve un candelabro de oro con siete
lamparas. Su visidén se relaciona remontandose al candelabro de oro original con siete
lamparas que se hallaba en el tabernaculo, primero, y en el templo, después (Exo. 25:31-
40). Si la imagen de Zacarias entonces esté en la mente de Juan, puede significar que las
iglesias, que evidentemente son los creyentes en Cristo hoy en dia, son los portadores de
la luz lnicamente a causa de su intima relacién con Cristo que es la fuente de luz y a
través del poder del Espiritu Santo (1:4; 3:1; 4:5; 5:6).

Juan contintia su descripcién y ahora resalta al personaje céntrico de toda la
revelacion que recibe: y en medio de los candeleros vi a uno semejante al Hijo del Hombre
(v. 13). Este es el modo favorito como Cristo se referia de si mismo, aunque en ocasiones
Jesus no nego el uso apropiado de “Hijo de Dios” (Juan 10:36; comp. Mar. 14:61, 62). El
origen del nombre se halla en Daniel 7:13 donde se describe la presentacién al “Anciano
de Dias” de “un Hijo del Hombre"” que venia “en las nubes del cielo”. Esto se debe tomar
como una referencia al Mesias celestial que a la vez es humano. Hay diferentes
opiniones en cuanto al significado de esta designacién. En el texto de Juan, sin
embargo, es claro que el que habla no es otro que el Cristo exaltado.

Candelabro de siete brazos
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Se le describe como vestido con una vestidura que le llegaba hasta los pies y tenia el
pecho cenido con un cinto de oro. Vestido con una vestidura es la introduccién a la
préxima descripcién detallada de Cristo que Juan presenta como el Hijo del Hombre. La
visién de Juan crea una impresion de la totalidad més bien que de conceptos abstractos
especificos. Por tanto, la visién da a conocer lo divino, lo misterioso y el temor reverente.
Sencillamente, Juan llegé a ver a Jesucristo como el legitimo y auténtico Hijo de Dios en
el sentido cabal del término. Por otra parte, llegé a ver a Jesiis como el cumplimiento de
las descripciones que el AT hace del Mesias que habria de venir empleando los términos
extraidos de las imagenes que el AT refiere como firmeza, poder, sabiduria divina y
vision penetrante. La vestidura y el cinto de oro eran portados por los sacerdotes en el
AT (Exo. 28:4), y pueden representar a Cristo como el gran sumo sacerdote de las
iglesias en cumplimiento del sacerdocio aarénico del AT. También pueden indicar tanto
su dignidad como su autoridad divina (comp. Eze. 9:2, 11; Dan. 10:5).

De modo muy significativo, Juan describe las caracteristicas fisicas de Jesus en
forma séptupla. En primer lugar, dice: Su cabeza y sus cabellos eran blancos como la lana
blanca, como la nieve (v. 14). La frase su cabeza y sus cabellos debe traducirse mejor
como “su cabeza, es decir, sus cabellos” (es debido al empleo explicativo de la particula
griega kai®* seguido por un nombre en aposicién que puede traducirse mediante
expresiones tales como “o sea”, “esto es”, “y ciertamente”, “es decir”. Existe una
concordancia con Daniel (7:9), quien describe al “Anciano de Dias” que tenia el cabello
“como la lana limpia” y “su vestidura era blanca como la nieve”. En la cultura de la
antigliedad, el cabello blanco ameritaba respeto e indicaba la sabiduria de los afnos. Esta
parte de la vision pudo ensenarle a Juan algo de la deidad y sabiduria de Cristo (comp.

Col. 2:3).

En segundo lugar, refiere: sus ojos eran como llama de fuego. Esto aparece en otras
partes de Apocalipsis (2:18; 19:12) asi como en Daniel (10:6). Ello puede referir ya sea a la
capacidad de escrutinio penetrante o al de juicio intenso que tiene Cristo.

En tercer lugar, expresa: Sus pies eran semejantes al bronce brunido, ardiente como en
un horno (v. 15). La figura similar también se halla en Daniel (10:6) y en Ezequiel (1:7).
Tanto en Ezequiel como en Daniel el metal brillante como bronce brunido es uno de los
simbolos relacionados con la aparicion de la gloria de Dios. En esta descripcion, el
comentarista Swete considera que la figura es para mostrar la fuerza o poder de
aplastar.

En cuarto lugar, indica: Su voz era como el estruendo de muchas aguas. Esta figura
describe la gloria y majestad de Dios de un modo parecido al de Ezequiel (1:24; 43:2). La
persona que ha tenido la oportunidad de escuchar el imponente sonido del salto Angel, o
Cuquenan, en el estado Bolivar, Republica Bolivariana de Venezuela, no puede sino
captar y apreciar esta imagen del poder y de la soberania de Dios (comp. Sal. 93:4). Este
mismo simil se repite en 14:2y 19:6.

En quinto lugar, la descripcién dice: Tenia en su mano derecha siete estrellas (v. 16).
Indudablemente, su mano derecha es el simbolo de poder y de seguridad, y las siete
estrellas se identifican con los siete angeles de las siete iglesias en Asia (v. 20).
Probablemente, Juan quiere enfatizar solamente el hecho de que Cristo tiene poder
sobre las iglesias, y que ellas existen solo cuando él las tiene.

En sexto lugar, Juan dice: de su boca salia una espada aguda de dos filos. Esto es una
metafora que Juan emplea varias veces (1:16; comp. 2:12, 16; 19:15, 21). De paso decimos
que representar esta imagen en un grafico seria bastante grotesco. El tinico paralelo de
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esta imagen se encuentra en Isaias (11:4), donde la persona descrita “golpeara la tierra”
y “dara muerte al impio” “con la vara de su boca” Por otra parte, Pablo describe el poder
de la palabra de Jesus matando al inicuo “con el soplo de su boca” (2 Tes. 2:8). Aunque
por lo general se interpreta que la espada es un arma y un simbolo de opresién, guerra,
angustia, autoridad politica; sin embargo, en vista de que esta procede de la boca de
Cristo y no esta en su mano, Juan presenta un significado distinto aqui. La imagen en
definitiva enfoca el poder irresistible del juicio divino (comp. Isa. 49:2; Heb. 4:12). A
diferencia del juicio manipulado por las naciones, Jesucristo conquista al mundo al
través de su muerte y resurreccion, y la espada es su testimonio fiel del propdsito
salvador de Dios. Las armas de sus seguidores, por tanto, son la justicia, la lealtad y la
verdad.

En séptimo y ultimo lugar, se completa la descripciéon al afirmar: Su rostro era como el
sol cuando resplandece en su fuerza. Este simil se refiere a la gloria divina, la
preeminencia y la victoria de Cristo. Significa que su fulgor no solo resplandece sino que
inclusive enceguece por causa de su poder divino (Mat. 13:43; 17:2; comp. Apoc. 10:1).

Una vez completada la visién, Juan presenta su reaccion a e interpretacién de ella.
Ante semejante experiencia, él dice: Cuando le vi, cai como muerto a sus pies (v. 17a). De
modo similar respondieron los profetas ante la manifestacién imponente de Dios (comp.
Isa. 6:1-8; Eze. 1:28; Dan. 10:9). La postracién reverente es muy comun en ejemplos que
se hallan en el NT (Mat. 17:6; Hech. 26:14).

Ante tal reaccién, inmediatamente se ve la bondadosa y misericordiosa obra divina: Y
puso sobre mi su mano derecha y me dijo: “No temas” (v. 17b). Un temor tan grande como
el que experiment6 Juan podia ser quitado tnicamente por el toque de Jesus. El poner la
mano derecha es indicacién de que Jesus le concede su bendicién y su poder a Juan. Es
una mano que le restituye a Juan una confianza total y lo prepara de modo cabal para oir
las palabras de consuelo y de 6rdenes del Senor. El temor siempre es la sensacion
reverente que el humano experimenta ante la presencia de Dios. En mas de una ocasién,
Juan ya habia oido la consoladora y familiar frase: No temas (comp. 2:10). Por ejemplo,
cuando Jesus se acerco a los discipulos caminando sobre las aguas (Mat. 14:27) y en la
ocasioén del evento de la transfiguracién (Mat. 17:7), Juan oy6 las mismas palabras de
consolacién de los mismos labios de Cristo.

Ahora es el mismo Sefior Jests quien se presenta e identifica personalmente a Juan
diciendo: Yo soy el primero y el ultimo, el que vive. Estuve muerto, y he aqui que vivo por
los siglos de los siglos. Y tengo las llaves de la muerte y del Hades (v. 18). Esta triple
afirmacién que Cristo hace de si mismo es un poderoso motivo para sustentar la frase
consoladora anteriormente expresada a Juan. Primero, el titulo Yo soy el primero y el
ultimo (comp. 1:8; 2:8; 22:13), que se aplica directamente a Dios en Isaias 44:6 y 48:12
(particularmente aqui donde significa que solo él es Dios, el Senor absoluto de la historia
y el Creador todopoderoso del universo), evidencia que en la cristologia de Apocalipsis
Jesucristo es idéntico a Jehovah Dios, el Rey de Israel. El titulo, pues, enfatiza la
absoluta soberania de Jesus, es decir, es una afirmacién de su divinidad.

Joya biblica

“No temas. Yo soy el primero y el altimo, el que vive. Estuve muerto, y he aqui que vivo
por los siglos de los siglos. Y tengo las llaves de la muerte y del Hades™ (1:17, 18).
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Segundo, Jesus es, ademas, el que vive, al igual que Dios, él nunca cambia (comp.
Heb. 13:8). Esta expresion es una explicacién del titulo anteriormente referido. Esta
designacion tiene su origen en referencias del AT (Jos. 3:10; 1 Sam. 17:26; Sal. 42:2; 84:2)
y se usa libremente en el NT (Mat. 16:16; Hech. 14:15; Rom. 9:26; Apoc. 7:2). Esta
cualidad divina declara que en su naturaleza esencial Jesucristo posee o tiene vida vy,
por lo tanto, se le debe reconocer de manera marcada en contraste con los dioses
muertos del paganismo. Ciertamente, aunque él experimentdé la muerte en el pasado
(E'stuve muerto), Jesucristo vive hoy y por la eternidad (y he aqui que vivo por los siglos
de los siglos). Se puede ver que el concepto total que Juan presenta de la persona de
Jesus y de su reino se centra en la cruz y en la resurreccién. En resumen, aqui se
identifica a Jesus como el Cristo conocido en la historia por su muerte y resurreccién.
Esta, por lo tanto, es la perspectiva que marca el sentido para las subsiguientes
visiones.

Tercero, Jesus, por medio de su muerte y su resurrecciéon, se gana el derecho de
poseer las llaves de la muerte y del Hades. El poseer las llaves le concede acceso,
autoridad y poder sobre sus dominios (comp. Mat. 16:19). Por una parte, segun la
literatura judia, el poder sobre estas llaves pertenecia exclusiva y inicamente a Dios. Por
otra parte, en la antigiiedad el tener grandes llaves era una marca de prestigio en la
comunidad (comp. 3:7; 9:1; 20:1; 21:25) Hades (ades®) es el equivalente al término hebreo
Seol (she’ol”®), morada o lugar de los muertos. En el NT presenta dos usos. A veces
denota el lugar de todos los muertos (Hech. 2:27, 31). Otras veces, representa la morada
del difunto malvado (Luc. 16:23; Apoc. 20:13, 14). En vista de que solamente Jesucristo
ha conquistado la muerte y ha salido del Hades, Unicamente él puede decidir o
determinar quién ird a la muerte y al Hades, y quién saldra de ellos, por cuanto solo él
tiene las llaves solamente los verdaderos cristianos pueden considerar a la muerte como
una sierva de Cristo. Esta Ultima cualidad de Jesus es el aserto de su poder sobre el
ultimo enemigo del humano. El poder de Cristo, por lo tanto, destruye también el temor o
miedo a la muerte (Heb. 2:14, 15).

Semillero homilético

No temas
1:9-20

Introduccién: La palabra apocalipsis se ha usado como sinénimo de miedo, como por ejemplo
para producir peliculas de terror o absurdas como “El dia final”. Todavia no nos podemos
desligar de esto. No sabemos cémo fueron las visiones de Juan, el texto no lo dice. Queremos ir
por el camino mas facil. Hay dos personajes en esta primera vision. Cada cual nos dejara algunas
ensenanzas.
I. Juan: uno que entiende mis problemas (vv. 9-11).
1. Hermano y companero.
(1) Relacion fraternal.
(2) Relacién de comunién. Comunién en el evangelio, no en fiestas.
2. En medio de problemas.
(1) En una isla/carcel.
(2) Por testimonio: mas alla de palabras, es llegar hasta la Gltimas consecuencias.
3. Companero.
(1) En el sufrimiento (Hech. 14:22). Cuando se viven los valores del reino hay problemas.
(2) En el reino. Es la soberania de Dios. A la sociedad no le gusta un Dios soberano.
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(3) En la perseverancia. Seguir luchando mientras hay problemas.
4. Un dia seforial.
(1) Una manifestacién especial en un dia especial.
(2) A siete iglesias concretas.
II. Jests: uno que me acompana (vv. 12-20).
1. El panorama que vio (vv. 12, 13).
(1) Las siete iglesias (comp. v. 20).
(2) Jestis en medio de su iglesia.
2. La visiéon en detalle (vv. 14-16).
(1) No tratemos de “dibujar” la vision.
(2) Semejante al Hijo del Hombre: asi se definié Jestis. Un cuerpo diferente al que tenia. No
lo reconocieron en Emaus.
(3) Tenemos que entenderla en su totalidad.
(4) No busquemos simbolismos, es lo que él veia.
(5) La espada puede tener un significado, posiblemente esa Palabra que es cortante.
3. La presencia que me alienta (vv. 17-20).
(1) Debemos guardar reverencia (comp. con Isaias en su visién en el templo).
(2) Su mano de carino: No temas. Fue la manera como se acercé a su discipulos.
(3) E1 que me acompana. El Yo soy. El primero y el Gltimo. Igual como se presenta el Padre
(comp. v. 8). El que vive: nos lleva a la obra salvifica. El que tiene control de todo (Rom. 8).
Conclusién: La Palabra no es un libro para religiosos, es un libro para usted y para mi. Un libro
que nos ensena a vivir cada dia. Escrito por personas que son nuestros companeros. Nos habla
de la vida aquiJests se preocupa por nosotros y nos vuelve a decir: NO TEMAS.

El encargo anteriormente hecho de escribir (v. 11) se repite y se expande. A Juan se
le dice: Asi que, escribe las cosas que has visto, y las que son, y las que han de ser después
de estas (v. 19). La orden que Juan recibe es la de escribir una descripcién de la visién
que acaba de tener de Cristo. El idioma griego da lugar para traducir “y lo que
significan” en vez de y las que son; por lo tanto, el mandato se refiere a describir la visién
que Juan tiene de Jesus y su significado. Juan también tiene que escribir sobre las que
han de ser después de estas, es decir, las cosas que le seran reveladas luego. Se reconoce
que este texto da lugar a mucha discusion por ser dificil.

La relaciéon entre el presente y el futuro es mas profética que apocaliptica en su
perspectiva. Se entiende también que esta relacion es caracteristica de todo el libro de
Apocalipsis. De modo que para interpretar la relaciéon entre lo presente y lo futuro
dependera del contenido de la visién.

La primera visiéon termina con una interpretacién de su significado. En cuanto al
misterio de las siete estrellas que has visto en mi mano derecha, y de los siete candeleros
de oro: Las siete estrellas son los angeles de las siete iglesias, y los siete candeleros son las
siete iglesias (v. 20). A esta primera visién se le llama misterio (musterion®®). En el NT un
misterio es algo que anteriormente estaba escondido o era un secreto pero ahora se ha
dado a conocer o se ha revelado o identificado (comp. 10:7; 17:7, 18) Dice que las siete
estrellas son los angeles de las siete iglesias. Se han propuesto muchas respuestas con el
fin de identificar a estos angeles en el texto. El asunto es dificil por cuanto el término
que se refiere a angeles aparece 67 veces en el libro de Apocalipsis, donde algunas veces
se refiere a los mensajeros celestiales. Muy ocasionalmente, sin embargo, en el NT se
usa para referirse a un mensajero humano (comp. Luc. 7:24; 9:52; Stg. 2:25). Aunque esta
idea ha sido fuertemente refutada por cuanto en la literatura apocaliptica no se halla ni
un solo caso donde se consideran a los angeles como mensajeros humanos, uno se
pregunta cémo hacer para interpretar adecuadamente el significado de los angeles de las
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siete iglesias y mantener la distincién entre las estrellas y los candeleros. Por esto varios
comentaristas, entre ellos Ralph Earle e Ivan Barchuk, sostienen que estos angeles son
los pastores de las siete iglesias. En realidad, al considerar los diversos elementos
involucrados en la interpretacién del texto, se considera que pareciera tener validez la
opinién tradicional de que los angeles son los pastores de las iglesias. Este es un
pensamiento grandemente consolador, por cuanto le dice a los ministros que tienen la
responsabilidad de ser pastores de las congregaciones que estan tanto protegidos como
sostenidos por las mismas poderosisimas manos del Senor Jesucristo.

Ahora bien, siendo que en Apocalipsis la mayoria de las veces los angeles son
considerados como mensajeros celestiales, otros consideran que aqui se debe interpretar
la palabra como tal. Se entiende, por tanto, que dngeles aqui se refiere a los mensajeros
celestiales a los que el Senor Jesus les ha confiado el cuidado de las iglesias. En vista de
que ellos a la vez estan tan intimamente identificados con las iglesias, las cartas les son
dirigidas tanto a estos mensajeros celestiales como a las iglesias. En otras opiniones, la
referencia donde se identifica a las estrellas como angeles de las siete iglesias pareciera
ser esencialmente un instrumento literario para dirigir las siete cartas a estos angeles.

Aparte de lo que sea la identificacién precisa de quiénes son los angeles aqui, el
énfasis del texto recae sobre la presencia directa de Jesucristo y la comunicaciéon a
través de su Espiritu a las iglesias. La referencia que se hace a los angeles de las
iglesias indica que estas representan mucho mas que una simple reuniéon de personas en
una asamblea. Las iglesias, por lo tanto, estan revestidas tanto de caracter celestial
como corporal (comp. 1 Cor. 11:10; Efe. 3:10; Heb. 1:14). Esta vision, finalmente, debe
recordarse con el hecho de que Cristo es quien tiene la autoridad para regir y juzgar a
sus iglesias.

2. Estructura y contenido de las cartas a las siete iglesias, 2:1-3:22

Al entrar a esta seccién, es apropiado hacer una aclaracién que contribuird a un
mejor entendimiento e interpretacién de Apocalipsis. Los caps. 2 y 3 estan intimamente
relacionados con la visién del cap. 1. Se ha de recordar que en 1:11 se le declara a Juan
que lo que le ha sido revelado tiene que escribirlo y enviarselo a las siete iglesias. Ahora
bien, esto es una clave para entender que dicho mandato se aplica a todas las visiones y
revelaciones que aparecen al través de todo el resto de libro. Por eso es que el decir que
los caps. 2 vy 3 son las siete “cartas” a las iglesias pudiese conducir a una mala
interpretacién. Es mas apropiado decir que el contenido de los caps. 2 y 3 son mensajes
proféticos a estas iglesias y considerar que el libro de Apocalipsis como un todo es una
carta circular a las siete iglesias. Estos mensajes dirigidos de manera individual a cada
una de estas iglesias son las introducciones al resto del contenido del libro que esta
dirigido a todas las siete iglesias.

¢Por qué se mencionan siete iglesias? Aunque ya se ha mencionado algo en cuanto a
ello, es bueno recordarlo de nuevo. El ntimero siete es simbodlico de lo completo o
perfecto. De manera que se considera que a Juan se le revela que escriba a estas siete
iglesias que eran congregaciones historicas, reales, que existieron para aquel entonces,
y que son representantes caracteristicas de las iglesias que han existido en todas las
edades.

Por una parte, en el contenido de los mensajes y exhortaciones dado a estas iglesias
se observa la existencia de un patréon, que ejemplifica el caracter de obediencia y
desobediencia que sirve como un recordatorio constante y permanente a todas las
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iglesias al través de las edades (comp. 2:7, 11, 17, 29; 3:6, 13, 22; y particularmente 2:23).
Por otra parte, el orden en que se les menciona (1:11; 2:1, 2) muestra la ruta natural que
seguia el camino que entrelazaba a estas ciudades empezando por Efeso y terminando
en Laodicea (ver el mapa en la pag. 138).

Como ya se ha dicho, las cartas se muestran mas como mensajes proféticos. Sin
embargo, cada mensaje dirigido a una iglesia en particular pareciera tener la intencién
de ser también para las otras seis (p. ej.: 2:7, 11, 17) Al comparar los elementos similares
del mensaje dirigido a estas iglesias, el lector puede obtener un mejor entendimiento de
sus mensajes. Al analizar la estructura, la simetria de estos capitulos siempre ha
fascinado a los estudiosos o comentaristas. Primero, cada seccién dirigida a una de las
iglesias es introducida por la orden de escribir al 4ngel de dicha iglesia (2:1, 8, 12, 18;
3:1, 7, 14) Segundo, se identifica al que habla. En cada caso, se emplean frases
descriptivas tomadas de la visién del Cristo glorificado (1:12-20). Tercero, se muestra el
poderoso, profundo y total conocimiento del que habla. Su conocimiento es divino, por lo
tanto, es omnisciente. Conoce, pues, a las iglesias y a sus obras en lo més intimo. A
pesar de las apariencias, el que habla es capaz de conocer la realidad de su lealtad. La
totalidad de la vida y de las obras de cada congregacién es puesta en evidencia y
evaluada a la luz de la medida de la persona y vida de Jesucristo. En dos casos (las
iglesias de Sardis y Laodicea) quedan desaprobadas a la luz de estas pruebas a las que
han sido sometidas. Cuarto, luego de referirse a la evaluacion de los aciertos o
desaciertos de las iglesias, se pronuncia el veredicto sobre la condicién de la iglesia. En
cuanto a un veredicto condenatorio, inicamente Esmirna y Filadelfia quedaron libres de
ello. Sin embargo, en vista de que los mensajes dirigidos a todas las siete iglesias serian
enviados a las unas y a las otras, entonces hay que dar por sentado que el Senor
Jesucristo quiere que todas las iglesias oigan palabras tanto de encomio o elogio asi
como palabras de censura o critica. Es muy importante observar el grado de
responsabilidad que le atane a cada congregacion. Las iglesias tienen responsabilidad
tanto de los miembros individuales como de sus lideres. A la vez, cada lider y cada
creyente como individuo es también responsable tanto de si mismo como de la
congregacion. Esta responsabilidad incluye particularmente el problema del engano de
si mismo en relaciéon con el bien y el mal, lo cierto y lo falso, en situaciones en que
facilmente pudiesen ser confundidos. Las palabras conclusivas de Cristo a cada iglesia
fijan el verdadero criterio para que salga de su propio engano y sea conducida a la
verdad. Quinto, para corregir o exhortar a las iglesias Cristo emite un mandato punzante.
Estos mandatos exponen la naturaleza precisa del engano en el que dicha iglesia se
halla. Se cometeria un grave error si se pensara que las siete iglesias facilmente
identificaron a los herejes y a las herejias que el Sefior Jesus les describe. Precisamente
por ser enganos estos no se reconocian facilmente. Al considerar los mensajes a las
iglesias, los mandatos tienen que ser analizados cuidadosamente para asi determinar
con precisién la naturaleza y caracteristicas del error. La esencia de los mandatos del
Senor no es de consolacién para iglesias que estaban siendo perseguidas sino mas bien
lo opuesto, a saber, juicio. Sexto, cada carta incluye una exhortacién general que se
repite: El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las iglesias. Aunque esta
exhortaciéon aparece de modo idéntico en los mensajes a las siete iglesias, las ultimas
cuatro difieren de las tres primeras en que van después de la promesa. He aqui una
relacion importante que reconocer: El prestar atencion al mensaje de la palabra de Jests
junto con escuchar, al través de ella, la voz del Espiritu. Séptimo, cada carta contiene
una promesa de recompensa al que salga triunfante. Estas promesas, muchas veces, son
las partes mas figuradas o simbdlicas de los mensajes a las iglesias, y por lo tanto, en



137

algunos casos, son dificiles de interpretar. Cada una es escatoldgica y se correlaciona
con los dos capitulos finales de Apocalipsis (21-22). En resumen, se puede decir que la
secuencia de esta porcién del libro es una composicién literaria que esta conformada
para impregnar una marca indeleble en los creyentes de las iglesias del Senor en cuanto
a ser pacientes y perseverar cuando vengan los tiempos de persecuciéon. Cuando los
creyentes sean sometidos al dilema de seguir a Jesucristo o al César, ellos tendran que
decidir seguir fieles hasta la muerte a Jesucristo, el Senior.

(1) La carta a Efeso, 2:1-7: Lo grave de dejar el primer amor. Este hecho es motivo
de una seria amenaza de extincidén por cuanto representa la carencia de una cualidad
esencial de la fe cristiana. La primera introducciéon del mensaje profético tiene que ver
con la iglesia de Efeso.

a. La ciudad de Efeso, 2:1. Segun el texto, el que habla, el Senor Jesucristo, instruye a
Juan diciéndole: Escribe al angel de la iglesia en Efeso (v. 1) De acuerdo con lo comentado
en 1:20, se entiende que el angel representa un sentido de solidaridad comunitaria y la
trascendencia de la iglesia como cuerpo de Cristo. De modo que cada congregacion llega
a ser un “tu” misterioso al que Jesucristo le dirige un mensaje por medio de su Espiritu.
En cuanto a la ciudad, Efeso era la méas importante. Se sabe que Pérgamo era la capital
administrativa de la provincia romana de Asia, pero Efeso era sin duda mas prominente.
Hay varios aspectos que mencionar para entender la prominencia de esta urbe.
Geograficamente, Efeso estaba localizada en la costa occidental de Asia Menor, en la
desembocadura del rio Caister, en un golfo del mar Egeo. En la actualidad, Efeso es un
desierto cubierto de ruinas. En la antigiedad, sin embargo, era un centro donde
convergian los caminos por los que transitaban los via jeros provenientes de Oriente,
Galacia y Mesopotamia, y que se dirigian a Roma y a Espana. Llegd a ser denominada de
distintos modos: “La primera y mayor metrépoli de Asia”, “La luz de Asia”, “La feria de
vanidades del mundo antiguo”. Desde el punto de vista social y econémico, Efeso era
una ciudad cosmopolita. Tenia una poblacién conformada de habitantes de diferentes
regiones del mundo romano de entonces. Era una ciudad rica por cuanto habia mucho
comercio y trafico de mercaderias. A ella acudian turistas en busca de talismanes y
recuerdos. Por eso surgié el prospero grupo de artesanos que fabricaban altares e
imagenes plateadas de Diana.

Semillero homilético

Mensaje a la iglesia de Efeso
2:1-7

Introduccidn: Si hacemos una lista de los puntos positivos y negativos de nuestra iglesia, no sé
como nos ira. éSaldremos con saldo en rojo o en negro? ¢(Nos animariamos a hacer esta
evaluacién?
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. Efeso.
(1) Una frase que se repite con las siete iglesias: “Dice estas cosas”, que es el equivalente
a “el SE—OR ha dicho” del AT.
(2) Era la ciudad mas importante del Asia Menor. El templo a Diana de los efesios, un
anfiteatro, biblioteca, un camino de marmol. Capital politica de Asia menor y centro del
culto al emperador. Un centro de la religién.
2. La iglesia.
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(1) Fue centro del cristianismo, y centro de misiones y grandes avivamientos.
(2) Tuvo grandes pastores como Pablo, Timoteo y Juan.
3. El Hijo del hombre.
(1) La gran figura escatolégica.
(2) Se mueve en su iglesia, pese a todo.
II. Iglesia activista y ortodoxa.
1. Una iglesia que cumple (v. 2a).
(1) Obras: se ve lo que hace.
(2) Duro trabajo: hasta el agotamiento.
(3) Perseverancia: oposicién a las malas doctrinas, con el &nimo en alto (v. 3b).
2. Una iglesia con sana doctrina (vv. 2b, 6).
(1) Tenia discernimiento biblico. Un buen programa de ensefianza.
(2) Se cuidé de los lobos de quienes Pablo advirtié en Hechos 20:29.
(3) Rechaz6 con nombre y apellido a un grupo hereje.
ITI. Pero has dejado tu primer amor.
1. ¢Qué es?
(1) No es el amor a Dios porque es ejemplar.
(2) No distinguid entre la herejia y los herejes. Una actitud de superioridad, que la encierra.
Se preocupod de los programas.
(3) Le falté amor por la gente: y esto no tiene valor para nada.
2. Advertencia.
(1) Tres imperativos: haz conciencia, arrepiéntete, vuélvete.
(2) Mientras no haya esto no caminaremos.
3. Promesa.
(1) Dejara de brillar. Sera removida sin pena ni gloria.
(2) Tendremos vida. La victoria se logra cuando se muere, frente a una sociedad que va
metiendo sus valores en la iglesia.
(3) Cristo, el segundo Adan, ha presentado un nuevo orden de vida.
IV. Mas alla de la ortodoxia y el activismo.
1. Los criterios de Cristo son diferentes.
(1) No es el “éxito"” ni los grandes programas.
(2) Es el amor al préjimo; la preocupacién por los demas.
(3) ¢Qué nos motiva? La tradiciéon e institucionalizacion es el mayor problema. Religiosidad
que esclaviza, que no habla de cambio de vida.
2. No ala vida llena de “nos”.
(1) Hemos sido “antitodo”: anticatodlicos, anticomunistas, antitaliban, antitodo.
(2) Hemos descuidado que el diablo se mete por la puerta de atras, paralizdndonos con un
conformismo.
(3) El evangelio es subversivo.
Conclusidén: Arrepintdmonos. Tenemos que oir, hacer caso, no solamente terminar un culto
diciendo que se escuché un buen sermoén, sino salir con un cambio de vida, listos a darnos por el
resto. La palabra sirve cuando se convierte en accion.

Politicamente, la ciudad deseable (eso significa la palabra E’feso) llegé a ser la
capital de la provincia de Asia. El gobernador romano fijé alli su residencia. Era también
una ciudad libre, es decir, se gobernaba a si misma. En cuanto a lo religioso, Efeso era
el centro de adoracién de la diosa de la fertilidad conocida en la mitologia griega con el
nombre de Artemisa, y en la romana como Diana (Hech. 19:23-25). El templo donde se
encontraba la estatua de ella era una de las denominadas “siete maravillas de la
antigiiedad”. Media 120 m de largo por 70 m de ancho; tenia 120 columnas de 12 m de
alto, que habian sido obsequiadas por reyes; 36 de estas estaban delicadamente talladas
y ricamente incrustadas. Esta ciudad llegdé a ser un centro importante del paganismo.
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Ademas, el culto a Diana incluia a una gran cantidad de sacerdotes y sacerdotisas. Estas
se dedicaban a la prostitucion (Es probable que esto sea a lo que se refiera los hechos de
los nicolaitas, v. 6). El templo servia también como banco para los monarcas y
comerciantes, asi como también de asilo para los que huian después de cometer actos
delictivos o criminales. El testimonio del filésofo Heraclito (550-480 a. de J.C.), ciudadano
de Efeso, es elocuente al decir que los efesios eran “dignos unicamente de ser ahogados
y que la razon por la que él nunca podia reir o sonreir era porque vivia en medio de tan
terrible inmundicia”.

La iglesia de Efeso fue establecida probablemente por Priscila y Aquila aprox. en el
ano 52 d. de J.C., cuando el apoéstol Pablo los dejé alli en su camino de regreso de
Corinto a Antioquia de Siria (Hech. 18:18-22). En el siguiente viaje misionero, Pablo se
quedé en Efeso méas de dos afos (19:1-10). Posteriormente, Timoteo se encargé del
ministerio alli (1 Tim. 1:3). Finalmente, como se observa en Apocalipsis, el apdstol Juan
es quien pasa a tener un gran protagonismo en la vida de la iglesia de Efeso.

El que habla declara su identidad asi: El que tiene las siete estrellas en su mano
derecha, el que camina en medio de los siete candeleros de oro, dice estas cosas (v. 1b).
Esta identificacion concuerda con lo ya dicho en la visiéon inicial (comp. 1:16) Tales
palabras infunden gran tranquilidad y afirmacién por cuanto reflejan la proteccién que
Cristo proporciona a y el control que él tiene de las iglesias y sus ministros asi como su
interés vital por ellos. Tiene (krateo®") es un verbo que conlleva una fuerte idea de
control. En otras palabras, el significado es que Cristo ejerce un control total sobre las
iglesias. De modo que si las iglesias y los que las ministran se someten a él, nunca nada
habréa de ocurrirles. Indudablemente, es un poderosisimo aliento saber que los creyentes
que integran la iglesia tienen su seguridad, su vida misma guardada en la “mano
derecha” de Cristo (comp. Juan 10:28). Las iglesias, pues, deben recordar que su vida y
doctrina nunca podran sucumbir por cuanto estan sostenidas en la diestra del Sefor.

Por otra parte, la descripciéon de Cristo como el que camina en medio de los siete
candeleros de oro representa la nota de advertencia para todas sus iglesias también. La
vigilancia que Cristo ejerce no esta restringida a una sola iglesia sino que llega a
extenderse a todas las iglesias a la vez. La frase repetitiva en cada introduccién de los
mensajes a las iglesias: ... dice estas cosas recuerda la férmula solemne que emplearon
los profetas del AT: “... dice el Sefior Jehovah de los ejércitos” (Isa. 3:15; comp. Jer. 2:2;
Eze. 3:11; Amoés 1:3).

b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su firmeza ante la herejia y su persistencia
paciente, 2:2, 3, 6. El Senor Jesucristo resucitado y glorificado continiia mostrando su
omnisciencia al decir: Yo conozco tus obras (v. 2). Este conocimiento aqui incluye que el
Sefor esta perfectamente consciente de las actividades de las iglesias. El los elogia por
cuanto estas acciones demuestran un claro discernimiento en cuanto a su esforzada
labor y paciente sufrimiento. Los creyentes que conformaban la iglesia de Efeso no
carecian de una consagracién seria y visible. Ademas, llegaron a sufrir por la causa de
Cristo, el Senor. El reconocimiento que se hace a los efesios se presenta en forma
poética, y se observa en tres elementos: logros, diferenciacién y aguante. Como logros, el
texto dice que se reconoce tus obras, tu arduo trabajo. Esta iglesia habia logrado obras
cristianas verdaderas, que incluian tanto buenas obras en general como grandes obras
espirituales. Arduo trabajo traduce kopos®”. Barclay dice que este es “el trabajo que nos
hace sudar, el trabajo duro, que nos deja exhaustos, la clase de trabajo que demanda de
nosotros toda nuestra reserva de energia y toda nuestra concentracion mental”.
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En cuanto a la diferenciaciéon, a esta iglesia se la alaba diciendo: ... no puedes
soportar a los malos, ... has puesto a prueba a los que dicen ser apéstoles y no lo son, y ...
los has hallado mentirosos La iglesia en Efeso es felicitada por su accién decisiva de
diferenciar valores espirituales. Al reconocer a los malos la iglesia de Efeso no hizo otra
cosa sino rechazarlos decididamente. Esta ensenanza es oportuna y pertinente para el
dia hoy. Las iglesias del Sefior Jesucristo tienen que ser consecuentes en tomar acciones
de rechazo categérico a toda maldad o impiedad. A la vez, se debe entender bien que los
malos no eran los paganos de Efeso sino los individuos que se hacian pasar por falsos
maestros en dicha iglesia. Los efesios dieron un paso mas en su decisiva acciéon de
discriminar de su seno a los que eran agentes de pecado. No hay modo de saber con
precisién quiénes eran estos falsos apodstoles ni lo que ensenaban. Su falsedad es
expuesta en el texto al describirseles como los que dicen ser apdstoles y no lo son. Aqui el
término apdstoles (apdstolos®?), no se refiere a “los doce” en manera alguna, sino a los
apostoles en sentido general (comp. 2 Cor. 11:13). Los milagros eran indicadores de la
autoridad apostodlica (comp. 2 Cor. 12:12; Heb. 2:4); sin embargo, los milagros también
podian ser realizados por falsos profetas (comp. Mar. 13:22; 2 Tes. 2:9; 2 Tim. 3:8; Apoc.
13:13, 14) Por eso, la iglesia de Efeso los habia puesto a prueba (comp. 1 Jn. 4:1). Los
efesios eran espiritualmente perspicaces y pudieron distinguir entre los que eran falsos
apoOstoles segun su propia opinién de los que eran testigos genuinos de Jesucristo.
Ciertamente, una nota de cuidado aqui es recordar que ninguna iglesia debe permitirse
jamas la licencia para perseguir a herejes como reporta la historia del cristianismo. La
verdad aqui es sencilla, a saber, estos hombres eran malos y falsos. Los efesios fueron
elogiados por su capacidad y decisiéon de notar esta diferencia, es decir, haberlos hallado
mentirosos. Mentirosos (pseudes™"): A través de Apocalipsis se observara que se hacen
muchas referencias a los mentirosos, falsos, enganadores; y hay muchos usos verbales
que se refieren al mentir, enganar y falsear para confundir a los creyentes y humanos en
cuanto a la verdad de Dios.

El aguante, en realidad, no es una resignacion o entrega pasiva. A los efesios se les
elogia notando: y tu perseverancia (v. 2) ... Ademas, sé que tienes perseverancia, que has
sufrido por causa de mi nombre y que no has desfallecido (v. 3) La cualidad de esta iglesia
en ser perseverante es muy instructiva y positiva. La perseverancia o “paciencia” (ver
RVR-1960) es una virtud que resulta de la fuerza y no de la debilidad como algunos la
han conceptuado. Solamente los que pueden distinguir entre las cosas que sobresalen y
los que tienen aguante para esperar son los que perseveran. Aguante es perseverancia
(upomone®®®') Esto pertenece a los que sufren por causa del nombre de Jesucristo y que
no desfallecen, es decir, no se cansan por cuanto saben a quien sirven. L.a perseverancia,
pues, es de los que fijan su mirada en la meta y tienen la apropiada motivacién para
lograrla. Los efesios recibieron un doble reconocimiento por cuanto ni siquiera habian
desfallecido.

La iglesia de Efeso recibe, ademas, la felicitacion por el rechazo a un grupo particular
de herejes denominado los nicolaitas. Juan escribe las palabras de reconocimiento del
Senor diciendo: Pero tienes esto: que aborreces los hechos de los nicolaitas, que yo
también aborrezco (v. 6). Dios reconoce tanto que su pueblo ame los hechos santos asi
como también que odie las obras malignas. En realidad, no se sabe a ciencia cierta
quiénes eran los llamados nicolaitas. Debieron ser muy conocidos y estar muy
esparcidos en la provincia de Asia por cuanto dicho grupo herético se menciona no solo
aqui (v. 6) sino también en el mensaje a la iglesia de Pérgamo (v. 15). También se
considera que el hecho de que las mismas practicas y ensenanzas inmorales e iddlatras
estaban en la iglesia de Tiatira indica que, aunque no se les nombra directamente, los
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nicolaitas posiblemente se hallaban en esa iglesia también (vv. 20-25). De este modo, se
puede decir que tres de las siete iglesias estaban siendo seriamente afectadas por dicho
grupo herético.

Juan es el unico que hace referencia de este grupo en todo el NT. Sus obras son
aborrecidas por los seguidores de Cristo y por el mismo Senor también, pero no se les
describe en el mensaje a Efeso. La tradicién cristiana primitiva identifica a los nicolaitas
con Nicolas, prosélito de Antioquia, quien llegd a ser uno de los siete servidores elegidos
para servir las mesas en la iglesia de Jerusalén (Hech. 6:5). Los estudiosos consideran,
no obstante, que no hay evidencias para establecer tal relaciéon. Sin embargo, si parece
haber buenas razones para ver una posible relacién entre los nicolaitas y los que seguian
la doctrina de Balaam (vv. 14-16) y de Jezabel (v. 20). Pareciera, pues, que sus errores
incluian una forma de antinomia, a saber, “contradiccién entre dos principios racionales
o preceptos legales”. De todos modos, cualquiera fuese esa falsa secta, lo que importa es
que era aborrecida por los creyentes que conformaban la iglesia de Efeso asi como
también por el Senor Jesucristo, quien habla a la iglesia de Efeso.

c. La condenacion: Se la condena por perder el primer amor, 2:4. Después de los
elogios que el Senor expresa a los efesios, ahora pasa a presentar lo que tiene en contra
de esta iglesia: habia dejado de lado algo por lo que tenia que responder. El que habla
declara: Sin embargo, tengo contra ti que has dejado tu primer amor (v. 4). Esta queja es
sencilla pero sumamente seria. La acusacién que hace el Senor es que esta iglesia habia
abandonado o dejado el amor que tuvo en sus comienzos (comp. Hech. 20:36-38). Por
supuesto, aunque solamente se pueden tejer conjeturas en cuanto a en qué consistio
exactamente o especificamente esta deficiencia de los efesios, lo que se observa en este
caso v lo que se debe entender es que ninguna cantidad de logros, ni el distinguir a los
malos y tampoco la perseverancia pueden sustituir el vacio que resulta cuando una
iglesia ha dejado su primer amor. la expresion sugiere la idea de negligencia voluntaria.
Hay que entender lo serio de esta queja por cuanto la carencia que una iglesia del Senor
Jesus tenga de una virtud como el amor significa que esti expuesta a perder la esencia
misma de la vida cristiana. Esta expresiéon incluye tanto el abandono de amar a Dios
como a los hermanos en la fe. Por una parte, los creyentes en Cristo nunca pueden
sustituir el amar al Sefior por otra cosa por mas buena o piadosa que sea. Todo lo que el
cristiano hace lo debe hacer con verdadero amor o devocién al Sefnor Dios quien le cred,
le redimid en Jesucristo, y le guarda y consuela en el Espiritu Santo. Jeremias 2:2 es muy
apropiado en cuanto a esta ensenanza. Dios habla a Israel al través de su profeta
diciéndole: “Me acuerdo de ti, de la lealtad de tu juventud, del amor de tu noviazgo,
cuando andabas en pos de mi en el desierto, en una tierra no sembrada” (comp. Jue. 2:7,
10, 11; Ose. 2:14-16). Como dice Barclay: “Es posible que el Cristo resucitado esté
acusando a la iglesia en Efeso de haber perdido el entusiasmo y fervor de su piedad
primera”.

Por otra parte, este dejar el primer amor incluye también el abandono de lo que Jesus
recalcé a sus discipulos: “Un mandamiento nuevo os doy: que os améis los unos a los
otros. Como os he amado, amaos también vosotros los unos a los otros. En esto
conoceran todos que sois mis discipulos, si tenéis amor los unos por los otros” (Juan
13:34, 35). El amor fraternal en Cristo Jesus ha sido un emblema del discipulado, pero en
Efeso se habia permitido que muriera la brillantez del diamante del amor de Dios y de los
unos por los otros. Tertuliano, en su Apologia *, registra lo que comentaban los paganos
al observar a los cristianos de este modo: “Ved, decian ellos, cuanto se aman los unos a
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los otros”. Los creyentes tienen que reflexionar seriamente en el significado de dejar el
primer amor.

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios,
2:5. A la iglesia de Efeso se la llama a considerar su condicién para que aplique los
inmediatos correctivos. Estos se enumeran en una rapida exhortacion triple: Recuerda,
por tanto, de dénde has caido. iArrepiéntete! Y haz las primeras obras (v. 5a, b). Por lo
general, el llamamiento al arrepentimiento que Dios le hace al humano empieza por
llamarle a recordar, del griego mnemoneuo®?*, lo que Dios ha hecho en el pasado (comp.
Luc. 15:17) Este recordatorio llegard a ser la méas grande motivacién para el
arrepentimiento. El arrepentimiento, del griego metanoeo®®, no es un asunto de
sentimiento o de remordimiento, sino que es un volverse en 180 grados de andar de
espaldas a Dios para ir en pos de él (comp. Luc. 15:18, 19). Este arrepentimiento incluye
un cambio radical de mente, de conducta y de actitud que ahora se mostrara pasando de
la desobediencia a la obediencia a Dios, de la rebeldia a la sumisién a Dios, y de la
separacién a la unién con Dios. Finalmente, a la iglesia de Efeso se le ordena volver a
hacer lo que hacia como al principio, a saber, con amor. Cuando hay arrepentimiento
verdadero y sincero no queda mas sino entregarse al Sefior Jesus confiando en su
misericordia redentora para perdonar el pecado cometido y empezar a producir frutos
dignos de arrepentimiento (comp. Mat. 3:8).

La exhortacién que Jesucristo hace a la iglesia de Efeso debe considerarse muy en
serio. Por eso se complementa anadiendo: De Ilo contrario, yo vendré pronto a ti y quitaré
tu candelero de su lugar, si no te arrepientes. Esta exhortacion también muestra su
seriedad por el lado negativo que presenta. Si no se le obedece, el Senor amenaza con
traer un juicio pronto y quitar el candelero de la iglesia de Efeso. Este pasaje tiene
relacion con el testimonio de una iglesia asi como un candelero cumple la funcién de
emitir luz, pero que facilmente se puede apagar. Ciertamente, se tienen numerosos
ejemplos de iglesias que otrora estuvieron brillando siendo testigos de Cristo pero que
ahora se han oscurecido por causa del pecado y de la apatia.

e. La bendicion prometida: Gozar de las delicias del reino eterno, 2:7. Todos los
mensajes a las iglesias finalizan con una exhortaciéon acerca del oir, aunque con ciertos
cambios en el orden en los ultimos: El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las
iglesias (v. 7a). Esta declaracion es de gran significado por las caracteristicas que
muestra. Primera, esta es una clara adaptacion de la declaracién del Senor Jesucristo
que aparece en los Evangelios sindpticos (comp. Mat. 11:15; 13:9; Mar. 4:9, 23; Luc. 8:8;
14:35). Segunda, cambia el énfasis de hablar a la congregacién y pasa ahora a dirigirse a
los individuos. Tercera, ahora es el Espiritu quien esta hablando aunque, como ya se
habia visto inicialmente, se habia identificado claramente que el que hablaba al principio
era Cristo. Se debe entender la relacién de Jesucristo y el Espiritu Santo como la que
aparece en Romanos 8:9. Cuarta, el mensaje en principio estaba dirigido en forma
singular y tenia como destinatario a la iglesia de Efeso. Sin embargo, ahora se emplea el
numero plural para los destinatarios: las iglesias.

Joya biblica

El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las iglesias. Al que venza le daré de comer
del arbol de la vida que esta en medio del paraiso de Dios (2:7).
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La promesa que completa el texto dice: Al que venza le daré de comer del arbol de la
vida que esta en medio del paraiso de Dios (v. 7b). La promesa es un desafio a vencer y
refleja un tema repetitivo de Apocalipsis. Hay variedad en esta promesa hecha a las
iglesias. El vencedor en Apocalipsis, sin embargo, no es uno que ha triunfado sobre un
enemigo terreno por la fuerza, sino el que se ha conservado fiel al Senor Jesucristo hasta
el fin. El verdadero vencedor es el martir. El triunfo que el cristiano alcanza es analogo al
triunfo que Cristo obtuvo en la cruz. Todas las promesas acerca de ser victoriosos
apuntan a un mundo mas alla. Apocalipsis, ciertamente, es un claro exponente de este
concepto. Tanto el arbol de la vida asi como el paraiso son simbolos apocalipticos (comp.
Eze. 47:12) tomados de Edén. El simbolismo, por lo tanto, implica que la inmortalidad
resulta por comer del fruto del arbol de la vida. En Génesis, se habla “del arbol de la
vida"” en el jardin de Edén (2:9) que, después de la caida y expulsién de la pareja
primitiva, era guardada por una espada incandescente para que no comieran de él y
llegasen a ser inmortales (comp. Gén. 3:22-24). Paraiso es originalmente una palabra
persa que significa “jardin placentero”. Posteriormente, en el judaismo pasé a significar
la morada de los justos ya muertos. Ahora los vencedores en Jesucristo seran
readmitidos al paraiso y podran comer del arbol (Apoc. 22:2). En Apocalipsis, el “paraiso
de Dios” simboliza el estado final cuando Dios y el humano redimido llegan a la relacién
de perfecta comunién que existia antes de la caida. La promesa, por lo tanto, es la vida
eterna en Jesucristo.

(2) La carta a Esmirna, 2:8-11: Atribulada y pobre, pero espiritualmente rica.
Aparecen aqui las palabras de aliento mas poderosas que pueden existir, por cuanto
provienen del Senor que sufrié tribulacién, pobreza y oprobio, pero que ademas triunfo
sobre la muerte. La segunda introduccién del mensaje profético tiene que ver con la
iglesia de Esmirna.

a. La ciudad de Esmirna, 2:8. Después de Efeso, el qgue habla, el Senor Jesucristo,
dirige el mensaje profético a la iglesia en Esmirna. El texto dice: Escribe al angel de la
iglesia en Esmirna: El primero y el ultimo, el que estuvo muerto y vivio, dice estas cosas (V.
8). Se coincide en pensar que es légico que el mensaje a la iglesia en Esmirna fuera el
segundo por cuanto, histéricamente, esta urbe era la rival inmediata de Efeso. De
acuerdo con la informacién que se tiene, Esmirna era considerada como la mas hermosa
de todas las ciudades de la provincia de Asia. También constaba de una gran poblacién,
de unos 200.000 habitantes. Le disputaba a Efeso y a Pérgamo el titulo de “la primera de
Asia"”, como consta en las monedas de esa época. Se consideraba la ciudad natal de
Homero (siglo VIII a. de J.C.,, poeta y rapsoda griego de la antigiiedad).
Geogréficamente, estaba localizada en la costa occidental de Asia, al norte de Efeso, ya
unos 50 km. Era segunda, después de Efeso, en cuanto a la cantidad de su comercio de
exportacion; por tanto, era una ciudad rica. Ademas, era un lugar donde el conocimiento
de las ciencias, particularmente el de la medicina, habia florecido en gran manera.

Después de haber sido destruida, Esmirna fue reedificada a finales del siglo IV a. de
J.C. por Antigono Monoéftalmos (381-301 a. de J.C.) y Lisimaco, rey de Tracia (360-281 a.
de J.C.) en el sitio actual donde se halla. Culturalmente, contaba entre sus obras
arquitecténicas con un famoso estadio, una biblioteca y teatros publicos. Ademas, tenia
una gran cantidad de templos dedicados entre otros a Afrodita, Apolo, Cibeles,
Esculapio, Némesis y Zeus. Econdmicamente, su importancia se debia no solamente a
su condicioén de ciudad portuaria sino también por estar en una regién donde la tierra era
fértil y productiva. Su prosperidad, sin embargo, se veia afectaba a veces por los
terremotos que ocurren alli.
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En cuanto a lo religioso, Esmirna se habia puesto del lado de Roma en diferentes
periodos de su historia de modo que habia sido favorecida con muchos privilegios. Entre
estos se pueden mencionar el haber sido conferido el estado de ser una ciudad libre con
gobierno propio bajo el régimen del emperador Tiberio César Augusto (rein6é 14-37 d. de
J.C.) y sus sucesores. En 195 a. de J.C., Esmirna llegdé a ser la primera ciudad de la
antigiiedad en edificar un templo en honor a Dea Roma (“La diosa Roma”).
Posteriormente, en 23 a. de J.C., le gand el privilegio a otras once ciudades de la
provincia de Asia para construir el templo al emperador Tiberio. La gran lealtad a Roma
junto con la gran poblacién judia, que era muy hostil a los cristianos, hizo de Esmirna un
lugar donde era sumamente dificil vivir como creyente en el Senor Jesucristo. Por la
historia, se sabe que hacia la segunda década del siglo II d. de J.C., el obispo de la
iglesia en Esmirna era Policarpo. Hacia 156 d. de J.C., Policarpo, quien contaba para
entonces con 86 anos de edad, fue quemado vivo como el “duodécimo martir en
Esmirna”, después de haber confesado ser un cristiano y de rehusar categéricamente a
la apelacion del procénsul para que renunciase a su fe. Los predicadores e historiadores
cristianos no cesan de referir las palabras que acompanaron su muerte heroica:
“Ochenta y seis anos he servido a Cristo, y él nunca me ha traicionado. {Cémo pudiera
yo blasfemar el nombre de mi Rey que me salvé?”. Los judios de la ciudad se unieron a
los gentiles y tuvieron una prominente participacién en su ejecucién. Inclusive siendo
ese dia un sabado, ellos no solo clamaron pidiendo su condenacién sino que también
ayudaron a reunir y amontonar la lela para el fuego. El martirio de Policarpo es la
primera narrativa detallada que hay de un martir cristiano después del de Esteban
(Hech. 6:8-8:3).

Semillero homilético

Mensaje a Esmirna
2:8-11

Introduccidén: Al igual que en el siglo I hoy nos enfrentamos a un sistema que desea aduenarse
de todo. La iglesia fue incapaz de reconocer hasta qué punto estaba involucrada con el sistema.
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. Esmirna.
(1) Una ciudad que “resucité”. Alejandro le dio gran belleza.
(2) Era una ciudad fiel a Roma. Construy6 el primer templo dedicado a la diosa Roma, y fue
una de las primeras en el culto al emperador.
2. Jesus: El Hijo del Hombre.
(1) Se presenta como el soberano, el Dios libre de cualquier sistema, el que controla la
historia.
(2) El que vive.
(3) El tema de la carta: muerte y vida. Toma el tema de 1:7. Se repite el tema: murié y volvié
a vivir (v. 8), ser fieles hasta la muerte (v. 10), la corona de vida (v. 10), la segunda muerte
(v. 11).
II. Una iglesia “pobre”.
1. Ser iglesia no es facil.
(1) Una iglesia pobre, perseguida y calumniada; pero a los ojos de Dios es diferente, solo
recibe sus elogios.
(2) Jesuis no hace una lista de méritos, ni de cosas malas. Sencillamente menciona que asi
es.
2. Una iglesia disidente.
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(1) Una comunidad judia que la perseguia. Se habia convertido en sinagoga de Satands; se
acogieron a los privilegios, sin hacer denuncias.
(2) Implica problemas. La promesa de Dios es mas pruebas (v. 10). Diez es un numero
pequeno, en relacién a uno muy grande. Policarpo, pastor de Esmirna, fue quemado como
martir.
3. Una iglesia pobre.
(1) Su poder esta en Dios, no en las riquezas, sino en la fidelidad a los valores del reino.
(2) Luego es rica.
ITI. Una promesa.
1. Llamado a no claudicar.
(1) No temer, es central en Apocalipsis.
(2) Texto comun en las catacumbas: “Sé fiel hasta la muerte ...".
2. Una corona.
(1) Se la daba al ganador de los juegos.
(2) Una victoria limpia, no por los jueces o por el dinero.
(3) Su moneda tenia la corona de Cibeles. Los creyentes una corona incorruptible.
3. Una pregunta: {Por qué no tenemos persecuciones?
(1) éNos hemos acomodado al mundo y sus valores?
(2) Vivimos en nuestro gueto eclesial. Estas palabras nos incomodan, y preferimos leer la
carta a los Efesios.
(3) Aqui tenemos un ejemplo a seguir. Dios nos manda a ser fieles, aunque implique
problemas.
4. No a los méritos, ni al “éxito”.
(1) No hay enumeracién de méritos. No hay mejores hermanos.
(2) No hay mejores programas, presupuesto, pastor, templo, ni éxito y numerolatria.
(3) La fidelidad no se puede medir, sino por la incomodidad que causa el mensaje.
5. Debemos ser subversivos.
(1) Una iglesia criticada por la “religion establecida”.
(2) Pero permanece fiel en su vida y valores.
Conclusidn: Sé fiel hasta la muerte y yo te daré la corona de vida. (Hemos caido en una alianza
con el sistema y nos hemos unido a sus idolatrias? ¢Estamos tan metidos en el sistema que no
nos damos cuenta de que somos una sinagoga de Satanas? Seguir a Jesuis causa problemas. Les
invito a seguirlo.

En cuanto a la constitucién de la iglesia en Esmirna, no se sabe. Solo se presume que
pudo haber sido fruto de la obra misionera desarrollada por Pablo en dicha provincia.
Esta iglesia demuestra ser una congregacién de profunda fe y sanidad doctrinal y
espiritual, por cuanto es una de las dos que no recibi6é reproche alguno de parte del
mensaje de Cristo.

Aqui el texto refiere que el que habla se identifica a si mismo como El primero y el
ultimo, el que estuvo muerto y vivio (v. 8b, c). El primero y el ultimo puede servir para
recordarle a los creyentes de Esmirna que estan sufriendo por causa del rechazo y
persecucion de sus coterraneos, que al que ellos pertenecen es nada mas y nada menos
que al Creador del universo y al Senor de la historia. El estd en control de todo no
importando la realidad de la existencia del mal. W. M. Ramsay sugiere que la frase
posiblemente aludia en forma contrastante al hecho de que Esmirna presumia ser la
“primera” de Asia en belleza y lealtad al emperador. Los cristianos de Esmirna, sin
embargo, tenian interés solamente en el que es verdaderamente el primero en todo.

El es también el que estuvo muerto (lit. significa que “llegé a ser un cadaver”) y vivio,
es decir, volvié a la vida otra vez. Estas palabras introductorias sirven también para
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afirmar a los creyentes que asi como el que estuvo muerto y vivié ciertamente triunfd
sobre la muerte, exactamente del mismo modo también ellos pueden encarar el martirio
sabiendo que la fidelidad sera recompensada con la vida eterna. Es posible, como dice el
comentarista Johnson, que esto también sea una alusién a la historia de la ciudad de
Esmirna cuando fue destruida en el siglo VII a. de J.C. y reconstruida en el siglo III a. de
J.C. Es Estrabén (58 a. de J.C.—25 d. de J.C.), el gedgrafo griego de la antigiiedad, quien
reporta que fueron los lidios quienes destruyeron a Esmirna y que esta dejé de existir
como ciudad durante 400 anos. De modo que se puede considerar el impacto y la
ensefnanza que esta identificacién de Cristo tuvo para los de Esmirna. En resumen, pues,
hay que reiterar aqui el hecho de que Juan identifica al Sefnor Jesucristo (v. 8), quien es
el que envia el mensaje, haciendo una repeticién de lo declarado anteriormente en 1:17,
18. Esto evidentemente enfatiza y exalta la realidad de la naturaleza eterna asi como el
hecho de la resurreccién de Cristo de entre los muertos.

b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su paciencia y perseverancia ante la
persecucion de parte de los judios, 2:9, 10b. El conocimiento del que habla se expresa,
una vez mas, en una triada. El Senor dice: Yo conozco tu tribulacién y tu pobreza—
aunque eres rico—, y la blasfemia de los que dicen ser judios y no lo son; mas bien, son
sinagoga de Satanas (v. 9). Téngase en cuenta siempre que cuando el Senor dice Yo
conozco, intencional o deliberadamente, cumple la funcién de comunicar al mismo
tiempo advertencia y consolacién. El Senor menciona, primero, estar consciente de su
tribulacién. Tribulacién proviene de thlipsis®¥, y significa “una carga que aplasta,
presiona o tritura”. Esta imagen comunica de modo poderoso la idea de que sufrir
tribulacién era asunto de experimentar una fuerte presion. Esta tribulacién, o fuerte
opresién que experimentan los creyentes de la iglesia de Esmirna, representaba una
tentacién para sucumbir en su fidelidad a Cristo.

Segundo, el Senor también expresa tener muy en cuenta la condicién de pobreza en
la que se encontraban los hermanos de la iglesia de Esmirna. Por el término pobreza
(ptoceia*®*) se entiende que esta pobreza representaba la condicién de carencia total. En
otras palabras, ellos no tenian ni siquiera lo esencial para vivir. Su pobreza era material.
Esto se entiende bien por cuanto el que habla, esto es, Cristo, inmediatamente aclara:
aunque eres rico (para con Dios, indudablemente) El hecho de unir mediante la
conjuncién copulativa a tribulacién con pobreza, sin duda, sugiere que hay una relaciéon
muy intima entre las dos. Aunque en realidad no se sabe por qué esta iglesia era tan
pobre en una ciudad tan préspera, se considera que probablemente se debia al contexto
antagonico que era desfavorable para la prosperidad econémica de los creyentes. Tal
vez, el elevado nivel de estima que gozaba el culto al emperador en Esmirna era causa
de sanciones econdmicas que afectaron a los creyentes en Cristo. Si a los creyentes se
les exigia que rindieran culto al emperador, por ejemplo, ellos no lo hacian. Entonces,
eran marginados y oprimidos por su desobediencia a un mandato vil como ese.
Posiblemente, en Esmirna la presién econdémica bien pudo haber sido el primer paso
hacia la persecucién. Los creyentes no hallaban la forma de ganarse la vida de modo
regular. Esto es algo del presente que no se puede soslayar. Inclusive hoy, a veces la
fidelidad y lealtad a Cristo trae como consecuencia pérdidas econdémicas o grandes
carencias de lo material para los creyentes en Cristo. Otra posibilidad es que los
miembros de la iglesia de Esmirna provenian de los grupos o clases mas pobres. Esto no
es de extranar por cuanto se tiene referencia de un caso asi en el NT (comp. 1 Cor. 1:26).
Hay una posibilidad mas y esta es que los creyentes pudieron haber sido despojados de
sus pertenencias y saqueadas sus propiedades por una turba de judios o de paganos
(comp. Heb. 10:34). Finalmente, se entiende que la ensefnanza aqui es presentar la
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contraparte entre la condicién espiritual y la situaciéon econdémica de esta congregacion.
Aunque eran pobres materialmente, eran ricos espiritualmente. Recuérdese que
Santiago escribié a un grupo parecido diciéndoles: “Amados hermanos mios, oid: ¢No ha
elegido Dios a los pobres de este mundo, ricos en fe y herederos del reino que ha
prometido a los que le aman? (Stg. 2:5; comp. Mat. 6:20; 2 Cor. 6:10).

Joya biblica

El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las iglesias. El que venza, jamas recibira
dano de la muerte segunda (2:11).

Tercero, el Cristo resucitado también conoce la blasfemia de los que dicen ser judios y
no Ilo son; mas bien, son sinagoga de Satanas (v. 9b). Esta blasfemia o calumnia (asi se
entiende cuando el término griego iba dirigido contra los humanos) es identificada
definitivamente proveniente de la comunidad judia. Algunos de la comunidad judia
(indudablemente no toda la comunidad) utilizaron maliciosas mentiras, mejor dicho
calumnias, para provocar la persecucion de los ya empobrecidos cristianos de Esmirna.
El documento conocido como EI martirio de Policarpo registra de manera dramatica esta
hostilidad y odio de los judios hacia los cristianos. Narra que, después que Policarpo
confesara ser un cristiano, “la multitud de paganos y judios que vivian en Esmirna
gritaron con ira incontrolable” (Mart. Policarpo, xii.2). Estos judios de raza y de religion,
segun la primera acusacién de Juan, eran falsos. Al comentar: de los que dicen ser judios
y no lo son, Juan indica que aun cuando estos individuos decian ser descendientes del
patriarca Abraham, no eran sus verdaderos descendientes por cuanto no tenian fe en
Cristo, la “descendencia” de Abraham, como lo declara Pablo (Gal. 3:16, 29). Esto
pudiese reflejar la interpretacién primitiva del NT de que los cristianos son el verdadero
Israel y que la circuncisién es un asunto del corazén o espiritual (comp. Rom. 2:28, 29;
Gal. 6:15, 16).

La segunda acusacion de Juan es aun mas severa: mas bien, son sinagoga de
Satands. Esta frase enlaza una designacién sagrada, ya que era comun entre los judios el
denominarse como “la asamblea, congregacién o sinagoga del Senor o de los fieles”, con
la de la personificacion del mal. Estos judios, pues, con su actitud hostil y odiosa
oposicién a los creyentes y al mensaje de la iglesia de Esmirna, se convirtieron en una
sinagoga que coadyuvaba las actividades del supremo adversario de Dios, a saber,
Satands (término hebreo que significa “adversario”; su equivalente griego significa
“calumniador” o “falso acusador”). Sinagoga de Satanas se refiere, entonces, a algunos
judios hostiles a los creyentes de la antigua ciudad de Esmirna que, motivados por
Satands, calumniaron a la iglesia de esa localidad. Hay que cuidarse, sin embargo, de
nunca emplear esta frase para designar indiscriminadamente a todas las sinagogas
judias.

Para la iglesia de Esmirna no hay reprensiéon sino una animacién ante el trio de
inminentes adversidades. Estas son padecimiento, prisiéon y tribulacién: No tengas
ningun temor de las cosas que has de padecer. He aqui, el diablo va a echar a algunos de
vosotros en la carcel para que sedis probados, y tendréis tribulacién por diez dias (v. 10a,
b). Ante estas adversidades, indudablemente los fieles cristianos de Esmirna tuvieron
temor. De ahi, la razon de la declaracion: No tengas ningin temor de las cosas que has de
padecer Litel texto dice: “Dejen de tener miedo”. En relacién con el padecimiento, es
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evidente que Juan presagiaba una nueva irrupcién de persecucién por lo que los
creyentes iban a padecer. Esta exhortacién es similar a la que Jesus, por una parte,
expreso a sus discipulos estando con ellos durante su ministerio terrenal. Les dijo a sus
discipulos que no temieran a los que pueden matar el cuerpo mas no al alma (Mat.
10:28). También les declardé que en el mundo tendrian afliccién pero que confiasen por el
hecho de que Jesus habia vencido al mundo (Juan 16:33). A Pablo, por otra parte, se le
habia anunciado que los piadosos serian perseguidos (2 Tim. 3:12). Es importante
prestar atencién a esta declaracion del Senor Jests. Los creyentes en Cristo necesitan
recordar esta poderosa exhortacién de parte de su Sefior Todopoderoso de no tener
temor alguno ante lo que se ha de padecer.

La otra adversidad era el sufrir prision. El texto dice: He aqui, el diablo va a echar a
algunos de vosotros en la carcel para que seais probados. En este caso, es el diablo el que
es responsable del encarcelamiento de los creyentes. Juan, ciertamente, refiere que
Satands es el gran enemigo de Dios y de los humanos, y que es el gran instigador de la
persecucion desatada por las autoridades romanas en contra de los cristianos (comp.
13:11). El ser echado en la prisién o en Ila carcel era de gran sufrimiento. La mayoria de
los comentaristas dicen que en el mundo de la antigtiedad la prisién o carcel era el lugar
donde el acusado aguardaba para su ejecucién. Algunos textos como Hechos 16:23 y 2
Corintios 11:23 sugieren también que la prisién sirvié como un lugar de reclusiéon y de
castigo temporal. Junto a ello, también se manifiesta la teologia cristiana de Juan en que
el encarcelamiento es una ocasién para que la fe de los creyentes sea puesta a prueba.
Sedis probados (peirazo®®®), aqui traducido en la frase verbal; es la que se empleaba para
referir la prueba de fuego a la que se sometian los metales para comprobar que no tenian
escorias o aleaciones de otros elementos. De este mismo modo, €l ser de los creyentes en
Cristo sera probado en el horno de la encarcelaciéon. Ahora bien, esto no debe entenderse
como si fuera que Dios es quien lo ha ordenado, sino que, desde la perspectiva cristiana,
una afliccién o sufrimiento puede ser una prueba. Ciertamente, la prueba aqui mostrara
a quién los creyentes cristianos expresan su verdadera lealtad.

La tercera adversidad se refiere a la tribulacion: y tendréis tribulacién por diez dias.
Es significativo que la exhortacién de Juan estaba parcialmente fundada sobre la
limitacién del tiempo a diez dias. El hecho de limitar la tribulaciéon por diez dias es
muestra del lenguaje apocaliptico para expresar un periodo de tiempo que pudiese ser
de diez dias o un periodo de tiempo indeterminado pero corto, que puede ser soportado.
Daniel refiere que los siervos del Senor fueran probados por diez dias (comp. Dan. 1:12,
14).

Ahora bien, se requiere volver al comienzo del texto para entender la exhortaciéon
aqui. A la iglesia de Esmirna se le dice que no tenga temor alguno sobre los siguientes
tres fundamentos: (1) Por cuanto el diablo es el que esta detrds de estas amenazas, los
cristianos tienen que tener fe en Cristo, quien es Dios; (2) en vista de que es un tiempo
de prueba, los cristianos tienen que soportar para probar su integridad ante el Senor; y
(3) por ser un tiempo limitado, los cristianos tienen la capacidad de aguantar esa
duracion de tiempo por cuanto el Senor no los dejara ser tentados mas de lo que puedan
resistir (comp. 1 Cor. 10:13).

c. La bendicion: Se le promete la corona de la vida y que no sufrira el dano de la
segunda muerte, 2:10c, 11. La bendicién se presenta en dos aspectos. En primer lugar,
esta la siguiente promesa: Sé fiel hasta la muerte, y yo te daré la corona de la vida (v.
10c). Aunque se ha visto que la tribulacién seria limitada en duracién, indudablemente
algunos creyentes serian matados. Sé fiel hasta la muerte equivale a conquistar.
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Jesucristo no ofrece nada que él mismo no haya logrado primero. Como él fue fiel a su
encargo de morir, los cristianos son exhortados por su Senor a ser fieles hasta la muerte.
El martirio era victoria para los discipulos de Juan. Los cristianos conquistan o son
victoriosos solamente por ser fieles a Jesucristo y no por usar las armas mundanas.

La promesa te daré la corona de la vida sera cumplida luego por cuanto reinaran para
siempre (comp. 22:5). Para los que enfrentan el martirio por causa de su lealtad a Cristo,
hay una corona de la vida que el mismo Cristo les dara (comp. Stg. 1:12; 1 Ped. 5:4). Sin
embargo, no es la corona real (diadema'*®) que aqui se promete, sino una corona de
laurel o guirnalda (estéfanos”®®), que se daba en premio al ganador en los juegos
deportivos u olimpicos. Los creyentes de Esmirna estaban muy familiarizados con el
término “la corona de Esmirna”. De acuerdo con Pausanias, escritor griego (siglo II d. de
J.C.) y autor de Descripcién de Grecia, vi, 14:3), Esmirna era famosa por sus juegos.
Varios comentaristas piensan que la imagen es tomada del circulo de las columnatas de
los edificios publicos sobre la cima del monte Pagus, al que se denominaba “la corona de
Esmirna”. Aqui se puede concluir con el paralelismo que del mismo modo como los
ciudadanos de Esmirna eran fieles a Roma y a la corona de su ciudad, del mismo modo
los ciudadanos de la ciudad celestial han de ser fieles hasta la muerte a Jesucristo quien
les dara la corona de la vida eterna.

Se repite la seria exhortacion general: EI que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a
las iglesias (v. 11a). Esto es un recordatorio permanente para los creyentes hoy dia asi
como lo fue para los de la época de Apocalipsis. Esta es una advertencia a la que se
debe prestar atencion.

La promesa de recompensa a los vencedores se expresa asi: El que venza, jamas
recibira dano de la muerte segunda (v. 11b). Ciertamente, la muerte era muy factible y
real para los cristianos de Esmirna. Con todo, el temor al juicio eterno de Dios (comp.
Luc. 12:4, 5) debia ser infinitamente superior al temor de sufrir la muerte fisica. La
muerte segunda es una conocida expresion que aparece en el TArgum pero no en el AT.
Al vencedor se le promete, pues, que jamas de manera alguna (enfatica doble negacién
en el griego) sufrird la segunda muerte, es decir, esta inmunizado ante ella. En resumen,
entonces Juan no les podia garantizar a sus lectores la protecciéon en contra de la
primera muerte, el martirio o la muerte fisica o natural. No obstante, si podia asegurarles
que, por ser fieles a Jesucristo, ellos serian inmunes al peligro de la segunda muerte.
Esta se presenta como el lago de fuego (20:14; 21:8). Sobre los creyentes fieles que
experimentan la primera resurreccion, la segunda muerte no tiene poder alguno (20:6).

(3) La carta a Pérgamo, 2:12-17: Lo inaceptable de la transigencia doctrinal. Esta
actitud es motivo para una decisiva amenaza de que recibirian el juicio de Cristo, quien
vendria a guerrear con su palabra contra ella. La tercera introducciéon del mensaje
profético tiene que ver con la iglesia de Pérgamo.

a. La ciudad de Pérgamo, 2:12. Ahora, el Senor Jesus contintia con el mensaje
profético dirigido a la tercera iglesia en el recorrido por Asia: Escribe al angel de la iglesia
en Pérgamo: EI que tiene la espada aguda de dos filos dice estas cosas (v. 12). Pérgamo es
una ciudad muy antigua de Misia, muy importante en la provincia de Asia
Histoéricamente, los dias de gloria de Pérgamo empezaron bajo Atalo I (241-197 a. de
J.C.), quien combatié con los romanos en contra de Filipo V de Macedonia. Eumenes II
Soéter (197-159 a. de J.C.) también se alié a los romanos en contra de Antioco III de Siria.
Luego la importancia de Pérgamo decliné bajo los sucesores Atalo II Filadelfo (159-138
a. de J.C.) y Atalo III (138-133 a. de J.C.). Los logros de Eumenes II en Pérgamo
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probablemente son las méas grandes contribuciones al esplendor de la ciudad. Estableci6
una biblioteca de 200.000 pergaminos. Esta biblioteca era uUnicamente superada en
numero de volumenes por la de Alejandria, Egipto. El mecenazgo cultural se mantuvo
como una tradicién dinastica hasta 133 a. de J.C., cuando Atalo III legé su reino a los
romanos. Geograficamente, Pérgamo era la ciudad mas espectacular de Asia por cuanto
fue construida sobre un cerro de 300 m de alto. Les daba a los viajeros la impresién de
ser una ciudad real. Como se erguia en tan alta colina rocosa, dominaba orgullosa y
autoritativamente la amplia llanura del rio Caico. En cuanto a lo religioso, en Pérgamo
se hallaba el “concilio” que se encargaba de todo lo relacionado con la religién del
estado y con las ofrendas de incienso que se presentaban ante la imagen del emperador
romano. La religién ciertamente floreci6 mucho en Pérgamo. La ciudad llegd a ser la mas
importante en relacién con el culto dedicado al emperador en el oriente por causa del
gran templo dedicado a la diosa Roma y al divino Augusto que fue erigido alli en 29 a. de
J.C. Habia templos también dedicados a Zeus, Atenas, Dionisio y Asclepio. Este templo
de Asclepio, el dios griego de la sanidad (este equivale a Esculapio, el dios romano de la
medicina), era el centro de una orden de sacerdotes médicos cuyo emblema era una
serpiente. La gente venia de muchos lugares desde muy lejos a esta ciudad en procura
de su sanidad. Se dice que los pacientes dormian en el templo para que serpientes no
venenosas se arrastrasen sobre sus cuerpos como parte del tratamiento médico. Galeno
(129-200 d. de J.C.), uno de los mas famosos médicos del mundo antiguo, era oriundo de
Pérgamo y estudié alli. En comparacién con Efeso en cuanto al comercio. Pérgamo era
inferior pero era sobresaliente en cuanto a lo religioso. Josefo menciona la existencia de
una comunidad judia en Pérgamo.

No se tiene informacién en cuanto a la constitucién de la iglesia alli. Siendo Pérgamo
un fuerte centro del paganismo de entonces, la iglesia alli confronté grandes
dificultades, de ahi el mensaje particular para esta iglesia. Cristo se identifica como: EI
que tiene la espada aguda de dos filos dice estas cosas (v. 12b; complo ya comentado en
1:16; comp. Isa. 49:2). Siendo que el procéonsul romano gobernaba por el poder de la
espada, algunos piensan que Juan enfatizaba en este término que Cristo, en realidad,
tiene el poder supremo. Juan estaba contrastando la clase de una espada con la otra y
opta por describir a Jesucristo asi. De modo que el triunfo de Cristo sobre sus enemigos
dependia de su espada. De todas las iglesias ubicadas en las siete ciudades que nos
ocupan aqui en Apocalipsis, la iglesia de Pérgamo era la mas proclive a tener un choque
frontal con el culto al emperador. Es a dicha congregaciéon que el Senor se identifica con
la espada aguda de dos filos. Ello puede contemplar un doble simbolismo. Por una parte,
el soberano Cristo tiene toda la capacidad y poder en ultima instancia para proveer
proteccién y salvacion a sus seguidores fieles. Por otra parte, pudiese simbolizar que el
Senor Jesucristo tiene poder y capacidad para juzgar con un veredicto justo. Mas
adelante, se observara que la iglesia estaba dando lugar al error en su seno. El Senor,
entonces, llega con la espada aguda de dos filos (v. 12b) para enfrentar a los falsos
maestros.

b. El elogio o reconocimiento: Se elogia su fidelidad ante la tentacion, 2:13. En esta
oportunidad, el conocimiento de Cristo se fundamenta en el hecho de que él sabe la
verdad. En este caso particular tenia que ver con la ubicacién de la iglesia de Pérgamo
en la sede del mismo Satanas. La fidelidad de esta iglesia, por tanto, era digna de
encomio por causa de su contexto. El Senor dice: Yo conozco dénde habitas: donde esta el
trono de Satands. Y retienes mi nombre y no has negado mi fe, aun en los dias de Antipas,
mi testigo fiel, quien fue muerto entre vosotros, donde mora Satanas (v. 13). El mensaje
profético a la iglesia en Pérgamo empieza reconociendo lo dificil de vivir en medio de un
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ambiente tan particularmente pagano y elogiando el testimonio fiel ante tan severa
oposicién y hostil lugar. Jesucristo, el resucitado Senor, sabe dénde habitas. Habitas
(katoikeo®) sugiere residir, morar o habitar de modo permanente. Barclay dice: “Es
mucho mas natural pensar que los cristianos son residentes temporarios, en cualquier
lugar donde se encuentren en el mundo. Pero los cristianos de Pérgamo tienen su
residencia permanente, por lo menos desde el punto de vista del mundo, en la ciudad de
Pérgamo; y Pérgamo es el lugar donde estd el trono de Satanas, el lugar donde el
gobierno de Satanéas es mas fuerte, donde Satanas ejerce mayor autoridad. Es alli donde
los cristianos de Pérgamo deben quedarse, les guste o no les guste. Estan alli y no
pueden irse a otro lugar”. La residencia era donde esta el trono de Satanas. Se han
sugerido muchas explicaciones en cuanto a la frase el trono de Satanas. Se considera que
lo mas probable es que esta frase se refiera a la prominencia de Pérgamo como el centro
oficial del culto imperial en la provincia romana de Asia. Fue ahi donde Satanas habia
establecido su trono oficial. Tal como Roma era la sede de la actividad satédnica en
occidente (comp. 13:2; 16:10), de este mismo modo Pérgamo era la sede de la actividad
satanica en oriente.

El elogio incluye el reconocimiento de la fidelidad ante tanta adversidad. Y retienes
mi nombre y no has negado mi fe significa que la iglesia de Pérgamo se mantuvo leal al
nombre de Jesucristo. Ademas, se mantuvieron fieles sin negar la fe en su unico Sefor.
Aun a la sombra de ese trono existente ahi, los cristianos de Pérgamo siempre
sostuvieron firmemente que “Cristo es Senor” y rehusaron categoéricamente jurar lealtad
quemando incienso ante el emperador romano y declarar que “César es Senor”Al
confesar el nombre de Jesus, los creyentes de Pérgamo mantenian la fidelidad al sefiorio
de Cristo y no al César.

Semillero homilético

Mensaje a Pérgamo
2:12-17

Introduccién: Uno de los puntos mas complicados en toda nuestra vida es darnos cuenta de
nuestras fallas. Las siete cartas escritas por Juan/angel/Jesus nos desenmascaran, y nos animan
al mismo tiempo, a hacer una evaluacién de nuestra iglesia, recordando que “la iglesia soy yo”.
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. Pérgamo.
(1) No era una ciudad industrial, era un centro religioso. Tenian el templo a Zeus, una de
las siete maravillas; una biblioteca de 200.000 pergaminos que fueron llevados a
Alejandria.
(2) Templo a Esculapio. Aqui estudié Galeno. Las brujerias eran comunes. El simbolo es la
serpiente, que para los cristianos es simbolo de Satanas.
(3) Culto al emperador. Hicieron un templo a Augusto, el primero a un emperador vivo.
(4) En la ciudad se vivia una mezcla de religién y “culto” al estado.
2. El Hijo del hombre.
(1) Se presenta con la espada. La espada es el simbolo de dar o quitar vida; no la tiene el
emperador sino Jesus. Una espada que exige toda la vida sin ambigiiedad; no partes sino
una fidelidad total.
(2) La Palabra de Dios bien escudrifiada.
II. Fieles al nombre de Jesus.
1. Una situacién dificil.
Vivian en un ambiente complicado.
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2. Ellos salieron airosos.
La idea es que en algun momento tuvieron que escoger, si maldecir a Jesus o servir a los
intereses de la ciudad.
III. Pero... (Y Balaam y Balac? ¢Y los nicolaitas?
1. El conformismo.
(1) Se acomodaban a ciertas enseinanzas y toleraban otras.
(2) Eran fieles en unas cosas, pero en otras no. Jesus quiere todo.
2. La asimilacién.
(1) Acomodarse a una nueva situacion, a los valores de una nueva cultura.
(2) Coexistir “pacificamente” con estos valores.
3. Balaam y Balac.
(1) Balaam vendié sus servicios proféticos a Balac.
(2) La religién al servicio del sistema politico.
4. Nicolaitas.
No se sabe con certeza, pero parece que era contemporizar con los nuevos valores como
el homosexualismo, la fornicacién, la idolatria, etc.
5. Promesa.
(1) Llamado al arrepentimiento: a los unos y a los otros. Los dos grupos seran juzgados: los
que hacen y los que toleran.
(2) Doble bendicién. Mana: simbolo de la presencia de un Dios proveedor. La piedrita (las
piedras se usaban como comprobantes de alguna transaccién): no se sabe con certeza,
pero puede ser para indicar que Dios estd alli listo para cumplir sus promesas.
Conclusidn: Dios exige radicalidad. No a nuestras idolatrias contemporaneas. No a Dios y a las
riquezas, no a Satanas. Dios quiere todo, porque él va a intervenir con poder, con espada, 0 nos
dara la piedrita de la promesa ...

La ultima parte del texto dice: aun en los dias de Antipas, mi testigo fiel, quien fue
muerto entre vosotros, donde mora Satanas. Los romanos les ofrecieron a los creyentes en
Pérgamo la oportunidad de claudicar a su fe cristiana y asi vivir. Esto se hacia
maldiciendo o negando a Cristo y repitiendo la declaracién con la que se reverenciaba al
emperador romano. Los cristianos de Pérgamo se conservaron fieles aun en los dias de
Antipas. La implicacién es que se ejercié una gran presién sobre otros aunque Antipas
parece haber sido el tinico que fue matado. Hasta el presente no se goza de informacién
adecuada para identificar esta persecuciéon de Antipas. Lo que es digno de resaltar es
que a Antipas se le da el mismo titulo dado al Senior en Apocalipsis 1:5, a saber, “testigo
fiel”. Por esa fidelidad, es probable que Antipas fuera matado por algiin decreto
gubernamental. El versiculo concluye con este repetido énfasis en relacién con Pérgamo
de ser el lugar donde mora Satands. Pareciera que se quiere hacer un contraste con la
primera cldusula; tanto los cristianos como su adversario esencial habitan en el mismo
lugar. Poco ha de sorprender que efectivamente el martirio empezara en Pérgamo.

c. La condenacion: Se la condena por sucumbir ante los falsos maestros, 2:14, 15. El
mensaje profético de Cristo pasa ahora a referir la condenacién que merecia la iglesia de
Pérgamo por cuanto habia sido demasiado tolerante y habia permitido la permanencia
en su seno de los que sostenian las ensefianzas de los seguidores de Balaam y de los
nicolaitas. El texto expresa asi la reprimenda de parte del Senor: Sin embargo, tengo
unas pocas cosas contra ti: que tienes alli algunos que se adhieren a la doctrina de
Balaam, que ensenaba a Balac a poner tropiezo delante de los hijos de Israel, a comer de lo
sacrificado a Ilos idolos y a cometer inmoralidad sexual. Asimismo, tu también tienes a los
que se adhieren a la doctrina de los nicolaitas (vv. 14-15). Anteriormente, se vio como los
efesios habian sido elogiados por reconocer y rechazar el mismo error (2:6). (A qué se
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refiere el texto al mencionar a los seguidores de Balaam? El término Balaam (en heb.,
bil'am''®) significa “quizd devorando o devorador” (Diccionario biblico Mundo Hispano).
Se usa la narrativa del AT con el propdsito de mostrar el error de la herejia de los
nicolaitas. El comentarista Alan Johnson dice: “En vista que el nombre ‘Balaam’ puede
significar en hebreo ‘conquistar a la gente’, que tiene el mismo significado que el griego
‘nicolaitas’, y en vista de que son mencionados juntos en esta carta, ambos grupos
deben estar intimamente relacionados”. Balaam llegé a ser un ejemplo proverbial hebreo
del maestro falso. Balaam (Num. 22:22-24:25) aconsejé a Balac, rey de los moabitas,
cémo entrampar a los hijos de Israel. El resultado fue que los israelitas cometieron
idolatria con Baal y cayeron en fornicacién con las moabitas (Num. 25:1-5). Esto es
exactamente lo que los falsos maestros, a saber, los nicolaitas, estaban haciendo en
Pérgamo. Asi que el juicio de Dios cayo sobre los israelitas por causa de fornicacién e
idolatria. Lo que Balac no pudo lograr directamente, lo consigue a través del engano de
Balaam. Aunque los efesios reconocieron el error de los nicolaitas (v. 6), los de Pérgamo y
Tiatira fueron enganados por dicha herejia. Lo que Satanas no pudo lograr en Esmirna o
Pérgamo a través de la intimidacién, el sufrimiento e inclusive la muerte fuera de la
iglesia, lo consiguié dentro de ella por medio del engano.

En realidad, en Pérgamo, los cristianos cometieron el pecado que puede entenderse
mejor comparandolo con los pecados cometidos por la iglesia de Tiatira (comp. 2:20). Los
pecados cometidos se mencionan enseguida: a comer de lo sacrificado a los idolos y a
cometer inmoralidad sexual (v. 14d). Es probable que aqui se refiera a un solo pecado y
no a dos, por cuanto el cometer fornicaciéon tanto en el AT como en el NT equivale
indistintamente a cometer inmoralidad sexual o infidelidad espiritual. Idolatria y rameria
son sindnimas. Es necesario entender aqui que la ofensa no era por el hecho accidental
de comer carne que previamente habia sido ofrecida en un templo pagano, y que luego
se servia en la mesa de la casa de algun amigo. El asunto de comer carne en el rito
religioso de un culto pagano de una vez era idolatria y fornicacién, por cuanto, en
muchos de los ritos paganos, la practica de inmoralidades sexuales formaba parte
también de lo que se hacia en relacién con las comidas idélatras (comp. 1 Jn. 5:21).

El v. 15 dice: Asimismo, tu también tienes a los que se adhieren a la doctrina de los
nicolaitas. La construcciéon de este texto no es del todo clara. Asimismo es un adverbio
de modo que hace referencia al texto anterior e indica una relacién de comparacion entre
la situaciéon de Pérgamo y la de Israel cuando estaba siendo descarriada por la accién
astuta de Balaam. La comparacién se enfatiza con las palabras tu también. Al
considerar, pues, la construccion inicial de este texto, lo que se entiende es que los
nicolaitas equivalen en esencia al mismo grupo de los de Balaam. Los dos grupos se
muestran como antinémicos que se han adaptado a los principios religiosos y sociales de
la sociedad pagana donde estaban.

Los pecados de la iglesia de Pérgamo se reconocen por lo que se sabe del concilio de
Jerusalén (Hech. 15) y de las epistolas paulinas a los corintios (1 Cor. 5:1; 8:1). Ahora
bien, lo severo en estos textos, presenta el pecado como falta de firmeza cristiana hacia
las practicas religiosas paganas.

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios: no
seguir las falsas enselanzas de los nicolaitas, 2:16. El llamamiento al arrepentimiento:
Por tanto, iarrepiéntete! Pues de lo contrario vendré pronto a ti y pelearé contra ellos con
la espada de mi boca. Este llamamiento o exhortacién incluye dos aspectos. Por una
parte, se llama a la congregacién al arrepentimiento y, por otra parte, se amenaza de
modo muy especifico a los herejes si no se arrepentian. Aquellos que no auspiciaban
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estas cosas pero toleraban tales practicas de parte de algunos de los miembros de la
iglesia, junto con los culpables, debian de modo imperativo arrepentirse. Si los de
Pérgamo no hacian caso a las serias palabras de amonestaciéon del Senor Jesucristo, la
palabra se transformaré en la espada de mi boca para combatirles (es notorio que Balaam
fue matado a espada, comp. Num. 31:8). La frase pues de lo contrario vendré pronto a ti
ha sido motivo de divergencia en la interpretacién. Unos sostienen que se debe entender
como vendré “en contra de” la congregacién en juicio, como en el v. 5, pero no como una
referencia a la segunda venida de Cristo. Otros dicen que se debe también interpretar
como una venida en juicio, pero que, desde la perspectiva del siglo I, tendria también
que ver con la segunda o final venida de Cristo (comp. 3:11; 22:7, 12, 20). La primera
interpretacién parece mas apropiada que la segunda.

e. La bendicion prometida: Recibir mana escondido y una piedra blanca, 2:17. Una
vez mas el texto incluye la repetida exhortacion de atender al llamado: EI que tiene oido,
oiga Io que el Espiritu dice a las iglesias. Hay una promesa anadida: Al que venza le daré
de comer del mana escondido, y le daré una piedrecita blanca y en la piedrecita un
nombre nuevo escrito, que nadie conoce sino el que Ilo recibe. La promesa hecha al que
venza el pecado incluye tres simbolos dificiles de interpretar. El primero refiere que el
vencedor comera del mana escondido. En principio es claro que Juan el Apdstol esta
haciendo una contraposiciéon en cuanto a la comida ofrecida a un idolo y la idea en la fe
hebreocristiana del alimento celestial. Moisés habia ordenado en obediencia al Senor
que algo del mané fuese colocado en el arca del testimonio o del pacto (Exo. 16:32-34).
Este alimento celestial se menciona también en el NT (Heb. 9:4). Tradicionalmente se
sostenia que, cuando el templo fue destruido al caer Jerusalén en 586 a. de J.C., un angel
o el profeta Jeremias habia ocultado el arca con su mana que seria preservado hasta la
llegada del reino mesidnico (en los apdécrifos, 2 Mac. 2:4 ss.; 2 Bar. 6:5-10). En el
pensamiento apocaliptico judio, este manad descenderia a la tierra en el momento del
triunfo divino (2 Bar. 29:8). Aunque el simbolismo biblico aqui es distinto, el significado,
no obstante, es idéntico al de la promesa del arbol de la vida (Apoc. 2:7). Es,
ciertamente, la vida eterna mantenida por Dios. A los creyentes de Pérgamo que
rehusaran los banquetes de los dioses paganos, Cristo el Senor les dara el mana de su
grandioso banquete de vida eterna en el reino de Dios (comp. Juan 6:47-58).

El segundo refiere que al vencedor se le dara una piedrecita blanca. Se admite que el
significado de esta piedrecita es un enigma. Se ha relacionado con varios elementos que
ha conducido a las siguientes sugerencias. (1) Los jueces votaban para absolver con
guijos o piedras pequenas blancas y para condenar con las negras. (2) A los atletas
ganadores se les premiaba con unas piedritas blancas con las que se hacian acreedores
a comidas y otros regalos. En este caso, la piedra blanca equivaldria a un “boleto” para
el banquete celestial, y el nombre seria el de Cristo. (3) Piedras blancas con nombres
magicos grabados servian de amuleto o hechizo. Como esto proviene del mundo de la
magia, por supuesto, no se aplica a una interpretaciéon biblica cristiana. (4) Se ha
relacionado con las piedras incrustadas en la parte alta del pectoral del juicio del sumo
sacerdote (comp. Exo. 28:15). Ahora bien, es dificil determinar con exactitud el
significado de esta piedra, pero el contexto indica que deberia entenderse como un
simbolismo que representa el triunfo final o la entrada al cielo del creyente en Jesucristo.

El tercero refiere que al vencedor se le dard un nombre nuevo escrito (v. 17). Al
relacionar la piedrecita blanca como el instrumento de entrada al cielo, entonces el
nombre nuevo escrito, que nadie conoce sino el que lo recibe deberia ser el nombre de
Jesucristo mismo, que ahora esta oculto para el mundo pero que ha de manifestarse
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posteriormente como “el nombre que es sobre todo nombre” (Fil. 2:9) y el mas poderoso
de todos los nombres (comp. Apoc. 3:12; 14:1), o el nombre nuevo del creyente que ha
sido convertido por medio de la redencién en Cristo Jesus (comp. Isa. 62:2; 65:15). Los
comentaristas han estado divididos entre estas dos opciones. Cualquiera de las dos, sin
embargo, pudiese ser adecuada en vista de que en esencia el resultado es la entrada a la
cena de las bodas del Cordero (Apoc. 19:9). Nuevo no es neos, que tiene que ver con algo
de origen reciente, sino kainos®¥, que quiere decir nuevo en forma o en cualidad. Este
nombre nuevo representa, pues, el caracter de vida espiritual interior que resulta por la
obra transformadora del evangelio de Jesucristo.

(4) La carta a Tiatira, 2:18-29: Lo censurable por la transigencia moral. El hecho de
ser tolerante en permitir que se engafhe a los creyentes para que pedquen recibe la
amenaza de que habria juicio por medio de tribulacién y muerte. La cuarta introduccién
del mensaje profético tiene que ver con la iglesia en Tiatira. Esta es la mas larga de
todas las siete cartas.

a. La ciudad de Tiatira, 2:18. Con las mismas palabras, Jesucristo el Senor dirige el
mensaje profético como dice el texto: Escribe al angel de la iglesia en Tiatira (v. 18a). De
las siete mencionadas en Apocalipsis, esta era la ciudad mas pequena en la provincia
romana de Asia. Geogréficamente, Tiatira dista aprox. entre unos 64 y 72 km al sudeste
de Pérgamo. Yace en el extenso valle que une a la regién de los rios Hermo y Caistro en
Lidia, cerca de la frontera de Misia. La posicion geogréafica hacia de Tiatira un lugar de
importancia. Por estar en el camino entre Pérgamo y Sardis, transitaba por alli el correo
imperial. Ademas, Tiatira cobraba importancia como lugar estratégico por cuanto era
una guarnicién que cerraba el acceso y servia de proteccion a Pérgamo, que era
entonces la capital de la provincia. Histdricamente, Tiatira no era ilustre. Fue fundada
de nuevo por Seleuco I Nicator (355-280 a. de J.C.), fundador de la dinastia seléucida,
quien establecié alli un grupo de soldados macedonios. Para el ano 190 a. de J.C., los
romanos la anexaron como territorio imperial. Queddé rezagada en importancia en
comparacién con Efeso, Esmirna y Pérgamo. Comercialmente, Tiatira se destacé como
un centro industrial de lana, lino, ropa, tenidos, articulos de cuero curtido y una
excelente artesania de bronce. Los registros refieren a lo notable de esta ciudad como
centro comercial. En la Biblia, se narra que el apdstol Pablo encontrdé en Filipos a Lidia,
vendedora de purpura y oriunda de Tiatira (Hech. 16:14). En cuanto a lo religioso, cada
gremio tenia su propia patrona, fiestas y festividades patronales que incluian juergas
sexuales. La ciudad, en realidad, no era tan importante en cuanto a lo religioso, aunque
era muy prominente en la adoracién del dios Apolo y la diosa Artemisa, para los griegos,
o Diana, para los romanos.

No se sabe nada en cuanto al origen de la iglesia en Tiatira. Solo se especula acerca
de como pudo llegar a establecerse. Pudiese ser que algun discipulo de Pablo
procedente de Efeso, o la misma Lidia, o algun otro fiel cristiano de quien no se tiene
informacioén fuera instrumento para la fundaciéon de dicha iglesia. Ademas, se dice que
era pequena y que debi6 dejar de existir hacia finales del siglo II.

En cuanto a la identificacion del Senor, el texto dice: El Hijo de Dios, que tiene sus ojos
como llama de fuego y sus pies semejantes al bronce brunido, dice estas cosas (v. 18b). La
identificacién del Sefior Jesucristo comprende un trio de detalles, dos de ellos son
repeticiones de la descripcién encontrada en 1:14, 15. El nombre Hijo de Dios no aparece
en ninguna otra parte de Apocalipsis sino de modo implicito (comp. 1:6; 2:27; 3:5, 21;
14:1). Es bastante probable que el nombre Hijo de Dios aqui sea mas apropiado por
cuanto el Salmo 2 sirve de base para otra declaracién que aparece en esta carta (2:27).
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En este salmo, Dios se dirige a la figura mesianica llamandole “mi hijo” (Sal. 2:7). Hijo de
Dios designa al Mesias, y es practicamente equivalente al titulo mas frecuentemente
usado “Hijo del Hombre”.

Otra idea sugerida al respecto es que este nombre tinico empleado aqui pudo haber
captado aun mejor la atencién de los que estaban siendo tentados por el culto al
emperador de llamar al César Hijo de Dios. La figura, por tanto, presentada aqui de
Cristo como el Hijo de Dios resalta lo sublime de su infalibilidad divina. Otro detalle, que
refiriere a sus ojos como llama de fuego, indica que Jesus tiene una mirada penetrante
que puede ver con claridad la falsedad, por una parte. Por otra parte, sus pies semejantes
al bronce brunido indica su fuerza o poder que indudablemente tiene significado
particular para los trabajadores de Tiatira que conocian el bronce. Con esto, la iglesia en
Tiatira debia atender al mensaje profético por cuanto su Sefnor puede entender muy bien
la situacioén de la iglesia y, ademas, tiene toda la capacidad para hablar de modo justo a
esta congregacion cristiana.

bh. El elogio o reconocimiento: Se la elogia por sus buenas obras, por su paciencia y
persistencia, 2:19. El conocimiento que Cristo tiene de la iglesia en Tiatira es la base
para elogiarla: Yo conozco tus obras, tu amor, tu fidelidad, tu servicio y tu perseverancia;
y que tus ultimas obras son mejores que las primeras (v. 19). Se observa que este
conocimiento se enfoca, particularmente, en un aspecto que son las obras, y va
acompanado de cinco elementos ilustrativos, a saber: amor, fidelidad, servicio,
perseverancia y “mejoramiento”.

El elogio es profuso. Supera en gran manera al que se les hace a las iglesias en
Esmirna o Filadelfia, que no recibieron critica alguna como si recibieron los cristianos de
la iglesia en Tiatira. El primero de la lista es su amor La palabra es agape® y expresa la
naturaleza esencial de Dios. Esto es caracteristico de los escritos de Juan, siendo que
Pablo tiende a mencionar primero a la fe. A diferencia del caso de la iglesia en Efeso, la
iglesia en Tiatira no se habia apartado del amor. El segundo en la lista es la fidelidad
(pistis*'®?) y significa tanto fe como fidelidad. Algunos comentaristas dicen que no es
seguro cémo deberia entenderse aqui; otros opinan sencillamente que ha de
interpretarse como fidelidad o posiblemente hasta como “lealtad”, lo que parece ser lo
apropiado aqui. Tercero, se menciona el servicio de esta iglesia. La palabra es
diakonia'®®, y significa la atencién que se da a las carencias de las personas. Esto tiene
que ver con el ministerio para satisfacer las necesidades de los hermanos de la
congregacién Cuarto, se hace referencia a su perseverancia (upomone®®') y quiere decir
mantenerse debajo de la carga y llevandola hacia adelante permanentemente. Esta no es
la resignacién o el rendirse a algo. Esta cualidad, mas bien, es positiva e iluminadora.
Por cuanto la perseverancia surge de la fortaleza y no de la debilidad, y llega a ser parte
de los que solamente pueden distinguir las cosas sublimes de las pueriles. El quinto y
ultimo elemento ilustrativo que se elogia es el “mejoramiento”La palabra es pleion*" y
significa el comparativo para referir a lo mejor. Se observa una mejoria o progreso en su
andar. El texto dice: tus ultimas obras son mejores que las primeras (v. 19). En el caso de
la iglesia en Efeso, una vez tuvieron amor pero lo abandonaron; en cambio, los creyentes
en Tiatira lo incrementaron en calidad.

c. La condenaciéon: Se la condena por la inmoralidad en relacion con falsas
ensenanzas, 2:20-23. La critica del Senor Jesucristo a esta iglesia es firme. El texto
expresa: Sin embargo, tengo contra ti que toleras a la mujer Jezabel, que dice ser
profetisa, y ensena y seduce a mis siervos a cometer inmoralidad sexual y a comer lo
sacrificado a los idolos (v. 20). Se censura la gran tolerancia de la iglesia en Tiatira, al
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permitir que una autodeclarada profetisa engatuse a los creyentes de la iglesia a pecar.
El error al que ella conducia a la congregacién era al mismo del de los nicolaitas que
existian en Efeso y en Pérgamo (comp. 2:6, 14, 15). Esto se observa por cuanto las
practicas pecaminosas son las mismas anteriormente mencionadas: cometer inmoralidad
sexual y a comer lo sacrificado a los idolos (v. 20). El don de la profecia era muy apreciado
y respetado en las iglesias del siglo I. Los profetas eran considerados guias junto con los
apostoles, evangelistas, ancianos o pastores y maestros (1 Cor. 12:28; Efe. 4:11). Habia
mujeres que habian recibido también este don de profecia (Luc. 2:36; Hech. 21:9; 1 Cor.
11:5). Los profetas, por lo general, presentaban mensajes reveladores que provenian
directamente de Dios en forma de ensefanza asi como también en predicciones futuras
(Hech. 11:27, 28).

Ahora bien, esta mujer, Jezabel, posiblemente llegé a ser reconocida con tales dones
y aceptada a ejercer dicho ministerio. Sin embargo, vivia una vida corrompida y
declaraba haber recibido ensefianzas especiales de parte de Dios que compartia con los
creyentes de la iglesia. El nombre Jezabel posiblemente no era su verdadero nombre. El
apostol Juan tomod este epiteto de la infame esposa de Acab, quien habia introducido la
adoracion de Baal en Israel (1 Rey. 16:31-33; 2 Rey. 9:22). Esta mujer influyente de Tiatira
provoca el mas fuerte y severo lenguaje de parte de Juan hacia ella. Primero es
denominandola Jezabel. Al decir que ella dice ser profetisa se entiende que Juan no la
reconoce como tal.

Se demuestra siempre la paciencia de Dios en dar oportunidad para el
arrepentimiento: Le he dado tiempo para que se arrepienta, y no quiere arrepentirse de su
inmoralidad (v. 21). Aqui es donde se expresa la gravedad de la queja del Senor a la
iglesia en Tiatira. El pecado de la iglesia es aun mas serio porque esta mujer ha sido
reprendida anteriormente. El texto dice, por una parte, que se le ha concedido tiempo
para arrepentirse. Sin embargo, ella ha rehusado hacerlo: y [pero] no quiere arrepentirse
de su inmoralidad. Note que la RVA traduce la particula kai como y. Ahi se debe traducir
como “pero”, “mas” o “sin embargo”. Como dice Vine: “Ocasionalmente, kai tiende
hacia un sentido adversativo, expresando un contraste, ‘pero’ ...”. El texto muestra, por
otra parte, la decisién categérica, obstinada y terca de rebelién contra Dios. Para el
pecador obstinado en perseverar en su falta no hay esperanza de salvacion alguna. No
hay lugar para el que niega arrepentirse de su condicién pecadora. El texto enfatiza la
extensa paciencia divina al conceder tiempo: Le he dado tiempo para que se arrepienta
(comp. 2 Ped. 3:9); recalca a la vez que el rechazo categérico o el rehusar decisivamente
arrepentirse conducird a la condenacién: y [pero] no quiere arrepentirse de su
inmoralidad (comp. Luc. 13:2-5).

Semillero homilético

Mensaje a Tiatira
2:18-29

Introduccién: Parece que estuviéramos en medio de una moda de “profecias” que la gente dice
que recibe. Nos invaden los falsos profetas. Debemos tener cuidado de creer a cualquier espiritu.
I. La ciudad vy el Hijo del Hombre.
1. Tiatira.
(1) La ciudad mas pequeila, pero la mas industrializada. Tenia muchos gremios, que se
relacionaban con alguna divinidad.
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(2) El desarrollo econémico estaba relacionado con los dioses.
2. Una profetisa.
Mujer que provoca laxitud moral, pero tenia algunos aciertos.
3. El Hijo del Hombre.

(1) Se presenta como el Hijo de Dios. El emperador era el hijo, la encarnacién de Apolo, el

hijo de Zeus era por tanto Dios. Juan dice que Jesus es el tinico Dios.

(2) Los ojos de Jests son los que escudrifian (v. 23).

(3) Los pies de bronce: en Tiatira habia una planta de fundicién. Estid sobre todos los

gremios.

II. Cuidado con las profecias.
1. Aspectos positivos.
(1) En el v. 19 estén los mejores calificativos.
(2) Una muy buena iglesia, una iglesia que habia crecido.
2. Pero...

(1) Seguian la ensenianza de un personaje que nos recuerda a Jezabel del AT. L.a mujer mas

despreciable del AT; profané el nombre de Dios y “baalizdé” el culto a Dios.

(2) Fornicaciones: las alianzas del sistema econdémico-religioso.

(3) La iglesia se estaba acomodando (conformista) al sistema econémico preponderante sin

tomar en cuenta que eran las profundidades de Satanas.

(4) Es una advertencia muy fuerte que se debe tomar en cuenta.

3. Peligroso matrimonio: profetisas y dinero.

(1) El peligro de identificar al dinero con bendicién. Eso lo dicen los falsos profetas de hoy,

como los de hace 2.000 anos.

(2) Las actitudes econdmicas revelan el corazén de la persona, la billetera esta muy cerca

del corazoén (Col. 3:5).

(8) Si se coloca el interés econémico sobre Dios, esto es fornicacién.

(4) El mundo ofrece retribuciones sexuales: lo normal, en las novelas, las peliculas, la vida.

(5) Dios debe estar también en los negocios.

4. Las falsas profecias.

(1) Debemos confrontarlas con las Escrituras.

(2) Abundan las profecias, pero debe abundar mas el conocimiento biblico para evitar las

falsas profecias.

III. Promesas al que triunfa.
1. Autoridad sobre las naciones.

(1) El Sefior comparte con nosotros el reino.

(2) Una desautorizacién del dominio del imperio de turno.

(3) Los fieles gobernaran con Jesucristo; él gobernara con todo poder.

2. La estrella de la manana.

(1) En Apocalipsis 22:16, la estrella de la manana es Cristo.

(2) La alternativa en medio de la oscuridad: la promesa es estar con €l y en él para siempre.
Conclusion: Debemos ser radicales en el evangelio, debemos profundizar. Nos estan metiendo
doctrinas que aceptamos pacificamente, bajo el titulo de “utilidad”. Debemos conocer los
tiempos y saber comparar lo que se dice con lo que dice la Palabra. Vea Mateo 7:21-23.

La iglesia pareciera haber guardado silencio al respecto lo que no es aceptable para
el Senor Jesucristo. Lo que contintia es irremediable. El juicio contra ella se sentencia:
He aqui, yo la echo en cama, y a los que con ella adulteran, en muy grande tribulacién, a
menos que se arrepientan de las obras de ella. Y a sus hijos mataré con penosa muerte, y
todas las iglesias sabran que yo soy el que escudrino la mente y el corazon. Y os daré a
cada uno de vosotros conforme a vuestras obras (vv. 22, 23). El castigo que se le infligira
tanto a la mujer como a sus seguidores tiene que entenderse en sentido espiritual. El
Hijo de Dios, por lo tanto, juzga a esta mujer con dos acciones repentinas. Ella sera
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echada en cama y sus hijos matados con penosa muerte. La cama puede referir a una
cama que se usa para descansar o a la cama donde yacian los que participaban en las
fiestas iddlatras. Otros inclusive sugieren que simboliza una cama de enfermedad o de
sufrimiento, visto como un acto del juicio de Dios. Sobre la cama que ella pecd, sobre esa
cama sufrira; y los que con ella cometieron adulterio con ella experimentaran muy grande
tribulacién (v. 22).

Y a sus hijos (v. 23) tiene que referirse a su prole espiritual. Dios no mataria a los
verdaderos hijos de dicha mujer en castigo por los pecados cometidos por ella (comp.
Eze. 18:2, 4, 20). La parte final del texto dice: y todas las iglesias sabran que yo soy el que
escudrino la mente y el corazdn. Y os daré a cada uno de vosotros conforme a vuestras
obras (v. 23). Aqui se entiende que el castigo de Dios sobre esta mujer y sus seguidores
vindicara el juicio de Dios, y servira para anunciar tanto el conocimiento que Dios tiene
de los secretos mas intimos de los humanos y su propia decision de juzgar a los
humanos por medio de normas exactas, justas y precisas. De ahi que serd conforme a
vuestras obras (v. 23).

d. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios,
para tomar posicion contra toda forma de pecados y herejias, 2:24, 25. De acuerdo con
lo que se vera en estos textos, el Sefior pasa a hablarle a otra porciéon de los que forman
parte de la iglesia en Tiatira: Pero a los demas en Tiatira, a cuantos no tienen esta
doctrina, quienes no han conocido las cosas profundas de Satanas (como las llaman), os
digo: No os impongo ninguna carga mas. Solamente aferraos a lo que tenéis, hasta que yo
venga (vv. 24, 25) El Senor Jesus les habla a los demas en Tiatira, a saber, los que no
habian hecho caso alguno a las herejias de los nicolaitas. En forma de felicitacién, les
dice: No os impongo ninguna carga mas (v. 24). Ademas, el Senor ainade una nueva
perspectiva en relacion con las ensenanzas erréneas de los nicolaitas. La frase quienes
no han conocido las cosas profundas de Satanas (v. 24) se ha entendido en una de las dos
formas siguientes: (1) Los cristianos han sabido acerca de “las cosas profundas de Dios”
(1 Cor. 2:10; comp. Rom. 11:33). De modo irdnico, el apdstol Juan tuerce la pretensién de
estos herejes y refiere que sus conocimientos pertenecen a Satanas. (2) En ciertos
grupos gnosticos del siglo II algunos pretendian conocer las cosas profundas de Satanas.
La naturaleza libertina de estos herejes se manifestaba en suponer que un cristiano
podia participar en practicas externamente paganas y no ser afectado internamente. En
realidad, por participar en estas cosas satanicas, el cristiano podia mostrar su
superioridad sobre ellos. Posiblemente, los herejes de Tiatira estan mostrando una
presuncioén primitiva de los gnosticos.

Se tiene una breve exhortacion (v. 25). Esta es sencilla. Se exhorta a los creyentes en
Tiatira: Solamente aferraos a lo que tenéis en la vida cristiana. Algo que todos ellos
habian recibido. Esto se asemeja a la perseverancia (comp. v. 19). La frase final hasta
gue yo venga (v. 2b) es la primera de las muchas referencias que se hace a la segunda
venida de Jesucristo en estas cartas (comp. 1:7).

e. La bendicion prometida: Gozar de poder para reinar y de recibir la estrella de la
manana, 2:26-29. A partir de esta carta a Tiatira, la promesa presenta cambios en su
estructura.

La promesa final esta precedida por dos condiciones. La primera dice: Al que venza
(v. 26a). La segunda condicién se expresa asi: guarde mis obras hasta el fin (v. 26Db).
Estas dos condiciones traen a la memoria las declaraciones de Jeslis en su extenso
discurso escatoldgico en uno de los Sindpticos. Alli se lee: “Pero el que persevere hasta
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el fin, este sera salvo” (Mat. 24:13). También se pueden tomar en cuenta las palabras del
apostol Pablo al decir: “Por cuanto permanecéis fundados y firmes en la fe” (Col. 1:23).
Estas dos condiciones, pues, resaltan el hecho de que la prueba de la fe genuina en
Jesucristo es la permanencia de la creencia en él y la perseverancia en la voluntad de
Dios, hasta que el Senor Jesucristo vuelva por segunda vez o el creyente muera y vaya a
su presencia.

Semillero homilético

Las siete marcas de una iglesia ideal
2-3

Introduccién: ¢Cémo podemos buscar que estos siete mensajes impacten en nuestra vida, de tal
manera que cambiemos?

La estructura es similar en todas las cartas: (1) Un anuncio: nos recuerda que es Jesus el que
nos habla. (2) Luego una frase que impacta: “Yo conozco”, el que tiene los ojos como de fuego,
que escudrina los corazones. El nos conoce. (3) Un mensaje de acuerdo a la situaciéon de cada
iglesia, no es un mensaje en el aire. (4) Un llamado final: “el que tiene oido oiga lo que el Espiritu
dice a las iglesias” (b) Una promesa, que nos debe animar para seguir trabajando y dar todo lo
que tenemos.

I. Amor: Efeso.
1. Trabaja muy bien, pero es intolerante con quienes piensan diferente.
2. El amor les fallé. Nada puede compensar esta pérdida.

II. Sufrimiento: Esmirna.

1. No nos gusta. Esta es la segunda marca de la iglesia ideal. La disposicién a sufrir nos

demuestra la fidelidad a Jesucristo.

2. La no negaciéon de Jesus: Recordamos las palabras de Jesus: “Y a cualquiera que me

niegue..., yo también le negaré...” (Mat. 10:33). Le negamos con actitudes y descuidos y
quemeimportismos.

3. Policarpo, pastor en Esmirna unos anos mas tarde, dijo: “Por 86 anos yo le he servido, y

nunca me hizo nada malo, écémo puedo blasfemar a mi rey que me ha salvado?”.
III. Verdad: Pérgamo.

1. Fue el centro del paganismo.

2. La iglesia debe decir la verdad, le duela a quien le duela. Si algo es paganismo hay que

decirlo. No se puede dejar de decir la verdad; predicar la verdad.

3. Preocupémonos, también, de la doctrina.

IV. Santidad: Tiatira.

1. Tenia muchos méritos: amor y fe, pero no la santidad.

2. Hemos aceptado a Jezabel, que ha llevado a nuestra sociedad a la inmoralidad sexual. Y a

la idolatria del sexo y sus aberraciones. Tomamos con ligereza el matrimonio, la familia,

nuestro cuerpo. Seamos como Cristo.

3. La tolerancia no es virtud si toleramos el pecado.

V. Sinceridad: Sardis.

1. Vive, pero estd muerta. Tiene bonitos programas, pero nada mas. Grandes actividades,

pero cada una destila muerte.

2. Una gran reputacién, pero una realidad diferente (1 Sam. 16:7).

3. Jesus combatié la hipocresia
VI. Misién: Filadelfia.

1. Las puertas de la oportundiad estan abiertas. Dios las abre.

2. Una iglesia sin fuerza, pero era rica.

3. Permanecia fiel a los valores del reino, y se constituyia en una punta de lanza para el

evangelio.
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VII. Con todo el corazén: Laodicea.

1. Dios no quiere medias tintas. O somos, 0 no somos.

2. Hoy es el dia de la definicién. Si no la hay, la iglesia no camina.
Conclusiéon: No nos durmamos, encerrandonos en una iglesia egoista, lo cual es pecado,
abramonos a nuestra gente. No podremos entender lo que tenemos para el futuro, si no
entendemos lo que Dios quiere para el presente.

La promesa hecha al vencedor también esta estructurada en dos partes que parecen
ser diferentes. Por cierto, cada una de ellas esta precedida con las palabras yo le daré
(vv. 26¢c y 28a). Esta promesa doble incluye: Yo le daré autoridad sobre las naciones (V.
26c) y ademas, yo le daré la estrella de la manana (v. 28). La primera promesa es un
cumplimiento del Salmo 2. Dicho salmo es mesianico y presenta cémo el Padre le da al
Mesias la autoridad sobre o el poder de regir a las naciones del mundo. Este salmo juega
un papel importante en la cristologia de Juan (11:18; 12:5; 19:15). Pareciera que Juan y
otros escritores apocalipticos entendieron asi el Salmo 2. El v. 27a dice: él las guiara con
cetro de hierro; como vaso de alfarero son quebradas. Guiara es lit. “pastoreara”; en el
griego es el verbo poimaino*® y significa actuar como pastor y como regente en este
texto; en el hebreo, es el verbo raa’, y significa quebrantard asi como regird o
gobernard en el Salmo 2:9. Existe una paradoja al combinar las palabras guiarda o
“pastoreara”, que da la idea de algo suave o blando, con la frase de palabras severas con
cetro de hierro; como vaso de alfarero son quebradas. El cetro de hierro simboliza la
promesa de que los creyentes reinardn o regiran con el Senor Jesucristo. La idea
expresada en como vaso de alfarero son quebradas es otro simbolo del poder universal.
Este simbolismo deriva de lo que los reyes egipcios y mesopotamicos acostumbraban
hacer en su ritual de coronacioén. Publicamente, solian quebrar o hacer trizas los vasos de
alfarero que tenian escritos los nombres de los otros reyes enemigos o de las naciones
enemigas. La idea de que esa actual experiencia de opresiéon y de persecuciéon sera
revertida en triunfo es un modo constante de animar a los sufridos cristianos en
Apocalipsis. Es bastante extrano que la promesa de la soberania usando estos dos
instrumentos—el cetro de hierro y el vaso de alfarero—se les hubiese hecho a los
cristianos que vencieran. Cuando se aplica a los cristianos, se debe interpretar que ellos
compartiran con Jesus en su reino. Ahora bien, al tomar en cuenta el final del texto, que
dice: asi como yo también he recibido de mi Padre (v. 27b), se entiende que dicha
soberania se deriva de Cristo asi como él mismo la recibié de su Padre.

La segunda promesa hecha a los vencedores en Tiatira es que Jesus dice: Ademas, yo
le daré la estrella de la manana (v. 28). La dificultad que presenta esta figura ha sugerido
varias interpretaciones. Algunos relacionan esta figura con Jesucristo mismo (comp.
22:16). La estrella de la manana puede simbolizar la primera resurrecciéon. También
pudiera representar la gloria que los cristianos experimentaran en la victoria. Se ha
interpretado como que si refiriera a la resurreccién en el sentido de que la estrella de la
manana se levanta por encima de las tinieblas de este mundo de persecucién y logra la
victoria sobre ellas. Se puede interpretar que el regreso de Cristo es semejante a la
estrella de la manana (comp. 2 Ped. 1:19). Un comentarista concluye esta parte diciendo:
“Si las iglesias son los candeleros y sus angeles son las estrellas, la Cabeza de las
iglesias puede apropiadamente ser la mas brillante estrella de la manana” (Swete).

En este cuarto mensaje profético a la iglesia en Tiatira, se encuentra otro cambio en
relacion con la exhortacién final: EI que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las
iglesias (v. 29). En las primeras tres cartas, esta exhortaciéon general precede la promesa
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final. A partir de la carta a Tiatira, sin embargo, se cambia el orden y esta exhortacion
general va después de la promesa final.

(b) La carta a Sardis, 3:1-6: Lo serio de la mortalidad espiritual. Este hecho es
motivo para una severa amenaza de juicio inesperado, por cuanto el caso de esta iglesia
era de muerte espiritual por su apatia. La quinta introduccién del mensaje profético tiene
que ver con la iglesia de Sardis.

a. La ciudad de Sardis, 3:1a. Hay que recordar que se esta siguiendo una ruta que era
el patrén de entrega del correo de aquel entonces. Desde Tiatira, el mensajero recorreria
aprox. 48 km en direcciéon sur y sudeste para llegar a Sardis. El texto dice: Escribe al
angel de la iglesia en Sardis (v. 1a). Geograficamente, Sardis esté localizada al oeste de
la antigua provincia romana de Asia. Fue establecida en la llanura del rio Hermo, en el
valle del Pactolo Al norte, se halla la cordillera de la montana Tmolus. Es sobre una de
las mesetas donde se fundé la Sardis original. Por cuanto el lugar era estrecho para la
expansion de la ciudad, otro sector de la misma abarcé las faldas de la meseta. De ahi
que el nombre Sardis (Sardeis****) sea una palabra en plural, ya que realmente
denominaba dos ciudades: la que estaba en la meseta y la que se expandid por el valle
debajo de la meseta. Esta ciudad era servida por cinco carreteras romanas.
Histoéricamente, Sardis fue la capital de la antigua Lidia. Por lo tanto, la historia de la
ciudad, como de la region, esta intimamente entrelazada. Esta era una ciudad comercial,
industrialmente rica y militarmente estratégica. Ademas, llegé a ser la ciudad persa mas
importante de Asia menor. Un ramal de la carretera comunicaba a Sardis con Efeso. En
334 a. de J.C. la ciudad capitulé ante Alejandro Magno (356-323 a. de J.C.), quien dejo
establecida ahi una guarnicién en la acropolis. Sardis estuvo bajo la administraciéon de
los seléucidas. Posteriormente, fue cedida a los romanos en 189 a. de J.C. y puesta bajo
el dominio de Pérgamo hasta 133 a. de J.C. Bajo los romanos, Sardis se convirtié en el
centro de un distrito judicial que comprendia una gran cantidad de ciudades de Lidia. En
el ano 17 d. de J.C. hubo un terremoto que destruyé completamente a Sardis. Tiberio,
emperador romano (14-37 d. de J.C.), agilizé su reedificacién librandola de pago de
impuestos durante cinco anos y proporcionandole una cuantiosa cantidad de su tesoro
personal. De nuevo surgioé esta ciudad pero con una doble caracteristica no loable. Sardis
era una ciudad rica y, a la vez, degenerada. Comercialmente, ya se ha mencionado que
Sardis era una ciudad rica. A través de estudios arqueoldgicos se ha comprobado la
existencia de joyas que indican cuanto era su fortuna. La riqueza de la ciudad del
periodo persa se pudiera estimar en cierto modo por estas joyas halladas en tumbas del
cementerio del Pactolo. Para el momento del surgimiento y expansion del imperio persa,
Sardis era la ciudad méas grande de toda la regién. También su fama se basaba en la
industria textil de la lana. Llegd a considerarse la primera en descubrir el arte del tenido
de la lana. En cuanto a lo religioso, a Sardis no se le concedié que fuese erigido el
templo de Tiberio, pero si llegd a tener otros templos. El mas importante fue el de
Cibeles. El culto imperial no representé una seria amenaza para los cristianos de Sardis.

No se sabe nada en cuanto al origen de la iglesia en Sardis. Summers menciona que
la ciudad vivia orgullosamente de su pasado. Los habitantes de Sardis eran arrogantes,
excesivamente confiados en si mismos y requerian la amonestacion divina. La condicién
de la ciudad se manifestaba a la vez en la iglesia de la localidad.

En cuanto a la identificacién del Senor, el texto dice: El que tiene los siete Espiritus de
Dios (v. 1a). En primer lugar, el Sefior Jesucristo se presenta con un atributo empleado al
principio del libro (1:4). Cristo le habla a la iglesia de Sardis como portador del poder
absoluto vivificador. Esta es la Uinica esperanza que tenia esta iglesia que, como dice
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mas adelante, estaba muerta aunque presumia estar viva. Los siete Espiritus, que de
acuerdo con 1:4 estan delante del trono el Dios eterno, estan al mismo tiempo en poder
de Cristo. Se observa una vez mas como en Apocalipsis se iguala la persona de
Jesucristo el Hijo con la persona de Dios Padre. Juan es repetitivo con algunas de las
imagenes. Los siete Espiritus de Dios representan el Espiritu Santo quien fue enviado en
su plenitud a las siete iglesias. El comentarista Beasley-Murray indica que el judaismo
de entonces le atribuia al Espiritu Santo funciones principales que eran la inspiracién del
mensaje profético (v. 6) y la vivificaciéon de los muertos (v. 1). Se puede decir que en cada
una de las iglesias la presencia del Espiritu Santo es a la vez completa y plena. “Los
espiritus significan, entonces, la universalidad de la presencia del Espiritu Santo”
(Barclay).

En segundo lugar, la otra frase identifica al Senior Jesucristo como €l que tiene en su
poder las siete estrellas (v. 1a). Esto recuerda lo dicho anteriormente en la carta a Efeso
(2:1). Jesucristo es tanto el Senor que juzga como el que sustenta a las iglesias. Esto
debe ser un constante recordatorio de que él es el dueno y juez como el Salvador y
cuidador de las iglesias. Por lo tanto, los miembros de las iglesias tienen que servirle y
obedecerle con toda integridad.

b. La condenacion: Se la condena por carecer de vida espiritual, 3:1b, 2. Después de
identificarse plenamente, el Senor Jesucristo comunica su mensaje de acuerdo con su
conocimiento de esta iglesia: Yo conozco tus obras, que tienes nombre de que vives, pero
estas muerto (v. 1b). El conocimiento que Jesus tiene de la iglesia de Sardis muestra la
verdadera condicién de esta congregacién. Solo Cristo puede ver lo intimo. Esta
congregacion tenia reputacién y era conocida por sus obras. La apariencia podia
enganar a la opinién publica pero no al Senor Jesucristo. Cualquiera que observara a
esta congregaciéon podria ver senales de que era una comunidad cristiana prospera:
tienes nombre de que vives. El Senor, sin embargo, no permite interferencia a su agudo
conocimiento y procede a pronunciar una severa reprimenda: pero estas muerto. El texto
original marca lo severo de la censura divina. La condenacién de la iglesia de Sardis es
mas severa que la de las otras seis iglesias. La sentencia pero estas muerto presenta la
relacion que, en muchas partes, el NT establece entre el pecado y la muerte.

En la parabola del hijo prodigo, al regresar a casa, el padre comento: “Porque este mi
hijo estaba muerto y ha vuelto a vivir; estaba perdido y ha sido hallado” (Luc. 15:24).
Pablo, por su parte, declara que los creyentes en Cristo de la iglesia en Roma se deben
distinguir de los incrédulos: “... sino mas bien presentaos a Dios como vivos de entre los
muertos” (Rom. 6:13). En el caso de los efesios, les referia que antes de su conversién a
Cristo, ellos estaban “muertos en vuestros delitos y pecados” (Efe. 2:1, 5). Pablo escribe
a Timoteo e indica esta condiciéon de muerte en vida: “... pero la que se entrega a los
placeres, viviendo esta muerta” (1 Tim. 5:6). De manera que, ciertamente, “el pecado es
una especie de muerte” (Barclay).

Semillero homilético

Mensaje a Sardis
3:1-6

Introduccién: Una experiencia muy dura es la de tener un familiar que esta vivo, pero que solo
respira con una maquina. A lo largo de la historia hemos tenido iglesias asi: por ejemplo, iglesias
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de Europa, cuyos edificios se han convertido en museos; algunas iglesias de los EE. UU. de A.,
templos que se cierran. Es una situacion grave.
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. Sardis: pequena pero famosa.
(1) No era una ciudad pagana ni religiosa. Tenia mucha fama por su riqueza anterior, pero
eran solo recuerdos.
(2) Famosa por su acrépolis. Para llegar alli habia que subir una pared casi perpendicular,
no se podia conquistar facilmente.
2. El Hijo del Hombre.
(1) Tiene los siete espiritus: portador del poder vivificante. Los siete espiritus estan en el
trono de Dios (1:4); ahora estan en la mano derecha del Hijo, junto con las estrellas.
(2) Tiene las siete estrellas: sigue siendo Sefior de la iglesia, no ha perdido el control.
II. Iglesia con fama.
1. El conoce todo.
(1) Un Dios que conoce. Aunque ellos dicen que hacen cosas, €l conoce. No se deja guiar
por la “buena prensa”, las apariencias.
(2) La fama nos marea y nos hace dormir. La religién llega ser opio de la gente.
2. Un Dios directo.
(1) Por primera vez no hay halagos para la iglesia.
(2) Es una iglesia muerta: Estd dormida. Es mediocre espiritualmente. Estd contaminada
por la sociedad.
(3) Es una iglesia que no sufre oposicién, es inofensiva.
3. Una diosa: el éxito.
(1) Nuestra sociedad divide a la gente entre exitosa y fracasada.
(2) Creen en la justificacion por las obras.
(3) Grandes templos, grandes programas, grandes presupuestos, esto en primer lugar.
III. No somos los Uinicos. Hay esperanza.
1. Podemos despertarnos.
Siempre se puede salir del sitio donde estamos.
2. Jesucristo viene.
(1) Su venida puede ser como la de un ladrén.
(2) Tenemos que estar vigilantes.
3. No estamos solos.
(1) Hay mas que quieren salir adelante.
(2) Hay otros que no han manchado sus vestidos.
(3) ¢COmo estan nuestros vestidos?
4. La promesa triple.
(1) Vestiduras blancas.
(2) Nuestro nombre no se borrara.
(3) Seremos reconocidos delante de Dios.
Conclusién: Hay un peligro en centrarnos en la imagen. Hoy no se enfatiza en lo medular, sino en
la imagen, la apariencia, las cirugias plasticas, el culto al cuerpo. “Hagamonos un nombre” se
dijo en Babel. Las apariencias. No vale lo que nosotros pensamos, sino lo que piensa Dios de
nosotros. Dios no nos pide ni éxito, ni fama, ni grandeza, sino fidelidad. No vamos a dejar la
fidelidad en busca del éxito facil. El que tiene oidos para oir que oiga: Dios quiere fidelidad.

La peligrosa condicion de la iglesia en Sardis se muestra bajo dos acciones
negativas. La primera: Sé vigilante y refuerza las cosas que quedan y estan a punto de
morir (v. 2a). Esta exhortacién era muy pertinente para la iglesia en Sardis por la
necropolis que quedaba a unos 11 km de la ciudad y que testificaba la realidad de la
muerte en la historia de esta comunidad. En dos oportunidades la fuerte ciudadela,
aparentemente imbatible, habia caido en las manos enemigas por la descuidada
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vigilancia de los defensores. Haciendo un resumen de esta historia, se tiene lo siguiente:
Sardis aparentaba ser una ciudad inconquistable, ubicada en la cima de una escarpada y
muy bien protegida elevacion. Por considerarse tan bien asegurada es que ocurrié su
repetida caida en manos enemigas. La primera vez fue tomada en 549 a. de J.C. por Ciro
II el Grande (556-530 ade J. C.). Los soldados del ejército persa sorprendieron al rey
Creso de Sardis, quien reposaba tranquilamente en su palacio. Su confianza provenia de
los fracasados intentos de antiguos enemigos de condquistar su ciudad inexpugnable.
Herodoto (484-420 a. de J.C.) en Historia 1.84 cuenta como fue la toma de Sardis por los
persas.

Después de estar la ciudad sitiada durante 14 dias, Ciro hizo del conocimiento de
todo su ejército que el que lograse escalar la escarpada elevacién seria premiado
inmensamente. Hieroeades, un soldado de Mardis, se dedicé a observar con mucha
atencién las defensas de la ciudad. Ocurrié6 que Hieroeades vio a un soldado lidio bajar
por ese paraje a recoger su casco que se le habia caido y que facilmente volvié a subir a
su lugar. Al dia siguiente de esto, Hieroeades guidé a un grupo de soldados por la grieta
en forma sigilosa. Al llegar a la cima, el contingente de asalto sorprendié a los soldados
lidios que dormian placidamente y se apoderaron facilmente de la plaza. Creso fue
apresado y la ciudad fue saqueada. Todo esto sucedid por no estar vigilantes.

Esta iglesia se habia dejado enganar. El imperativo: Sé vigilante es un llamamiento a
revertir de modo radical su anterior actiztud. Esta iglesia tenia que estar alerta en
cuanto a la seriedad de su estado calamitoso aunque no totalmente irremediable. Se
tienen que dar unos pasos serios para remediar la situacion: refuerza las cosas que
quedan y estan a punto de morir. Personas y cosas se pueden rescatar si se toman
acciones decisivas, rapidas y a tiempo. Si no, la muerte sera el resultado. Esta
exhortacién sugiere que la iglesia no estaba totalmente carente de esperanza. Existia
aun la posibilidad de levantarse de su letargo espiritual y ser reavivada. Ahora, si no
ocurriera dicho avivamiento, esta congregacién también moriria espiritualmente.

La segunda condicién de peligro de la iglesia estriba en que Jesus dice: porque no he
hallado que tus obras hayan sido acabadas delante de Dios (v. 2b). Significa que esta
congregacion se caracterizaba por una mediocre condiciéon espiritual. Sus obras eran
alabadas por los humanos, pero no por el Senor Jesucristo. Las obras formales y externas
sin la influencia del Espiritu Santo no tienen la vida verdadera. Delante de Dios, las obras
o actuaciones de esta iglesia son evaluadas como imperfectas, incompletas o
inadecuadas. Esto es un claro ejemplo de lo que hoy dia se pudiera referir como un
cristianismo meramente nominal. Se observan obras externas, vistosas y espléndidas,
pero delante de Dios representan un absoluto fracaso.

c. El llamamiento al arrepentimiento por su insensibilidad o a cambiar
radicalmente delante de Dios, 3:3. Juan apela a la memoria de la iglesia para que
recuerde lo que ha obtenido del Senor y lo que debe proceder a hacer. El texto dice:
Acuérdate, pues, de lo que has recibido y oido. Esta iglesia habia recibido efectivamente
la tradiciéon apostdlica en relacién con el evangelio de Jesucristo y habia oido
probablemente las ensenanzas de los apoéstoles y profetas que les habian sido
anunciadas en un principio. El texto continta: Guardalo y arrepiéntete. Guardalo tiene el
significado de que se conserven en un sentido completo o de que se mantengan firmes
en su dedicacién primitiva a Dios. El arrepentimiento era la unica salida de la
indiferencia en la que se hallaban y el Uinico modo de evitar la ciertisima y segura
condenacién.
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Con el recuerdo histérico de lo sucedido con los guardias dormidos que fueron
sorprendidos en la noche, el Senor Jestus hace la siguiente advertencia: Si no eres
vigilante, vendré como ladréon; nunca sabras a qué hora vendré a ti. Indudablemente que
aqui estd en mente la figura del ladréon en la noche. En el NT, dicha figura sirve para
expresar de modo dramatico lo sorpresivo de la segunda venida del Senor Jesucristo
(comp. Mat. 24:43, 44; Luc. 12:39, 40; 1 Tes. 5:2-4; 2 Ped. 3:10) En este caso, sin embargo,
la venida es condicional, algo parecido a las advertencias a la iglesia de Efeso (2:5) y a la
de Pérgamo (2:16), ya que su cumplimiento depende de la respuesta obediente de los
amonestados. La segunda venida del Senor Jesucristo no dependera del arrepentimiento
o no de las iglesias de Sardis, Efeso o Pérgamo. Por tanto, la advertencia aqui se debe
entender como una visita histérica que el Senor Jesucristo hara a estas iglesias para
ejercer sobre ellas su juicio divino.

d. El elogio o reconocimiento: Se elogia la resistencia a la inmoralidad, 3:4. Aunque
una mayoria de los miembros de la iglesia de Sardis habia caido en desobediencia al
Senor, una minoria se habia conservado fiel: Sin embargo, tienes unas pocas personas en
Sardis que no han manchado sus vestidos Han manchado traduce moluno®®, que se
usaba particularmente para indicar impureza sexual o, en el caso de Apocalipsis, la
idolatria (comp. 14:4; 1 Cor. 8:7; 2 Cor. 7:1; 11:2; Jud. 23). El estar manchado aqui
simboliza contaminarse con la vida pagana, lo que resulta en perder la pureza de la
relacion con Cristo. Al referirse a los vestidos manchados se relaciona con la famosa
industria textil de Sardis. Los que manchaban sus vestidos eran quitados de la lista

publica de la ciudadania.

Estos pocos fieles que no mancharon sus vidas conformandose y rindiéndose como lo
hicieron los demas reciben una promesa del Senor: Andardn conmigo en vestiduras
blancas, porque son dignas. Hay que notar que este es el Unico caso donde el Senor
Todopoderoso menciona la promesa antes de la férmula del vencedor que se menciona
en el siguiente versiculo. El “andar con Cristo” simboliza la salvacién y el companerismo
con él. Las vestiduras blancas simbolizan la justicia, la victoria y la gloria de Dios. El
color blanco se atribuye a Cristo (1:14), a sus angeles (15:6) y a sus elegidos (19:14). En el
caso de Sardis, ciudad reconocida por sus tintoreros, la figura de las vestiduras blancas
comunicaba con gran impacto y marcada belleza la bendicién de los fieles de estar por la
eternidad en compania de su Senor y Salvador Todopoderoso. Este versiculo muestra,
ademas, que no todos los cristianos fieles fueron martires; sin embargo, al igual que los
que experimentaron el martirio, ellos también son “dignos”.

e. La bendicion prometida: Recibir nuevas vestiduras, un nuevo nombre y una
confesion eterna, 3:5, 6. Al vencedor se le hace una promesa triple que también se
relaciona con la vestidura blanca (v. 5). Las tres promesas significan en esencia la misma
cosa, a saber, la vida eterna. (1) De esta manera, el que venza sera vestido con vestidura
blanca (v. 5a). Al igual que los creyentes fieles que recibiran del Sefior Jesucristo las
vestiduras blancas, el que sea vencedor de la suciedad de la sociedad pagana sera
vestido con vestidura blanca. Las vestiduras blancas se mencionan siete veces en
Apocalipsis, sin establecer ningtin patrén particular (3:18; 4:4; 6:11; 7:9, 13; 19:14). Por lo
tanto, se puede entender que la vestidura blanca prometida al vencedor aqui representa
un atuendo apropiado para el estado celestial.
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Joya biblica

De esta manera, el que venza sera vestido con vestidura blanca; y nunca borraré su
nombre del libro de la vida, y confesaré su nombre delante de mi Padre y delante de sus
angeles (3:5).

(2) Y nunca borraré su nombre del libro de la vida (v. 5b). La pura relaciéon con Cristo
el Senor queda garantizada eternamente. En las ciudades de la antigiiedad, los nombres
de los ciudadanos quedaban registrados en un libro hasta su muerte; luego, sus nombres
eran borrados o quitados del libro de los vivientes. Esta misma idea esta presente en el
AT (comp. Exo. 32:32, 33; Sal. 69:28; Isa. 4:3); la idea de estar registrado en el libro de
Dios de los vivientes o de los justos posteriormente llegd a significar el pertenecer al
reino eterno de Dios el poseer la vida eterna (Dan. 12:1; Luc. 10:20; Fil. 4:3; Heb. 12:23;
Apoc. 13:8; 17:8; 20:15; 21:27). Algunos temen que el texto abre la posibilidad de que una
persona pierda su salvacién. Segun los principios de interpretacion biblica es impropio
basar doctrinas tnicamente en parabolas o imagenes apocalipticas. Es mejor permitir
que el texto, aun con toda su dificultad, presente su propia figura. Con la enfatica doble
negacion el texto afirma que Dios nunca borrara el nombre del creyente fiel del libro de
la vida.

(3) Y confesaré su nombre delante de mi Padre y delante de sus angeles (v. 5c).
Finalmente, el Sefior Jesucristo promete al vencedor que confesaria o reconocera su
nombre delante de su Padre y de sus angeles, a saber, el tribunal divino. Esta frase sin
duda es una réplica de lo que Jesus menciona en los Evangelios (Mat. 10:32; Luc. 12:8).
La fidelidad en las pruebas de hoy sera recompensada mas allad de toda medida en la
vida por venir. El creyente tiene que confesar, es decir, testificar fielmente de Cristo,
para que sea reconocido igualmente en la presencia de Dios y de los angeles. En
resumen, la esencia de esta promesa triple es que a los martires se les asegura vida
eterna, sin tener que experimentar el juicio final.

De nuevo esta la exhortaciéon: El que tiene oido, oiga lo que el Espiritu dice a las
iglesias (v. 6). Se recuerda que el énfasis sobre oir mas que en leer indica que el mensaje
de Apocalipsis era leido en el culto publico. El Espiritu que habla a las iglesias es
probablemente el espiritu profético enviado por el Senor para guiar a sus seguidores
fieles.

(6) La carta a Filadelfia, 3:7-13: Lo valioso de la lealtad. Esta virtud es causa para
tener la promesa de ser sostenidos gracias al poder de Cristo cuando lleguen las mas
grandes pruebas. La sexta introduccion del mensaje profético tiene que ver con la iglesia
de Filadelfia.

a. La ciudad de Filadelfia, 3:7. Siguiendo la ruta de entrega del correo de aquel
entonces, desde Tiatira el mensajero recorrié aprox. 40 km en direccién sudeste hasta
llegar a Filadelfia. El texto dice: Escribe al angel de la iglesia en Filadelfia (v. 7a). El
nombre moderno de la antigua Filadelfia de Lidia es Alasehir. Era la ciudad de menor
poblacion y méas joven en comparacién con las siete referidas en Apocalipsis.
Geogradficamente, Filadelfia esta localizada en Lidia donde, a la vez, limitaba con Frigia
y Misia. Fue construida en una elevada meseta en el valle del rio Hermos, el nombre
moderno es Gedis. Por estar ubicada en una zona fronteriza y por cuanto la ruta imperial
desde Roma via Troas pasaba por ella, Filadelfia se gano el titulo de “la puerta hacia el
este”. La gran desventaja era que la ciudad estaba en una zona terriblemente sismica. A
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veces ocurrian terremotos intermitentemente durante un largo tiempo. La mayoria de los
pobladores eligieron vivir fuera de la ciudad en chozas. Histéricamente, Filadelfia es una
palabra de origen griego (Filadelfeia®**®) que significa “el que ama a su hermano”. Dicho
nombre celebraba la devocién y lealtad de Atalo II Filadelfo, quien reiné de 159 hasta
138 a. de J.C. y fund¢ la ciudad, hacia su hermano Eumenes II, quien reiné en Pérgamo
de 197 hasta 159 a. de J.C. Ocurri6 asi: primero, corrié el rumor de que Eumenes II habia
sido asesinado. Esto condujo a Atalo II a aceptar ser coronado. El renuncié a la corona
cuando su hermano Eumenes II regres6é de Grecia. Segundo, Atalo II resistié la
insistencia de los romanos de que derrocara del trono a su hermano y que se hiciera rey.
La ciudad, por lo tanto, fue fundada probablemente entre 189 a. de J.C. cuando la region
quedd bajo el control de Eumenes II y 138 a. de J.C. cuando murié Atalo II. Bajo el
reinado de Pérgamo, Filadelfia fue fundada para cumplir la misién de diseminar las
costumbres, la cultura y el idioma griego en la parte oriental de Lidia y en Frigia. Tuvo
éxito en lograr que los lidios dejaran de hablar su idioma por el afno 19 d. de J.C. cuando
el griego llegé a ser el Unico idioma de la regién. Este aspecto histérico de ser Filadelfia
un centro de difusién de la cultura e idioma griego concuerda con la declaracién del
Senor Jesucristo al decir que la iglesia de Filadelfia tenia una puerta abierta como la
gran oportunidad de difundir el mensaje del amor y salvaciéon que hay en Cristo Jesus.
Comercialmente, Filadelfia lleg6é a ser una ciudad de importancia. Los extensos llanos
volcanicos que se hallan hacia el norte eran fértiles y muy aptos para el cultivo de uvas.
Por tanto, Filadelfia lleg6,a ser famosa por sus vinos. En cuanto a lo religioso, Filadelfia
era notable por sus muchos templos y festividades religiosas. A causa de esto, en el
siglo V d. de J.Cse la denominé “la pequena Atenas”. La adoracién a Dionisio era su
principal culto pagano.

Semillero homilético

Mensaje a Filadelfia
3:7-13

Introduccién: La vision de Dios acerca de la grandeza es bastante diferente a la del hombre. Para
los seres humanos la mejor iglesia es la que tiene grandes templos, grandes pastores, grandes
ofrendas, grandes presupuestos. Pero para Dios, ya lo dijo en el mensaje a Esmirna, eres pobre
pero eres rico. Y la mas rica es la mas pobre (Laodicea). Dios funciona al revés.
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. La ciudad.
(1) Era la mas pequena y de menor importancia de las siete.
(2) Fue fundada como “puerta” para la cultura griega en Asia. Se la llamaba la puerta de
oriente.
(3) Fue destruida por terremotos y consideraban una locura ir a vivir alla.
2. El Hijo del Hombre.
Se describe con tres titulos: Santo: titulo dado solamente a Dios. Verdadero: integridad
de la persona, es auténtico. El que tiene las llaves: las llaves son un simbolo de poder,
tiene acceso a cualquier parte.
II. Valores al revés.
1. E]l mundo espera grandezas.
(1) Dios obra en la debilidad.
(2) No nos llama a ser poderosos y “exitosos”, sino a ser fieles.
2. Dios nos ve por €l cristal de la gracia.
(1) El conoce lo que somos, sabe lo que tenemos, y de acuerdo a nuestra humildad abre
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puertas.
(2) El tiene grandes planes para nosotros (Fil. 1:6).
(3) Esta viendo nuestro potencial, que nuestras “fuerzas son pocas”.
(4) Contraste en “nadie puede cerrar”, pero tienen “fuerzas que son pocas”. Tenemos
fuerzas en el resucitado: “Cuando soy débil soy fuerte”.
3. Poder en la Palabra.
(1) Es una comunidad de la Palabra, obedezca la Palabra.
(2) En medio de un ambiente adverso, obedezca la Palabra.
III. Promesas al que triunfa.
1. Prevalecer sobre los falsos (v. 9).
(1) La iglesia estéa sobre las falsas religiones.
(2) La iglesia, el nuevo pueblo de Dios, el nuevo Israel, esta sobre los religiosos falsos que
rechazaron a Jesucristo.
2. Prevalecer en la angustia (v. 10).
(1) Podremos salir adelante, si guardamos su Palabra.
(2) Es una proyeccién hacia la prueba final antes de la venida de Jesucristo.
(3) Saldremos adelante en la tribulacién, para seguir siendo fieles.
3. Sin embargo, aferrémonos (v. 11).
(1) Por lo que le alaba: debemos ser mas fieles, tiene que seguir asi.
(2) Nos dara una corona.
4. Promesas multiples.
(1) Estar cerca de Dios. Comunién intima.
(2) Ser columna que no sale nunca.
(3) Un nuevo nombre: tres sellos, tres apellidos. Dios, Jesus glorificado y exaltado, lo mas
grande.
(4) En la mitad: la Nueva Jerusalén, la comunidad de fe.
Conclusién: Dios ve las cosas diferentes de como las vemos nosotros. Nosotros buscamos la
grandeza, la ostentacion. A él no le preocupa que seamos pocos o débiles, siempre y cuando
seamos fieles a la Palabra.

Se identifica al Senor Jesucristo como Santo y Verdadero (7b.). Estos adjetivos que se
aplican a Jesus en 6:10 se refieren igualmente a Dios. Este es el Uinico versiculo en
Apocalipsis en el que a Cristo se le describe como el Santo; en el resto del libro es un
titulo propio de Dios. El Santo de Dios es el Mesias, el Ungido (comp. Mar. 1:24; Juan
6:69; Hech. 4:27, 30; 1 Jn. 2:20). Y como el Verdadero puede mostrar la integridad
absoluta de su persona. Ademas, en el griego la construccién gramatical de los dos
adjetivos (Santo, Verdadero) no estan unidos con la particula o conjuncién “y”, como
aparece en la RVA, sino en construccién de aposicién y deberian estar separados por
una coma. Esta es otra indicacién de que en Apocalipsis al Sefor Jesucristo se le
reconoce con los mismos atributos de Dios. Jesucristo es el Verdadero, significa que se
conserva integro a su palabra y sera absolutamente fiel en cumplirla. Ademas, Cristo es
el que tiene la llave de David ... Dicha frase se refiere a Isaias 22:20-22. La llave de la
ciudad la poseia el rey. La llave simboliza su soberania en todos los asuntos del reino.
David indica que Cristo, como el Mesias, es el Ginico que decide quiénes entran a su
reino y quiénes quedan fuera de su reino: el que abre y nadie cierra, y cierra y nadie abre.
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Joya biblica

Porque guardaste la palabra de mi paciencia, yo también te guardaré a la hora de la
prueba que ha de venir sobre todo el mundo habitado, para probar a los moradores de la
tierra (3:10).

b. El elogio o reconocimiento: Se la elogia por guardar la confesion, es decir, no
negar el nombre de Cristo, 3:8, 9. El v. 8 presenta una complejidad desde el punto de
vista gramatical. Se considera que el principio del texto no tiene relaciéon aparentemente
con el resto. Sin embargo, al considerarse con cuidado si tiene razén de ser. Yo conozco
tus obras (v. 8a) tiene un gran significado teolégico. El comentarista Stamm dice: “El
efecto de la anomalia gramatical es adelantar la promesa al primer lugar y suprimir
totalmente la amonestacién que aparece en otras cartas”. Aunque estas obras no son
mencionadas y especificadas detalladamente, la iglesia de Filadelfia contaba con
buenas obras a su favor que fueron de agrado al Senor. Ello se observa al recibir del
Senor solamente encomios y ninguna censura. He aqui, he puesto delante de ti una
puerta abierta, la cual nadie puede cerrar (v. 8b). Por lo menos hay dos interpretaciones:
(1) Sugiere que la puerta abierta se refiere a la buena oportunidad para realizar la obra
misionera y la predicacién del evangelio del Senior Jesucristo (comp. Hech. 14:27; 1 Cor.
16:9; 2 Cor. 2:12; Col. 4:3). (2) Sugiere que las llaves y la puerta abierta se refieren a la
franca entrada al reino de Dios. Aunque era una iglesia pequena en cantidad y de poca
fuerza, al decir: porque tienes un poco de poder (v. 8c) el Senor Jesucristo, no obstante, la
elogia porque habia guardado la palabra del Senor y no habia negado el nombre del
Senor: has guardado mi palabra y no has negado mi nombre (v. 8d). Cuando menciona
que dicha iglesia tiene un poco de poder, no se refiere a la fortaleza espiritual sino al
aspecto de ser una iglesia de poca influencia, pequena en nimero y en recursos
materiales. Es probable que esta iglesia hubiera sido tentada a negar a Cristo, pero se
mantuvo firme vy fiel al nombre del Senor Jesucristo.

El v. 9 presenta otra promesa a los hermanos de la iglesia de Filadelfia: He aqui, yo te
daré algunos de la sinagoga de Satanas, de los que dicen ser judios y no lo son, sino que
mienten (v. 9a). La frase de la sinagoga de Satanas (v. 9a), mencionada ya en 2:9 en el
caso de Esmirna, da a entender que la oposicién a las iglesias cristianas en ambas
ciudades provenia esencialmente de los judios. Estos judios perseguidores de los
cristianos no son verdaderos judios (Rom. 4:16; Gal. 3:7). Aqui se observa como se fue
agrandando la separaciéon entre el judaismo y el cristianismo al final del siglo I. Se
presenta una promesa a los cristianos de Filadelfia: He aqui, yo haré que lleguen y se
postren delante de tus pies, y conoceran que yo te he amado. Lo que se argumenta es la
verdad que presenta el NT al afirmar que la iglesia cristiana ahora es el nuevo Israel
(comp. Rom. 9:6-9; Gal. 3:7-9; 6:16). De modo que la promesa de que las naciones
vendran a postrarse ante el pueblo de Dios se cumplira en la iglesia.

c. La bendicion prometida: Ser guardada en la hora de la prueba; recibir la corona,
la columna y el nombre nuevo, 3:10-13. El v. 10 refiere a una tercera promesa que se
expresa en bendiciéon para la iglesia de Filadelfia (1). Hay que procurar la apropiada
interpretacién para la hora de la prueba: Porque guardaste la palabra de mi paciencia, yo
también te guardaré a la hora de la prueba que ha de venir sobre todo el mundo habitado,
para probar a los moradores de la tierra. La promesa de bendiciéon no exime de mayores y
dificiles pruebas a los cristianos pero si garantiza que los creyentes en Cristo seran
guardados y protegidos por el Senor. Juan considera las tribulaciones presentes de la
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iglesia en Filadelfia contra el trasfondo de la gran tribulacién que vendra al final de la
historia humana (2) La frase sobre todo el mundo habitado (v. 10b) se refiere a los no
cristianos, a los infieles, que no pertenecen al reino de Dios. Son estos quienes sufriran el
juicio divino. (3) El Senor Jesucristo estimula a sus seguidores prometiéndoles que
vendra pronto: Yo vengo pronto ... (v. 11a). La repetida declaracién de la pronta venida
del Senor es enfatizado en todo Apocalipsis. Tiene dos usos a veces para advertir a los
infieles y también, como ocurre en este caso, para animar a los fieles. Hay una Unica
exhortaciéon a la iglesia en Filadelfia. Por cuanto el Sefior viene pronto, le dice: Retén Io
que tienes para que nadie tome tu corona (v. 11b). Esto significa que la promesa de ser
guardados involucra la responsabilidad de conservar una tenaz resistencia. El simbolo
de la corona es importante en el judaismo y significa el reconocimiento del vencedor.
Hay que lograr el triunfo reteniendo o aferrandose fielmente a lo recibido del Senor. (4)
Hay significado en la columna y en el nuevo nombre (vv. 12, 13). La bendicién para la
iglesia de Filadelfia se expresa asi: Al que venza, yo le haré columna en el templo de mi
Dios, y nunca jamas saldra fuera. Y escribiré sobre él el nombre de mi Dios, y el nombre de
la ciudad de mi Dios—Ila nueva Jerusalén que desciende del cielo, enviada por mi Dios—y
mi nombre nuevo (v. 12). En primer lugar, a pesar del desprecio de los judios, el
simbolismo garantiza a los triunfadores un lugar dentro del templo de mi Dios, dice el
Senor. El Senor Jesucristo resalta la intimidad de la comunién con él al emplear cuatro
veces la frase mi Dios en €l v. 12. En segundo lugar, el simbolismo de la columna indica
firmeza y estabilidad en el reino de Dios. Contintia diciendo: y nunca jamas saldra fuera.
Esto indica la imposibilidad de ser separados de la comunioén con Dios. La promesa de la
bendicién estd enmarcada en que el vencedor recibe un triple nombre: el nombre de mi
Dios, el nombre de la ciudad de mi Dios, y mi nombre nuevo. El nombre asi escrito
significa identificacion, propiedad y reconocimiento. Los vencedores entonces
pertenecen eternamente a Dios. Al insertar el nombre de la nueva Jerusalén indica que
es de suma importancia la comunidad de fe o de la iglesia. El vencedor queda inscrito
como ciudadano permanente de la ciudad de Dios. Finalmente, el vencedor recibe mi
nuevo nombre. Se refiere al nombre nuevo dado a los creyentes que recibiran al final en
la revelacién gloriosa del Senor Jesucristo. El v. 13: El que tiene oido, oiga, incluye de
nuevo como en el caso de la iglesia de Sardis oiga, que significa “preste atenciéon” o
“escuchen bien” lo que el Espiritu dice a las iglesias.

(7) La carta a Laodicea, 3:14-22: Lo dainino de la complacencia, tibieza y apostasia.
Esta actitud es motivo para recibir la mas severa reprimenda de todos los siete
mensajes, aunque siempre acompanado con la oportunidad que el misericordioso Senor
Jesus concede cuando hay un sincero arrepentimiento. La ultima introduccién del
mensaje profético tiene que ver con la iglesia de Laodicea.

a. La ciudad de Laodicea, 3:14. Era una ciudad cruce de varias vias de la rama
mercantil. Era un centro judicial de aquella municipalidad. Bajo la Pax romana, Laodicea
se constituyo en la ciudad mas rica del valle del rio Lico. Ademas, llegé a ser uno de los
centros comerciales mas prominentes del mundo de entonces. Se producia una lana
famosa por su brillo y color negro azulado. La ciudad estaba ubicada en el cruce de las
tres vias mas importantes de la regién, lo que favorecié inmensamente su desarrollo
econdmico como centro bancario y financiero. A pesar de haber sido practicamente
destruida por un terremoto entre 60 y 61 d. de J.C., por el orgullo de su riqueza sus
ciudadanos contribuyeron y restauraron la ciudad sin ayuda externa.

La iglesia de Laodicea existia ya cuando el apéstol Pablo estaba preso en Roma. Le
escribi6 una carta (comp. Col. 4:16) que parece haberse extraviado. Finalmente, Laodicea
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fue destruida por los turcos. Actualmente estd en ruinas y, hasta la fecha, no ha sido
estudiada mucho por los arquedlogos.

Al Senor Jesucristo se le identifica como el Amén, el testigo fiel y verdadero, el origen
de la creacién de Dios (v. 14b). (1) El Amén significa lo “firme, seguro y sélido”. Se puede
considerar como una referencia a Isaias 65:16 donde se describe al Senior como “el Dios
de la verdad” o “el Dios de amén”. Esto afirma nuevamente que Jesucristo es idéntico a
Dios mismo. (2) El titulo el testigo fiel y verdadero refuerza al primero. Significa que el
Senor Jesucristo es absolutamente confiable. Se contrasta la fidelidad de Jesus con el
titubeo y vacilacién de los creyentes de la iglesia de Laodicea. (3) El titulo el origen de la
creacién de Dios muestra la familiaridad con la epistola a los Colosenses (comp. Col.
1:15-17). La relacién aqui es que el Dios eterno quien cred todas las cosas tiene razén en
exigir a los laodicenses un compromiso de fidelidad incondicional de parte de ellos.

b. La condenacion: Se la condena por su tibieza, 3:15-17. Esta iglesia recibe el
ataque mas duro de todas las iglesias. Con todo y eso el Senor siempre es
misericordioso. El Senor Jesucristo no pierde tiempo en elogios. Le dice: Yo conozco tus
obras, que ni eres frio ni caliente. iOjala fueras frio o caliente! (v. 15). A diferencia de
algunas otras iglesias, Jesus no censura a la iglesia en Laodicea por pecados de herejias
o idolatrias sino por su actitud. Se parece al caso de la iglesia de Efeso. La iglesia de
Laodicea ni era friamente indiferente ni tampoco era ferviente en espiritu (comp.
Rom.12:11).

La respuesta de Cristo se expresa en un lenguaje muy grafico y enérgico: Asi porque
eres tibio, y no frio ni caliente, estoy por vomitarte de mi boca (v. 16). Tibio (cliaros®") es
“templado, tibio”, y no se encuentra ni en el NT ni en la LXX, solamente aparece en este
versiculo. La palabra, no obstante era conocida por Herodoto quien la usa para describir
las aguas insipidas que causan nauseas. La figura aqui expresada tuvo que haber
impactado grandemente a la iglesia de Laodicea. Estatibieza pudiera mostrar
mediocridad o neutralidad pasiva de los laodicenses que se amoldaron a la sociedad de
entonces.

El Senor Jesucristo recrimina la presumida soberbia de la iglesia de Laodicea con
ironia: Ya que tu dices: “Soy rico; me he enriquecido y no tengo ninguna necesidad” (v.
17). Se creian buenos, pero eran muy malos. Se observa que la iglesia reflejaba el sentir
de la comunidad. Como eran ricos financieramente por la industria y comercio de la
ciudad, la iglesia también consideraba que estaba en la misma condicién de riqueza.
Luego se tiene la siguiente clausula que denota autosatisfacciéon: me he enriquecido, es
decir, “lo que tengo lo he obtenido por mi propia fuerza”. La subsiguiente clausula
representa puro orgullo. Es un ejemplo auténtico lamentable de orgullo insensato. iQué
lastima que una iglesia piense que no tenga ninguna necesidad!
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Ruinas de Laodicea

El texto expone la verdadera y triste condicion de esta iglesia (v. 17b). La soberbia es
base de la ignorancia. El Senor replica en el didlogo diciendo: y no sabes. Lo que creen
de si mismos no corresponde con la realidad; Cristo si sabe cémo era esta iglesia. Es
muy facil que los humanos se engafen a si mismos, pero es imposible enganar a Cristo,
porque es Dios (comp. Gal. 6:7).

El Senor describe cémo en verdad era esta iglesia: tu eres desgraciado, miserable,
pobre, ciego y desnudo. Es enfatico al referir la condicién espiritual de los creyentes de
Laodicea en contraste con la condicién material de prosperidad de la ciudad.
Desgraciado (talaiporos™®) significa desdichado, miserable e infeliz; en otras versiones
se traduce “desventurado”; otros sinénimos son miserable, perverso y ruin. El término
aparece solo aqui y en Romanos 7:24. Miserable aparece solo aqui y en 1 Corintios 15:19,
y significa ser digno de lastima. Se debe entender como una mixtura o “combinaciéon de
miseria y de objeto de lastima”; otros sinénimos son infame, innoble y vil. Estas dos
primeras son titulos y siguen tres caracteristicas expresadas en adjetivos
metaféricamente. La iglesia era pobre espiritualmente en contraste con la riqueza
material de la ciudad; ciego, en contraste con la famosa escuela de medicina que habia
en Laodicea; y desnudo, en contraste con un lugar famoso por la fabrica de lana de alta
calidad. Todos estos adjetivos expresan la condicién de humillacién y vergiienza como
Cristo ve a esta iglesia en realidad.

c. El llamamiento al arrepentimiento o a cambiar radicalmente delante de Dios: su
precaria condicion espiritual, 3:18a, 19. El Senor Jesucristo le recomienda a esta iglesia
presumida: Yo te aconsejo que de mi compres oro refinado por el fuego para que te hagas
rico (v. 18a). El Sefor aconseja cambiar lo falso de lo pasajero y adquirir de él los
genuinos valores eternos del reino de Dios (comp. Mat. 13:46; Isa. 55:1, 2). El Senor
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recomienda que compren de él vestiduras blancas para que te vistas y no se descubra la
vergiuenza de tu desnudez (v. 18b). El Senor exhorta a los creyentes de Laodicea a
vestirse de él mismo, de su justicia, y de una vida cristiana santa y justa. Las vestiduras
blancas contrastaban con la famosa lana negra de Laodicea. El Senor anima ahora a
aplicar lo 6ptimo para su condicién espiritual: y colirio para ungir tus ojos para que veas
(18c). Para los que estan ciegos de su verdadera condiciéon espiritual, el famoso
ungiiento oftdlmico que exportaba llamado “polvo frigio” era inutil. Los creyentes de
Laodicea necesitaban comprar el colirio de Cristo para que vieran verdaderamente.

La exhortacién continta: Yo reprendo y disciplino a todos los que amo. Sé, pues, celoso
y arrepiéntete (v. 19). La implacable severidad de esta exhortaciéon pasa repentinamente
a una ternura unica. Hay una alusién a Proverbios 3:12 con cierto cambio. El verbo amar
no es agapao® (Prov. 3:12, en la LXX) sino el emotivo fileo®™®. Reprender significa
declarar convicto, y castigar es educar a un nino. Esto muestra la compasién del Senor
cuando trata a esta iglesia que necesitaba amor y disciplina. El término celoso (celeuo®®)
significa tener entusiasmo o fervor en la vida cristiana. Arrepiéntete (metanoeo®®).
significa cambiar definitivamente de mente que es “el asiento de la reflexién moral”.
Este arrepentimiento debe resultar por decidir ser leal a Cristo.

Semillero homilético

Mensaje a Laodicea
3:14-22

Introduccién: Es una de las cartas mas fascinantes y a la vez mas tristes. Ahora no tiene nada
bueno que decir de esta iglesia.
I. La ciudad y el Hijo del Hombre.
1. Laodicea.
(1) Una ciudad muy rica.
(2) Lleg6 a ser un poderoso centro comercial, financiero y econémico.
2. El Hijo del Hombre.
(1) Amén (Isa. 65:16). Firmeza, seguridad, confianza, no cambia.
(2) Testigo fiel: Confiable, testigo hasta las Ultimas consecuencia.
(3) Soberano: Tiene control de todo. No lo podemos manipular.
II. Una iglesia miserable.
1. Una acusacion frontal.
(1) Al estado tibio, una reaccién nada tibia.
(2) No hay pecados escandalosos, herejias, idolatrias.
(3) El problema es su actitud de indiferencia. Acomodados al mundo.
2. Pobre rico, solo tiene dinero.
(1) El problema del tibio (rico) es que se cree algo y no es nada. Por ser ricos en dinero se
creen bendecidos por Dios.
(2) Desnudos. Esa es su verdadera situacién.
(3) Ciegos. Es un miserable. Se cree el centro de la tierra.
3. La solucioén.
(1) Comprar oro de Dios: Sus valores; depender de él.
(2) Ropa de Dios, la vestimenta de la justicia.
(3) Colirio para poder verse a si mismo, y darse cuenta de que no son los Unicos.
III. Arrepiéntete.
1. Un tono pastoral.
(1) El tono cambia, a mucho cariiio y amor.
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(2) El que ama tiene que disciplinar y educar.
(3) Jesuis se acerca como amigo que nos ama.
2. Reconozcamos nuestros errores.
(1) Todos tenemos este espiritu, que nos impide ver.
(2) Cambiar de rumbo. Ya debemos cambiar.
(8) Se acerca a nuestra puerta: el Amén, Soberano y Verdadero se ha rebajado a tocar
nuestra puerta.
(4) Respeta nuestra libertad y desea comer con nosotros. Quiere comer con el creyente
arrepentido.
3. Mas promesas.
(1) Siempre hay posibilidad de arrepentimiento.
(2) Y de apropiarnos de una gran promesa.
(3) Poder ser vencedores como €l es.
Conclusidn: Esta carta, la mas dura y la mas blanda, nos hace una invitaciéon a todos. Jests no
quiere quedarse afuera de nuestra vida, de nuestra iglesia. Quiere entrar a comer, pero es
necesario examinarnos a nosotros mismos, darmnos cuenta de que nada tenemos y que nada
somos, que es mas, le hemos ofendido. Por lo tanto, arrepintamonos.

d. La bendicion prometida: Recibir salvacion, renovacion, comunion y el reino eterno,
3:20-22.

(a) Se identifica a los individuos a quienes se les apela a que abran la puerta (v. 20):
He aqui, yo estoy a la puerta y llamo. El que esta a la puerta es el Senor resucitado. En
ocasiones se ha usado esta frase para evangelizar a no creyentes. Sin embargo, es a los
miembros de la iglesia de Laodicea, que se enganaban a si mismos, a los que se dirige el
Sefnor. En su ciega autosuficiencia, se habian apartado del Cristo resucitado. Este texto
se ha querido interpretar como una advertencia en relacién con la venida inminente del
Senor Jesucristo en gloria. El creyente, pues, debe estar siempre listo a abrir la puerta
cuando su Senor llama. Es cierto que el NT emplea dicha imagen para expresar lo
inminente de la venida del Sefor, pero el contexto parece conducir a una interpretacion
no de advertencia sino de “un amor anhelante”. El versiculo sigue diciendo: si alguno oye
mi voz y abre la puerta, entraré a él y cenaré con él, y él conmigo. Se hace la invitaciéon de
modo individual: Si alguno oye ... y abre La respuesta del Senor a la puerta abierta es
que él entra y se une a comer en companerismo. La costumbre en la cultura de entonces
de compartir la comida llegé a representar un fuerte lazo de unidad, de afecto y de
companerismo (comp. Luc. 22:30).

(b) Se promete que habra un lugar en el trono (v. 21). Se entiende que esta promesa
es escatologica. Dice: Al que venza, yo le daré que se siente conmigo en mi trono; asi
como yo también he vencido y me he sentado con mi Padre en su trono. Esta promesa
marca un climax impresionante. Es precisamente en esta iglesia donde se ofrece a los
creyentes victoriosos que ocupen un lugar de tan singular privilegio. Llama la atencién el
comentario que hace Juan Stam: “Es profundamente llamativo que a la peor
congregacion, a la que habia tenido que censurar con una severidad rayana en el
sarcasmo acido, Jesus termina extendiéndole la invitaciéon mas enternecedora y la
promesa mas exaltada y atrevida de estos dos capitulos”. La victoria de los creyentes de
Laodicea sera compartida con la victoria del Senor Jesucristo, el estar sentado junto al
Senor en su trono.

(c) La invitacion se hace para que la iglesia tome en cuenta la advertencia y
exhortaciéon del Espiritu Santo (v. 22) Esta es la séptima y ultima vez que se oye la
exhortaciéon: EI que tiene oido, oiga Io que el Espiritu dice a las iglesias. La exhortacién es
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para todas las iglesias. Se hara bien en tomar en serio dicha advertencia y exhortaciéon
en el dia de hoy también.

MENSAJE A LAS SIETE IGLESIAS

IGLESIA ALABANZA LLAMADO PROMESA

) Obras, trabajo, iArrepiéntete! Y haz
EFESO perseverancia y aborreces |las primeras obras
a los nicolaitas (2:2, 3, 6) [(2:4)

Al que venza le daré de comer del arbol
de la vida (2:7)

El que venza, jamas recibird dano de la

ESMIRNA |Tribulaciéon y pobreza (2:9) | Ninguna correccién muerte segunda (2:11)

Retienes el nombre de Al que venza le daré de comer del mana
PERGAMO |Cristo, no has negado mi fe| iArrepiéntete! (2:16) |escondido, y le daré la piedrecita con un
aun ante la muerte (2:13) nombre nuevo (2:17)
Obras, amor, fidelidad, Aferraos a lo que Al que verllza y g'uarde mis obras hgsta el
. . . . fin, le daré autoridad sobre las naciones,
TIATIRA |servicio y perseverancia tenéis, hasta que yo , . ~
ademas le daré la estrella de la manana
(2:19) venga (2:25)

(2:26, 28)

El que venza sera vestido con vestidura
blanca, nunca borraré su nombre del libro
de la vida y confesaré su nombre delante
de mi Padre y de sus angeles (3:5)

Tienes unos pocos que no |Sé vigilante, refuerza
SARDIS |han manchado sus las cosas que quedan
vestidos (3:4) (3:2)

Al que venza, yo le haré columna en el

Guardate la palabra de mi templo de mi Dios, nunca jamas saldra

FILADELFIA aciencia (3:10) Ninguna correccién |fuera, y escribiré sobre él el nombre de mi
p ) Dios y el nombre de la ciudad de Dios
(3:12)
. Sé pues celoso y Al que venza le daré que se siente
Laoprcea Ninguna alabanza arrepiéntete (3:19) conmigo en el trono (3:21)

III. LA SEGUNDA VISION DE JUAN, 4:1-16:21
1. La vision de Dios el Soberano en su trono, 4:1-11

Al llegar aqui, se observa un cambio en Apocalipsis. Se suscita una variacion de
escena que pasa de ser una visién terrenal a ser una visién celestial. Se nota, también,
que el tema pasa de centrarse en la accion cuidadosa de Cristo como cabeza de las
iglesias, en relaciéon con sus variadas necesidades espirituales, a centrarse ahora en la
accién soberana del Dios eterno sobre su creacién. Es, pues, una visiéon gloriosa y
majestuosa de Dios como Creador y como soberano. El trono de Dios es el centro del
universo entero. Esta segunda visién confirma que Dios ocupa su trono y que el Cordero
de Dios, que amé hasta la muerte, comparte la gloria y el poder del Padre celestial.

(1) El llamamiento desde el cielo, 4:1, 2a. Al comienzo de la visién que aparece aqui,
Juan contempla el trono del Dios Padre (cap. 4), que posteriormente sera también el
trono del Cordero (cap. 5).
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a. Se abre la puerta de la revelacion ante Juan, 4:1ab: Después de esto miré, y he
aqui una puerta abierta en el cielo (v. 1a). En la Biblia hay muchas referencias de puertas
y cielos abiertos tanto para permitir la accion de Dios asi como la visién de Dios (Gén.
28:17; Sal. 78:23; Eze. 1:1; Mar. 1:10; Juan 1:51; Hech. 7:56; 10:11) La puerta abierta
permite que Juan pueda ver dentro del cielo. Esto representa una puerta a la revelaciéon
que Juan esta recibiendo. El ver la puerta abierta indica que Juan esta en un estado de
éxtasis. Sirve de introduccién a todas las otras visiones que aparecen en el resto de
Apocalipsis. Sigue diciendo: La primera voz que oi era como de trompeta que hablaba
conmigo diciendo: (v. 1b). Se entiende que es la voz del Senor Jesucristo. Es la misma
persona que le hablé al principio de la visién de los candelabros (1:10). All4d como aqui, el
sonido del habla se describe como de trompeta, es decir, claro, sonoro, penetrante y
poderoso.

b. Se trata el asunto de la controversia en relacion con el rapto, 4:1c, 2a. Basados
en estos versiculos, algunos estudiosos presentan la interpretacion del rapto: iSube aca y
te mostraré las cosas que han de acontecer después de estas!; presenta el intercambio
frecuente entre el cielo y la tierra que se menciona a través del libro. Juan mismo
asciende al cielo para entrar en la esfera de la realidad celestial. En 4:2a se lee: De
inmediato estuve en el Espiritu Esta referencia del autor de estar en el Espiritu ha sido
causa de especulaciones dando a entender que representa una intensificacion de la
inspiracién en vista de que él habia mencionado estar ya “en el Espiritu” en 1:10 cuando
tuvo la visidén anterior. Semejante especulacién, sin embargo, carece de sentido, ya que
él pudiera solamente estar recordandoles a los creyentes de las iglesias que la fuente de
escribir la revelacién era la vision. Las varias visiones pudieron haber ocurrido en
distintas ocasiones. Juan ha de permanecer ahi en el espiritu hasta el final del cap. 9.
Luego, él se mantendra en un frecuente intercambio entre el cielo y la tierra.

Esta revelacién es crucial y sirve para introducir todas las préoximas visiones que
aparecen en el resto del libro de Apocalipsis. Se le permite a Juan subir al cielo y ver
cosas futuras que en la tierra nadie mas podria conocer (comp. 1:1, 19).

(2) Dios se revela sentado en el trono y rodeado por los veinticuatro ancianos,
4:2b—6a. Estar “en el Espiritu” puede indicar un grado de exaltacion espiritual elevado.
Ve un “trono” (v. 2b): y he aqui un trono estaba puesto en el cielo, y sobre el trono uno
sentado, lo que indica que Dios mora ahi y tiene autoridad absoluta sobre el universo.
Aunque Juan no muestra impedimento de referirse al Senor como Dios, en esta ocasién
se refiere a Dios, el Senor, como y sobre el trono uno sentado Aunque a veces ciertos
escritores sugieren una forma humana para Dios, aqui Juan evita tal antropomorfismo. El
trono se describe solamente en términos de su ambiente inmediato. En el v. 3 se
mencionan diferentes elementos: Y el que estaba sentado era semejante a una piedra de
jaspe y de cornalina; y alrededor del trono, un arco iris semejante al aspecto de la
esmeralda. Juan no puede describir propiamente a Dios sino a través de semejanzas de
colores que emanan de las piedras preciosas. Notese que se refiere al que esta en el
trono que se asemeja a las piedras preciosas. Hace uso de la figura del simil o
comparacioén. Es dificil precisar las piedras mencionadas. El jaspe mas valioso es verde,
la cornalina es roja, y el término traducido como esmeralda se cree que era un cristal de
roca que descompone la luz en un arco iris de colores prismaticos. El arco iris era de
forma circular y circundaba el trono, no arqueaba sobre él. Ademas, el arco iris cumple el
propoésito de encubrir la forma de Dios. Puede significar el hecho de que el arco iris
recuerda el pacto permanente de Dios expuesto en el cielo. En v.4 dice: También
alrededor del trono habia veinticuatro tronos; y sobre los tronos, veinticuatro ancianos
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sentados, vestidos de vestiduras blancas, con coronas de oro sobre sus cabezas. Se
menciona que habia veinticuatro ancianos que estan subordinados a los cuatro seres
vivientes (v. 6). Sin embargo, se les menciona primero. El nimero veinticuatro ha tenido
muchas interpretaciones. Si se entiende, por lo general, que “doce” en la Biblia simboliza
la autoridad o gobierno divino, entonces el miultiplo tiene probablemente el mismo
significado con mayor énfasis. Entonces se entiende que toda autoridad o poder esta
armoniosamente coordinado bajo la direccién divina. Sus vestiduras blancas representan
la santidad, y sus coronas de oro su realeza. El v. 5 refiere los elementos que atestiguan
la presencia de Dios: Del trono salen relampagos y truenos y voces. Y delante del trono
arden siete antorchas de fuego, las cuales son los siete Espiritus de Dios. La emisién de
truenos, relampagos y voces simbolizan la majestad, la presencia y el poder de Dios.
Esto es un recuerdo de lo ocurrido en Sinai cuando le fue dada la ley de Dios a los
israelitas (comp. Exo. 19:16-18). En general, las manifestaciones de estos fendémenos
naturales se usan para describir teofanias (Job 37:2-5; comp. Sal. 18:13, 14; Eze. 1:13).

Semillero homilético

La adoracioén frente al trono de Dios
4:2-11

Introduccién: El centro de adoraciéon se ha trasladado al centro de compras. Nos hacemos el
llamado para recuperar nuestros tiempos de adoracién, en donde Dios sea figura central. Las
visiones de Apocalipsis comienzan indicandonos hacia dénde debemos orientar nuestra mente.
1. El ambiente de culto (vv. 2, 3).
1. Un trono.
(1) Es el centro. Lo primero que ve y de donde irradia todo.
(2) Alli esta “uno sentado”. No hay mas palabras. No hay duda de quién es.
(3) El esté alli. Los usurpadores se suben al trono, se dan titulos.
(4) Dios no habla, su presencia es elocuente.
2. Los alrededores.
(1) Los nombres son dificiles de saber a qué corresponde.
(2) Lo cierto es que hay luz, y de varios colores. No hay paleta que pueda pintar esta
imagen.
(3) El arco iris evoca esperanza, y la fidelidad de Dios a su pacto.
(4) La descripcién va hacia fuera: Circulos concéntricos perfectos.
II. Los 24 ancianos (vv.4-6, 10, 11).
1. Dependen del poder de Dios.
(1) Dios ha delegado su realeza.
(2) Este trono no es de juicio, es del gobierno de Dios sobre todo.
2. ¢Quiénes eran? O {qué significan?
(1) No sabemos y creo que no debemos buscar la identidad de ellos. Sélo sabemos que
estan alli.
(2) Mas importante es saber qué significan: El poder delegado de Dios.
3. ¢Qué hacen?
(1) Se relaciona con rayos, vy la presencia majestuosa y temerosa. No hay duda que estamos
frente al poder de Dios que mandé a callar la tempestad, quien tiene el control de todo.
(2) “El mar”, es solo “un mar”. Es la voz, la presencia sublime de Dios (Sal. 29:3-9).
(8) Una adoracién repetida. Nos mete en el capitulo siguiente.
(4) La autoridad que tienen es de Dios, se han bajado del trono. Toda una imagen simétrica.
El es digno: frase que se daba al emperador. Le hablan a Dios directamente, no hay otro
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Dios.
III. Los seres vivientes adoran (vv. 6b-9).
1. Los seres vivientes.
(1) Tienen su origen en la visién de Ezequiel.
(2) No sabemos quiénes eran, lo cierto es que alli estan.
(8) No se puede concebir de qué se tratan las imagenes, no son légicas. Los rabinos las
entendian como representantes de la creacién.
2. La adoracién.
(1) Tres veces Santo (Isa. 6) Es un superlativo hebreo. El inico.
(2) Todopoderoso: No es el simple emperador, que decian que podia todo.
(3) El eterno, no algo pasajero como cualquier sistema. Es el Senor de la historia.
(4) Se completa con gloria, honra y accién de gracias (v. 9).
(5) Los dos se mezclan, en completa armonia.
Conclusidn: La adoracién no es un asunto meramente estético, tiene que llevarnos al nivel ético y
existencial. Si no es esto, es solo hipocresia. L.a adoracién es un acto de fe y compromiso, por lo
tanto peligrosa y subversiva.

Se menciona que siete antorchas de fuego arden delante del trono. Se interpreta que
estas antorchas representan la presencia del Espiritu Santo por cuanto el fuego es un
simbolismo apropiado para ello. Recuérdese que el numero siete es figura representativa
de la perfeccién o de lo completo. La primera parte del v. 6 dice: Y delante del trono hay
como un mar de vidrio, semejante al cristal (v. 6a) Entre Juan y el trono habia como un
pavimento que lucia como un mar de vidrio, semejante al cristal. Era costumbre que los
tronos de reyes, con cierto grado de apariencia imponente. tuvieran tales superficies
delante de ellos. Por supuesto, que esto no se puede comparar con lo que Juan esta
observando en la visién celestial. En el AT, se ve al Dios de Israel y se dice que “debajo
de sus pies habia como un pavimento de zafiro, semejante en pureza al mismo cielo”
(Exo. 24:10). Es posible que Juan estuviera aludiendo este texto, queriendo asi realzar la
magnificencia del trono y la distancia que atin quedaba entre él y el trono de Dios.

(3) Los cuatro seres vivientes y su alabanza, 4:6b-11. Hay variedad de
interpretaciones en relacién con los cuatro seres vivientes: Junto al trono, y alrededor del
mismo, hay cuatro seres vivientes llenos de ojos por delante y por detras (v. 6b). Seres
vivientes (zoon*?®) denota primariamente un ser viviente (zoe, vida). Algunas versiones lo
traducen “animal”, porque ese seria su equivalentes, pero como destaca Vine, “en
Apocalipsis, donde se encuentra esta palabra unas 20 veces, y siempre refiriéndose a
aquellos seres que estan ante el trono de Dios, que dan gloria y honor y accién de
gracias a él ... la palabra ‘animal’ es de lo mas inapropiado”. Se puede decir que los
cuatro seres vivientes tienen su trasfondo en Ezequiel 1, pero modificado. La clave de
interpretacién de estos cuatro seres vivientes se halla en el tema del capitulo que es el
de la creaciéon. Juan describe a estos cuatro seres vivientes, bajo la figura simbdlica de
un orden exaltado de seres angelicales, como la vida en formas variadas. El hecho de
que los cuatro seres vivientes estan Ilenos de ojos por delante y por detras representa su
capacidad de vigilar constantemente y, ademas, su dotacién de inteligencia ilimitada.
Los seres vivientes de Apocalipsis se asemejan a los de Ezequiel, pero Juan tiene su
propio modo de representarlos: El primer ser viviente es semejante a un ledn, y el segundo
ser viviente es semejante a un becerro, y el tercer ser viviente tiene cara como de hombre,
y el cuarto ser viviente es semejante a un aguila volando (v. 7). Los cuatro rostros de los
seres viviente en Ezequiel eran de un hombre, de un leén, de un toro y de un aguila (Eze.
1:10). En Apocalipsis, los seres vivientes se asemejan a un leén, a un becerro, a un
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hombre y a un aguila volando (v. 7). Ademas, Juan usa ahora la descripcién de Isaias 6:2
para referirse a algo mas: Y cada uno de los cuatro seres vivientes tiene seis alas, y
alrededor y por dentro estan llenos de ojos (v. 8a). Se nota que cada criatura viviente
porta seis alas También estan llenos de ojos significa que ellos podian percibir todo en
cualquier direccién. En forma resumida, se tiene que los cuatro seres vivientes
representan un orden de seres sobrenaturales cerca del trono de Dios siempre listos a
alabar a Dios, quien esta sentado en el trono. Pudiera ser que el numero cuatro
represente los cuatro puntos cardinales. Los comentaristas opinan que las figuras en los
seres vivientes—un animal salvaje, un animal doméstico, un hombre y un ave—
representan a toda la creacién alabando y adorando a Dios. Otros consideran que el
simbolismo subraya la soberania de Dios sobre todas las formas de vida.

Indudablemente, los cuatro seres vivientes son de gran importancia en Apocalipsis.
Juan se refiere a ellos en el libro en 14 diferentes oportunidades. Su funcién es resaltada
precisamente por la frase Ni de dia ni de noche cesan de decir (v. 8b), de cantar
alabanzas al Dios Todopoderoso. El versiculo termina: iSanto, Santo, Santo es el Senor
Dios Todopoderoso, que era y que es y que ha de venir! (v. 8c). Como guardianes del
trono, los cuatro seres vivientes guian a las huestes celestiales en la adoracién a Dios. Se
mencionan los seres como los principales de su clase. Ellos, pues, representan la
naturaleza divina como la plenitud de poder y de vida. Ademas, los cuatro seres
vivientes proclaman sin cesar la santidad de Dios en forma de himno: Santo, santo, santo
(v. 8c). En hebreo, la repeticién indica énfasis. Se celebra el poder y santidad de Dios por
toda la eternidad. Decir “Santo” tres veces enfatiza el concepto biblico de la alteridad de
Dios, es decir, su condicién de ser otro. Dios es majestuoso; no es como el humano. La
santidad en el sentido absoluto es una cualidad Unica y exclusiva de Dios. No es un
concepto de lo ético. La ética se deriva de la verdadera naturaleza de Dios. Cuando al
humano se le ordena que sea santo (1 Ped. 1:15, 16), significa que debe ser apartado o
dedicado para Dios, quien es verdaderamente santo. A la vez, se exalta al Sefior como el
Dios Todopoderoso, nombre descriptivo del Seflor que se menciona nueve veces en
Apocalipsis, y no aparece en otro libro del NT (vea los detalles en 1:8). Se resalta una vez
mas la identificacién de Dios como el eterno: que era y que es y que ha de venir como
aparece anteriormente (1:4). De tal modo, se ha podido ver que v. 8c es una doxologia, es
decir, una férmula de alabanza al Dios trino. En el texto se tiene una triple expresién de
la alabanza que son tres afirmaciones: (1) La santidad de Dios, (2) el poder de Dios, y (3)
la eternidad de Dios. Por ende, los cuatro seres vivientes (v. 8) enfatizan la esencia de la
naturaleza de Dios, quien es santo, omnipotente y eterno; mientras que el himno de los
ancianos (v. 11) enfatiza la gloria de Dios en sus obras.

Se combina en la adoracioén la actuacién de los cuatro seres vivientes con la de los
veinticuatro ancianos. Los vv. 9-11 constituyen una sola larga oracién en el original
griego, con la finalidad de coordinar un duplo de intervenciones liturgicas. Es una
liturgia antifonal. Primero, los cuatro seres vivientes expresan su alabanza al que esta
sentado y, luego, los veinticuatro ancianos responden postrandose y expresando su
alabanza particular. El texto dice: Y cada vez que los seres vivientes dan gloria, honra y
alabanza al que esta sentado en el trono y que vive por los siglos de los siglos ..., (v. 9). La
adoracién de los cuatro seres vivientes al que esta sentado en el trono consta de dar
gloria, honra y alabanza Gloria (doxa'') indica la brillantez, la luminosidad y la
majestuosidad de Dios. Honra (time®?), es la cualidad divina que significa ser
inmensamente apreciable o estimable. Alabanza (eucaristia®'®) denota gratitud y accién
de gracias. La adoracion estd acompanada por el reconocimiento de la eternidad de Dios
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expresada con la frase clasica (aparece catorce veces en Apocalipsis): y que vive por los
siglos de los siglos (vea los detalles en 1:6).

El texto refiere ahora la respuesta antifonal: los veinticuatro ancianos se postran
delante del que esta sentado en el trono y adoran al que vive por los siglos de los siglos; y
echan sus coronas delante del trono, diciendo: ... (v. 10). La adoracion de los veinticuatro
ancianos incluye tres actos: se postran ante el que esta sentado en el trono, echan sus
coronas delante del trono y se unen en la adoracién con su canto diciendo. Este es un
acto de reverencia y respeto a Dios. El postrarse ante Dios en adoraciéon es comun. Al
echar sus coronas, ellos reconocen en forma dramatica que su autoridad proviene de
Dios, quien es soberano. Las coronas son los dones que Dios concede y es apropiado
devolvérselas a él en adoracion. El honor que se les ha concedido es devuelto al tinico y
solo Dios quien es digno de la honra universal. Es de notar que los ancianos, antes de
hablar (v. 11), actuan (v. 10).

La alabanza de los ancianos (v. 11) difiere de la de los cuatro seres vivientes en que
se dirige directamente a Dios y est4 basada en su obra de creacién y no en los atributos
divinos. Digno eres tu, oh Senor y Dios nuestro, de recibir la gloria, la honra y el poder;
porque tu has creado todas las cosas, y por tu voluntad tienen ser y fueron creadas (v. 11).
Hay que notar que los veinticuatro ancianos se dirigen a Dios en segunda persona,
mientras que los cuatro seres vivientes hablan de Dios en tercera persona. Por una parte,
los veinticuatro ancianos reconocen de Dios la gloria, la honra y el poder, por sus obras y
por ser el Creador de todas las cosas. Por su parte, los cuatro seres vivientes habian
exaltado a Dios en “gloria”, “honra” y “alabanza” por su santidad y eterna majestad.
Recuérdese que esta aclamacién es una respuesta coral a la doxologia inicial.

Joya biblica

Digno eres tu,

oh Senor y Dios nuestro,

de recibir la gloria,

la honra y el poder;

porque tu has creado

todas las cosas,

y por tu voluntad tienen ser
y fueron creadas (4:11).

La frase Digno eres tu que se expresa en la adoracion de los veinticuatro ancianos es
desconocida en el idioma hebreo. En griego digno es axios’'®. El comentarista Stam dice:
“Estrictamente ninguna palabra hebrea corresponde al griego axios ni al espanol
‘digno’ ". En el hebreo, la doxologia clasica se expresaba diciendo: “Bendito eres” o
“Santo, santo, santo”, y no existia la forma de reconocer a Dios como “digno eres”. La
aclamacién Digno eres tu del canto de los veinticuatro ancianos proviene del lenguaje
politico del imperio romano de entonces. Cuando el emperador entraba en Roma en su
procesién triunfal, la multitud le saludaba aclaméandolo: “Digno eres tu"” (vere dignus), y
“Nuestro dios y senor” (dominus et deus noster). Este saludo fue introducido en el culto y
adoracion por el emperador romano Domiciano (reiné 81-96). En Apocalipsis, Juan
afirma de modo categoérico y desafiante que solo Dios y no el César es el unico que
merece toda adoracién y alabanza. Por lo tanto, para el creyente en Cristo, solamente el
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unico que esta sentado en el trono celestial es digno; la pretension de cualquier otro de
querer recibir esta gloria y honra es blasfemia. Recibir (lambano®®), tampoco era
caracteristico de la adoraciéon en el idioma hebreo. En las obras de Homero (siglo VIII a.
de J.C.), los dioses recibian ofrendas de sus veneradores. De acuerdo con los escritos de
Platéon (427/428-347 ade J.C.), el filésofo griego, y de Aristéfanes (444-385 ade J.C.),
dramaturgo griego, los dioses recibian (lambano) gloria (doxan) y honra (time), similar a
lo expresado en 4:11. La reflexion es entender que la honra y la gloria son inherentes al
ser de Dios. Dios las recibe porque le pertenecen y no porque alguien se las dé. Si el
humano no exalta a Dios asi, como dice Jesus: “Os digo que si estos callan, las piedras
gritaran” (Luc. 19:40).

La doxologia antifonal de los veinticuatro ancianos concluye al reconocer el poder
creador de Dios: Porque tu has creado todas las cosas, y por tu voluntad tienen ser y
fueron creadas (v. 11b). Aqui se tiene, pues, un resumen expresado en una doxologia del
asunto céntrico del cap. 4 de Apocalipsis, a saber, la teologia de la creacién. La frase
todas las cosas, se usa para lo que se denomina “el universo”. Ademas, el tu en griego
estd puesto en una posicion de énfasis, que le da sentido de exclusividad. Se puede
entender como lo pone Stam: “T1, y solo tU, creaste el universo, de modo que solo tu eres
digno de adoraciéon”.

El cap. 4 es una magnifica descripcion de la majestuosidad de Dios y la adoracién
que sus criaturas le rinden. Esta vision, por ende, resalta la santidad de Dios y la
respuesta de sus criaturas en la adoracién.

2. Los siete sellos y un primer interludio, 5:1-8:1

El cap. 5 se considera como el centro del libro. Esto se deduce por el dramatismo
presentado ahi en la exaltacion de Dios por la obra redentora del Sefior Jesucristo. Esta
visibn se ocupa de mostrar el problema de la historia y del pecado a través del
simbolismo del rollo sellado con los siete sellos. Con elevado dramatismo, aparece el
Cordero crucificado y resucitado y toma el libro de la diestra del que esta sentado en el
trono. Inmediatamente, el cielo entero y el universo pleno irrumpen unidos en doxologias
tanto para el Cordero como para el que esti sentado en el trono.

(1) La vision del Cordero quien es el inico capaz de abrir el libro sellado, 5:1-14.
Este capitulo es parte de la visién que empieza en el cap. 4 y contintia a través del cap. 5
cuyo centro se halla en los tres himnos dirigidos para exaltar al Cordero (vv. 9, 12 y 13).
Se vera la combinacién de los que se dirigen para adorar al Cordero (himnos primero y
segundo) con el que se dirige para adorar tanto al que estd sentado en el trono como al
Cordero (tercero). Todo el desarrollo del drama esti enfocado en el Cordero inmolado y
de pie quien toma el libro/rollo de mano del que esta sentado en el trono. La actuacién
de todos los deméas participantes se describe con la apotedsica adoracion expresada al
que esta sentado en el trono junto al Cordero. El capitulo concluye enfatizando la
dignidad del Cordero de recibir toda la adoracién por causa de su muerte redentora.

a. El libro sellado en la diestra de Dios, b:1-5. Esto representa el misterio del
significado de la historia. El libro probablemente representa la historia humana, y la
selladura simboliza su contenido secreto. Por supuesto que la idea no es pensar que
estén resenados todos los detalles de todo lo que ha de acontecer en la historia humana
sino que trata de un misterio o secreto de la historia, a saber, lo que Dios hace conocer
para hacer de la historia humana algo inteligible y significativa.
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(a) Se representa el rompecabezas del significado de la vida y de la historia de la
humanidad, 5:1-3. El contenido del rollo se encuentra en los caps7-22. Vi en la mano
derecha del que estaba sentado sobre el trono, un libro escrito por dentro y por fuera,
sellado con siete sellos (v. 1). La visién de Juan se centra en un misterioso libro
(biblion®”®), “denota un rollo o libro pequefo”, en forma de rollo. Este rollo cobra realce
por cuanto esta en la mano derecha de Dios. Debe entenderse siempre que al hablar de
Dios los escritores lo hicieron en forma de figura antropomorfica. Solo Dios conoce el
contenido del libro. Se nota la unicidad de este rollo que, a diferencia de lo acostumbrado
de escribir de un solo lado y de enrollarlo con la escritura en la parte interna, esta escrito
tanto por dentro como por fuera. Es probable que Juan fuese inspirado a hacerlo como en
el caso del rollo de Ezequiel (2:9, 10) que también estaba escrito de ambos lados. El gran
misterio, no obstante, esta en el detalle de que este libro/rollo se haya sellado con siete
sellos. El sello estaba impreso en cera sobre el documento para garantizar el contenido.

Semillero homilético

La adoracion ante el Cordero
5:1-14

Introduccién: La historia del pecado del ser humano comenzé en el Edén, continué en Babel, y
sigue hasta hoy: “Hay que olvidarse de Dios; nosotros podemos hacer las cosas; no requerimos
de Dios para nada, ni en economia, politica o medicina”.
I. Un libro que hace llorar (vv. 1-4).
1. Vinculo del libro.
(1) Se relaciona con el capitulo 4 por el trono, y con el resto del libro con los sellos.
(2) Un rollo lleno de informaciéon (nos remite a 4:1).
2. Las preguntas que provoca el libro.
(1) ¢Qué sentido tiene la historia?
(2) ¢Dénde esté la esperanza?
3. Un silencio triste.
(1) Nadie nos da esperanza, ni puede controlar la historia.
(2) Eso provoca tristeza frente a la realidad y llanto por la situacion.
II. Un cordero digno (vv. b-7).
1. Un anuncio solemne.
(1) Sorprende al apdstol Juan, pero hay esperanza.
(2) Contiene dos partes: Un Dios que tiene la victoria, eco de las siete cartas; y dos titulos
mesianicos: leén, promesa de un reino fuerte y raiz de David, que no tendra fin.
2. El Cordero.
(1) Alli esta: no es el ledn, es un Cordero. Una contradiccién del poder de Dios.
(2) No es alguien débil, como se vera a lo largo del libro.
(3) ¢éCémo vencid? éCon la fuerza? No, fue con su sacrificio.
(4) Pero no esta muerto, esta de pie (comp. 1:5).
(5) Los cuernos son simbolo de poder, los ojos de percepcién, los siete espiritus de
omnipresencia.
(6) Recibe el rollo, sin pedir permiso. Es el que tiene el control. El Cordero de Dios pasa a
ser el centro de la historia.
III. Un canto de adoracién cada vez mas grande (vv. 8-14).
1. Los seres vivientes y los ancianos (vv. 8-10).
(1) Un cantico: La musica es un “instrumento” que Dios ha dado.
(2) Las oraciones: La manera de adoracién que Dios quiere.
(3) Los perfumes: Parte del culto a Dios. Lo mejor que tenemos.
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(4) Digno eres: El que controla la historia, pero que nos hace participes a cada uno. El reino
es sobre esta tierra.
2. Los angeles (v. 11).
(1) El ntimero mas grande que conocian.
(2) La razén: Siete caracteristicas divinas, no hay mas palabras.
(3) Adoracién real: No “del espiritu”, si que se convierte en vida.
3. La creacién entera (vv. 12, 13).
(1) El limite es el universo.
(2) Nada queda afuera de la adoracién a Dios.
(3) Une al Padre vy al Hijo.
(4) Toda la creacién tiene como fin glorificar a Dios. No destruyamos la creacion.
4. Una adoracién que crece.
(1) Seres vivos.
(2) Angeles.
(3) La creacion.
Conclusién: iNos olvidamos un versiculo: si el 14! Todo comenzé con un lloro y termina en AMEN.
Lo inmenso se centra nuevamente en una palabra. Pero debe ser un amén inteligente. Es la
palabra para “apuntalar” todo lo que se dice. Es un “yo me comprometo”.

Es obvio que los siete sellos enfatizan el hecho de que el contenido es un secreto
absoluto. En la ley romana, un testamento se certificaba con siete testigos que
estampaban sus respectivos sellos para garantizar el secreto de dicho testamento. En
este caso, el rollo, aunque sellado con siete sellos, es abierto por una sola persona. Por
supuesto que un rollo de escritura no podria desenrollarse hasta que todos los sellos
fuesen rotos, pero este detalle literal no se aplica al libro/rollo de Apocalipsis. Con el
rompimiento de cada sello, se despliega la dramatica revelacién. En la Biblia, se habla
varias veces de libros misteriosos de Dios (Sal. 139:16; Eze. 2:9-11; Dan. 10:21).

Los comentaristas han sugerido cuatro explicaciones sobre el libro/rollo: (1) Pudiera
referirse al “libro de la vida del Cordero” (13:8; comp. 3:5; 17:8; 20:12, 15; 21:27), que
eventualmente revelara los nombres de los redimidos. Sin embargo, esto no es asi en
este caso. (2) Otros piensan que el libro/rollo es el AT. El Senor Jesucristo revel6 el
verdadero significado del AT en la sinagoga de Nazaret; alli Jesus interpreto el libro del
profeta Isaias (comp. Luc. 4:16-21). Este punto de vista, sin embargo, no explica por qué
la victoria de Jesucristo por medio de su muerte lo hace apto para abrirlo. (3) Algunos
mas dicen que el libro/rollo contiene el registro de los eventos “que deben suceder
pronto” (1:1). Ahora bien, surge la pregunta: ¢Por qué la demora hasta probablemente el
95 d. de J.Csi el Senor Jesucristo habia ganado el derecho de abrir los sellos en 29 6 30 d.
de J.C.? (4) El libro/rollo revela el plan redentor de Dios, que fue presagiado en el AT, y
como tal contiene el destino del mundo.

En la opinién del que escribe, parece que la tltima explicacion estd mas de acuerdo
con la totalidad del tema en cuestidén. Seria indicado aqui una advertencia para no
asumir el determinismo apocaliptico. En Apocalipsis, ciertamente, hay un libro/rollo del
destino, pero a la vez también hay un constante recordatorio de que la respuesta de las
personas a Dios, sea en obediencia o en desobediencia, también forma parte del destino
que uno elige tener. De este modo, el libro/rollo revela los eventos venideros, pero no
existe determinismo que excluya la importancia del libre albedrio humano.

También vi a un angel poderoso que proclamaba a gran voz: “¢Quién es digno de abrir
el libro y de desatar sus sellos?” (v. 2). Ahora Juan ve a un angel poderoso. A causa de su
gran voz (megas®'’®, gran o fuerte en grado o intensidad), fue posible que se escuchara en
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todo el cielo y en la tierra. A través de Apocalipsis, aparecen varios angeles poderosos
(10:1, 3; 18:21) que son capaces de realizar actos poderosos. Procede a preguntar:
“éQuién es digno de abrir el libro y de desatar sus sellos?”. Esta pregunta fue hecha para
estimular cierto suspenso por cuanto los creyentes en Cristo estaban ansiosos acerca de
los eventos venideros.

Pero ninguno, ni en el cielo ni en la tierra ni debajo de la tierra, podia abrir el libro; ni
siquiera mirarlo (v. 3). Por este versiculo se entiende que la pregunta previa se escuché a
través del universo entero en tres niveles: en el cielo, en la tierra y debajo de la tierra. Es
obvio que nadie era digno de abirir el libro. No se dice como se pudo comprobar eso. Tal
vez, la aseveracion de Juan indica que no hubo respuesta a la desafiante pregunta del
angel poderoso. Nadie se consideré digno para ofrecerse a cumplir la peticion.

(b) Se presenta lo traumatico de la pérdida de significado, 5:4. Y yo lloraba mucho,
porque ninguno fue hallado digno de abrir el libro; ni siquiera de mirarlo (v. 4). Se
entiende que el libro contiene la revelacion del plan final de Dios para la historia
universal. Como no se puede desplegar, esto le causa desesperaciéon a Juan. El lloro
inaguantable de Juan, que conduce a pensar que habia transcurrido cierto tiempo, se
debe a su frustracién que no resulta de una curiosidad hueca sino de saber que la
promesa de Apocalipsis 4:1 de mostrarle las cosas que habrian de suceder después de
estas no se puede cumplir hasta que los sellos fuesen rotos y abierto el libro/rollo.

(c) Se desarrolla el significado del Ledn, 5:5. Y uno de los ancianos me dijo: “No llores.
He aqui el Ledn de la tribu de Judad, la Raiz de David, ha vencido para abrir el libro y sus
siete sellos” (v. 5). Un anciano anénimo le hablé a Juan asegurandole que si habia uno
digno de romper los sellos y de abrir el libro/rollo. Se le ordena a Juan que deje de llorar.
Esta orden introduce el mensaje de esperanza que proclama uno de los ancianos. En
Apocalipsis es frecuente que un angel sea el guia o intérprete para Juan, quien es el
vidente (comp. 17:1; 21:9). En los pasajes referidos, el angel actiia como un participante
de la escena del drama asi como ocurre aqui en el que uno de los ancianos conforta a
Juan y le proclama la victoria del Senor Jesucristo, el Mesias. Para Juan, entonces,
sumido en llanto y desesperacién, el anciano llega a ser un “evangelista” quien le
anuncia las buenas nuevas. Esto anima a los cristianos a entender cuanto valor
consolador posee el evangelio de salvaciéon del Senor Jesucristo.

Hay dos titulos mesianicos que se mencionan aqui: EI Ledén de la tribu de Juda y la
Raiz de David (Gén. 49:9, 10; comp. Isa. 11:1-10; Jer. 23:5; 33:15-17; Apoc. 22:16), que
resaltan al Cristo vencedor profetizado y retinen la completa esperanza mesianica en el
AT y que tiene su cumplimiento cabal en el NT. El primer titulo, el Ledn de Ila tribu de
Juda, se remonta al discurso de despedida que Jacob pronuncié a sus hijos: “Eres un
cachorro de ledén, oh Jud4; vuelves de cazar, hijo mio ... El cetro no sera quitado de Juda
..." (Gén. 49:9a, 10a). Ciertamente, en Palestina el leén siempre fue un simbolo natural
de fuerza y de poder. Aparte de la tribu de Jud4, la figura del leén se vinculaba con las
tribus de Gad y de Dan (Deut. 33:20-22), con Israel como pueblo (Num. 24:9), y con
algunos reyes descendientes de David de la tribu de Juda (2 Rey. 23:31-24:17; Eze. 19:2—
9). Basandose en estos textos, ciertos rabinos aseveraron que el padre del Mesias
perteneceria a Juda y su madre a Dan. En la literatura judia, también se describe al
Mesias triunfador como un leén que vence al aguila (simbolo de Roma).

Al segundo titulo, la Raiz de David, también se le dio connotacién mesianica. La
metafora del tronco y de la raiz atna el oraculo de Isaias 10:33-11:15. Empezando con
11:1, el profeta Isaias presenta una de las primeras explicaciones detalladas y largas del
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anhelado Mesias. La plenitud del Espiritu de Dios reposara sobre este “vastago”, quien
“juzgara con justicia a los pobres” y “con el aliento de sus labios dard muerte al impio”
(11:2, 4). La figura del “retonio” o “vastago” representa dramaticamente una esperanza
singular de la que Dios extrae vida (el retono) de la muerte (del tronco; comp. Job 14:7-9;
Isa. 6:13; 53:2). Tacitamente, aqui esta representada la resurreccion. También en el libro
del profeta Jeremias se menciona la figura del “Retono” (23:5) para mostrar como Dios
transforma la destruccién en una esperanza bienaventurada. Por la composicién
gramatical hebrea, la analogia con la planta que hace Jeremias enfatiza mas claramente
el brotar del retonio (23:5; 33:15). Ademas, la promesa hecha en Jeremias 33:15-18
garantiza que siempre habrd monarcas descendientes de David acompanados de
sacerdotes y levitas. Se muestra a la vez la importancia de la tierra de Juda y de la
ciudad de Jerusalén.

Ahora bien, este contexto histdrico contribuye a entender con mayor claridad la
actuacion del anciano ante el lloro de Juan. El Apdstol llora porque no entendia atin cuél
era la clave para que el libro fuese abierto. El mensaje del anciano incluye estas dos
descripciones metaféricas del Mesias para dar a entender que Cristo ha cumplido a
cabalidad con toda la promesa de Dios a Israel y por eso es digno de abrir los sellos.

El Senor Jesucristo logra la victoria para todas las edades por causa de su muerte y
resurrecciéon. Todo en Apocalipsis esta basado en la victoria que Jesucristo obtuvo sobre
la muerte. El anciano explica que el Ledén puede romper los sellos y abrir el libro/rollo
porque ha vencido. Se entiende que se garantiza que este Mesias poderoso ya ha
obtenido el triunfo mas grande y rotundo de una vez y para siempre. Eso es lo que lo
hace capaz y merecedor de abrir el libro. Juan ha mostrado, ademas, que la victoria de
Cristo, obtenida no por guerrear con poderes y armas como las que Roma tenia en
abundancia, puede ser conquistada por los creyentes en el Senor. Cristo el vencedor
comparte su triunfo, y sus seguidores también son vencedores. La victoria, por lo tanto,
esta representada al abrir él los sellos y el libro/rollo.

El NT recalca el aspecto victorioso de la muerte y resurreccion del Senor Jesucristo.
Tal obra ha significado un contundente triunfo sobre el diablo (Mat. 12:29; Juan 12:31), la
muerte (1 Cor. 15:26, 54-57; 2 Tim. 1:10), el mundo (Juan 16:33) y las potestades y
principados (Col. 2:15). De acuerdo con Hebreos 2:14, 15, el diablo “tenia el dominio
sobre la muerte (este es el diablo)” y, por ende, sobre el humano, pero Cristo al resucitar
libré del miedo y el terror de la muerte a los que han puesto su fe en él. De tal modo, el
Senor Jesucristo ha triunfado sobre este enemigo mortal de la humanidad para dar lugar,
finalmente, a su reino de justicia. Las promesas ya comentadas en las introducciones del
mensaje a las iglesias (caps. 2-3) enfatizan siempre que los creyentes son vencedores
junto con Cristo (3:21). La frase para abrir el libro y sus siete sellos es el acto conclusivo
que Cristo es digno de hacer por cuanto ha vencido. El Senor, con su triunfo, abre el libro
y sus sellos demostrando que es el Senor de la historia y que constituye un reino de amor
y justicia para todos los redimidos por él.

b. La vision del Cordero que toma y abre el libro, 5:6-14. Esta visién incluye cinco
eventos diferentes que son los siguientes: (1) el Cordero toma el libro/rollo; (2) los cuatro
seres vivientes y los ancianos responden en un acto triple de adoracién; (3) una multitud
de angeles responden con una aclamacién séptupla de dignidad; (4) toda criatura
existente se auna en la adoracién; y (5) el iAmén!

(a) Se representa el significado del Ledn que llega a ser un Cordero, 5:6a. Y en
medio del trono y de los cuatro seres vivientes y de los ancianos vi un Cordero de pie, como
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inmolado (5:6a) (comp. Exo. 12:5 y sig.; Isa. 53:7; Juan 1:29, 36; Hech. 8:32; 1 Ped. 1:19)
Sin titubeos, Juan reconoce al Cordero como el victorioso por las marcas de haber sido
inmolado. En Apocalipsis, Juan usa 29 veces la palabra Cordero para designar a Jesus
como el Mesias crucificado. Esta figura describe la muerte en sacrificio, lo que recuerda
al cordero llevado al matadero (Isa. 53:7). Jesus es el siervo de Yavé que sufre la muerte
por amor a los humanos. Esta figura del Cordero es impresionante. No es un Cordero
blandengue, débil y pasivo, es un Cordero que triunfa por ser inmolado para redimir a los
que “estaban bajo la ley” y condenacion por sus pecados (comp. 2 Cor. 5:21).

Jesucristo el Cordero estaba en medio del trono, es decir, mas cerca del trono que “los
cuatro seres vivientes”. Se le describe solamente por el detalle de estar de pie. Este
detalle es un contraste extraordinario. Estar “un Cordero de pie” no es una posicion
normal para un cordero que ha sido degollado. Ningiin cordero inmolado anteriormente
habia podido quedar “de pie”. Cristo, sin embargo, resucité con poder y vencié con
gloria. Jesus se levanta después de la muerte con dignidad y vigor. A partir de aqui en
adelante, la figura metaférica del Cordero llega a ser el modo mas distintivo, significativo
y usual de referirse al Senor Jesucristo en el libro de Apocalipsis. A diferencia de
“Cristo”, que se usa tan solo siete veces, recuérdese como ya se ha dicho que “Cordero”
se menciona 29 veces.

(b) Se define el lugar del Espiritu Santo, 5:6b. Tenia siete cuernos y siete ojos, que
son los siete Espiritus de Dios enviados a toda la tierra (5:6b). Hay un trio de séptuplos.
Los “cuernos” representaban poder (Deut. 33:17; 1 Rey. 22:11), las naciones o a sus reyes
(Zac. 1:18-21), y cuadran particularmente bien con las figuras o representaciones
apocalipticas (Dan7-8; comp. 1 Enoc 90:37). Siete cuernos simbolizan el perfecto o
completo poder y dignidad real. El llevaba las marcas de su propia muerte y los siete
cuernos de su omnipotencia. Su muerte fue en la cruz. El triunfé por su propio sacrificio.
La cristologia de Juan se representa en esta muerte victoriosa. Los siete ojos simbolizan
la omnisciencia que Dios tiene. Los siete Espiritus de Dios enviados a toda la tierra
pueden simbolizar al Espiritu Santo de Dios enviado por Dios en nombre de Jesus para
exaltar a Cristo y convencer al mundo de pecado (Juan 14:26; 15:26; 16:7-15). Es dificil
saber si Juan estaba pensando en el Espiritu Santo o en siete espiritus aparte. En todo
caso, los siete ojos indican el total conocimiento que el Cordero posee.

(c) Se presenta al Cordero y el libro, 5:7. El fue y tomo el libro de la mano derecha del
que estaba sentado en el trono (5:7). El Cordero actiia con toda la autoridad en tomar el
libro. También pudo haberlo recibido directamente de la diestra de Dios sin titubear.
Este libro, ademas, contiene el acontecer histérico del drama universal de la humanidad.

Rollos y papiros

El libro mencionado en el cap. 5 en realidad era un rollo, posiblemente hecho de papiro, y
escrito a los dos lados. El papiro se obtenia de una planta tipo “cana” que crecia en los
pantanos. Se obtenia del tallo, que luego de ser sometido a un proceso de secado, pegado y
sometido a presién quedaba como un material apto para escribir. No era parecido al papel de
ahora, era mas bien muy grueso y rudimentario. Al elaborar un papiro, por la disposicién natural
de la fibra, se podia escribir en el lado de las fibras horizontales, pero cuando se necesitaba se
escribia a los dos lados, siendo el lado de las fibras verticales un tanto mas dificil de escribir y
leer. A este documento se lo llama opistografia. Esta forma de escribir era comun entre la gente
pobre. Varios documentos del Nuevo Testamento fueron escritos en este sistema.
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Un papiro del NT escrito a los lados

(d) Se presenta una respuesta de alabanza, 5:8-14. El texto contintia: Cuando tomé
el libro, los cuatro seres vivientes y los veinticuatro ancianos se postraron delante del
Cordero. Cada uno tenia un arpa y copas de oro llenas de incienso, que son las oraciones
de Ios santos (v. 8). El largamente esperado acto, por fin, llega a feliz término. E1 Cordero
tomo el libro/rollo, entonces los servidores permanentes del trono de Dios respondieron
en un multiple acto de adoraciéon. Se postraron delante del Cordero, y presentaron sus
arpas y copas de oro llenas de incienso. Cada acto en si tiene su significado, pero juntos
muestran la creencia cristiana de que Jesucristo merece la misma adoracién que se le
rinde a Dios Padre.

Las arpas eran liras o citaras comunmente usadas en la adoracién (Sal. 33:2; comp.
Apoc. 14:2). Las copas de oro llenas de incienso, muy comunes en la adoraciéon hebrea, se
describen que son las oraciones de los santos, es decir, de los creyentes. Hay que pensar
que estos servidores en presentar sus instrumentos musicales y sus copas de oro estan
verdaderamente adorando al “Cordero”. Existe una implicacién de seguridad en que las
oraciones de los santos no se han perdido. Mas bien, han sido preservadas y entregadas
a Cristo. Esta seguridad sera intensificada mas adelante (8:3-5).

Surgen tres himnos de alabanza en adoracién al Cordero y a Dios. EI primer cdntico:.
Ellos entonaban un cantico nuevo, diciendo: “iDigno eres de tomar el libro y de abrir sus
sellos! Porque tu fuiste inmolado y con tu sangre has redimido para Dios gente de toda
raza, lengua, pueblo y nacién. Tu los has constituido en un reino y sacerdotes para nuestro
Dios, y reinaran sobre la tierra”. Este es un céantico nuevo de aclamacién, esta vez a
Jesucristo. A Juan le encanta el tema de la novedad. Habla de un “nombre nuevo” (2:17;
3:12), una “nueva Jerusalén” (3:12; 21:2), un “cielo nuevo y una tierra nueva” (21:1), y
todas las cosas hechas “nuevas” (21:5). Inclusive, mas adelante, se mencionara que
cantaran “un himno nuevo” (14:3). Se componian nuevas canciones cuando se requerian
himnos frescos de alabanza para expresar gratitud por las nuevas obras misericordiosas
de Dios (Sal. 33:3; 96:1). La nueva de que el Cordero abriria los sellos y el libro/rollo
requeria una expresion de gratitud por medio de la alabanza.

La aclamacién de ser digno apunta a los tres logros del Senor Jesucristo: él fue
“inmolado”; habia “redimido para Dios gente de toda raza, lengua, pueblo y naciéon”; y
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los constituyé “en un reino y sacerdotes para nuestro Dios”. La teologia de Juan es
similar a la de Pablo al considerar como céntrica la muerte de Cristo como el acto de
expiacién. En primer lugar, la afirmacién tu fuiste inmolado no se refiere a una muerte
accidental, casual o desafortunada, sino a la muerte victoriosa de Cristo en la cruz.

En segundo lugar, susangre ha redimido para Dios, a saber, mediante el cual los
humanos esclavizados por el pecado son hechos libres para Dios. La sangre tiene su
significado en la expiacién del AT. La redencidén deriva su significado de la institucién de
la esclavitud, cosa horrible. Pero ahora tiene un hermoso significado en la redencién de
uno que ha sido esclavizado. Esto es lo que hizo Cristo, el Cordero. Lo hizo a través de la
obra que incluyo6 su propia muerte. El alcance de la obra redentora de Cristo abarca a
todos los seres humanos sin importar su raza, lengua, pueblo o nacién. Aqui no se le
puede acusar a Juan de ser un judio nacionalista, sino que su énfasis lo muestra
distintivamente cristiano.

Joya biblica

“Digno es el Cordero,

que fue inmolado,

de recibir el poder,

las riquezas, la sabiduria,

la fortaleza, la honra,

la gloria y la alabanza” (5:12).

En tercer lugar, Jesucristo ha constituido a sus discipulos o a sus seguidores en un
reino y sacerdotes para nuestro Dios. Los sacerdotes tienen acceso directo a Dios y ellos
ministran a otros en nombre de Dios. El énfasis, sin embargo, estd en el reino. El
comentario que se anade, y reinaran sobre la tierra, apunta hacia adelante, hacia su
absoluta y completa victoria, tal vez, en el milenio (cap. 20) pero a algo mas. Si Jesucristo
es triunfante y reina por causa de su muerte obediente, tal vez los discipulos de Cristo
estan ya reinando cuando viven vidas centrada en Cristo y sufren por él. La palabra
reinaran (basileuo™®) significa ejercer poder sobre otros Unicamente en una sociedad
corrupta; significa prevalecer o triunfar. Aunque aqui el verbo esta en futuro, hay otros
manuscritos que lo tienen en presente, lo que hace posible que el énfasis original pudo
haber sido mas sobre la vida presente.

El segundo cdntico. Y miré, y oi la voz de muchos angeles alrededor del trono y de los
seres vivientes y de los ancianos. El numero de ellos era miriadas de miriadas y millares de
millares (v. 11). Con la adoracién al Cordero en pleno desarrollo, Juan mird y oydé un
nuevo coro de muchos angeles. Miriadas de miriadas y millares de millares sencillamente
significa una cantidad infinita (comp. Dan. 7:10). Lo que Juan quiere resaltar es el hecho
de que las huestes celestiales se unieron en la adoracién al “Cordero”. Y decian a gran
voz: “Digno es el Cordero, que fue inmolado, de recibir el poder, las riquezas, la sabiduria,
la fortaleza, la honra, la gloria y la alabanza” (v. 12). Técnicamente, los dngeles no estan
cantando sino diciendo o exclamando su pregén séptuplo y aclamando al “Cordero”
quien es “digno”.

Los angeles repiten tres de las expresiones de alabanza usadas por los ancianos:
gloria, honra, y poder (comp. 4:11) y ahaden: riquezas, sabiduria, fortaleza y alabanza. He
aqui un nuevo séptuplo. Las siete expresiones simbolizan la plenitud de la alabanza.
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Riquezas esta en singular en el original y deberia traducirse “riqueza” (ploutos*'*®). Es un
término de sumo interés que hace recordar la declaraciéon de Pablo en referencia al Sefnor
Jesucristo: “que siendo rico, por amor de vosotros se hizo pobre, para que vosotros con
su pobreza fueseis enriquecidos” (2 Cor. 8:9). Estas mismas expresiones aclamadoras
son bien conocidas y se hallan en el AT (1 Crén. 29:10-13). De nuevo, se observa que se
equipara la alabanza expresa al Dios eterno (representado en el AT por el tetragramaton
hebreo YHVH, transliterado al castellano como Yavé o Jehovah), ahora expresado al
“Cordero” quien es “digno” de igual alabanza.

El tercer cantico: Y oi a toda criatura que esta en el cielo y sobre la tierra y debajo de
la tierra y en el mar, y a todas las cosas que hay en ellos, diciendo: “Al que esta sentado en
el trono y al Cordero sean la bendicién y la honra y la gloria y el poder por los siglos de los
siglos” (v. 13). Aqui se une la adoracién a Dios Padre e Hijo de un modo precioso y
sublime. La alabanza al. “Cordero” ahora es emprendida por toda criatura que esta en el
cielo y sobre la tierra y debajo de la tierra y en el mar. Ademas de las consideraciones de
las diferentes perspectivas en cuanto al universo y la afnadidura del mar, Juan
sencillamente quiere comunicar que toda criatura en toda la vasta creaciéon de Dios
rompid a cantar, alabando al Cordero en su gloriosa victoria.

Se tiene que notar, no obstante, que el texto del cantico dirige la doxologia, en primer
lugar, a Dios, que esta sentado en el trono, y luego al Cordero. En 4:8, por ejemplo, la
doxologia alaba al “Senor Dios Todopoderoso”. El “céantico nuevo” (5:9) especificamente
alaba al “Cordero”. La aclamacién de mérito que los angeles rinden es para el “Cordero”
(v. 12). La alabanza universal es para Dios y para el Cordero. Juan no deja duda alguna
de su intencién definitiva de elevar al Cordero. La elevada cristologia de Juan se
muestra muchas veces en Apocalipsis (3:21; 7:10; 22:1). La alabanza universal incluye
cuatro términos: bendicidn, honra, gloria y poder, probablemente se aparea con el hecho
de que hay cuatro grupos también: al que esta en el cielo, sobre la tierra, debajo de Ila
tierra y en el mar.

Finalmente se dice: Los cuatro seres vivientes decian: “iAmén!” Y los veinticuatro
ancianos se postraron y adoraron (v. 14). Segin los comentaristas que consideran que
este pasaje equivale a una sinfonia, écOmo mas deberia concluir? Obsérvese que se
empezo6 con la alabanza de parte de los ancianos y las criaturas, quienes estaban en la
habitacién celestial donde esta el trono de Dios. Incontables cantidades de angeles se
unen a entonar los himnos. Luego, toda criatura de toda la creacién de Dios alaba a Dios
y al Cordero. De modo dramaético, se finaliza con la actuaciéon de los cuatro seres vivientes
diciendo: iAmén!, lo que significa: “Asi sea”. El hecho de que son los cuatro seres
vivientes que expresan este iAmén! es particularmente adecuado. Recuérdese, por una
parte, que ellos fueron los que dieron inicio a la adoraciéon con la expresién del trio:
“iSanto, Santo, Santo ...!"” (4:8), de modo que hay una correspondencia simétrica para
que cierren este periodo con su correspondiente: iAmén! Por otra parte, recuérdese
también que ellos son representantes tanto de la creacién como de la vida en sus
distintos aspectos, por lo tanto, ellos son los més aptos para replicar con la antifona a la
espléndida doxologia de toda la creacién. Nétese que luego de que todas las criaturas
que ocupan un lugar en el universo mencionan atributos divinos y titulos honrosos, el
cuarteto se auna en afirmar lo dicho. Y los veinticuatro ancianos se postraron y adoraron.
Esta actuacion histribnica de los veinticuatro ancianos constituye, en realidad, el
acompanante simbdlico, no oral, del iAmén! De modo que el toque final de este episodio
es una muestra mas de la genialidad por inspiracién del escritor y su composiciéon
dramatica para exaltar como lo merece el que esta sentado en el trono y el Cordero.
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El comentarista Newport afirma: “A la luz de esta visién en Apocalipsis 4 y 5, la
historia no es tan siniestra ni espantosa como parecia antes. Y sea lo que pueda venir,
uno se ha encontrado con el Ledn que se convirtié en Cordero para dar vida, significado
histérico y esperanza”. Las tres visiones de estos dos capitulos representan la majestad
de Dios y de su Cristo, de modo que toda ostentacion del César es un pobre espectaculo
al compararsele. Los cristianos nunca deben rendirse ante el poder temporal del César.
Los cristianos han visto dentro del trono celestial de Dios, han visto el libro/rollo del
destino, y han visto por la fe, sobre todo, a Jesucristo quien es el que abre dicho
libro/rollo para ellos.

(2) La vision de los seis sellos y sus consecuencias, 6:1-17. Esta unidad marca el
comienzo del cumplimiento de la promesa a Juan de revelar las cosas que han de ocurrir
pronto (1:1; 4:1). Esta ordenada de un modo dramatico en series de eventos séptuplos
que ocurren cuando se abre cada uno de los siete sellos. Se inserta un interludio con dos
visiones explicativas entre la sexta y la séptima visiones. Las revelaciones no vienen
como resultado de leer el contenido del libro/rollo sino que ocurren como eventos
simbodlicos con la apertura de los sellos.

Por una parte, los cinco primeros sellos se relacionan con el desarrollo de la historia
en curso (6:1-11). Segun la interpretacién que se sigue en relacién con los sellos, se
entiende que estos representan acontecimientos o senales preliminares que ocurriran
antes de la apertura del libro o rollo que presentara los eventos finales. Como creyentes
en Cristo y miembros de su iglesia, esta visién sirve como un instrumento de aliento.

Por otra parte, el sexto sello enfocara el umbral del fin de la historia (6:12-17). Este
sexto sello es bastante similar a los anteriores mencionados. Segun la interpretacién de
muchos, conduce con claridad hacia el umbral del fin. Los intérpretes estan de acuerdo
en que el trasfondo de este simbolismo esti en Zacarias 1:8-10; 6:1-8. El simbolismo en
Zacarias, sin embargo, es distinto. En Zacarias 1:8-10, los caballos cumplen la funcién de
recorrer la tierra para informar a Dios acerca de la situaciéon de los humanos. En 6:1-8,
son ocho los caballos que tiran cuatro carros, dos para cada carro. En ese caso, no se
atribuye significado alguno a los colores de esos caballos. En resumidas cuentas, se
puede ver que el mensaje central aqui es de esperanza, y el lnico que la proporciona es
el Cordero por cuanto es el inico que puede abrir los sellos. Al abrirlos, se desatan los
poderes que se enfrentaran en el teatro de la historia. De nuevo se afirma que Jesucristo
es el Senor de la historia. Solo él puede desatar los acontecimientos y mantenerlos bajo
su control. Este hecho notable debié haber fortalecido a los creyentes de Asia Menor en
medio de amenazas y terrores que tuvieron que enfrentar en aquellos tiempos.

a. La apertura del primer sello: vencedor (caballo blanco), 6:1, 2. Este es el primero
de la serie de los cuatro primeros sellos. Se introduce cada uno con un sonoro llamado
por uno de los cuatro seres vivientes. Luego, se tiene la aparicién del caballo y su
correspondiente jinete. Finalmente, se presenta una definiciéon de lo que simboliza.

(a) El llamamiento es enfatico, 6:1. Y miré cuando el Cordero abrié el primero de los
siete sellos, y oi a uno de los cuatro seres vivientes que decia con voz de trueno: “iVen!” (v.
1). Juan marca el comienzo de la visiéon diciendo: Y miré. Observa al Cordero quien abre
el primer sello. Uno de los cuatro seres vivientes manda con estruendosa voz que venga
el primer jinete. En vista de que el imperativo iVen! se relacionaba, por lo general, con la
venida de Cristo, y siendo que Jesucristo, como el “Fiel y Verdadero”, monta un caballo
blanco (19:11-16), muchos intérpretes, incluyendo a Ireneo (150-202), consideran que el
jinete sobre el caballo blanco es Cristo.
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(b) El caballo blanco hace su aparicion, 6:2. Y miré, y he aqui un caballo blanco. El
que estaba montado sobre él tenia un arco, y le fue dada una corona; y salié venciendo y
para vencer (v. 2). ¢(Se trata de la victoria sobre el mal o del testimonio del evangelio?
Hay una variedad de interpretacién aqui. A pesar de los detalles, puede cobrar fuerza la
interpretacién de asociacion de esta imagen con la predicacién del evangelio (Mat. 24:14;
Mar. 13:10). En este contexto, se tendria el cumplimiento de la exigencia de que el
evangelio sea predicado en toda la tierra (comp. Mar. 13:10) antes del fin. Este mandato,
sin embargo, era para el caballo, no para CristoBlanco simboliza triunfo. El caballo blanco
representa victoria militar. El jinete, como el Cristo victorioso, sali6 venciendo y para
vencer. Aunque los medios o instrumentos para vencer eran diferentes y las
consecuencias estaban en contraste con la persona de Cristo, no son motivos para no
considerar que este caballo y su jinete representen la victoria del evangelio en el mundo.
Después de este caballo blanco y su jinete, los tres sucesivos se referirdn a la
mortandad, al hambre y a la muerte. Se puede decir que a pesar de los dolorosos eventos
que seguiran en el mundo, el evangelio de Cristo siempre sera vencedor.

(c) Hay unas claves de las ensefianzas de Cristo en relaciéon con el caballo blanco
(comp. Mat. 24:1-14; Mar. 13:1-10). El comentarista Stam dice que la interpretacién que
ofrecen Oscar Cullmann y George Eldon Ladd es la mas adecuada. Se interpreta a este
jinete como una referencia a la proclamacién del mensaje universal, salvador y misionero
del evangelio de Jesucristo.

b. La apertura del segundo sello: retiro de la paz y matanzas (caballo rojo), 6:3, 4.
Cuando abrié el segundo sello, oi al segundo ser viviente que decia: “iVen!” (v. 3). De
nuevo, cuando el Cordero abre el segundo sello, entonces el segundo ser viviente llama
al segundo jinete con firmeza: iVen! Y salid otro caballo, rojo. Al que estaba montado
sobre él, le fue dado poder para quitar la paz de la tierra y para que se matasen unos a
otros. Y le fue dada una gran espada (v. 4). Pudiera hacer referencia al retiro de la paz
impuesta por la fuerza por Roma. Recuérdese la gran Pax romana impuesta en el mundo
del Mediterraneo. Ello traeria como consecuencia guerras intestinas o civiles
conduciendo a matanzas y derramamiento de sangre de los que conformaban distintos
grupos, paises, tribus o regiones del imperio romano. Al decir para que se matasen unos
a otros se puede entender que sugiere una revuelta. Eventos asi, a veces, se han visto
empanados por derramamiento de sangre, contiendas, hambrunas y mortandad. El
triunfo de Jesucristo fue conquistado por su propia muerte, sufriendo siendo inocente. La
victoria del discipulo cristiano no viene como el caballo rojo y tampoco tiene estas
consecuencias. Dicha victoria seguira el ejemplo dado por el Senor Jesucristo.

c. La apertura del tercer sello: escasez o una seria necesidad (caballo negro), 6:5, 6.
Cuando abrio el tercer sello, oi al tercer ser viviente que decia: “iVen!” Y miré y he aqui un
caballo negro, y el que estaba montado sobre él tenia una balanza en su mano (v. 5) El
siniestro caballo negro se desboca al abrirse el tercer sello y oir la orden: iVen!. El jinete
sostiene una balanza en su mano simbolizando la escasez o hambre. Como dice el
comentarista Newport, esto es una representaciéon del hambre o de “la inflacién
desbordada de una economia en ruinas”.

Y oi como una voz en medio de los cuatro seres vivientes, que decia: “iUna medida de
trigo por un denario, y tres medidas de cebada por un denario! Y no hagas ningun dano al
vino ni al aceite” (v. 6). La interpretacion incluye tres declaraciones. Surge una voz que
profiere dichas declaraciones. La balanza pudiese simbolizar juicio, aunque en este
contexto las declaraciones estan tratando con el hambre. La primera declaracion
vocifera el valor de la adquisicién de trigo. Un denario era el equivalente a un dia de
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salario de una persona. En el tiempo de Marco Tulio Cicerén (106-43 a. de J.C.) se sabe
que un denario o su equivalente serviria para comprar 13.212 litros de trigo y 26.424
litros de cebada (Ashcraft). De acuerdo con los registros militares de la época, cada
soldado recibia una racién equivalente a 1.101 litros de trigo diario. De modo que la
primera declaracién significa que el hambre exigiria a un hombre trabajar todo un dia
para obtener la comida Ginicamente suficiente para €l solo.

La segunda declaracién vocifera el valor de adquisiciéon de la cebada. La cebada era
mas barata que el trigo, pero, a la vez, menos apetecible. En el caso de ese cereal, tres
medidas de cebada por un denario darian alimento suficiente para una familia pequena.
El asunto es que estas dos declaraciones indican una hambruna de serias dimensiones
pero una con buenas probabilidades de sobrevivir.

La tercera declaracion vocifera la advertencia en relaciéon con el vino y el aceite.
Ciertamente, el pan siempre ha representado el alimento de necesidad esencial, el
sustento principal de la vida. El vino y el aceite eran los otros dos elementos importantes
para la alimentacién. El aceite era necesario para cocinar y hacer otras cosas. El vino
proporcionaba el dulce requerido. El vino y el aceite no eran de necesidad vital, pero
tampoco eran productos de lujo. Se puede interpretar que esta declaracién significa que
aunque habia escasez de granos, el vino y el aceite abundaban. Sin embargo, estos
parecian demasiado caros para adquirirlos. Se sabe que en el ano 92 d. de J.C.
Domiciano promulgd un decreto de que no se sembraran nuevos vinedos en Italia y que
en las provincias se eliminaran la mitad de ellos para que se sembraran mas granos.
Entonces la hambruna que se anticipaba seria seria, pero no desastrosa. Es muy
probable que fuera ese evento al que Juan hace referencia en este caso.

d. La apertura del cuarto sello: muerte (caballo palido), 6:7, 8. Cuando abrid el
cuarto sello, oi la voz del cuarto ser viviente que decia: “iVen!” (v. 7) Se abre el cuarto sello
y se da la orden de venir. Luego, Juan observa y contempla el cuarto y ultimo caballo.

Y miré, y he aqui un caballo palido; y el que estaba montado sobre él se llamaba
Mouerte; y el Hades le sequia muy de cerca. A ellos les fue dado poder sobre la cuarta parte
de la tierra, para matar con espada y con hambre y con pestilencia y por las fieras del
campo (v. 8). El color del caballo es en griego cloros®'® y se traduce de diversos modos.
Es un color péalido que unos asemejan al verde palido, pero otros a un amarillo,
amarillento o palido. Esto pudiese ser el simbolo probable de la muerte causada por
pestes (Luc. 21:11). El jinete se llamaba Muerte, y era seguido de cerca por un companero
denominado el Hades (Luc. 16:23; Apoc. 20:13, 14). Su horripilante misién estaba limitada
a la cuarta parte de la tierra e incluia el matar con espada, con hambre, con pestilencia y
por las fieras del campo Estos horrores también aparecen referidos en Ezequiel 14:21. En
este contexto, la muerte no se refiere a la muerte natural que llega a ser deseada por un
creyente en la vejez, sino que esta muerte es un enemigo horroroso que incluye
sufrimiento y una lenta muerte agénica. Recuérdese, sin embargo, que esta restringida a
la cuarta parte de la tierra En las postreras plagas, el sufrimiento abarcara un area de
mayor alcance.
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Semillero homilético

Angustia y esperanza
6:1-7:17

Introduccién: Hay gente que se ha hecho muy rica usando ciertas frases de la Biblia, como los
cuatro caballos del Apocalipsis. Tenemos la tendencia de distraernos en identificaciones, en
lugar de ver todo el mensaje. Tenemos que leer el libro en sus unidades para poder entender.
I. Seis sellos (6:1-17).
1. Cuatro sellos: Cuatro caballos (6:1-11).
(1) La estructura es paralela. Se basa en Zacarias.
(2) Uno: Lo blanco no siempre es bueno. Es un militar que sale arrasando todo.
(3) Dos: El poder demoniaco se hace presente: ausencia de paz. Los civiles son los que
sufren los caprichos militares.
(4) Tres: El comercio relacionado con la guerra, la inflacién, el acaparamiento y la
explotacién tiene limites.
(5) Cuatro: Muerte; desarma y convierte en impotente a la gente.
2. Dos sellos mas (6:12-17).
(1) Uno: los martires. El problema ético: ¢Por qué sufrimos?
* La justicia de Dios no es retributiva: a los buenos nos va bien. Dios es el que actua, a
su tiempo, no al nuestro. Nos creemos los justicieros.
* Identifican al creyente con Cristo, lo cual actualiza la resurreccion.
* Un pueblo oprimido que reclama vindicacion.
(2) Dos: un gran terremoto. Dios ha decidido intervenir, y es serio. El ambiente es sombrio.
Se desata la “ira del Cordero”: una contradiccién.
* Siete clases sociales: gobernantes, comerciantes, militares, los ricos (paises ricos), los
privilegiados, el resto.
II. Esperanza en medio del dolor (7:1-12).
1. Los 144.000 (7:1-8).
(1) Los sellados de Dios: Son dos visiones animadoras, en medio de nuevas destrucciones.
(2) La vida fisica tiene valor, pero no hay que sobrevalorarla, como fue el caso del Cordero.
Murié para dar vida.
(3) Sin embargo, hay una proteccion. El sello siempre sirvié para eso: Somos propiedad de
Dios.
2. Los redimidos (7:9-12).
(1) De todas partes.
(2) Alaban a Dios (sigue la escena de los caps. 4 y 5). Ven mas alla de lo que pasa ese rato.
III. Una identificacién necesaria (7:13-17).
1. No siempre es necesario.
(1) Identifiquemos eventos generales relacionados con la iglesia universal, no el peridédico
de hoy relacionado con mi iglesia.
(2) Dios quiere darnos la identidad de este grupo.
2. Ahora si debemos saber.
(1) Vienen de la tribulacién: Dios los ha sacado airosos de la tribulacién, vivos o muertos.
(2) Son justificados: Les ha dado las vestiduras.
(3) Estan delante de Dios: Se juntan al grupo de adoradores.
3. ¢Qué hace Dios con los redimidos? (v. 15b).
(1) Extiende la tienda: Invita a morar con Dios.
(2) Los consuela: La compania eterna.
(3) Los pastorea: provee todo por el principe de los pastores, y seremos atendidos por el
Padre.
Conclusién: La situacién no es facil. Los cuatro caballos se nos vienen o ya los tenemos; en medio
de eso la promesa de Dios no es que nada pasara, muchos seran martires. Pero sabemos que hay
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una esperanza mas alla de este sufrimiento. Nuestro camino es como el de Jesus: Hay algo mas
alla del sufrimiento actual.

Joya biblica

“iLa salvacion

pertenece a nuestro Dios

que esta sentado sobre el trono,
y al Cordero!” (7:10).

El Hades es una misteriosa presencia semejante a una nube mas alld de la muerte.
Ades® aqui es personificado, significando el destino temporal de los que seran
condenados. En esta narrativa, aun la muerte no es el fin por cuanto el Hades le seguia
muy de cerca. Los creyentes en Cristo, sin embargo, no le tienen miedo. La muerte y el
Hades sucumbiran ante el Sefior Jesucristo y seran arrojados “al lago de fuego” (20:14).

Un derivado de la interpretaciéon aqui conduce a la pregunta: (¢Cudl sera la relaciéon de
estos horribles hechos histoéricos y el triunfo de Jesucristo que le da a él poder para abrir
los sellos? Por supuesto, se debe evitar simplificar la explicacién que exima al humano
de su responsabilidad ante la historia. Juan trata de representar el poder de Roma, y de
cualquier otro poder militar que pueda haber, en su fitil ciclo de conquistas, revueltas,
hambruna y muerte, en contraste con el triunfo final de Cristo Jesus y sus santos cuya
victoria es por medio del sufrimiento redentor.

e. La apertura del quinto sello: sufrimiento de los testigos de Dios, 6:9-11. Cuando
abrio el quinto sello, vi debajo del altar las almas de los que habian sido muertos a causa
de la palabra de Dios y del testimonio que ellos tenian (v. 9). Habia personas que oraban
para ser libradas de los enemigos. Este quinto sello proporciona respuestas a dos
preguntas tradicionales e importantes para los cristianos: ¢Qué ha ocurrido con los
discipulos que han sufrido el martirio? éPor qué se atrasa la victoria final de Dios?

No hay indicacién alguna en el texto de que el escenario haya cambiado, de modo
que se debe asumir que la vision ahora esta ocurriendo en el cielo. Juan ve debajo del
altar las almas de los cristianos martires. Algunos intérpretes consideraran este altar
algo terrenal aduciendo que no hay templo en el cielo; sin embargo, hay un altar en el
cielo (8:3, 5; 14:18). Era una creencia judia popular que las almas de los justos
permanecian debajo de un altar celestial.

El texto dice que Juan reconoce a los martires, pero no se da otro indicio que
contribuya a dicho reconocimiento sino al hecho de que habian sido muertos a causa de
la palabra de Dios y del testimonio que ellos tenian. La traduccién sido muertos no es
exacta. La palabra sfazo*® significa degollar, inmolar o matar, y segun Vine trata
“especialmente de victimas para el sacrificio”. Su testimonio involucraba el
reconocimiento y la conservacién de la revelacién de Dios en el Sefior Jesucristo.

Y clamaban a gran voz diciendo: “¢éHasta cuando, oh soberano Senor, santo y
verdadero, no juzgas y vengas nuestra sangre sobre los que moran en la tierra?” (v. 10). El
clamor vociferado en forma de pregunta por los martires, sin duda, es también una
suplica de vindicaciéon. Esto se percibe por la pregunta con las frases ¢Hasta cuando ...?
y ¢ ... vengas nuestra sangre ...? El clamor conmovedor del humano “éhasta cuando?”
aparece varias veces en la Biblia (Sal. 6:3; 79:5; Isa. 6:11; Dan. 12:6; Zac. 1:12); siempre
refleja su espiritu desesperante e impaciente, su egocentrismo y algo de su desilusiéon en
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Dios. El clamor de venganza, en realidad, es algo indigno de un cristiano, al recordar la
exhortaciéon que hace Cristo en contra de la represalia; aunque se pudiese alegar que
solo por medio de ese tipo de juicio divino se manifiesta la soberania propia de Dios y la
justicia se hace realidad. Al referirse a Dios como oh soberano Senor, santo y verdadero
es un reconocimiento enfatico y confesién de su poder, de su santidad y pureza y un
recordatorio sutil de que Dios podria irrumpir y vindicarles en ese mismo instante. La
frase los que moran en la tierra, los habitantes de la tierra, identifica a los que no son
creyentes.

Y a cada uno de ellos le fue dado un vestido blanco; y se les dijo que descansaran
todavia un poco de tiempo, hasta que se completase el numero de sus consiervos y sus
hermanos que también habian de ser muertos como ellos (v. 11). La respuesta divina al
clamor de los martires es triple: son recompensados al darles un vestido blanco; se les
dice que descansaran todavia un poco de tiempo; y se les da una razén adecuada por la
demora, a saber, hasta que se completase el niimero de sus consiervos ... para calificar
para la corona de victoria. Los creyentes reciben vestiduras blancas que simbolizan
victoria, pureza y justicia (3:4, 5; 7:9), lo que de por si ya es un tipo de vindicacion.

La demora no consta simplemente de esperar sino que descansaran. El descanso es
de modo cualitativo distinto al esperar. Conlleva el ingrediente de triunfo en siEllos
estan descansando en la presencia de Dios. Un poco de tiempo pareciera indicar que
Juan creia que el tiempo seria breve (1:3; 4:1).

En la respuesta argumentativa esta la necesidad de que se complete la cantidad de
los otros martires. Segun el comentarista Stam: “Esta frase corresponde a un concepto
muy frecuente en la tradicién apocaliptica. Se trata de un simbolismo cuantitativo que
expresa una verdad teoldgica: a pesar de todas las contradicciones histoéricas, Dios es
soberano y su justicia prevalecera. Cuanto peor es la persecucion, mas nos acercamos al
fin. Los enemigos del reino, al derramar méas sangre, simplemente apresuran su propio
juicio. Las oraciones de los fieles, especialmente de los martires, pueden también
adelantar el proceso histérico (comp. 2 Ped. 3:12)".

f. La apertura del sexto sello: el umbral del fin, 6:12-17. La apertura del sexto sello
muestra una serie de catastrofes cosmicas. Esto exige tomar en cuenta pautas para
interpretar dichos simbolos cosmolégicos. Para entender la descripcién de los fendmenos
celestiales y terrenales—incluye siete fendmenos de la naturaleza: “un gran terremoto”,
“el sol”, “la luna entera”, “las estrellas”, “el cielo”, “toda montana”, y toda “isla"—, se
tiene que considerar bien el sentido de dichas expresiones en toda la Biblia. A la vez, no
sera sorprendente que los humanos que son afligidos corresponden a siete grupos
también: “los reyes de la tierra”, “los grandes”, “los comandantes”, “los ricos”, “los
poderosos”, “todo esclavo” y “todo libre”. Estas descripciones de simbolos tradicionales
eran muy conocidas o familiares para los lectores de Apocalipsis. Lo que ocurre es que
Juan no presenta estos simbolos como algo nuevo sino que los interpreta a la luz de la
persona del Senor Jesucristo, la victoria que alcanzé en su muerte en el Calvario y en su
resurreccion al tercer dia. Se describen tres clases de senales:

(a) Un gran terremoto y tormenta que llegan a afectar al sol y a la luna, 6:12. Y
miré cuando él abrid el sexto sello, y se produjo un gran terremoto. El sol se puso negro
como tela de cilicio; la Iuna entera se puso como sangre (v. 12). El gran terremoto no debe
igualarse con el terremoto local que ocurrié en Laodicea en 61 d. de J.CSacude a toda la
tierra e indica el principio del fin. E1 malogro del sol es un espectaculo espantoso. En vez
de su brillantez, el sol se puso negro como tela de cilicio, a saber, la piel negra de cabra
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que era simbolo de luto. Se detalla que la luna entera se puso como sangre como Se
menciona en Isaias 13:10, y sugiere lo rojizo de condiciones atmosféricas inusuales que
anunciarian el fin.

(b) Hay estrellas que caen, 6:13. Y las estrellas del cielo cayeron sobre la tierra, como
una higuera arroja sus higos tardios cuando es sacudida por un fuerte viento (v. 13). La
figura descrita en este texto representa un estremecimiento universal.

(c) Se manifiesta el terror sobre la faz de la tierra, 6:14.E] cielo fue apartado como un
pergamino enrollado, y toda montana e isla fueron removidas de sus lugares (v. 14). Aqui
se describe al cielo desapareciendo picado por el medio y recogiéndose como un
pergamino (Isa. 34:4). Ademas, del colapso de los elementos celestiales, las montanas e
islas inconmovibles de la tierra se desmenuzaron.

(d) Panico de diferentes grupos sociales, 6:15-17. Se pasa entonces a tratar con el
panico que se apodera de siete diferentes grupos sociales a causa del juicio simbolizado
en los fenémenos césmicos:

(i) La lista la encabezan los monarcas. El texto menciona a losreyes de la tierra (v.
15a). Por supuesto, el mismo emperador es el primero que compone este grupo, seguido
de los monarcas subditos y los demas gobernantes hostiles al reino de Cristo. La frase
“los reyes de la tierra” aparece nueve veces (comp. 1:5; 6:15; 16:14; 17:2, 18; 18:3, 9;
19:19; 21:24). Se observa este detalle: Solo la primera y la ultima vez estos reyes de la
tierra se sujetan al Senor Jesucristo, pero en todas las siete menciones intermedias (6:15
al 19:19) “los reyes de la tierra” van en pos de la bestia. De todos modos el Senor
Jesucristo sigue siendo el Alfa y Omega. El comentarista Stam dice: “El reino de la
bestia no es mas que un paréntesis interino, y los gobernantes desobedientes a Dios
recibiran su merecido”.

(i) La lista sigue con los grandes (v. 15a). Estos representan, en realidad, los poderes
politicos internacionales. Son comerciantes del imperio romano también denominados
como “magnates de la tierra” (18:23). Llegaron a ser corruptos por lo que se
enriquecieron de modo ilimitado. Estos “grandes” o “magnates” llegan a experimentar
terror ante el juicio que esta por sobrevenirles.

(iii) El panico también se apodera de los comandantes (v. 15a). En el griego significa
litj. efes de mil soldados. Estos conformaban el estado militar mayor del imperio romano.
Parecieran ser los que cabalgan sobre el caballo rojo (6:3, 4) y mueven sus fuerzas para
atacar al Cordero (13:7; 16:14; 17:14; 19:19; comp. 11:7). Son comandados invisiblemente
por el dragén que siempre piensa en la guerra y nada mas.

Con estos tres primeros componentes se conforma la alianza triple del poder maximo,
a saber, lo politico, lo econémico y lo militar. La lista ahora pasa a incluir un subgrupo
con un nivel de poder inferior al anterior.

(iv) Esta un grupo que, a pesar de no tener participacién en el poder supremo
anteriormente mencionado poseia gran influencia, plena confianza en su bienestar y
desprecio hacia los pobres. Eranlos ricos (v. 15a). La sociedad imperial romana estaba
polarizada entre los grandes y los pequenos. Para llegar a la aristocracia, “los de abajo”
tenian la opcidén de recurrir al medio con el que se podia ascender, a saber, por el oficio
politico, por la carrera militar o por la acumulacién de riquezas.

(v) Al igual que hoy, los ricos conformaban una minoria selecta conocida como Ios
poderosos (v. 15a). Como grupo social, los ricos eran los de arriba y se contraponian con
los pobres, que eran los de abajo. Los poderosos, por su lado, se imponian sobre los
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débiles. Sin embargo, a la hora de la verdad, ni la opulencia ni el poder, que creian que
les concedia vivir con seguridad financiera, les garantizardn la mas minima seguridad.
De modo que los poderosos de la tierra, ante el juicio del Senor Todopoderoso, quedan
totalmente desamparados (comp. 19:18).

(vi) y (vii) La penultima categoria queda englobando, segun ciertas traducciones, dos
grupos denominados “todos los demas”Se considera aqui a todo esclavo (v. 15a).
Ciertamente, hay un énfasis sobre los poderosos y pudientes que encabezan la lista; sin
embargo, los demas que les siguen en dicha lista tampoco podran evitar el juicio. A
pesar de que Juan fustiga con severidad a la esclavitud o trafico de esclavos (comp.
18:13), el esclavo no se salva por ser una victima de dicha lacra social como tampoco el
pobre se salva por el simple hecho de ser pobre, si ellos han decidido unirse a los
enemigos de Dios. Finalmente, se menciona a todo libre (v. 15b). El liberto tenia el
derecho de ir y venir libremente a donde le placia.

El capitulo cierra refiriendo las actitudes de todos los mencionados en la lista
conformada por los siete grupos sociales del imperio. Para pretender evitar encarar el
juicio divino, todos los que conforman las diferentes categorias sociales del imperio
recurren a ocultarse: se escondieron en las cuevas y entre las penas de las montanas (v.
15c). Esta es una clasica representacion figurada para describir la terrible humillacién e
inmensa verguenza de los poderosos y ricos ante el juicio divino (Isa. 2:10, 18-21; comp.
Jer. 4:29; Ose. 10:8; Luc. 23:30). Ciertamente, se entenderia mejor el poder irénico de esta
descripcion si uno se imagina hoy en dia a los politicos, encabezados por los presidentes
de las grandes potencias; junto con ellos, imagine a los generales que conforman el
estado mayor conjunto de los ejércitos de esas naciones; agregue coOmo se verian los
poderosos magnates, por ejemplo, Bill Gates, la familia Walton, el sultdan de Brunei y
Carlos Slim, quienes tienen mas riqueza neta que los 48 paises mas pobres del planeta;
todos ellos huyendo a ocultarse en cuevas y entre las rocas de las montafnas para evitar
el juicio de Dios.

Los poderosos huyen, dice el texto, a esconderse de la temible presencia revelada de
Dios y del juicio divino que causa pénico. El texto guia en mostrar que la verdad
remuerde la conciencia de los transgresores quienes buscan desesperadamente
ocultarse en cuevas y entre las rocas de las montanas (v. 15b). Por cierto, llama la
atencion que la desesperacién por el sentimiento de culpa trastorna el entendimiento de
estos poderosos de modo que son conducidos a hacer tonterias. Tratar de protegerse de
un cataclismo como un gran terremoto refugidndose en una cueva es una insensatez, por
cuanto el movimiento sismico muy probablemente provocara una avalancha, lo que
resultara en la selladura de las cuevas vy, por lo tanto, los moradores quedaran atrapados
en su interior sin poder salir.

Esto debe conducir a una reflexién importante. El humano debe estar consciente de
que no hay lugar para esconderse de la presencia de Dios ni de su juicio. La tinica opcién
es que el humano pecador, sin importar de cudl clase social sea, tiene que arrepentirse.
Debe volverse a Dios admitiendo sinceramente su condiciéon caida y poner su fe en
Jesucristo, el Salvador del mundo. Eso es el arrepentimiento para con Dios y la confianza
en Cristo. Tristemente, se ve lo infructuoso que resulta pretender huir de la presencia
divina escondiéndose en cuevas y entre rocas de las montanas.

Ahora si es el colmo la conducta desesperada de estos fugitivos que procuran
ocultarse de la presencia de Dios: Decian a las montanas y a las penas: “Caed sobre
nosotros y escondednos del rostro del que esta sentado sobre el trono y de la ira del
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Cordero ..." (v. 16) Aqui se observa una intensificacién en el drama que se desarrolla al
haber un cambio en el verbo “llamar” o “decir”, como si Juan estuviera oyendo en ese
mismo instante las voces de los que vociferaban. El comentarista Stam explica: “En el
griego, el verbo ‘llamar’ esta en presente, aunque todos los verbos antes y después en
6:12-17 estan en tiempo pasado. Este giro inesperado al tiempo presente se llama
‘presente dramatico’Sin embargo, por la secuencia de los tiempos verbales, no es
legitimo traducirlo al castellano con un imperfecto, como lo hace la NVI”. Lo mismo se
hizo en la traduccién de la RVA. Debe traducirse: “y dicen a las montanas y a las penas”.
Es irénica la apodstrofe (figura retérica cuando se dirige la palabra a cosas inanimadas
como si fueran personas) de implorar “a las montanas y a las penas”. Estas no pueden
responder a esa peticién de salvarlos de la presencia y del juicio divino que se manifiesta
en los cataclismos. Una vez mas hay que entender que no es posible huir de la presencia
de Dios clamando a cosas inanimadas, sino que hay que clamar a Dios en
arrepentimiento e invocar el nombre del Senor Jesucristo para salvacion (Joel 2:32; Hech.
2:21).

El clamor, peticion desesperada e irénica, de estos fugitivos bajo condenacién es
dramatico: Caed sobre nosotros (v. 16b). Es una cita con cierta modificacién de Oseas
10:8. En dicho texto, Oseas se refiere a la destruccién de Samaria. La vergiienza que
sienten los samaritanos de un modo hiperbdlico los haria clamar a las montafas que los
cubrieran y a las colinas que cayeran sobre ellos. El Sefnior Jesucristo también cité este
mismo texto cuando iba camino al Calvario; cuando las mujeres de Jerusalén se
lamentaban por él, Jesus se lamentd, méas bien, por Jerusalén con la profecia de Oseas
(Luc. 23:30). Este clamor demuestra una desesperacion ilimitada.

La siguiente frase complementaria no disminuye en su desesperacion al anadir a su
clamor: y escondednos del rostro del que esta sentado sobre el trono (v. 16b). Los
poderosos fugitivos procuran ocultarse del rostro de Dios. Tanto la palabra hebrea para
rostro (panim®*) como la griega (prosopon*®*®) se usaban comtunmente para referirse a
una persona, incluyendo a la persona o presencia de Dios. En el AT, el rostro de Dios es
demasiado maravilloso para que el humano pecador lo vea y no muera (comp. Exo.
33:20-23; Isa. 6:5). Dios juzga a los impios volviendo su rostro hacia ellos (21:12; Sal.
34:16; 80:16; 104:29), pero bendice a sus hijos, siervos y seguidores, alzando su rostro
sobre ellos (Num. 6:25, 26; Dan. 9:17). Ciertamente, este versiculo expresa que los
poderosos fugitivos procuran huir del rostro justiciero de Dios. Todos ellos entienden que
estas calamidades son el resultado del juicio divino como consecuencia de su pecado.

La frase del que esta sentado en el trono (v. 16b) es un modo significativo de hablar de
la persona de Dios. Recuérdese que este modo de referirse a la persona divina aparece
siete veces en Apocalipsis (4:9; 5:1, 7, 13; 6:16; 7:15; 21:5). Ademas, el trono propiamente,
sobre el cual Dios estd sentado en los cielos, se menciona muy frecuentemente. Aqui,
pues, el Dios Soberano observa desde su trono donde esta sentado cémo se ejecuta su
justo juicio sobre los pecadores no arrepentidos. Finalmente, esto indica la soberania de
Dios sobre todas las personas y sobre todas las cosas.

La frase y de Ia ira del Cordero (v. 16b) ha sido causa de polémica. Hay que estar bien
conscientes de que el asunto de la ira de Dios aparece en toda la Biblia. Muchas veces el
asunto aparece tanto el AT (Isa. 34:2) como el NT (Juan 3:36; Rom 1:18; Efe. 5:6; Apoc.
6:17; 11:18; 14:10; 19:15). El asunto se muestra como algo paraddjico. Los corderos son
mansos. Sin embargo, el Cordero de Apocalipsis es también el Leén de Juda (5:5), el
Mesias, y la figura que juzga. Los que estan bajo juicio tienden a sentir la furia que se
manifiesta por su condenacioén. Ellos habian conspirado en la muerte del Cordero y de
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sus seguidores. Ahora les toca a ellos enfrentar el juicio. La ira no debe entenderse para
nada en términos de un enojo arbitrario. El pecado contra Dios enajena al pecador y lo
convierte en un enemigo de Dios. No puede soportar el rostro de Dios. Los pecadores se
escudan a si mismos de la realidad con mascaras humanas y con mentiras humanas.
Cuando Dios viene a juzgar y retira estos camuflajes, los humanos experimentaran el
horror de haber rechazado a Jesucristo.

Sin duda que sorprenden los detalles que se hallan en este texto. (1) La “ira de Dios”
se atribuye a Jesucristo, el Hijo de Dios; y (2) ademas, se le atribuye particularmente en
su caracter de Cordero. Por lo general, el NT registra que el Hijo es el protagonista en el
juicio final (Mat. 25:31-46; Juan 5:22, 27; comp. 12:48; Hech. 17:31). Es clasico en
Apocalipsis asignar al Cordero los atributos de Dios (p. ej., 1:14, 15) y aplicarlos a las
prerrogativas de Dios. El comentarista Stam destaca que la doble combinacién en 6:16 es
una muestra mas de la “intramutualidad” que existe entre el Padre celestial y el Hijo
amado en la cristologia de Apocalipsis.

La declaracién final de la descripcion del gran dia de juicio se expresa asi: Porque ha
llegado el gran dia de su ira, y iquién podra permanecer de pie! (v. 17). Aqui hay una
combinacion de dos variantes que aparecen en el AT del “dia de Yavé” (que se
menciona solo 16 veces en el AT). Estos son “el dia de su furor” (Job 20:28; comp. Isa.
13:13; Eze. 7:19; Sof. 1:14, 15; Rom. 2:5) y “el dia de Jehovah” (Joel 2:11, 31; Sof. 1:14; Mal.
4:5; comp. Jud 6; Apoc. 16:14).

El texto declara que el gran dia de su ira (v. 17a), el dia del juicio divino, ha llegado.
No obstante, lo que viene después de esto no es inmediatamente el fin del tiempo sino
que ocurre una serie de visiones narradas en capitulos extensos, las que conducen
eventualmente hacia el fin de la historia humana. Ni siquiera la apertura del séptimo
sello es el fin mismo sino el inicio de un complejo nuevo de juicios que empieza con el
son de cada trompeta.

Al interpretar este texto, hay que recordar que 6:12-17, en realidad, es una
ampliacién de un elemento de lo que el Sefor Jesucristo denominé “principio de dolores”
(Mar. 13:8), esto es, el terremoto. Juan usa ese mismo cataclismo al final de los sellos e
interpone en su representacion los tradicionales eventos escatolégicos del dia del Senor
(vv. 12a, 14b). Esto no quiere decir que Juan pretenda aseverar la definitiva llegada del
fin con el sexto sello, asi como tampoco ocurrié en el dia de Pentecostés, donde se
mencionan los mismos fenémenos. De modo que el cuarto caballo introduce rasgos
escatolégicos que el sexto sello intensifica, sin que ello dé a entender la llegada de la
segunda venida del Senor Jesucristo ni el fin definitivo del mundo, lo que acontece
posteriormente.

Hay varios ejemplos de acontecimientos que son interpretados bajo la categoria
conocida como la dialéctica “ya” pero “todavia no” de la escatologia biblica, como hace
notar Stam. Uno es el reino de Dios que ya ha venido (Luc. 11:20), pero a la vez esta por
venir luego (Luc. 23:42). Aunque aun se ora “Venga tu reino”, también se ora “tu
voluntad sea hecha”, en la proyeccién futura (comp. Apoc. 22:20). Juan menciona que
han venido varios anticristos (1 Jn. 2:18), pero hay uno definitivo dificil de identificar que
esta por llegar (2 Tes. 2:1-12). El sitio de Jerusalén que ocurrié a finales de 60 d. de J.C.
fue una gran tribulacién como nunca ni antes ni después (Mat. 24:16-22), asi como la
persecucion que se desatd durante el imperio romano. El momento actual de la historia
posmoderna, no obstante, llegara a su fin con la gran tribulacién definitiva.
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De modo correspondiente, se observa que la destruccién de Jerusalén en 70 d. de J.C.
fue una antelacién del juicio final, del mismo modo como también la caida de Roma
iddlatra y perseguidora de cristianos (Apoc. 16:13-19:6). Estos juicios portan rasgos
escatoldgicos, pero solo anticipan el juicio final que ocurrird en un futuro (Apoc. 20:11-
13). Es en este aspecto, por lo tanto, que Juan reconoce debidamente que el gran dia de
su ira, ciertamente, se habia cumplido en el juicio divino a los impios y poderosos de sus
dias.

El pasaje concluye con una oracién gramatical que algunos traducen como una
pregunta (p. ej. NVI) En la RVA, el texto termina como una exclamacién: y iquién podra
permanecer de pie! (v. 17b). Dicha exclamacién asume, sencillamente, que nadie puede.
En Nahum 3:1-6, se describe la profecia acerca de Ninive que incluye el juicio divino.
Surge también la misma pregunta (Nah. 1:6; comp. Mal. 3:2). Este juicio divino contra
Asiria aconteci6 en 612 a. de J.C.En Apocalipsis 6:17 Juan hace corresponder ese texto
con el juicio escatoldgico contra los ricos y poderosos tanto de su época como la de todos
los tiempos. Juan, sin embargo, sabe que el pueblo de Dios y del Cordero puede
enfrentar y aguantar el juicio, y en las préximas dos visiones va a explicar el porqué de
ello.

Recapitulando esta secciéon (vv. 14-17) se incluye: (i) La ira de Dios y del Cordero que
estd permanentemente en Apocalipsis (6:16) (comp. Juan 5:27). Todos estos simbolos
tienen su cuna en el AT; (ii) el gran dia de la ira (6:17). Esto se entiende a la luz de varios
pasajes del AT: Joel 2:11, 31b; Nahtim 1:6; Malaquias 3:2; y (iii) El comienzo del fin. El
sexto sello conduce al umbral de la apertura del libro que despliega los eventos finales.
Esto se observara al abrirse el séptimo sello en Apocalipsis 8:1.

ESTRUCTURA DE APOCALIPSIS

SELLOS
123456
7  =—  TROMPETAS
123456
7] — Copras

1234567 =3 TRIUNFO

(3) Un primer interludio: Visiones de seguridad y salvacion, 7:1-17. Al llegar aqui,
se hace un intermedio después de finalizada la revelaciéon del contenido del sexto sello y
continuar con la apertura del séptimo sello que sera en 8:1. Este sorpresivo interludio
resalta el aspecto dramatico y la trascendencia teolégica de ambas visiones del pueblo
de Dios. Aunque el cap. 7 se considera como un intermedio, no obstante, posee un
elemento estructural muy coherente en el libro. Juan exhibe su manejo fantastico del
arte literario.

La iglesia, ciertamente, es el tema teoldgico central de este capitulo. Recuérdese que
uno de los instrumentos usados por Juan en Apocalipsis es el de los contrastes. Se
contrasta, por ejemplo, lo que Juan oye (v. 4) y lo que ve (v. 9). Los 144.000 provenientes
de las doce tribus de Israel (vv. 4-8) contrastan con la innumerable multitud proveniente
de todas las naciones, razas, pueblos y lenguas (v. 9); sin embargo, las dos figuras
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representan la misma realidad. Estas son un paralelismo contrastando las figuras de
Cristo en 5:5, 6: los 144.000 israelitas son los seguidores del Mesias de la Raiz de David,
el Ledn de la tribu de Juda (hay que notar que la tribu de Juda aparece mencionada en
primer lugar de la lista [v. 5]), mientras que la multitud incontable es el pueblo del
Cordero inmolado (vv. 9, 10), redimidos de todas las naciones (v. 9). Los 144.000 son
interpretados como los fieles de la tierra, previo a la ya anunciada tribulacién
(denominada iglesia militante). La multitud innumerable se refiere a la iglesia delante
del trono de Dios en el cielo, después de la tribulaciéon (denominada iglesia triunfante).

El cap. 7 es la respuesta a la pregunta/exclamacion como concluye el cap. 6. De modo
que la apremiante pregunta/exclamaciéon cuando concluye el sexto sello: “Porque ha
llegado el gran dia de su ira, y iquién podra permanecer de pie!” (6:17), se convierte en la
clave incuestionable para interpretar este capitulo. El cap. 7 responde a la
pregunta/exclamacién por medio de dos visiones que muestran a los que si pueden
mantenerse de pie ante el juicio de Dios. El problema mayor en este capitulo es la
identificacion de los 144.000 (vv. 1-8) y la gran multitud (vv. 9-17).

a. La selladura de los siervos de Dios, 7:1-8. En este capitulo, la primera visiéon
consta de una breve escena en la que cuatro angeles detienen los vientos del juicio (vv.
1-3). Luego, Juan escucha la cantidad de los creyentes fieles que han sido sellados (v. 4).
Finalmente, se tiene la interpretacion de las doce tribus mencionadas (vv. 5-8).

(a) La escena introductoria, 7:1-3. El contenido de los vv. 1-3 es sencillamente la
detencion del juicio de las primeras plagas hasta que el pueblo de Dios sea sellado. Juan
introduce esta secciéon declarando tener una visién nueva: Después de esto, Vi a cuatro
angeles que estaban de pie sobre los cuatro puntos cardinales de la tierra, y que detenian
los cuatro vientos de la tierra, para que no soplase viento alguno sobre la tierra, ni sobre el
mar, ni sobre ningun arbol (v. 1). Este breve acontecimiento al introducir la visién sirve
para incrementar el dramatismo al relatar la selladura de los creyentes fieles. En el texto,
se resalta el niimero “cuatro”, que simboliza a la naturaleza. Menciona cuatro angeles,
cuatro puntos cardinales de la tierra (Isa. 11:12; comp. Jer. 49:36; Apoc. 20:8), lIos cuatro
vientos de la tierra (Jer. 49:36; comp. Eze. 37:9; Dan. 7:2; 8:8; 11:4; Zac. 2:6; 6:5; Mar.
13:27). Notese que en los vv. 1-3 la palabra tierra se menciona cinco veces. En su
conjunto, por lo tanto, se proporciona un contexto cosmoldgico e integral tanto del juicio
como del cuidado divino. Los angeles, como era la creencia derivada de las Escrituras
por los hebreos, ejercian la funcién de detener los vientos. Ciertamente, solo en
Apocalipsis se narra esta funcién de los angeles frenando los cuatro vientos de la tierra.
Como agentes de Dios, los cuatro angeles restringen los cuatro vientos que simbolizan
poderes malignos que estidn en posicion listos para afectar a la naturaleza. Se les
restringe para que no danen la tierra, el mar ni a ningun arbol, que son los mas
vulnerables a los vientos.

Continuando con la visién, Juan dice: Y vi que otro angel, subiendo del oriente, tenia el
sello del Dios vivo. Y llamé a gran voz a los cuatro angeles a quienes les fue dado hacer
dano a la tierra y al mar (v. 2). Este quinto angel proviene del oriente; el original refiere
que “subia de la salida del sol”. Esto simboliza la fuente de luz, bendicién y esperanza
que resulta de la morada favorita de Dios (comp. Isa. 41:2; Eze. 43:2; Mal. 4:2). El angel
trae consigo el sello del Dios vivo. Dicho sello probablemente era un anillo de sello que
usaban los reyes del oriente para autenticar y proteger documentos oficiales. La
distinciéon de este sello es que pertenece al Dios vivo, lo que contrasta de un modo
resaltante al verdadero y eterno Dios con los falsos y pobres idolos paganos (Jos. 3:10;
Dan. 6:26; Ose. 1:10) Este quinto angel con el sello tiene autoridad para ordenar a los
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cuatro primeros angeles. Llama con gran voz a los cuatro angeles que en principio tienen
la tarea de hacer dano a la tierra y al mar.

La orden que el quinto angel da es: iNo hagais dano a la tierra, ni al mar, ni a los
arboles, hasta que marquemos con un sello la frente de los siervos de nuestro Dios! (v. 3).
Este angel, entonces, expone la razén para la restriccion a los otros cuatro angeles. Estos
tienen que esperar sin hacer dano a la tierra, ni al mar, ni a los arboles hasta que no se
haya sellado a los siervos de nuestro Dios. Siervo es doulos'*"; se refiere a la condicién de
esclavo. Vine dice que “originalmente el término mas inferior en la escala de la
servidumbre”. Esta selladura de los siervos de Dios esta basada en Ezequiel 9, donde el
Senor manda a un “hombre vestido de lino” (9:3, 4) que portaba “utiles de escriba” que
marcara con una letra hebrea (t es la tau) en la frente a los que estaban profundamente
compungidos por los pecados de los residentes de Jerusalén con la finalidad de
protegerlos del juicio divino que habria de venir sobre la ciudad. El sello, por lo tanto,
debe interpretarse aqui como la obra de Dios de asegurar la proteccién de los creyentes
cuando venga el juicio. Los sellos sirven para identificaciéon, para marcar la propiedad y
para garantizar proteccién. Ejemplos de esto, ademas, se hallan en la narrativa de la
proteccién de los hijos de Israel en Egipto con la décima plaga. El angel de la muerte
paso6 de largo al ver la marca de la sangre en las puertas de los israelitas. El apdstol
Pablo refiere al simbolismo del sello cuando dice que el Espiritu Santo sella la vida de
todo creyente garantizando la identificacién, la autenticacién y la proteccién (2 Cor. 1:22;
Efe. 1:13; 4:30). Finalmente, se debe notar que en los vv.1-3 existe algo particular.
Mientras que en otros casos como en Ezequiel 9-11 se ejecuta el juicio después de la
espera, aqui en este texto los angeles no ejecutaron juicio alguno y no vuelven a
aparecer en el resto del libro. De ahi que se puede interpretar que el episodio de los vv.
1-3 es un instrumento literario para resaltar lo que continua, es decir, los creyentes fieles
son sellados y quedan amparados por la proteccién de Dios. Luego, vendra el juicio, pero
bajo el simbolismo del septenario de las trompetas.

(b) La selladura de los 144.000 de todas las tribus, 7:4. Una interpretaciéon dice que
son israelitas, pero otra que son los creyentes en general. Al introducir esta visién, Juan
refiere que él vio lo que luego relata. Ahora el texto se va a referir a lo que Juan oye asi
como al énfasis en lo numérico o aritmético. Oi el numero de Ilos sellados: 144.000 sellados
de todas las tribus de los hijos de Israel (v. 4). Aqui hay un gran énfasis en la aritmética.
Nutmero es arithmos’®; se emplea diez veces en Apocalipsis. Recuérdese que, segun el v.
3, los que van a ser sellados son los siervos de nuestro Dios. En Apocalipsis, esta frase
nunca se usa para referirse o identificar a los judios como tal. Segun Caird, citado por
Stam, en Apocalipsis, se emplea doulos en sentido literal en 6:15; 13:16; y 19:18; se le
aplica a Moisés en 15:3 (segun su titulo clasico); a los profetas cristianos en 10:7 y 11:18;
a los martires en 19:2 y, probablemente, se refiere a los creyentes en general en 1:1; 2:20;
19:5; 22:3, 6.

El texto dice que Juan solo oyd, y oy6 una cantidad. No vio, como en los vv. 1, 2,
tampoco vio como fueron sellados los siervos de Dios, ni a los sellados. Oy6 una suma
total. Por lo que se puede ver en el texto es natural que los nimeros o cantidades se
deban interpretar simbodlicamente. La cifra 144.000 sellados deriva de 12 que representa
al pueblo de Dios; al cuadrado, implica que esta muy completo; si se multiplica por 1.000
significa una gran cantidad, una cifra inmensa, esta totalmente completa. Mil es el cubo
de 10 (que significa también completo), asi como 144 es el cuadrado de 12. Los multiplos
de 12 y de 10 son simbdlicos.
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(c) La interpretacion de las doce tribus, 7:5-8. Siguiendo con los contrastes, los
144.000 israelitas y la multitud incontable cuadran perfectamente al compararlos con 5:5,
6. El texto es una lista: Sellados, de la tribu de Juda, 12.000 ... de la tribu de Benjamin,
12.000. Los 144.000 conforman un ejército que esta implicito en que la lista es un censo
de las tribus de Israel. No sigue la misma nomenclatura como se presenta en el AT.
Obsérvese las siguientes particularidades: (1) La tribu de Juda se menciona en primer
lugar (v. ba). Es obvio que Juan coloca a Juda primero porque es la tribu de la que
provino el Mesias (comp. 5:5). (2) La tribu de Levi (v. 7b) es contada como las demas
herederas de la tierra prometida. En el AT, la tribu de Levi no prestaba el servicio militar
(comp. Num. 1:49 se ordena no reclutarlos). El lugar de Levi fue reemplazado por otro
hijo de José. Segtin el comentarista Stam es probable que Levi se incluyera aqui para
mostrar una lista con gusto arcaico. (3) En vez de aparecer Efrain, se menciona a José (v.
8a). Es evidente que aqui hay una paradoja. No es posible que el padre sea una tribu y
uno de sus hijos, Manasés, otra tribu. Sorprende, pues, la ausencia de Efrain que llegd a
ser una tribu poderosa y sinénimo del reino del norte (Israel). (5) Finalmente, no aparece
mencionada la tribu de Dan. Esto es un misterio, por ejemplo, en la lista de las tribus
escatoldégicas de Ezequiel 48 dicha tribu aparece mencionada en primer lugar (48:1).
Probablemente, Juan procura denunciar la idolatria entre ciertos cristianos excluyendo a
Dan de la lista de los sellados (comp. Jue. 18:18, 19; 1 Rey. 12:29, 30).

Los estudiosos se han inclinado a la interpretaciéon de que los dos grupos
mencionados en este capitulo sean expresién de la misma realidad. Juan en ninguna
parte hace distinciones entre los cristianos judios y los gentiles. Por lo contrario, Juan
sigue lo que se dice en el NT (Rom. 2:28, 29; G4l. 3:29; 6:16; Fil. 3:3). al igualar a la iglesia
como la “verdadera” Israel y consideran la circuncisién interna en vez de la externa
como identificaciéon del pacto (Apoc. 2:9; 3:9). Otros autores usan términos judios al
dirigirse a los cristianos (Stg. 1:1; 1 Ped. 1:1). Se ensena que los cristianos son el pueblo
de Dios (1 Ped. 2:9, 10; Apoc. 1:6; 5:10).

b. La dicha de la multitud de los redimidos en el cielo, 7:9-17. L.a ensenanza clave
aqui es la seguridad de la fidelidad de Dios. Las promesas de Dios van mas alla del
tiempo terrenal. En Jesucristo, los creyentes tienen su verdadera y genuina esperanza.

(a) La vision de una muchedumbre de toda la tierra, 7:9, 10. Ya se ha visto que la
primera vision de este interludio (vv. 4-8) se relaciona con las 12 tribus de Israel
expresada en una nueva interpretacién cristiana de la promesa de la restauraciéon de
dichas tribus. La segunda vision de este intermedio (vv. 9-17) tiene que ver con
Abraham, expresada en una reinterpretacion cristiana de la promesa de Dios de darle
una descendencia innumerable compuesta de todas las naciones, pueblos, tribus y
lenguas.

La nueva visidén se presenta con la acostumbrada férmula de Juan: Después de esto
miré. Aqui se tiene un anticipo del estado final celestial de los cristianos que se vera en
caps. 21-22. En esencia, abarca lo mismo como la visién de los 144.000 pero anticipa
hasta que la compania celestial completa se forme. El texto contintia narrando la visiéon
gue pasa ahora a describir a la multitud. Juan utiliza seis declaraciones calificativas para
describir a la grande muchedumbre de creyentes en Cristo. En primer lugar, la multitud
es internacional. Todas las naciones y pueblos estan incluidos. Con esto se tiene una
perspectiva inspiradora de la universalidad del evangelio de Jesucristo. Emplea su
tradicional formula cuadruple: y he aqui una gran multitud de todas las naciones y razas y
pueblos y lenguas Juan varia constantemente el orden, y a veces también intercambia
las palabras, aunque siempre menciona cuatro (5:9; 7:9; 10:11; 11:9; 13:7; 14:6; 17:15).
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Recuérdese que en 5:9 se enfatiza que el nuevo pueblo del Seflor estd compuesto por
gente redimida por Cristo de todas las razas, lenguas, pueblos y naciones. En segundo
lugar, la multitud es incontable: y nadie podia contar su numero. Esto no se debe
contrastar con los 144.000 debido a que esa cantidad representativa probablemente esta
incluida. Esta descripcién del nuevo pueblo de Dios como incontable y multinacional
tiene su cumplimiento ahora en el Senor Jesucristo. Algo que es caracteristico en
Apocalipsis se observa en este capitulo que demuestra la unidad integral del pacto de
Dios con su pueblo tanto en el AT como en el NT. En tercer lugar, Juan dice que la gran
multitud estd en la presencia del Padre y de Cristo: Estan de pie delante del trono y en la
presencia del Cordero. Esta cercania tanto del Padre como de Cristo estuvo
anteriormente reservada para los seres celestiales; ahora, todos los creyentes en Cristo
estan alli. No hay triunfo mayor que estar en la presencia de Dios. Estar de pie delante
del trono y en la presencia del Cordero significa ser aceptado por el Senor Jesucristo
(comp. 6:17), v tener entrada a su presencia y participaciéon en la adoracion celestial
(14:1-3). Esta es la verdadera vida y la plena satisfacciéon espiritual que ser alguno
pueda anhelar. En cuarto lugar, los que componen la gran multitud estan vestidos con
vestiduras blancas Esto simboliza la pureza y la victoria. El vestido blanco aparece varias
veces en Apocalipsis (3:4, 5, 18; 4:4; 6:11). Téngase presente que a los cristianos de la
iglesia en Sardis se les prometié vestiduras blancas si vencian (3:5). La promesa se
puede decir se ha cumplido. En quinto lugar, junto con la vestimenta blanca se les
observa que estan llevando palmas en sus manos (v. 9). Este es otro emblema de victoria.
Las palmas se usaron durante la fiesta de los tabernaculos, en la entrada triunfal de
Jesus (Juan 12:13), y en ocasiones de las procesiones de la realeza. Estos vencedores, al
llevar palmas, no es que celebran su propia victoria sino la completa victoria del Cordero.

En sexto lugar, el grito de los redimidos también es significativo. El texto dice:
Aclaman a gran voz diciendo: “iLa salvacién pertenece a nuestro Dios que esta sentado
sobre el trono, y al Cordero!” (v. 10). Los redimidos alaban a Dios por la salvacion
(soteria®®!). Vine afirma que este término denota “liberacién, preservacién, salvacién”.
Muchas veces, el vocablo biblico para salvaciéon también significa victoria, y aqui los
fieles redimidos vociferan con alegria, a gran voz, para exaltar a quien les ha hecho
victoriosos. En Apocalipsis, soteria siempre tiene el significado de “victoria” (7:10; 19:1).
Los emperadores romanos muchas veces usaron el término “Salvador”, pero Juan,
probablemente haciendo un juego de contraste con la blasfemia romana, atribuye dicho
calificativo a Dios. Juan afirma que la salvacion victoriosa viene inicamente de Dios.

(b) La adoracion de los angeles, 7:11, 12. Los angeles parece que formaban un gran
circulo fuera del circulo mas pequeno que conformaban los ancianos y los seres
vivientes: Todos los angeles que estaban de pie alrededor del trono, y de los ancianos y de
los cuatro seres vivientes, ... (v. 11a). Los angeles responden al grito de la multitud,
primero, con la actuacién corporal en la adoracién a Dios: se postraron sobre sus rostros
delante del trono y adoraron a Dios ... (v. 11b). Esta postracién delante de Dios y acto de
adoracion es igual al realizado anteriormente por los cuatro seres vivientes y los
veinticuatro ancianos (4:2-11). Después de su adoraciéon con gesto corporal, los angeles
expresan su alabanza con el habla diciendo: “iAmén! La bendicién y la gloria y la
sabiduria y la accién de gracias y la honra y el poder y la fortaleza sean a nuestro Dios por
los siglos de los siglos. iAmén!” (v. 12). Esta alabanza de los angeles estd compuesta en
forma de septenario. Aungque es parecido a la que ellos anteriormente habian elevado en
5:12, se pueden notar algunas diferencias. En 5:11, 12, la aclamacién va dirigida
exclusivamente al Cordero, aqui va dirigida a Dios (tal vez junto al Cordero también por
cuanto se mencionan juntos en 7:9, 10). A diferencia de 5:12, esta glorificacién empieza y
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termina con la exclamacion iAmén! A la vez, se anade la frase por los siglos de los siglos
(comp. 4:9, 10; 5:13, mas no en 5:12).

Aunque las palabras que conforman el séptuplo en la alabanza representan un
florilegio de vocablos, con todo no pueden ser suficientes para exaltar la grandeza de
Dios. La primera palabra es bendicién (eulogia®*°). Vine indica que lit. significa “buena
habla, alabanza”. Se bendice al Sefior por cuanto él es la fuente de la salvacién eterna
que hay en Jesucristo, el Senor. Esta bendicién no es una cualquiera, sino la alabanza
suprema y en conjunto. Esta palabra lleva el sentir de expresar la plenitud de la
adoracion del cristiano por lo que Dios es y por lo que ha hecho por medio del Hijo, el
Cordero que fue inmolado, Jesucristo el Sefor y el tinico y suficiente Salvador.

La segunda palabra es gloria (doxa'*"). Otra vez Vines nos ayuda: significa “opinién,

estimacién; y de ahi el honor resultante de una buena opinién”. También significa
brillantez radiante, brillo o resplandor. Se atribuye a Dios en el AT (1 Crén. 29:11; Dan.
7:14, 27). La representacion en el fondo es la de la luz transparente y deslumbradora
(Luc. 2:9; Hech. 22:11; comp. Exo. 24:17; Isa. 60:1), cuyo resplandor alumbra a la vez las
realidades celestes (1 Cor. 15:40, 41; Apoc. 21:10, 11). La gloria de Dios, muchas veces,
equivale a la persona de Dios mismo, como manifestacién de su presencia. La tercera
palabra es sabiduria (sofia*’®). Indica la omnisciencia de Dios en forma general, pero
particularmente apunta a la sapiencia de sus actos histéricos (Dan. 2:20, 21), en cuanto a
todo lo que refiere a la salvacién del cristiano (Rom. 11:33; 1 Cor. 1:24; Efe. 3:10). Se
bendice al Senor por cuanto él es la fuente de la salvacién eterna que hay en Jesucristo,
el Senor. Esta bendicidon no es una cualquiera sino la alabanza suprema y en conjunto.
Esta palabra lleva el sentir de expresar la plenitud de la adoracién del cristiano por lo
que Dios es y por lo que ha hecho por medio del Hijo, el Cordero que fue inmolado,
Jesucristo el Sefor y el inico y suficiente Salvador.

La cuarta palabra es accién de gracias (eucaristia®’®®). Vine indica que “denota

gratitud”. La respuesta del creyente en Cristo a la gracia de Dios es la constante y
profunda gratitud, es decir, la accién de gracias para nunca ser desagradecidos ante tal
abundancia de gracia. La palabra implica tanto la disposicién de agradecimiento (Col.
3:15) como también la muestra de gratitud en conformidad con el favor recibido (1 Cor.
10:30; Fil. 4:6). La quinta palabra es honra (time®%). Vine nos ayuda: “Significa
primariamente valoracién; de ahi, objetivamente: precio pagado o recibido”. A través de
la honra se expresa el reconocimiento publico de la grandeza y de la gloria de Dios, el
Padre celestial.

La exaltacion al Dios que hace a los cristianos mas que vencedores por medio de la
salvacién (v. 10) se completa con las ultimas dos palabras de alabanza por parte de los
angeles que muestran la absoluta soberania de Dios. Hay bastante superposicién en la
esfera de la seméntica entre la sexta palabra, poder (dunamis**'!), capacidad inherente,
capacidad de llevar cualquier cosa a cabo; y la séptima palabra, fortaleza (iscus®*’®), que
segun Vine “denota capacidad, fuerza, poder”. En realidad, estas dos palabras se
complementan para cobrar mayor énfasis. Poder, con su forma de verbo dunamai
(“puedo”), es el vocablo mas amplio, que subraya la capacidad o habilidad de actuar.
Dios se conoce a través de su poder (Rom. 1:19, 20; 9:17) y cuya mas grandiosa muestra
es la cruz (1 Cor. 1:18, 24). Fortaleza expresa mas la fuerza, muchas veces, fisica (iscuo,
“soy fuerte”). Se puede observar en la obra salvadora de Dios en la historia humana.

(c) La conversacion con el anciano, 7:13-17. Luego de las dos alabanzas (vv. 10, 12),
repentinamente el texto presenta una conversaciéon entre Juan y uno de los ancianos.
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Esta clase de dialogo es un instrumento literario bastante comun tanto en el AT (Eze.
37:3-5; Dan. 9:20-22; Zac. 4:2-14) como en la literatura apocaliptica y el NT (Apoc. 17:7—
9). Este pasaje es uno de los pocos en Apocalipsis que explica el significado de una
vision (comp. 1:20; 17:7-9). Esto, por supuesto, resalta su importancia y enfoca la
atencién del lector.

Esta parte del capitulo tiene que ver con la identificacién de la multitud. Pareciera
gue es un alerta para que Juan no pase por alto explicar o dar a conocer la identidad de
los involucrados cuando uno de los ancianos le hace dos preguntas: Estos que estan
vestidos con vestiduras blancas, {quiénes son y de donde han venido? (v. 13). Parece que
Juan no sabia la respuesta, pero esta convencido de que el anciano tiene la respuesta
explicativa a la pregunta. Juan responde brevemente al anciano asi: Seror mio, tu lo
sabes (v. 14a). La presencia del pronombre personal griego su (suv) pone el énfasis sobre
el anciano: “el que sabe eres ti”. El anciano procede a responderle a Juan con una frase
que luego se extendera. El anciano, entonces, le explica no solamente quiénes son los de
las vestiduras blancas y de déonde han venido, sino que también le declara su destino. De
hecho, la respuesta del anciano es un poema o himno de cuatro estrofas, tres renglones
(vv. 14b-17). El anciano responde las preguntas con una frase: Estos son los que vienen
de la gran tribulacién (v. 14Db).

La primera estrofa empieza con la frase: Estos son los que vienen de la gran
tribulaciéon (v. 14b). En los otros lugares donde aparece “tribulacién” en Apocalipsis
trata de los actuales padecimientos de Juan y de sus lectores (1:9; 2:9, 10) o a futuras
persecuciones de ellos (2:22). Juan, en Apocalipsis, representa las dificultades
escatoldgicas en términos distintos a los de los evangelistas. El menciona la furia del
dragén y sus asociados, los septenarios de la ira divina, el Armageddn, etc. Da la
impresién de que los conceptos importantes de la tradicional gran tribulacion provienen
mas de la escatologia sistematica que de la exégesis del texto de Apocalipsis. A pesar
de que 7:14 podria ser el Ginico texto donde supuestamente se describiria el periodo final
de padecimiento escatoldégico como la gran tribulacién, podria ser también posible que
Juan se refiera aqui no a un tiempo especifico sino a un modo especifico, muy grande, de
sufrir por la fe. En el NT, se usa mas comunmente tribulacién (thlipsis®*’) para referirse,
principalmente, a los padecimientos de los creyentes en Cristo, y, sobre todo, de
Jesucristo. El mismo apéstol Pablo afirma que sus propios padecimientos iban
completando en su persona lo que faltaba de las tribulaciones de Cristo a favor de la
iglesia (Col. 1:24).

Aunque la porcién de este capitulo da a entender que todos estos redimidos han
experimentado la gran tribulacién, no significa que todos ellos tuvieron que ser matados
ni que solamente los martires entraran en esta gran multitud. Ya se ha visto que la gran
multitud (v. 9) cumple con la promesa que Dios le hizo a Abraham y representa a todo el
pueblo de Dios. No obstante, todo cristiano fiel esti expuesto a experimentar la realidad
de los padecimientos (Mat. 16:24; Juan 16:33). Juan entrevé momentos de severas
persecuciones y escribe para alentar el valor de los candidatos al martirio. Debido a esto,
aqui (al igual que en 20:4-6). Juan pone un énfasis particular en los martires sin
descartar a los demas fieles.

En los dos ultimos renglones de la primera estrofa, el anciano prosigue a responder
otra pregunta que no le fue hecha: ¢{Cémo obtuvieron sus tunicas blancas?: Han lavado
sus vestidos y los han emblanquecido en la sangre del Cordero (v. 14c). Ya se ha visto que
la vestimenta limpia es un tema repetido en Apocalipsis (3:4, 5, 18; 22:14). La figura
representada aqui es mixta. En otras partes los vestidos parecieran haber sido
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obsequiados, pero aqui los vencedores participan activamente en el proceso de limpieza.
Sin embargo, queda claro que los vestidos han quedado emblanquecidos y limpios no
por mérito propio de quienes los portan sino porque han sido lavados y blanqueados en
la sangre del Cordero. Esto es asi porque: “iLa salvacién pertenece a [viene de] nuestro
Dios que estd sentado sobre el trono, y al Cordero!” (v. 10) y toda la gloria es para el
Senor (v. 11). Los cristianos fieles ahora estan puros y portan vestimentas blancas por
causa de la muerte redentora de Cristo.

La segunda estrofa de la respuesta del anciano detalla la relacion de los fieles
vencedores con Dios: Por esto estan delante del trono de Dios y le rinden culto de dia y de
noche en su templo. El que esta sentado en el trono extendera su tienda sobre ellos (v. 15).
Aqui se enfoca en el destino de la multitud. Los tiempos cambian del presente al futuro
indicando, entonces, el destino de la incontable multitud. (1) Qué bendicién ver ahora a
esta gran multitud de humanos redimidos quienes estan delante del trono de Dios y le
rinden culto de dia y de noche, es decir, es una adoracién incesante (v. 15a). Ademas, le
rinden el culto o adoracién a Dios en su templo. El original griego indica que estan dentro
del santuario, el lugar intimo, estrictamente reservado para los sacerdotes (1 Crén. 9:33).
Vale la pena mencionar el significado de este privilegio que el Senor concede a todas sus
criaturas redimidas de estar en la plenitud de su presencia. Como dice el comentarista
Stam: “iCuéan revolucionario es entonces el cuadro que presenta Apocalipsis 7! Esta
multitud multinacional y pluricultural (7:9), de una iglesia ya mayoritariamente gentil,
salta todas las barreras y entra directamente en la plena presencia de Dios para servirle
‘dia y noche ... en su templo’ (7:15a). No queda ningun rasgo de segregacion racista, ni
de discriminacién machista, ni de dicotomia entre clero y laicado. Al igual que los cuatro
seres vivientes, los veinticuatro ancianos y los millares de angeles, éstos estan ante la
misma presencia de Dios en el lugar santisimo (cf. 11:19)”. Ahora refiere a la actuacion
de Dios para con sus fieles: EI que esta sentado en el trono extendera su tienda sobre ellos
(v. 15b). Esta es una alusién a la presencia como se manifestaba en el tabernaculo, en el
templo, y en la “nube y fuego” (Isa. 4:4-6). El verbo sugiere la cobertura protectora como
una tienda. Por siglos, el pueblo de Dios ha anhelado estar con Dios. Ahora se ha hecho
una eterna realidad. Ezequiel escribi6: “Mi tabernaculo estara junto a ellos; yo seré su
Dios, y ellos seran mi pueblo” (Eze. 37:27). De modo que en esta vision, el sueno se ha
hecho realidad.

La tercera estrofa de la respuesta del anciano es una compilacién de promesas que
restauraria los sufrimientos en el desierto que no experimentaran nunca mas. Juan esta
aludiendo a Isaias 49:10 y termina con Isaias 25:8. Estos dos pasajes originalmente se
refieren al momento en el exilio y del retorno del exilio desde Babilonia. (2) La promesa
abarca: No tendran mas hambre (v. 16a), (3) ni tendran mas sed (v. 16b) (comp. Isa.
49:10). Dicha promesa era sumamente importante para los exiliados que regresaban del
exilio babilénico. Era un peregrinaje dificil, duro y lleno de peligros. Dios les promete
proveerles abundantemente de agua y alimento (Isa. 41:17-20; 55:1; 65:19, 20). La
perspectiva escatologica del v. 16 da a entender que esa trasciende lo literal y senala
una plena satisfaccion espiritual de los deseos mas profundos del corazén y mente del
redimido. Jesus se refiri6 a muchas de estas satisfacciones en cuanto a hambre y sed de
justicia asi como el anhelo de santidad y la completa realizacién humana en el Sefnor
Jesucristo (Juan 4:14; 6:35).

La promesa incluye un tercer elemento: (4) ni caera sobre ellos el sol ni ningin otro
calor; (v. 16¢). El sol radiante y el viento era una fuerte amenaza para los que estaban
siendo repatriados. El mismo Senor les servira de tabernaculo con su presencia.
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La cuarta y ultima estrofa que enuncia el anciano cierra con las tres promesas finales
y culmina el desarrollo del pasaje entero de un modo profundo y con la ternura de la
figura del pastor que cuida de sus ovejas. El texto enfatiza: (5) Porque el Cordero que esta
en medio del trono los pastoreara (v. 17a). El Cordero que fue inmolado, que habia
resucitado, y quien tiene todo el poder (5:6), que esta en el trono (3:21; 5:6, 7; 7:9, 10;
comp. 22:1), ahora se vuelve pastor para apacentar a sus ovejas. El texto enfatiza el lugar
para mostrar el punto de referencia mas elevado desde donde se origina el cuidado
pastoral que proporciona el Senor a sus redimidos. La frase preposicional en medio del
trono, conlleva un sentido poco comun y significa que el Cordero, hecho pastor, esta en
el centro del area del trono. Desde el centro mismo de poder del universo proporciona
cuidado, proteccién y seguridad a sus redimidos. Aqui se recuerda ciertamente que
Cristo es “el buen pastor; el buen pastor pone su vida por las ovejas” (Juan 10:11). La
siguiente frase: (6) y los guiara a fuentes de agua viva (v. 17b) detalla dos funciones
particulares del pastor: guiar a sus ovejas y saciarles la sed con agua fresca. La
expresién agua viva significaba agua corriente en contraste con agua estancada o de
cisterna. En los libros proféticos la figura del agua viva toma dimensiones escatoldgicas
(Isa. 58:11; compcon v. 17).

El himno concluye con una nota de ternura en su ultima promesa: (7) Dios enjugara
toda lagrima de los ojos de ellos (v.17c). Una vez mas el que actua es Dios Todopoderoso
(v.15¢). Como Pablo declara que la muerte es absorbida en victoria, Dios, en Cristo, ha
triunfado sobre el pecado y la muerte para dar al humano pecador salvacién y vida
eterna. La muerte es lo que causa la mayor tristeza al humano por lo que llora la
separacion de su ser amado. Dios tiene el poder y ha realizado la obra redentora perfecta
por lo que solo él es capaz y puede enjugar toda lagrima de los ojos de los que sufren
tristeza en este mundo caido. La muerte que ha tragado tantas victimas sera tragada por
Dios para siempre (Isa. 25:8; comp. 1 Cor. 15:54-57).

Semillero homilético

Las trompetas
8:1-9:21

Introduccién: ¢Qué nos quiere revelar el Apocalipsis? A Jesucristo. Apunta un destino final, la
victoria. Pero para ello hay que pasar por algunos problemas. La caida del hombre marca un
camino bastante triste, lleno de dolor y angustia. Pero un camino del cual Dios no ha perdido el
control.
I. Dios escucha las oraciones (8:1-5).
1. Figuras evocativas.
(1) Juan tiene un vocabulario limitado para expresar lo que esta pasando.
(2) Usa evocaciones de cosas que él conoce.
2. Un silencio solemne.
(1) Ha pasado un tiempo de alabanza.
(2) Ahora silencio: Sintoma de crisis.
(3) Dios va a actuar, y sonaran siete trompetas. Pero antes ...
3. El escucha.
(1) El poder de la oracién (Mar. 11:20-26).
(2) Y aunque la mayoria no quiera orar, seguiremos orando.
(8) Una oracién de “venga tu reino”, eso implica compromiso.
II. Dios actua (8:6-9:19).
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1. Las cuatro trompetas.
(1) Uno: La naturaleza actiia: el hombre la estd destruyendo. La tercera parte de la tierra
destruida.
(2) Dos: Destruccion sobre el mar. La tercera parte de la vida marina.
(3) Tres: Destruccién sobre la tercera parte del agua.
(4) Cuatro: Convulsién en el espacio.
2. Los ayes (8:13).
(1) Una advertencia.
(2) Una manera de decir que es muy serio.
3. Més trompetas.
(1) Cinco: Evoca figuras conocidas para Juan. Movimiento de Satands y sus demonios; el
demonio de la guerra. Mando6 que no mate, sino que les atormente por un tiempo limitado.
Primer ay.
(2) Seis: Un ejército impresionante para ese dia.
4. Destruccion.
(1) Trompeta uno: Tierra, arboles, hierba verde.
(2) Trompeta dos: Mar, lo que vive en el mar.
(3) Trompeta tres: Rios, manantiales, agua.
(4) Trompeta cuatro: Sol, luna, estrellas, luz.
(5) Trompeta cinco: Tormento a la gente.
(6) Trompeta seis: Mueren hombres.
III. Dios espera el arrepentimiento (9:20, 21).
1. Ni aun asi se arrepintieron.
(1) El miedo no causa arrepentimiento, la légica no causa arrepentimiento.
(2) Las plagas de Egipto, es igual que esto.
2. Siguen con lo suyo.
(1) Los pecados: Obras de sus manos: Idolatria de todo tipo. Homicidios, brujerias,
inmoralidad sexual, robos.
(2) Dios los entregé: Romanos 1:16-32.
Conclusidn: ¢Hasta cuando? No sabemos, pero mientras tanto podemos hacer mucho: orar, vivir
diferente, que nuestra vida refleje a Cristo. Nuestra conducta es causa de que muchos se alejen
de Dios. Arrepintamonos, porque es muy serio lo que vivimos y lo que viene.

(4) La apertura del séptimo sello, 8:1: hay un silencio dramatico. iQué sorprendente
es este episodio! Los eventos anteriores recién tratados en cap. 7 han mostrado que el
cielo tiene muchos sonidos incluyendo himnos y expresiones vociferadas de alabanza a
Dios. Al romperse el séptimo sello, lo que por fin permite al libro/rollo del destino
desenrollarse totalmente sugiere que queda al descubierto completamente, es seguido
por un pasmoso silencio en el cielo como por media hora (v. 1). Este silencio simboliza un
suspenso de las huestes celestiales en virtud de los juicios de Dios que estan por venir
sobre el mundo. Este silencio representa un intenso esperar. Hay una lista larga de
opiniones de los entendidos en explicar este texto. Este silencio es la anticipacién de lo
significativo que seran los eventos a punto de ocurrir en el momento de la llegada del
tiempo del fin.

Se ha sugerido la explicaciéon de este silencio en el cielo como por media hora (v. 1)
considerando el siguiente aspecto. Por la narrativa descriptiva de 8:1-5, parece verse alli
el ritual del sacrificio diario que se hacia en el templo de Jerusalén. Cada manana, antes
de sacrificar el cordero en el altar de los holocaustos, a un sacerdote le correspondia
tomar los carbones de dicho altar y llevarlos con toda solemnidad al altar del silencio que
estaba en el lugar santo. El sacerdote era elegido echando suerte (recuérdese a Zacarias,
el padre de Juan el Bautista, Luc. 1:8-11). Luego el sacerdote tomaba los perfumes y los
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echaba sobre los carbones. A la vez que se quemaban y se perfumaba el ambiente, el
sacerdote oraba muy posiblemente en absoluto silencio (Exo. 30:34-36) y el pueblo
también esperaba y oraba (Luc. 1:10). Como lo dice Bauckham, ese ritual bien puede
haber durado aproximadamente una media hora.

3. Los juicios de las siete trompetas y los tres interludios, 8:2-14:20

(1) Los juicios de las primeras seis trompetas, 8:2-9:21. Es necesario establecer la
relacion existente de los sellos, las trompetas y las copas. Los caps. 8 y 9 describen la
apertura del séptimo sello y el sonar de las siete trompetas. Esto luce como una
recapitulacion de Apocalipsis. Parece que las siete trompetas constituyen el contenido
del séptimo sello. Los seis sellos presentan las fuerzas que conducen hacia el final. Las
siete trompetas tratan del comienzo de los eventos del mismo fin, especialmente el
periodo de la Gran Tribulacion que introducird el fin. Para interpretar los eventos
relacionados con las siete trompetas se tiene que hacer uso combinado del lenguaje
literal como el simbdlico.

a. Preparacion para las trompetas, 8:2-6. Juan ve ahora a siete angeles (v. 2). Estos
conforman un grupo especial de angeles que estaban de pie delante de Dios, como lo
indica el articulo determinado que modifica al sustantivo. La literatura hebrea no
canodnica refiere a este grupo especial de angeles. Isaias (63:9) refiere a angeles y el
evangelista Lucas indica que Gabriel era uno de ellos (1:19). Los siete angeles con
trompetas (les fueron dadas siete trompetas) presentan la idea de mensajes en cuanto al
fin de los tiempos. Con las trompetas se tendra la proxima serie de séptuplos. La
trompeta es el instrumento preferido de los apocalipticos debido a que capta la atencién
de los humanos para Dios. Las trompetas se usaron para la caida y conquista de Jerico
(Jos. 6:1-22); eran tocadas ante el arca de Dios (1 Crén. 15:24) y en la coronacién de
reyes (1 Rey. 1:34, 39); v aun Dios hizo sonar la trompeta (Zac. 9:14). El Senor Jesucristo
llamaréa a sus elegidos con una trompeta (Mat. 24:31); los muertos seran levantados por
la llamada de la trompeta final (1 Cor. 15:52); la venida del Senor Jesucristo sera asi
también anunciada (1 Tes. 4:16).

Se pasa a tratar el tema de las oraciones de los santos. Recuérdese que en 6:10 los
martires que estan en espera habian preguntado: “¢éHasta cuando, oh soberano Senor,
santo y verdadero, no juzgas y vengas nuestra sangre sobre los que moran en la tierra?”.
Se les dijo que esperaran un poco de tiempo. Sus oraciones pareciera que no fueron
contestadas. Esta porcion de Apocalipsis les dice a los creyentes en Cristo que sus
oraciones nunca seran ignoradas. Estas marcan la diferencia tanto en el cielo como en la
tierra. Aqui se presenta la escena: Y otro angel vino y se puso de pie delante del altar.
Tenia un incensario de oro, y le fue dado mucho incienso para que lo anadiese a las
oraciones de todos los santos sobre el altar de oro que estaba delante del trono (v. 3). Este
otro angel, no identificado, se presenta ante el altar de incienso como lo haria un
sacerdote. Usa un incensario de oro que era un cucharén o pala de metal que se usaba
para manipular las ascuas. En 5:8, las oraciones de los santos son lo mismo que el
incienso. Aqui el incienso se mezcla o se anade a las oraciones de todos los santos. El
incienso es extensamente historia en la adoraciéon en la Biblia y probablemente en
tiempos primitivos se us6 para ganar la atencion de la deidad. Dice el texto: Y el humo
del incienso con las oraciones de los santos subié de la mano del angel en presencia de
Dios (v. 4). Se observa que el humo ascendié a la presencia de Dios portando las
oraciones hechas a Dios por los santos. El angel no debe nunca interpretarse como si
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fuera un intermediario; la teologia de Juan en Apocalipsis lo prohibe. Los creyentes son
sacerdotes y pueden tener acceso directamente a Dios.

Ahora viene el tema del efecto terrenal de las oraciones: Y el angel tomo el incensario,
lo llené con fuego del altar y lo arrojé sobre la tierra. Y se produjeron truenos y estruendo y
relampagos y un terremoto (v. 5). Es obvio que el angel tuvo que haber depositado el
incensario en su lugar por cuanto dice: Y el angel tomé el incensario luego, lo llen6é con
las ascuas encendidas del altar que se habian mezclado con las oraciones de los santos.
El angel lo arrojé sobre la tierra. El resultado no asusta a los creyentes en Cristo, pero si
a los habitantes de la tierra, quienes se aterran al producirse truenos y estruendo y
relampagos y un terremoto. El simbolo del fuego se halla en Ezequiel (10:2) y en Isaias
(6:6). Esto simboliza la ira y el juicio inminente de Dios sobre la tierra como una
respuesta a las oraciones de los creyentes. Varios intérpretes ven esto como un motivo
de confianza para los cristianos. Sus oraciones no solamente han sido oidas en los cielos,
sino que también han regresado a la tierra en juicio sobre sus perseguidores. Se puede
ver, quizas, una nota de venganza en esta interpretacién, pero no se puede pasar por
alto la promesa de Juan a los creyentes de que sus oraciones son eficaces en el cielo y en
la tierra. Indudablemente, las oraciones de los santos son los instrumentos por medio de
los cuales le llega el juicio de Dios a las mismas personas que persiguieron a los
cristianos. De todos modos, cada uno y todos los cristianos que leen el Apocalipsis de
Juan tendran la promesa de que la oracién marca una diferencia tanto para Dios como
para el mundo.

Ya esta dispuesto el escenario para la visién de las siete trompetas. Hay similitudes
entre las visiones de los siete sellos y las de las siete trompetas, las cuales son obvias e
intencionales. En ambas series hay cuatro breves eventos en un rapido orden: dos largos
eventos/visiones y un séptimo que es una transicién. En ambas series hay intermedios o
interludios, que proporcionan informacién adicional y requerida. Las diferencias también
son obvias. Las primeras cuatro visiones de los sellos trajeron sufrimientos de origen
humano; las primeras cuatro visiones de las trompetas traen sufrimientos de origen
natural y sobrenatural. El sufrimiento es mayor en esta serie que en la anterior, pero aun
es limitado: en 15 casos de destruccién o de danos fisicos, 12 limitan el alcance de
sufrimiento a un tercio.

De tal modo que al finalizar la media hora de silencio (v. 1), luego de presentarse ante
el Senor Dios las oraciones de los santos (vv. 2-5), los angeles estan listos para tocar las
trompetas. Los siete angeles que tenian las siete trompetas se dispusieron a tocarlas (v. 6).
Con este v. 6 se remonta a lo considerado anteriormente en el v. 2 y que conducira a las
plagas de las siete trompetas que vendran a continuacién. Por lo que dice el v. 6 no se
sabe qué estd involucrado en la preparacién que hacen los angeles de acuerdo con se
dispusieron a tocarlas. El verbo traducido se dispusieron es jetoimadzo*%. Normalmente,
significa preparar, disponer. Se puede inferir que significa sencillamente que se
levantaron, alzaron sus instrumentos y estuvieron listos para tocar sus trompetas. Segun
el comentarista Mounce, “esta accion elevaria el sentido de expectacion”.

b. Los primeros cuatro juicios de las trompetas, 8:7-12. Aqui se trata del juicio a la
naturaleza. La particularidad es que se dividen las siete trompetas en dos grupos de
cuatro y tres. Las ultimas tres se distinguen de las cuatro primeras denominandolas
como las “ayes” en 8:13; 9:12; y 11:14. Otra caracteristica es que las cuatro primeras
trompetas tratan acerca del juicio de Dios sobre la naturaleza. Las tres ultimas se
refieren particularmente a la gente. Hay una clara semejanza en relacién con las plagas
de Egipto.
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(a) El toque de la primera trompeta: afecta la tierra, 8:7. La primera trompeta (v. 7)
afecta a los elementos de la tierra, esto es, la vegetacién (comp. Exo. 9:22-26). Estos
eventos se deben interpretar como figuras de juicio que Juan toma del AT. En nada le
preocupa la compatibilidad literal de dichas figuras. Los tres elementos (granizo y fuego
mezclados con sangre) son simbolos del juicio divino ya mencionados en varias partes
del AT (Gén. 19:24; Sal. 18:12, 13; 78:47, 48; Isa. 28:2; 30:30; 66:16; Eze. 13:11-16; Joel
2:30; Hag. 2:17). En el NT el granizo aparece solo mencionado en Apocalipsis. Con esta
descripcion, Juan trasciende lo imaginable para que se entienda lo sobrenatural de este
juicio. Esta primera trompeta, por lo tanto, se pudiera denominar como un milagro triple
al mezclarse estos tres elementos tan diversos: granizo, fuego y sangre. Es dificil y no
hay seguridad en entender el porqué Juan incluye la sangre con el granizo y el fuego.
Pudiera ser que Juan incluye la sangre aqui como una queja dramatica en contra de la
injusticia que derrama sangre humana en la tierra (comp. 18:24). El texto dice, ademas,
que los elementos fueron arrojados sobre la tierra. En este contexto, Vine dice que tierra
denota “tierra en contraste con el mar (vv. 8, 9) y las aguas tierra adentro (vv. 10, 11)".
Finalmente, se refiere al estrago que esta plaga hace sobre la tercera parte de la tierra.
El fuego destruye un tercio de la tierra ... y la tercera parte de los arboles ... y toda la
hierba verde (comp. Zac. 13:8, 9). De nuevo, es dificil visualizar como seria la distribuciéon
del dano, pero lo que Juan sencillamente indica es que la tierra fue sometida a una
severa aunque limitada destruccién. En la opinién de ciertos comentaristas, los varios
desastres naturales que le sobrevinieron contribuyeron a la caida de Roma, y Juan aqui
alude al inicio de dicha caida imperial. Indudablemente, esta plaga traerd como
consecuencia una gran hambre sobre la tierra.

(b) El toque de la segunda trompeta: afecta al mar, 8:8, 9. La segunda trompeta (vv.
8, 9) dice que un tercio del mar se convirtié en sangre (comp. Exo. 7:20-24). Al toque de
la trompeta, se suscita un gran monte ardiendo con fuego que es arrojado al mar y se
convirtié en sangre. El comentarista Ashcraft sugiere que la erupcién del Vesubio en 79
dde J.C. (poco antes de la escritura de Apocalipsis) pudo haber sugerido esta figura.
Dicha erupcién devastdé a Herculano y a Pompeya; ademas de afectar toda la extension
costera de la regién. La visién de Juan representa algo mucho mas portentoso tanto en
magnitud como en destructividad. En el AT, la montafia usualmente es simbolo de poder
y, a veces, de soberbia (comp. Eze. 38:8, 20; 39:2, 4, 17; Zac. 4:7). Un detalle para resaltar
es que al son de las trompetas los embates caen del cielo; en otras palabras, son los
juicios de Dios en contra de los impios que rehuisan arrepentirse. Esta destruccién
abarca tres areas: Y la tercera parte del mar se convirtié en sangre, y murié la tercera
parte de las criaturas vivientes que estaban en el mar, y la tercera parte de los barcos fue
destruida. Perece un tercio de la vida marina (comp. Gén. 1:20, 21; Sof. 1:3). La primera y
segunda consecuencias de este acontecimiento césmico tienen su fundamento en la
primera plaga de Egipto (comp. Exo. 7:17, 18, 20, 21) Pudiese ser que la destrucciéon de
los buques, como dice el final del texto, tenga que ver con el comercio maritimo que era
la esencia de la opulencia de la Roma imperial. Como en el caso anterior, esta
destruccién fue horrible pero también limitada. La vida, en general, continud.

(c) El toque de la tercera trompeta: afecta las aguas dulces, 8:10, 11. La tercera
trompeta: (vv. 10, 11), presenta la contaminaciéon de las aguas dulces. El hecho de referir
que una gran estrella cae del cielo y contamina las aguas es un modo de decir que Dios
es el protagonista activo en traer esta plaga. Al igual que el “gran monte ardiendo con
fuego” (v. 8), la gran estrella, ardiendo como una antorcha (v. 10) es un simbolo de la
visitaciéon divina. Dios esta iniciando su justo juicio, y el humano se tiene que arrepentir
o atenerse a las consecuencias del furor total de la venida de la ira divina. Esta plaga
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actia de modo inverso al evento ocurrido en Mara (Exo. 15:22-25). Juan habilmente
cambia de un modo particular dicho antecedente. Invierte el milagro realizado por el
Senor en Mara al transformarse aqui los rios y las fuentes de aguas dulces en aguas
amargas. A la estrella se la denomina por el efecto que tiene sobre las aguas: EI nombre
de la estrella es Ajenjo. Y la tercera parte de las aguas se convirtié en ajenjo (v. 11). Ajenjo
es la traduccién del griego apsinthos®*, una planta amarga y ponzonosa. Crece en
lugares desérticos, sugiere calamidades (Lam 3:15) e injusticia (Amods 5:7). Se usa dos
veces en 8:11, en la primera parte como nombre propio. Aunque el ajenjo no es en si
venenoso, su sabor amargo supone la muerte. Juan declara que un tercio de las aguas
dulces adentro de la tierra se contaminaron por un acto sobrenatural de Dios y muchos
hombres murieron por las aguas, porque fueron hechas amargas. Se sobreentiende que
los hombres ingirieron las aguas y estas les causaron la muerte. La repeticién de la
fraccion la tercera parte de las aguas indica como en la ocasién anterior la restriccién de
la esfera de alcance del juicio divino, es decir, la limitaciéon sugiere que atn hay tiempo
para arrepentirse. Se supondria que una tercera parte de los hombres hubieran perecido,
pero no se indica asi Dice: y muchos hombres en vez de “y la tercera parte de los
hombres”; no es mas que una alteracion estilistica. Es importante notar que por primera
vez en las trompetas el juicio divino afecta también a los humanos, causandoles la
muerte.

(d) El toque de la cuarta trompeta: afecta a los astros celestes, 8:12. La cuarta
trompeta (v. 12) afecta los astros celestes: €l sol, la luna y las estrellas. Es evidente que
esta cuarta trompeta tiene su cuna en la novena plaga de Egipto (comp. Exo. 10:21-29).
En respuesta al son de la cuarta trompeta, una plaga hiere todos los astros celestes y
reduce en un tercio su capacidad de alumbrar. En la primera parte del versiculo, cuando
se interpreta en forma paralela con las otras plagas, pareciera indicar una disminucién
en la intensidad en la disponibilidad de iluminar como consecuencia de haberse
oscurecido la tercera parte de las lumbreras. Las ultimas dos frases del texto, no
obstante, indican la ausencia total de luz en un tercio tanto del dia como de la noche.
Entiéndase que esta oscuridad absoluta seria muchisimo méas aterradora que un eclipse
parcial. De nuevo la escena hace recordar la novena plaga en Egipto, que con sus densas
tinieblas no permitian que los egipcios se vieran ni actuaran durante tres dias (Exo.
10:21-23). El referirse continuamente a las plagas de Egipto es un modo de hablar dando
a entender que en los ultimos dias Dios de nuevo traera su juicio y castigo sobre los
poderes hostiles que oprimen a su pueblo. Toda esta descripcién es dificil de verse o
entenderse de modo literal. Esta descripcién tiene su significado en la impresién
auditiva en vez de la visual. Al leer el texto griego en alta voz, como lo hicieron en las
iglesias de Asia Menor, €l sonido del texto original es esencial para entender el sentido
del contenido. He ahi la traduccién como la sugiere Stam:

Y el cuarto angel toco (esalpisen),
y fue herido un tercio (triton) del sol (jeliou)
y un tercio (triton) de la luna (selenes)
y un tercio (triton) de las estrellas (asteron)
para (jina) oscurecer (eskotiscei) un tercio (triton) de ellos,
y el dia (jemera) no brillé (me fanei) un tercio (triton) de él,

y la noche (nux) igual (jomoios).
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Es en la pronunciacion oral que se siente toda la simetria y el paralelismo del texto.
Se percibe en la serie de frases breves (parataxias) el efecto de staccato la repeticién en
cinco oportunidades de la frase “un tercio (triton)” (més veces que en el caso de las otras
trompetas—Ila palabra [triton] se usa dos veces en la primera y tercera trompetas, y tres
veces en la segunda—) habria tenido un efecto retérico impactante al hacerse la lectura
oral y publica (comp. Apoc. 1:3). A la vez, se oye una asonancia de palabras clave que se
asemejan en su pronunciaciéon. Todos estos elementos contribuyen a proporcionar
significado teoldgico. La simetria del texto y del pasaje de las cuatro primeras trompetas
sugiere que Dios estd en control absoluto del desarrollo de los eventos histéricos. De
nuevo la proporciéon que se enfatiza con la figura de la fracciéon “una tercera parte” es
una muestra manifiesta de la gracia y paciencia de Dios para con la humanidad.

La oscuridad es un elemento importante en el texto: de manera que se oscurecio la
tercera parte de ellos. La oscuridad es un simbolismo de juicio que aparece al través del
AT. El profeta Amods, por ejemplo, refiere al dia del Seflor como un “dia de tinieblas, y no
de luz” (5:18). Joel, por su parte, dice que sera “idia de tinieblas y de oscuridad, dia de
nublado y densa neblina!” (2:2). El Senor Jesucristo, citando a Isaias, dice que en el dia
del Senor “el sol se oscurecerd, y la luna no daré su resplandor” (Mar. 13:24; comp. Isa.
13:10). Es bastante razonable pensar que esta plaga referida en la cuarta trompeta sea el
cumplimiento de estas profecias. Ahora, en el NT, la oscuridad se relaciona muchas
veces con lo demoniaco. El Israel incrédulo sera echado en la oscuridad o tinieblas: “Alli
habra llanto y crujir de dientes” (Mat. 8:12). El apdstol Pablo usa la luz y las tinieblas en
paralelo para referirse a Cristo y a Belial (2 Cor. 6:14, 15). Se habla de los santos como los
que han sido liberados del poder de la oscuridad (Col. 1:13; comp. 1 Ped. 2:9). La
oscuridad o tinieblas de la cuarta plaga antecede a la transicién de las advertencias
divinas en los ayes demoniacos. De modo que muestra con anticipacién la excomunién
final de los irredentos al castigo “preparado para el diablo y sus angeles” (Mat. 25:41).

c. Los ayes del aguila, 8:13. Las primeras cuatro plagas fueron serias pero mucho
menos severas que las que aun han de venir. Ellas atacaron los cuadruples elementos
vitales del mundo de los humanos: la tierra, el mar, las aguas dulces y los astros
celestes. Como es su costumbre, Juan interrumpe la secuencia para llamar la atencién
de sus lectores. Logra esto llamando a que le presten atenciéon a un aguila que esta
volando en medio del cielo y gritando en alta voz de las ayes que pronto vendran: Miré y
oi volar un aguila por en medio del cielo, diciendo a gran voz: “iAy, ay, ay de los que
habitan en la tierra, por razon de los demas toques de trompeta que los tres angeles aun
han de tocar!” (8:13).

Hay una advertencia de un aguila. Las aguilas son buitres y aves de rapina. Los
escritores apocalipticos los usan en sus representaciones figuradas (Eze. 1:10; 10:14;
Dan. 7:4). El texto dice que el aguila tenia una gran voz y decia iAy, ay, ay!, indicativo de
las tres otras plagas que seguiran al toque cinco, seis y siete de las trompetas. Mas
adelante, se notara que en dos ocasiones (9:12; 11:14) los textos indicaran que los ayes
han pasado. Ahora bien, mientras que la plaga demoniaca de las langostas (9:1-12) esta
claramente demarcada como el primer ay, no queda claro lo que Juan supone que sea el
segundo ay. Puede que fuese probablemente la caballeria del oriente (9:13-21), pero la
nota no aparece sino hasta después del interludio completo de los caps. 10 y 11.
Dificilmente pudiese significar que el tercer ay abarca 11:15-19 por cuanto eso no es
ningun ay. El tercer ay es probablemente la serie de las copas, que siguen después del
toque de la séptima trompeta.
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Con los gritos del aguila se crea un horripilante suspenso. El momento se acrecienta
pasando de tragedia a desastre, de danos fisicos a torturas y muerte. Esta actuacion
advierte de la severidad de los ultimos tres juicios sobre los habitantes malvados de la
tierra. Segun el comentarista Johnson: “Los ‘habitantes de la tierra’ son los que han
rechazado a Cristo, en contraste con los verdaderos, fieles, seguidores del Cordero
(comp. Apoc. 3:10)".

d. El toque de la quinta trompeta; el primer ay: Un ejército de langostas, 9:1-12. El
primer ay extraordinariamente severo, pero la teologia cristiana se hace evidente por
todas partes. La soberania de Dios esta en absoluto control de todo; el ay no empieza
hasta cuando le permite a la estrella, un agente angelical, tener la llave; entonces se
limita el tormento. No puede ser fatal; dura tan solo cinco meses. Se reconoce que existe
un gran depodsito de mal que es mas grande que el pecado de un individuo o que la suma
de los pecados de todos los individuos. Juan, como tedlogo cristiano, reconocié este
hecho y lo representé en figuras de plagas demoniacas. Algunos otros tedlogos
cristianos lo representan como los depodsitos de pecado en culturas de millones de
humanos que fundan una inversién que atrae interés compuesto a un alto interés.
Cualquiera sea la interpretacién, el mal es una totalidad césmica de serias proporciones
evidentemente bajo un liderazgo h&bil. Tal mal trae sufrimiento y tormento a sus
depositos que afligen tanto a la vida humana al punto de hacer de la muerte algo mas
atractivo que la vida. Aun cuando las descripciones de Juan sugieran tortura y
venganza, sus limitaciones sugieren que aun hay tiempo para arrepentirse.

(a) La estrella que cae, 9:1: Es un agente angelical. EI quinto angel tocé la trompeta.
Y vi que una estrella habia caido del cielo a la tierra, y le fue dada la llave del pozo del
abismo (v. 1). He aqui un breve drama. Hubo el toque de trompeta del quinto angel. Hay
un angel (estrella) que desciende del cielo a la tierra, y alguien le entrega la llave del
abismo. Ciertamente, el texto nunca identifica esta estrella como un angel; sin embargo,
se hace evidente inmediatamente que estd conceptuado como un ser personal y, en
realidad, como un angel.

Hay un debate fuerte en buscar saber si este angel/estrella es bueno o es un
demonio, es decir, angel caido. La opinién de los eruditos esta muy dividida. De todos
modos, aunque no se pueda saber en cuanto a su naturaleza lo que sea este angel en
cuanto a su caracter, su papel es secundario. Esencialmente, Juan esta empleando a
este personaje o figura como un instrumento literario para introducir las langostas en el
escenario. Ademas, cualquiera sea la interpretacién que se admita, el relato demuestra
que los juicios estan absolutamente bajo el control del Sefnor. Si fuese un angel caido, se
puede comprobar que los demonios tanto como las langostas no pueden actuar al
margen de la voluntad de Dios. Se puede concluir, pues, que el propdsito teoldgico
literario de dicho angel es mostrar la naturaleza demoniaca y abismal de esta plaga, y la
soberania incuestionable de Dios sobre ella.

(b) El abismo y las langostas, 9:1-6. En los vv. 1, 2 se habla del abismo. El abismo se
ha interpretado tradicionalmente como un lugar provisional de castigo para Satandas
hasta que llegue el fin, entonces serd arrojado “al abismo”. La palabra es abussos™,
palabra compuesta de a (negacién) y bussos (profundidad). Segun Vine, “describe una
profundidad insondable, el mundo inferior, las regiones infernales, el abismo del seol ...
Es una referencia a las regiones inferiores como morada de demonios, de donde pueden
ser soltados ...;se halla en siete pasajes de Apocalipsis (9:1, 2, 11; 11:7; 17:8; 20:1, 3)".
Los vv. 3, 4 presentan a las langostas volando y recibiendo poder para castigar a los que
no tienen el sello de proteccion de Dios en sus frentes. El v. 5 indica que la tribulacién
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sera el juicio de Dios sobre la gente rebelde. Al igual como en el caso de Israel en Egipto,
asi como el pueblo de Dios entonces fue preservado, también en el caso de Apocalipsis,
las iglesias del Senor estardan en el mundo durante la tribulaciéon. Las iglesias
experimentaran persecucién, pero seran preservadas de sufrir las consecuencias de la
ira de Dios. Dicha ira sobrevendra tinicamente sobre los que no posean el sello de Dios
sobre sus frentes.

(c) La caracterizacion de las langostas como caballos, 9:7-10. Lo importante aqui es
entender lo significativo de la accién arrolladora en contra de la gente rebelde. Quiero
enfatizar que nosotros, como creyentes en Cristo, no debemos tener miedo del mensaje
que aqui se presenta en cuanto al poder de estas huestes. Comentando este pasaje,
Arnoldo Canclini dice: “Es normal que el lector se atemorice ante la posibilidad de un
embate de semejantes huestes: langostas del tamano de caballos, con inteligencia y
belleza humanas y veneno diabdlico. Pero veamos realmente qué es lo que se les permite
hacer. Porque no actian segun su arbitrio. Por un lado, ‘[y les fue dado poder]’ (v. 3b),
pues no lo tienen por si. Ademas ‘[Y se les dijo]’ (v. 4a), pues no tienen voluntad propia, y
‘[Se les mandd]’ actuar como lo harian (v. 5a) porque no pueden ir mas alla de los limites
que se les fijan”.

(d) El dirigente de las langostas, 9:11, 12. Esta descripciéon presenta una imagen del
guia de las fuerzas del mal. A este dirigente se le llama Abaddn en hebreo y Apolién en
griego. Abadén significa “destruccién o ruina”Apolién quiere decir “exterminador” o
“destructor”. Este término solamente aparece aqui en todo el NT. El v. 12 es un pasaje
de transicién. Indica sencillamente: El primer ay (posiblemente significa la quinta
trompeta) ha concluido y quedan dos ayes mas por venir (probablemente se refiera a la
sexta y séptima trompetas; véase 8:13; 11:14).

e. El toque de la sexta trompeta; el segundo ay: Acciones desastrosas, 9:13-19

(a) El significado del Eufrates, 9:13-15. El toque de la sexta trompeta llama a una
horda demoniaca de caballerias invasoras que traen no solo un gran sufrimiento sino
también muerte sobre un tercio de la humanidad. El pasaje trata el tema del
arrepentimiento; y aun cuando los habitantes de la tierra no se arrepintieron, la
implicacién es que estos juicios debieron traerlos al arrepentimiento. No se puede pasar
por alto la conviccién de Juan, aunque expresada como un lamento. Esa idolatria tiene
sus garras sobre los humanos de un modo tan firme que estos proceden a seguir
adorando las obras de sus propias manos aungue el poder infinito del verdadero Dios se
manifiesta en todo su alrededor. Una misteriosa implicacién al final del pasaje es que el
mundo es asi. Como se dice cominmente: “Asi es la vida”. Juan les escribié a los
cristianos en Asia Menor para animarlos a ser fieles a Dios, al Senor Jesucristo, aun
cuando este mundo malo lo rechaza a él. Ellos tienen que ser testigos en este mundo
todo el tiempo que se tenga vida.

Se escuchd la voz desde el altar. El sexto angel toco la trompeta. Y oi una voz que salia
de los cuatro cuernos del altar de oro que estaba delante de Dios (v. 13). Esa voz dio la
orden del ejecutese. El altar de 8:3, 4 era el altar de incienso sobre el que las oraciones
de los santos fueron mezcladas con el incienso. Juan une el siguiente juicio con esa
vision e implica que las oraciones regresaron desde Dios en juicio hacia la tierra. Los
cuernos eran proyecciones decorativas en cada angulo del altar de oro, aunque en el
Israel primitivo los cuernos sobre el altar eran santuarios de seguridad para los que
huian para salvar su vida. Esta voz no identificada ordené al angel que habia tocado la
trompeta que soltara a los cuatro angeles.
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Surgen cuatro angeles: ... diciendo al sexto angel que tenia la trompeta: “Desata a los
cuatro angeles que han estado atados junto al gran rio Eufrates” (v. 14) Los cuatro
angeles no son los mismos que estuvieron conteniendo los cuatro vientos en 7:1. Estos
angeles son malignos, siendo que han estado atados y son probablemente los lideres de
la caballeria demoniaca. Ellos han estado atados junto al gran rio Eufrates.
tradicionalmente, el rio Eufrates, que era la antigua frontera entre el ideal Israel y sus
adversarios de Asiria y Babilonia al oriente; tanto en los escritos de Isaias como de
Jeremias simbolizaba a los enemigos del pueblo de Israel y de Dios. La frontera oriental
de Roma también era el. Eufrates, su enemigo entonces eran los partos. Los partos le
habian infligido severas derrotas a los romanos y habian llegado a ser temidos
exageradamente en las leyendas romanas.

De tal manera que lo que Juan esta representando es que estos angeles enemigos
estan junto a la frontera: Fueron desatados los cuatro angeles que habian estado
preparados para la hora y dia y mes y ano, para que matasen a la tercera parte de los
hombres (v. 15). El enemigo habia sido contenido, pero ahora son desatados para atacar
al enemigo de la comunidad cristiana. Una vez mas se debe notar que Dios siempre esta
en control de los seres como del tiempo cuando deben ocurrir estos eventos. Se muestra
en el texto que el enemigo habia sido aguantado durante un tiempo especifico; habia
llegado el tiempo. El tiempo estaba marcado para que matasen a la tercera parte de los
hombres.

(b) El ejército de 200 millones, 9:16-19. Procede la invasién desde el oriente. Juan
oy6 la cantidad de las tropas: El numero de los soldados de a caballo era de dos miriadas
de miriadas; yo escuché el numero de ellos (v. 16). El ejército se expresa en una cantidad
de 200 millones, lo que significa una cantidad mas alla de ser contada (comp. Sal. 68:17;
Dan. 7:10). Luego se describe la caballeria demoniaca: Y de esta manera, vi en la vision
los caballos y a los que cabalgaban en ellos, que tenian corazas color de fuego, de jacinto y
de azufre. Las cabezas de los caballos eran como cabezas de leones; y de sus bocas salia
fuego, humo y azufre (v. 17). Las caracteristicas de estos caballos tienen paralelos con
las de las langostas de la quinta trompeta (9:7-11), aunque también hay diferencias.
Aunque el v. 17 supuestamente describe a los caballos y a sus jinetes, todo el énfasis de
la descripcién recae sobre los caballos. Solamente la coraza es lo que tiene que ver con
los jinetes, aunque algunos creen que también pertenece a los caballos. El equipo militar
que portan los jinetes o sus caballos es la coraza, una armadura que es particularmente
defensiva. Se indican los colores de las corazas color de fuego, es decir, rojo; de jacinto,
es decir, azul violeta; y de azufre, es decir, amarillo. Esencialmente, el significado de los
tres colores corresponde al aliento de los dragones (vv. 17, 18): fuego, humo y azufre.

La tercera parte de los hombres fueron muertos por estas tres plagas: por el fuego, el
humo y el azufre que salian de la boca de ellos (v. 18). El texto se refiere a que la severa
misién de la caballeria demoniaca era matar. Esta es una diferencia con las langostas,
que torturaron (9:5, 6), y los caballos, que matan a la tercera parte de la humanidad (vv.
15, 18). Los tres componentes que sirven al soplo mortifero de este caballo son el fuego,
el humo y el azufre (vv. 17, 18). Este trio de elementos son despedidos de la boca de ellos
todos estos son simbolos tipicos del juicio divino. Alli se observa el cumplimiento de la
misién encomendada.

Juan agrega una descripcion mas para referirse a la capacidad destructora de los
caballos: Pues el poder de los caballos esta en sus bocas y en sus colas. Porque sus colas
son semejantes a serpientes, y tienen cabezas con las cuales hieren (v. 19). Casi como una
anadidura, Juan amplia la informacién sobre el poder destructor de los caballos. Se
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declara que aunqgue el poder de los caballos estaba en su boca, también causaban dano
por medio de sus colas estas actuaban picando con sus cabezas todos estos elementos
son usados por Juan para comunicar su mensaje de un modo eficaz. Estimula varios
sentidos corporales. Se tiene el de la vista al apelar al uso de brillantes colores de las
corazas, los caballos con cabezas de leones. A la vez todo esto se combina también para
causar temor. Hace al lector sentir calor por la presencia del fuego, el sentirse asfixiado
por el humo. El olfato es estimulado por la presencia del azufre, y fisiologicamente se
experimenta agudo dolor por la picadura que causan las serpientes.

f. El propodsito del juicio de Dios, 9:20, 21. Hay dos asuntos aqui: Uno es juicio sobre
la humanidad (v. 20) Y dos es llamar al arrepentimiento (v. 21).

(a) El juicio a la humanidad, 9:20. La parte final de la sexta trompeta parece ser
también el cierre de las seis primeras trompetas. Los demds hombres que no fueron
muertos con estas plagas ni aun asi se arrepintieron de las obras de sus manos, para dejar
de adorar a los demonios y a las imagenes de oro, y de plata, y de bronce, y de piedra, y de
madera, las cuales no pueden ver, ni oir, ni caminar (v. 20) En paralelo, el sexto sello
también se refirié a la reaccién de sus victimas (6:15-17). Por la lista de pecados de los
que no se arrepintieron estos sobrevivientes de las plagas se demuestra nuevamente
que el séptuplo de las trompetas iban dirigidas contra los impios, sin que se tocase al
pueblo de Dios (7:4-8; 9:4; 16:2), del mismo modo que sucedié con las plagas en Egipto.
Los dos tercios de los iddlatras que sobrevivieron, luego de ver perecer a un tercio de sus
allegados en el pecado, insisten en permanecer pecando insensatamente en su idolatria,
crimenes y corrupcion. El versiculo muestra la estupidez del que cree en las imagenes. El
fundamento para la ceguera espiritual es la idolatria. Juan declara que toda idolatria es
un culto a demonios, es un culto satanico. Se muestra continuamente la paciencia divina
en esperar que el humano pecador proceda al arrepentimiento (comp. 2 Ped. 3:9). Los
juicios de Dios son progresivos, y aun este es parcial para dar la oportunidad de que el
humano reconsidere su situacién espiritual. Detrds de los castigos estd la gracia y
paciencia de Dios esperando que el humano se arrepienta (Joel 2:11-14; comp. Amoés
4:6-11; Rom. 2:4, 5).

(b) Llamamiento al arrepentimiento y rechazo, 9:21. Aqui otros pecados de los que
los impios no quisieron arrepentirse: Tampoco se arrepintieron de sus homicidios, ni de
sus hechicerias, ni de su inmoralidad sexual, ni de sus robos (v. 21). Ademas, de la falsa
adoraciéon a idolos, y como resultado de ello, los sobrevivientes no se arrepintieron de
sus pecados, de los cuales cuatro son representativos: homicidios, hechicerias,
inmoralidad sexual y robos se puede ver que tres de estos pecados son violaciones de
tres de los mandamientos en relaciéon con el matar, el adulterar y el hurtar. La hechiceria
era una forma de practica de magia, trucos o enganos que conducen al mal. La fe biblica
no concede lugar alguno a las artes magicas. El despertar moderno de tales practicas,
comun en todas las ciudades y diarios, estan bajo el severo juicio de Dios.

El hecho de que los sobrevivientes no se arrepintieron resulté en algo asombroso
para Juan. El poder de la idolatria se ilustra tanto a los lectores de Juan en el siglo I de la
era cristiana como en el actual siglo XXI. El mundo se desmorona por causa de la
decadencia interna, las mal llamadas guerras, y el juicio justo de Dios. Los humanos se
aferran a sus idolos, su versién moderna de adoracion demoniaca y sus técnicas
sofisticadas para asesinar, para practicar hechiceria, inmoralidad sexual y el robo legal o
ilegal. Tienen todavia el desparpajo de no arrepentirse para con Dios.

(2) Un segundo interludio: Visiones de la funcion profética, 10:1-11:13
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a. Introduccion al segundo interludio. Del mismo modo que hubo un interludio entre
el sexto y séptimo sellos, los 144.000 y la multitud (7:1-17), Juan inserta otro interludio
entre la sexta y séptima trompeta que se encuentra en 10:1-11:13. Este interludio consta
de dos visiones. La una que presenta al angel con un librito, y va dirigida a Juan (10:1-
11). La otra esta relacionada con dos testigos, pero va dirigida a la iglesia perseguida
(11:1-13).

b. El angel poderoso y el librito abierto, 10:1-11

(a) Hay un anuncio de la cercania del fin, 10:1-7. Lo que se halla aqui estéa orientado
a compartir una visién que tiene como finalidad animar y fortalecer a los creyentes
(santos) en su testimonio: Vi a otro angel poderoso que descendia del cielo envuelto en
una nube, y el arco iris estaba sobre su cabeza. Su rosto era como el sol, y sus piernas
como columnas de fuego (v. 1). El angel poderoso, extraordinariamente descrito aqui por
Juan, se puede asociar probablemente con su misién de juicio. En la Biblia, por lo
general no se describe a los angeles. Sin embargo, aqui Juan parece seguir el ejemplo de
Daniel 10:5 en presentar la figura impactante del angel que él ve. A diferencia de los
otros dos angeles poderosos vistos por Juan—uno que pregunté con fuerza en busca de
alguien digno de abrir el libro y desatar los sellos (5:2) y otro que arrojé una piedra
enorme al mar para simbolizar asi la destruccion total de Babilonia (18:21)—este angel
es el tinico que desciende del cielo. Aunque en otros lugares la nube cumple funciéon de
transporte, aqui se deduce que probablemente tanto la nube como el arco iris tengan un
significado esencialmente descriptivo, destacando asi la grandeza e importancia del
angel y de lo que viene a hacer. La brillantez del rostro como el sol es caracteristica de un
ser sobrenatural (comp. Dan. 10:6); en algunos casos, a un ser humano tocado por la
gloria divina que le resplandeci6é su rostro (comp. Exo. 34:30). Debe quedar claro, sin
embargo, que en esta y en Apocalipsis 10 el que resplandezca el rostro no implica
divinidad o deidad.

En realidad, no hay paralelos en la Biblia idénticos de angeles con piernas como
columnas de fuego. Esta frase poco usual pareciera remontarse a la peregrinacién de
Israel por el desierto después de la salida de Egipto. El Senor Yavé conducia a su pueblo
con una columna de nube de dia y con una columna de fuego de noche (comp. Exo.
13:21, 22). Esta relacién cobra fuerza por cuanto en ciertos pasajes se considera que la
presencia de un angel tiene que ver con los elementos de columna de nube y de fuego
(Exo. 14:19). Algunos intérpretes (como p. ej., Karl Barth), sugieren que la luz se refiere a
la revelacion de la voluntad divina que ilumina la historia (citado por Juan Stam).

Y tenia en su mano un librito abierto. Puso su pie derecho sobre el mar y su pie
izquierdo sobre la tierra (v. 2). Al descender del cielo, el angel poderoso pone su pie
derecho sobre el mar y su pie izquierdo sobre la tierra. Esto puede interpretarse como una
caracteristica particular que identifica a este angel, lo que se menciona hasta tres veces
(vv. 2, 5, 8). Nétese aqui la combinacién de la mencién del cielo de donde desciende el
angel, el mar donde posa su pie derecho y la tierra donde posa su pie izquierdo. En
ciertos textos de la Biblia, la combinacién de mar y tierra equivale a toda la creacién,
particularmente como esfera de la vida y objeto de la mayordomia cristiana (Gén. 1:26—
28; 9:1-3; Isa. 42:10; Zac. 9:10).

Finalmente, la figura del 4ngel poderoso une tanto al mar como a la tierra y al cielo de
donde habia descendido. Aqui se halla simbolizada la unidad de cielo, mar y tierra bajo
la completa soberania de Dios (comp. Exo. 20:4, 11; Job 11:8, 9; Sal. 69:34; 146:6; Prov.
8:28, 29; Apoc. 14:7). Es evidente que esta vision apocaliptica es simbdlica. No seria
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posible que un angel o varios cupieran en nuestro espacio terrenal. De ahi que se
entiende que el significado teolégico no es mostrar a un ser angelical con estas
caracterizaciones sino mostrar la fidelidad y el poder de Dios simbolizados en estas
imagenes. Por eso es que no tiene sentido identificar quién es el angel sino hallar el
significado para la fe en esta visiéon de conjunto.

Ahora bien, el texto hace referencia a que el angel tenia en su mano un librito abierto
(v. 2). Ya se ha mencionado ciertamente que lo impresionante de la descripcion del angel
no tiene que ver con él sino con el librito abierto. E1 mensaje del librito (distinto del libro
que se refiere en 5:1) es para el mundo entero. Aqui se destaca la importancia
extraordinaria que tiene el mensaje divino, directo, tanto para Juan como para todos los
creyentes fieles en tiempos escatoldgicos. Este librito abierto es un llamamiento a
cumplir una mision profética bajo severa tribulacién. El mensaje que Dios envia por
medio del dngel poderoso encarga, por una parte, a Juan (10:8-11:2) y, por otra parte, a
la iglesia (11:3-14) que lleve a cabo una tarea profética cada vez mas radical y valiente.
Lo diminuto del libro no aparece en ninguna fuente del pasaje de modo que es original
de Juan. Es robable que sea un equivalente al “poco tiempo” que resta antes del fin
(12:12). A diferencia del libro sellado siete veces (5:2) este librito esta abierto y, por
tanto, significa que lo revelado por Dios ya tiene que compartirse con las iglesias por
cuanto el tiempo ha llegado.

Y grité a gran voz, como cuando ruge el leén. Cuando gritd, los siete truenos emitieron
sus voces. Cuando los siete truenos hablaron, yo estaba por escribir, pero oi una voz del
cielo que decia: “Sella las cosas que los siete truenos hablaron; no las escribas” (vv. 3, 4).
La voz del angel es proporcional a su tamano gigantesco. El grito es semejante al del
rugido de un leén (Ose. 11:10 refiere a Yavé rugiendo como un leén, comp. Amoés 3:8). Al
hacer el simil, la palabra para ruge (mucaomai**®) es una onomatopeya que denota el
mugido del ganado. Sugiere que la voz del 4ngel posee una profunda resonancia que
exigiria la atencién de los que la oyeron. Aqui se registra una ensefnanza acerca de la
revelacién de Dios. Contintian los relatos de acciones bajo la figura de los truenos. El
grito o gran voz (comp. 1:10; 5:2; 6:1, 3, 5, 7; 11:15; comp. 19:6) es un instrumento literario
por medio del cual se resalta el origen sobrenatural y la grandisima trascendencia del
mensaje. Inmediatamente después de gritar, se suscitan siete truenos que emiten sus
voces. De modo similar con el caso de los cuatro seres vivientes que llamaron con voz de
trueno a los cuatro jinetes (6:1-7), la gran voz del angel llama a los siete truenos.

En el AT aparecen varias descripciones de tormentas con presencia de truenos y
relampagos. Por ejemplo, el Salmo 29 se conoce como “el salmo de los siete truenos”. En
dicho salmo se alaba al Rey de la creacién, cuya majestad y cuyo poder proclaman los
truenos que resuenan en las nubes tempestuosas que surgen en el mar Mediterrdneo
durante el invierno. El trueno es analogo a la “voz de Jehovah”, frase que se repite siete
veces en siete versiculos al principio de cada linea métrica del poema. La repeticiéon se
hace con un ritmo que produce el efecto de un estruendo de trueno. El poderoso trueno
del Senor “despedaza los cedros del Libano” (v. 5), “estremece al desierto de Cades” (v.
8) v “desnuda los bosques” (v. 9). Es bastante probable que este salmo sea el trasfondo
de los siete truenos que se mencionan aqui (Apoc. 10:3, 4).

También se debe entender que la figura de los truenos cumple una funcién
significativa en la revelacién divina (comp. Exo. 19:16; 20:18). Se observa que las
teofanias venian acompanadas por truenos, reldmpagos y terremotos (Isa. 29:6; Eze. 1:4—
28; Apoc. 4:5). En Apocalipsis, desde el cielo la figura del trueno reviste la proclamacién
divina de solemnidad (4:5; 6:1; 8:5; 10:3, 4; 11:19; 14:2; 16:18; 19:6). Si se compara con las
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figuras de sellos, trompetas y copas, los truenos estan muy por encima de ellos. Significa
que Juan entiende que lo que estaba recibiendo era algo muy grande y sumamente
importante.

No obstante, ocurre algo extrano. Juan entiende el mensaje y se propone escribirlo,
pero una voz celestial le dice: Sella las cosas que los siete truenos hablaron; no las
escribas (v. 4). Ciertamente, no se puede saber exactamente el significado aqui. Se le
revela a Juan un nuevo septenario con los truenos, pero no se le permite comunicar el
significado del mensaje al respecto. Pudiera ser que el Sefnor Jesucristo nos esta
diciendo que hay ciertas verdades en la revelacién divina que aiin no nos toca saber y
que deben seguir siendo secretos celestiales. Algunos comentaristas agregan ideas para
una posible interpretacién de la supresion del septenario de los truenos. Consideran que
la voluntad de Dios quiza era que no demoraria mas la llegada del juicio final, por una
parte. Otros consideran que podria tener que ver con el hecho de que ante la urgente
proximidad del fin se requeriria que Juan se ocupara mas de la proclamacién oral del
mensaje profético, y no de ser vidente y escritor. Ciertos eruditos ven que pareciera que
ocurre un cambio esencial en la misiéon de Juan. Su funcién sera menos de vidente y
escritor para pasar a ejercer la vocacioén plena de profetizar o predicar la palabra de Dios
a los pueblos de la tierra.

Semillero homilético

iSe necesitan profetas!
10:1-11:14

Introduccioén: Los profetas estan de moda; siempre ha sido asi. A veces llegamos a la Biblia con
la misma actitud de cuando leemos a Nostradamus o a Julio Verne. Estamos confundidos de la
tarea del profeta, y la mayoria de veces la relacionamos con un evento futuro. Si nos atenemos a
lo que la Biblia ensefa, nos daremos cuenta de que no siempre fue asi.
I. Predicar el amor de Dios (10:1-7).
1. Una visién formidable.
(1) Estamos en medio del toque de las trompetas y los ayes. Se detiene la Ultima trompeta.
(2) Una situaciéon de desesperacion, y la realidad de que la gente no se convierte.
2. Una presencia sobrecogedora.
(1) El &ngel una figura muy fuerte, dominando todo.
(2) Al mismo tiempo con el arco iris, como recordatorio de la esperanza y fidelidad de Dios.
3. Un mensaje contradictorio.
(1) Le habia dicho que escribiera todo lo que iba a pasar.
(2) Ahora le dice que no. Que se detenga, que no relate lo que eran los truenos.
(3) El fin se ha acercado: Podremos ver el amor de Dios (Mar. 13:20). Dios ha decidido
acortar el tiempo del sufrimiento: No son siete series de siete, apenas seran tres.
II. Hay que comerse el librito (10:8-11).
1. Un librito.
(1) La mayoria concuerda en que se trata de la palabra de Dios para ser predicada.
(2) La tarea de profetizar es céntrica (11:3, 6, 10).
2. Una tarea nada cémoda.
(1) Predicar es siempre bonito. Como comerse el librito: muy dulce, pero luego ...
(2) El evangelio es atractivo, ofrece salvacién, es gratis, pero exige negacion.
3. Una tarea muy grande.
(1) No tiene limite, pero comienza en casa.
(2) No podemos permanecer impavidos antes del fin. Tenemos que luchar por cambiar el
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mundo, ser sacerdotes.
III. Un ejemplo de profetas (11:1-14).
1. Niimeros, niimeros.
(1) Testifican por tres y medio (vv. 2, 3). Muertos por tres y medio. Mueren 7.000. Son
reivindicados.
(2) El sufrimiento es la mitad de lo perfecto (siete) de lo que tendran.
(38) Dos profetas anunciados en Zacarias: No se sabe quienes son, pero son testigos en
medio de la persecucién.
2. Son derrotados luego de cumplir su tarea.
(1) No es una tarea facil, y por ser fieles han sido asesinados, y escarnecidos por todos.
Parece que todo acabd.
(2) El testimonio es un acto publico, no encerrado en cuatro paredes.
(3) La bestia dirige: Sodoma (promiscuidad y avaricia) y Egipto (idolatria).
3. Son exaltados.
(1) Cuidado y penurias son simultdneos para una iglesia fiel.
(2) Es el destino de esperanza.
Conclusién: El que es fiel como el Maestro, terminard como el Maestro. Pero no tenemos otro
camino que el de la fidelidad que nos traerd problemas. Debemos predicar en contra de los
poderes del mundo que nos esclavizan, que no nos permiten ver mas alla de la religiosidad
dominical. Construyamos una nueva comunidad, de preocupacion por el préjimo y la sociedad.

De nuevo se dice que todas las promesas de Dios se cumplirdn y ya no habra mas
interrupcién en cuanto a la venida del fin (vv. 5-7). Por segunda vez, se refiere al angel
que posa su pie en el mar y sobre la tierra (v. 5; comp. v. 2). Este levanta su diestra y jura
solemnemente (levantd su mano derecha al cielo). Aqui hay un paralelismo tanto con la
orden de sellar los siete truenos ya mencionados como las acciones de alzar las manos al
cielo y de jurar con solemnidad con Daniel 12:4-9. Ahi dice que a Daniel se le indica dos
veces que selle el mensaje (12:4, 9; comp. Apoc. 10:3, 4). Aparecen dos seres celestiales
que conversan. El uno pregunta al otro cuanto tiempo falta para que se cumplan las
profecias (Dan. 12:6). A lo que el hombre vestido de lino alzé ambas manos al cielo “y
juré por el que vive por los siglos, que serd por un tiempo, tiempos y medio tiempo.
Todas estas cosas se cumplirdan” (12:7). Aqui hay detalles que marcan diferencias. El
angel poderoso de Apocalipsis levanta solo su diestra y jura que ya no hay mas tiempo
(Apoc. 10:6).

La serie de detalles en el texto destaca la solemnidad de lo ocurrido. El juramento es
el inico que se menciona en todo el libro de Apocalipsis. La majestuosidad del angel
inclusive ha hecho que algunos intérpretes concluyan que representa al Senor
Jesucristo. Ademas, el significado del dangel se aumenta por cuanto aparece justo antes
de que sea tocada la séptima y ultima trompeta. Se puede derivar que el Sefnior Dios no
escatima esfuerzos en llamar la atenciéon de los lectores para convencerles de la
extraordinaria importancia de este juramento. Por tanto, al interpretar este texto junto al
contexto, hay que reconocer aqui una clave para una interpretaciéon apropiada. En el AT
se menciona que, al hacer sus juramentos, Dios alza la mano (Exo. 6:8; Num. 14:30; Deut.
32:40, 41; Eze. 20:5, 6, 23, 28, 42).

El angel poderoso jura por el que vive para siempre jamas, quien cred el cielo y las
cosas que estan en él, y la tierra y las cosas que estan en ella, y el mar y las cosas que
estan en él (v. 6). El que vive para siempre jamas es una frase frecuente en Apocalipsis
(comp. 1:18; 4:9, 10; 10:6; 15:7) y sigue el modelo que se observa en el AT donde “el Dios
vivo” es el titulo para Dios, el Senor (comp. Jos. 3:10; Sal. 42:2; 84:2; Ose. 1:10). Juan
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amplia el titulo que aparece en Daniel 12:7: el que vive por los siglos” para
expresarlo en su maxima extension: por el que vive para siempre jamas.

En la solemne juramentacion, el angel poderoso apela ademas a la grandeza y al
poder de Dios como Creador del universo (v. 6). Existen otros juramentos biblicos
semejantes que apelan a Dios como Creador (comp. Gén. 14:19, 22; Exo. 20:11; Deut.
4:26). Unicamente en Apocalipsis 10:6 se combina al Dios eterno con su obra creada en
un juramento doble. El angel grandioso, con un pie sobre el mar y con el otro sobre la
tierra y con la diestra levantada hacia el cielo, reine en su ser tres elementos césmicos
de la creacion: el cielo, la tierra y el mar.

La doble aclamacién—que vive para siempre y quien creé cielo, tierra, y mar—acerca
del Dios por quien el angel jura resalta impresionantemente la inmensurable importancia
de dicho juramento. El angel jura por el que vive eternamente justamente para proclamar
que ya no habra mas tiempo. La majestuosa referencia que se hace al Creador,
respaldada por la figura simbdlica de la posicion césmica del angel, demuestra que el
mensaje afecta al universo completo. Con su solemne aclamacién, el juramento muestra
que el Senor asume un compromiso voluntario de que cumplird el anuncio y no lo
demorara mas. La larga historia biblica llega a su conclusion.

Lo que dice (v. 7 confirma la interpretacién del juramento del angel. Sino que es una
conjuncién adversativa que establece un fuerte contraste entre las dos frases: Ya no hay
mas tiempo (v. 6), sino que en los dias ... También la referencia que se hace en el v. 7: en
los dias de la voz del séptimo angel da a entender claramente que Juan continta
pensando en palabras temporales. Juan se esta refiriendo al hecho de que la séptima
trompeta proclamara el cumplimien. to definitivo de la obra de salvacién. Por supuesto,
se ha de entender que Juan no se refiere solo al aspecto puntual cuando el 4ngel coloque
la trompeta en su boca y toque, sino al conjunto de sucesos que han de proseguir luego
del toque de esa ultima trompeta. De modo que en la cronologia de dicho drama
apocaliptico la consumacién de todo sera a la vez un proceso.

E1 misterio de Dios parece indicar el propoésito de Dios que ha estado escondido, o
solo parcialmente revelado, pero pronto ha de ser revelado plenamente (comp. Rom.
16:25; 1 Cor. 2:7; Efe. 3:4-6). En los pasajes citados, se menciona a los profetas, y el
evangelio de Jesucristo es la revelacion.

(b) Se reafirma el encargo de Juan como profeta, 10:8-11. El final de este capitulo
importante refiere a un nuevo llamamiento profético que se le hace a Juan. Esta es una
nueva fase de la accién divina y de la pretendida oposiciéon satdnica. Se entiende que
Dios envia a este gran y poderoso angel para encontrarse con y renovar en Juan con toda
solemnidad su vocacion profética en los momentos de la lucha final.

i. El contenido del librito, 10:8: Probablemente aqui se encuentra la esencia de la
vision de la séptima trompeta (que a su vez son las siete copas) y el resto del mensaje de
Apocalipsis.

ii. Lo amargo y dulce del mensaje divino, 10:9, 10: Se simboliza aqui el recibir la
palabra de Dios de tal manera de ser capaces de proclamarla con seguridad. Para la idea
analoga, véase Ezequiel 2-3, aunque se presenta una diferencia. La amargura (v. 10)
quizas sea una referencia a las ayes o a la ira de Dios que le tocaba a Juan presentar en
la vision de la séptima trompeta. No podemos obviar reconocer que el mensaje del
evangelio, que es la verdad y que se ha de pregonar al mundo entero, es amargo y dulce
alavez.
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iii. La importancia y significado del mensaje integro del profeta, 10:11: Aqui se reitera
a Juan su encargo de profetizar, predicar, la revelaciéon de Dios una vez mas.

c. La medicion del templo y los dos testigos, 11:1-13. La mayoria de los
comentaristas opinan que este pasaje es dificil de interpretar. La dificultad se encuentra,
por una parte, en establecer si el escrito aqui ha de ser entendido literalmente o
simbodlicamente. Por otra parte, se necesita saber como relacionar dicho pasaje (11:1-13)
con el contexto total (10:1-11:19). De modo que se estara siguiendo la interpretacién
simbdlica de este pasaje que se refiere a toda la comunidad cristiana. En forma
resumida, se puede decir que este pasaje, aunque admite que los cristianos, como
pueblo de Dios, tendran sufrimientos, presenta el mensaje alentador y de seguridad de
que el pueblo del Senor Jesucristo no perecera jamas. Al tener que hacer frente a sus
adversarios, los creyentes en Cristo necesitan recordar, tener presente siempre, esta
seguridad.

(a) Hay un mandato de medir el templo, 11:1, 2. Se trata, pues, de la seguridad de la
iglesia del Senor. Juan esta participando directamente de la vision en medir diferentes
areas del templo.

i. Se simboliza la preservacién del pueblo cristiano del peligro espiritual, 11:1. Siendo
que el templo de Jerusalén ya estaba destruido y en ruinas, se entiende que templo aqui
es simbdlico. L.a medicién se refiere a la proteccién o preservaciéon del pueblo de Dios en
tiempo de peligro. Esta proteccién no es de sufrimientos y muerte fisica, sino de peligro
espiritual (comp. el sellamiento de 7:1-8). También se incluye aqui que el templo
simboliza a la iglesia en la gran tribulacién. El altar, y a los que en él adoran son
simbolismos de los verdaderos adoradores y siervos de Dios.

ii. Se simboliza que la persecucién que sufren los cristianos de los paganos tiene limite,
11:2. La ciudad santa, de modo similar como el templo, se refiere a la iglesia o comunidad
de los fieles del Senor Jesucristo. El periodo de tiempo por cuarenta y dos meses es
simbolismo de un tiempo limitado, cuando se permitird que el mal impere libremente
(comp. Dan. 7:25; 12:7).

(b) Los eventos que se relacionan con los dos testigos, 11:3-12. En una forma
resumida el comentarista Richard Bauckham dice: “El pueblo de Dios ha sido redimido
de toda raza, lengua, pueblo y naciéon (5:9) con la finalidad de ser portadores del
testimonio profético a la gente de los pueblos y de las razas y de las lenguas y de las
naciones (11:3-13)".

i. La identidad de los dos testigos, 11:3, 4. Segun Zacarias 4:3, los dos olivos
simbolizan los canales por medio de los que Dios otorga su poder para que se realice la
obra. Los dos candeleros, por su parte, representan los instrumentos por medio de los
cuales actuara el poder de Dios (véase Apoc. 1:20; 2:1). Hay que fijarse que los dos
testigos se encuentran en estrecha relaciéon con el Creador todopoderoso, estan delante
del Dios de la tierra (v. 4). Estos testigos tienen gran poder, y se observa que se tiene en
mente las figuras de Elias y Moisés. En forma resumida, se puede interpretar aqui que la
funcién profética ejercida por Moisés y Elias al comienzo ahora, al final del tiempo, se
traspasa a representantes particulares especiales y a la iglesia en general. De manera
que se entiende que la profecia o predicacién cristiana es la labor de toda la comunidad
de los creyentes en Cristo en tiempos de persecucién.

ii. Los recursos de los dos testigos, 11:5, 6. El Senor concede su protecciéon a los
testigos hasta cuando ellos completan la obra de proclamacién de la salvaciéon de Dios
en Jesucristo. Se puede entender entonces que los cristianos de hoy cuentan con el
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mismo poder que el de los hombres de Dios como Moisés y Elias del AT en ser testigos
del evangelio del Senor Jesucristo.

iii. La identificacion de la bestia, 11:7. Cuando hayan concluido su testimonio, la bestia
que sube del abismo hara guerra contra ellos, los vencera y los matara. Esta es la primera
vez que se menciona a la bestia en Apocalipsis. No se dice quién es. En forma resumida,
se puede entender como una figura escatolégica que tiene por finalidad oponerse a Dios
y perseguir a su pueblo. Pablo hace referencia a esta figura que denomina “el hombre de
iniquidad” que desafiaba las leyes del Senor y exigia soberania para si (2 Tes. 2:3, 4). Lo
que se entiende de esta figura es su caracter satanico cuyo propédsito primordial es el
apartar a las personas de Cristo para que no se salven (vv. 9, 10).

iv. La identidad de la gran ciudad, 11:8. La representacién aqui de gran ciudad que
Juan menciona se relaciona con lugares como Sodoma, Egipto, Jerusalén y Roma. Se
refiere a todo lugar donde haya oposicién a Dios y al testimonio de sus siervos.

v. La hostilidad del mundo, 11:8-10. Aqui se dice que los testigos son matados, se
dejan expuestos, no se permite su sepultura y hubo regocijo por su muerte. Hay que
estar conscientes de que el mundo siempre mostrara hostilidad al mensaje del evangelio
del Senor Jesucristo (comp. Hech. 9:4 y sigs.; 2 Cor. 2:15, 16).

vi. El significado de aliento de vida, 11:11, 12. La celebracién de los enemigos de Dios
es prematura. Juan profetiza que Dios resucita a sus testigos (v. 11), y los lleva al cielo
(v. 12). De aqui, se entiende que el fin de la pasién de la novia, la iglesia del Senor
Jesucristo, asi como la de su novio, el Sefor Jesucristo, es la resurrecciéon (comp. Eze.
37:10). Hay que mantener en mente, pues, que Dios vindica a sus santos y su victoria
sobre las fuerzas de la bestia es total. Los creyentes iran a estar con su Sefor en su reino
eterno.

(¢) Un gran terremoto y el gran avivamiento, 11:13. Se entiende que, como
consecuencia de la resurrecciéon y ascension de los dos testigos y del terremoto que
sucedié luego, hubo la conversién de los que no murieron. La expresion y dieron gloria al
Dios del cielo (v. 13) es una forma de hablar que indica arrepentimiento. Se da la honra
debida a Dios con una actitud personal transformada y se da testimonio de la verdad
como la verdad de Dios (comp. Jos. 7:19; Jer. 13:16; Juan 9:24; Apoc. 16:9). Este v. 13
ensena, ademas, que Dios esta actuando, aun en medio del juicio, con la finalidad de
salvar a los que se arrepienten.

(3) El toque de la séptima trompeta; el tercer ay: El tiempo del fin, 11:14-19

a. Un recordatorio de lo ocurrido anteriormente, 11:14. El v. 14 es un recordatorio
de que los eventos ocurridos entre 9:13-11:13 corresponden a la sexta trompeta y se les
denomina como el segundo iay! (comp. 8:13; 9:12). En vista de que aun hay otros juicios
por venir (es decir, ayes) que aparecen en este capitulo, es logico considerar que el
tercer ay se cumple con el sonar de la séptima trompeta (11:15-19). De aqui, pues, se
entiende que la séptima trompeta conduce a la escena final de la consumacién del
“misterio de Dios” (10:7).

b. El contenido de esta séptima trompeta, 11:15a. Cuando se toca la séptima
trompeta, que es a la vez el tercer ay, no hay manifestaciéon de plagas ni lamentos como
en los anteriores. De manera que se tiene que deducir que las siete copas de la ira de
Dios (16:1-21) conforman el lamento al que se refiere la séptima trompeta.

c. Hay una vision del establecimiento del reino del Senor y de Cristo, 11:15b. Aqui
se halla el tema esencial de Apocalipsis. Este es el establecimiento del reino de Dios
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(comp. 1:6, 9; 5:10; 11:17; 12:10; 19:16; 20:4; 22:5). La imagen aqui presentada del reino de
Dios indica el traspaso de dicho reino mundial por un momento en manos de un
pretendido poder usurpador, ahora a manos del auténtico dueno, Senor y Rey.

Joya biblica

“El reino del mundo ha venido a ser de nuestro Senor y de su Cristo. El reinara por los
siglos de los siglos” (11:15).

d. Hay un canto de accion de gracias, 11:16, 17. En este cantico se senalan los
atributos de Dios. Se le alaba. Se agradece a Dios su omnipotencia y su reinado presente,
no futuro. El gobierno de Dios se reconoce como algo permanente y eterno: que eres y
que eras.

e. Se encuentra una sinopsis del juicio y recompensa de Dios, 11:18. Este versiculo
presenta en realidad un resumen de lo que se explicarda méas detenidamente en los
ultimos capitulos de Apocalipsis. Se muestra que tres grupos recibirdn recompensas de
Dios: (1) los siervos profetas, (2) los santos y (3) los temerosos del nombre de Dios. Se
entiende aqui que las naciones se enfurecieron, pero la ira de Dios se encarga de
destruirlos.

Semillero homilético

Jesus reina
11:15-19

Introduccién: En Apocalipsis es muy claro el comienzo de la historia y muy claro el fin de la
misma. Nuestro Dios controla la historia. Ahora comenzamos una nueva etapa dentro del
desarrollo del Apocalipsis: Se ve a Dios que tiene control de todo y a la manifestacién completa
del mal.
I. Es tiempo del reino (v. 15).
1. La séptima trompeta.
(1) El tiempo ha terminado.
(2) El grito es que el reino ha llegado.
2. Manifestacién del reino.
(1) Dios toma control directo del mundo.
(2) Nos recuerda el Padrenuestro.
(3) La caracteristica de esta seccién: L.a manifestacién del mal.
3. Presencia del reino.
(1) Ahora: ya reina, pero ... todavia no.
(2) En la cruz-resurreccién comenzé a caminar hacia el final.
(3) La iglesia es una senal del reino.
(4) Llegara el momento cuando él reine.
II. Es tiempo de alabar (vv. 16, 17).
1, Una comunidad de adoradores.
(1) Todo se hizo para alabanza de su gloria (Efe. 1:3-14).
(2) Dios habita en la alabanza de su pueblo.
(3) Hemos sido creados para adorar: Una adoraciéon que debe ser de darse al otro, no
mistica.
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2. Una adoracioén inteligente.
(1) Los 24 ancianos representan a toda la comunidad de redimidos.
(2) Ya es una realidad presente, ya no haya nada mas para el futuro.
(3) Por esto se adora.
III. Es tiempo de rendir cuentas (vv. 18, 19).
1. Adorar implica responsabilidad.
(1) Todos deberemos rendir cuentas a Dios.
(2) No hay manera de escapar de esto: Cada palabra, cada acto, cada intencién. Hagamos
un examen de vida.
2. Hay que rendir cuentas.
(1) No nos gusta rendir cuentas: en nombre de la libertad queremos hacer lo que queramos.
Habra mucha furia porque Dios demanda responsabilidad.
(2) Los creyentes recibiremos galardén, pero daremos cuenta. Nadie se libra de este
momento.
(3) Un castigo para los que destruyen la tierra, los que destruyen la vida.
3. El fin de todo.
(1) La presencia de Dios nos anima: El arca como senal de fidelidad de Dios.
(2) La mano dura de Dios se hara presente.
Conclusién: Dios nos ha puesto para ser responsables, para dar cuenta de lo que somos; ya no
podremos expresar pretextos ni nada que se parezca. Tenemos que comparecer ante el tribunal
de Cristo. Ahora somos sehal del reino, semillas del reino; entonces tenemos que vivir de
acuerdo con esto, viviendo responsablemente. Adorar en espiritu y verdad, significa que nuestra
adoracién sea auténtica y dada en servicio del otro. Que nuestra vida sea una vida de adoracion
responsable.

f. Se presenta una vision de la venida del reino de Dios, 11:19. A diferencia de como
era en el AT, ahora el acceso al lugar santisimo es para todos. En resumen, se interpreta
que este texto vislumbra de modo simbdlico la manifestacion de Dios en el dia final. Esto
indudablemente es motivo de animo y de seguridad para los creyentes en Cristo.

(4) Un tercer interludio: La confrontacion con los poderes del mal, 12:1-14:5. El
cap. 12 es una parte principal del libro de Apocalipsis. Aqui el autor del libro se dedica a
explicar que todavia habra un tiempo de conflicto con los poderes del mal, pero la
derrota del enemigo es inevitable (caps. 15-19) y la recompensa de los hijos de Dios es
segura (caps. 20-22).

a. La vision de la mujer, el dragon y el nacimiento del hijo varon de la mujer, 12:1-
6. Esta vision es una representacién de la lucha en la esfera espiritual que se encuentra
detras de la historia. De acuerdo a la interpretacién mayoritaria esto representa el
nacimiento del Senor Jesucristo.

(a) La mujer se interpreta como un simbolo de la comunidad del pacto, 12:1, 2. De
acuerdo con el contexto, se entiende que la mujer en peligro simboliza a un ente
existente desde el nacimiento de Jests hasta la época probablemente de Juan o mas
tarde. Representa, entonces, a la comunidad de los creyentes del pacto eterno.

(b) El dragon rojo simboliza a Satanas, 12:3, 4. Este mismo simbolismo se encuentra
en el AT con el nombre de leviatan, Rahab y monstruo marino (comp. Job 7:12; Sal. 74:14;
Isa. 27:1; Eze. 32:2). Luego (v. 4) se describe a Satanas ubicandose delante de la mujer
para devorar al nino mesianico. A través de esta figura, el pueblo de Dios reconoce que
Satands estd pretendiendo amenazar continuamente los planes de Dios en la historia.
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(c) Se frustra el ataque de Satanas sobre el Senor Jesucristo y sobre su pueblo,
12:5, 6. Al ser arrebatado el nifio (v. 5), Juan afirma la victoria del Mesias ungido de Dios
sobre las pretendidas estrategias satanicas para destruirlo. El hijo mesianico nace,
cumple su mision, es librado del dragén y ocupa su sitio en el trono. Luego (v. 6) se
observa que el dragoén, luego de ver frustrados sus intentos de destruir al Mesias, ahora
arremete en contra de la mujer. También fracasa en este intento porque Dios protege y
preserva a la mujer del mismo modo como lo habia hecho con el Mesias. La opinién de la
mayoria de los estudiosos de las Escrituras es que el desierto es simbolo de un sitio de
disciplina, prueba y seguridad. El nimero aqui referido se entiende como el periodo de
maldad en el que Satanas continuari intentando oponerse a los planes de Dios. Sin
embargo, como siempre, Dios preserva a la mujer. Se entiende con esto que Dios es
quien preserva a su iglesia en la tierra.

b. Un conflicto en el cielo, 12:7-12. Esta parte del libro describe el conflicto en la
esfera celestial. El texto sencillamente establece que los poderes del mal no
prevalecieron.

(a) Satanas es derrotado, 12:7-9. El autor de Apocalipsis relata (v. 7) que se
desarrolla una batalla en el cielo: Estalld entonces una guerra en el cielo: Miguel y sus
angeles pelearon contra el dragén. Y el dragén y sus angeles pelearon, ... (v. 7). William
Barclay sugiere que el odio del dragén es tan grande que intenta perseguir al Mesias
aun al cielo, donde se enfrenta con Miguel y a sus aliados. Miguel aparece en otros
pasajes tanto del AT como en el NT. Se le identifica también como el arcangel que
combate en contra del diablo (Jud. 9). Se sigue explicando: pero no prevalecieron, ni fue
hallado mas el lugar de ellos en el cielo (v. 8). Satanas y sus fuerzas malignas son
derrotados. Aqui se presenta a Miguel como el que defiende la causa divina contra el
poder maligno satanico. Este pasaje sirve para asegurar al pueblo de Dios que enfrenta
las acciones malignas en la tierra que Satandas en realidad esta derrotado, aunque pueda
aparentar lo contrario en las experiencias que algunos tengan. Finalmente: Y fue
arrojado el gran dragdn, la serpiente antigua que se llama diablo y Satanas, el cual
engana a todo el mundo. Fue arrojado a la tierra, y sus angeles fueron arrojados junto con
él (v. 9). Se indica que Satanéas es echado a la tierra junto con sus angeles. Este pasaje
sostiene el triunfo sobre Satanas y sus mentiras.

Es conveniente explicar aqui la identificacién de Satanas en relacién con este texto
de Apocalipsis. Es de ayuda cémo Morris Ashcraft lo elabora en su comentario. En
realidad, el AT no relaciona a la serpiente que se menciona en Génesis (3:1-5, 13-15) con
Satanas. Es mas, satdan es un nombre comun, hebreo, que significa “adversario” la
mayoria de las veces que aparece en el AT. Hay tres ejemplos nada mas donde aparece
como un nombre propio: en Job 1-2, Satanas se presenta como un abogado acusador o
fiscal acusando a Job ante Dios; en Zacarias 3:1-3, Satanas acusa a Josué, el sumo
sacerdote, delante del angel de Yavé; y en 1 Cronicas 21:1, Satands es quien incita a
David a que peque haciendo un censo en Israel.

Ahora bien, la literatura de la época del NT y del periodo inmediatamente anterior
representa a Satanis como un ser sobrehumano que domina sobre un reino de maldad.

En la versién de los Setenta (LXX), Satanas se tradujo como diabolos, que es diablo en
castellano. Satanas (Satan®®’) aparece 33 veces en el NT y diablo (diabolos'?®) 32. El es
“el tentador” (Mat. 4:3; 1 Tes. 3:5); “el maligno” (Mat. 13:19; 1 Jn. 5:18); “el acusador”
(Apoc. 12:10); “el enemigo” (Mat. 13:39); “el principe de los demonios” (Mat. 9:34; 12:24;
Mar. 3:22; Luc. 11:15); “el principe de este mundo” (Juan 12:31; 16:11); y “el principe de
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la potestad del aire” (Efe. 2:2). En una ocasion, Pablo lo llamé “Belial” (2 Cor. 6:15); y el
Senor Jesucristo lo denominé “Beelzebul” (Mar. 3:22; Luc. 11:15, 18, 19).

Esta figura llegé a ser considerada como un instrumento para la tentacién del
humano (comp. Luc. 22:3, 31; Juan 13:27; Hech. 5:3), quien también impide o estorba a
los humanos para que logren sus propoésitos (1 Tes. 2:18). Ahora bien, en Apocalipsis,
todos estos términos y funciones son reunidos en un mismo ser. Es solamente aqui
donde el dragdn es identificado como la serpiente antigua, el diablo y Satanas, y el que
engana a todo el mundo.

Los escritores apocalipticos eran de por si dualistas. Les encantaba esta figura del
dualismo. Sin embargo, se sabe bien que Juan no sostenia un dualismo metafisico. Del
mismo modo, los creyentes en Jesucristo hoy en dia rechazan categéricamente el
dualismo metafisico porque hay un unico y solo Dios que cre6é el mundo entero de la
nada por medio de su Hijo Unigénito y eterno, Jesucristo. Para Juan, entonces, habia un
solo Dios, el Eterno. Este principe maligno nunca podria ni pudo ser una amenaza para
Dios; fue Miguel el que lo derroté. Dios no negocia con el diablo. Ademas, Juan nunca
brinda excusas a los cristianos por sus pecados. Nunca se le echa a Satanas la culpa de
los pecados de los humanos. El humano siempre es responsable de sus propios pecados.
Satanas es un embustero, un maligno que trata de destruir al humano, sin embargo, el
humano nunca esti a su merced. El humano es victorioso sobre el mal; el dualismo es
rechazado. Lo que Juan ha hecho es explicarle a los cristianos solo el porqué la tierra
esta bajo su ataque. Este angel maligno ha sido arrojado del cielo y ha vuelto su furia
contra la creacion de Dios.

(b) Se entona un himno de victoria, 12:10, 11. Este himno mencionado aqui presenta
el significado del evento de la cruz del Senor Jesucristo. Se observa aqui (v. 10) otra
dimension de la muerte y resurreccién de Jests. La gran batalla que ocurrié en la cruz
trajo como resultado la victoria cosmica de Cristo, el Cordero de Dios, sobre el diablo. La
victoria descrita establece que las acusaciones de Satanas contra los creyentes en Jesus
ya no tienen efecto. Se menciona también (v. 11) la calidad del triunfo conseguido sobre
Satands. Se ve no solamente que Miguel y sus angeles derrotan a Satanas, sino también
que los creyentes fieles también lo derrotan. Por supuesto, la causa principal de infligir
esta derrota es la sangre del Cordero. Se menciona el testimonio de los creyentes de ser
fieles hasta la muerte.

(c) Hay un nuevo lamento en cuanto a los ultimos ataques del diablo, 12:12. Se
senala la derrota de Satands en un lamento para los habitantes de la tierra y los que
navegan en el mar. Se indica que todavia él puede causar sufrimiento y muerte a los
moradores de la tierra. Aun sabiendo y entendien. do lo que esto significa, los creyentes
pueden cobrar animo y fuerzas al saber que lo que Satanas puede hacer todavia es por
poco tiempo.

c. El ataque del dragén a la mujer y a su hijo, 12:13-17. Esta escena reanuda el
relato que anteriormente fue interrumpido después de la huida de la mujer al desierto (v.
6).

(a) Satanas ataca a al iglesia, 12:13. De nuevo se encuentra el dragén persiguiendo a
la mujer en el desierto. Ya se ha establecido que ella es una figura representativa del
pueblo de Dios. Estando ahora en la tierra, Satanas enfoca su ataque sobre ella.
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Joya biblica

Oi una gran voz en el cielo que decia: “iAhora ha llegado la salvacion y el poder y el reino
de nuestro Dios, y la autoridad de su Cristo! Porque ha sido arrojado el acusador de nuestros
hermanos, el que los acusaba dia y noche delante de nuestro Dios” (12:10).

(b) Se presenta de nuevo el cuidado divino para con su pueblo, 12:14. Las dos alas
de gran aguila que se le dieron a la mujer representan la seguridad que deben tener los
creyentes en Cristo en su Senor aunque haya que sufrir el martirio. Esto es un
paralelismo con lo que se encuentra en Exodo. Dios le dice al pueblo de Israel que
cuando faradn los persiguid en el desierto, “os he levanta” do a vosotros sobre alas de
aguilas y os he traido a mi” (Exo. 19:4). De nuevo aqui se menciona el factor tiempo para
indicar la etapa final y ultima de persecucién que sufrira el pueblo de Dios.

Semillero homilético

La mujer y el dragon
12:1-18

Introduccién: Esta es una parte fantastica del libro de Apocalipsis, vy que se ha prestado para
varias interpretaciones. Esta seccién apunta a la consumacién de la historia, a la unién final del
pueblo de Dios con Cristo. Pero en “el entre tanto”, el pueblo de Dios se enfrenta a los poderes
del mundo, representa. dos por el dragén, las dos bestias y la ciudad prostituta. Antes de
describirnos la victoria total, Juan describe la naturaleza de los enemigos de Dios.
I. El nacimiento del Vencedor del mundo (12:1-6).
1. La primera sefal (vv. 1, 2).
(1) Una mujer: Descripcidn, parecida a la diosa Madre de Asia Menor.
(2) ¢Quién es? Varias alternativas: Maria, Israel, la iglesia.
Juan usa varias figuras a lo largo de la Biblia: La simiente de la mujer de Génesis 3:15. Un
pueblo de Israel que trae al Mesias. Una unidad entre el Mesias y su pueblo, una identidad
completa.
(3) Interpretaciéon de cada parte. La imagen de José se nos viene con facilidad; hace
mencioén a Génesis 37:9.
(4) Es un recuento de la historia salvifica; no solo un personaje.
2. La segunda senal (vv. 3, 4a).
(1) Un dragén.
(2) ¢Quién es? Satanas (v. 9).
(3) Interpretacién de cada parte: Describen una gran fuerza (como las figuras miticas). No
podemos visualizar porque hay problemas, ese no es el propésito (10 diademas sobre siete
cabezas). Un gran poder pero limitado.
3. Hay victoria (vv. 5, 6).
(1) Esta es la premisa para enfrentar los problemas y la batalla con Satanas.
(2) El nacimiento de este nifio tiene varios problemas y la persecuciéon inmediata. Asi fue la
vida de Jesus.
(3) El nino es rescatado y puesto a salvo; es mas, gobernara sobre la tierra. No hay dudas de
que es el Mesias nacido de mujer.
(4) La mujer es rescatada, y puesta a salvo por un tiempo que no es eterno (1.260 dias). Un
numero ya usado, la mitad de siete.
II. La lucha continta (12:7-18).
1. En el cielo (vv. 7-10).
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(1) Satanas es derrotado.
(2) Posiblemente hace mencién al origen siniestro de él.
(3) Satanas actiia con sus demonios en esta tierra. Es el campo de acciéon de él. En el cielo
ya fue derrotado.
(4) Es una guerra de siempre: La serpiente antigua.
2. La venida del reino (vv. 10-16).
(1) Jests ya vencid.
(2) No. sotros hemos vencido (v. 11) por Jesucristo y por nuestro testimonio.
(3) Satanas queda con poco tiempo.
(4) Mas ataques de Satanas (vv. 13-16).
* Contra la simiente de la mujer (vv. 13, 14), pero Dios la rescata, y se repite el versiculo 6.
* Un ataque masivo (vv. 15, 16).
(5) Contra los otros descendientes de esta simiente (v. 17).
3. Un Satanas desafiante (v. 18).
(1) Tiene mucho poder, no juguemos con €l.
(2) Pero estéa derrotado.
Conclusidn: La victoria es segura: Cristo ha resucitado; Dios ha cuidado a su pueblo y Dios nos
cuidara a cada uno. Este es el mensaje de Apocalipsis: No tengamos miedo, somos mas que
vencedores cuando estemos dispuestos a morir, a darnos completamente.

(¢) Hay un nuevo ataque y un nuevo rescate, 12:15, 16. El ataque es contra la mujer
que representa a la iglesia. El agua (v. 15) es figura de la destruccién por parte de un
enemigo (Sal. 124:2-5) o también de un cataclismo (Sal. 18:4). Se muestra que el suelo
desértico (v. 16) traga la poderosa corriente de agua, de este modo el pueblo de Dios es
cuidado y preservado de ser destruido (comp. Isa. 43:2, 3; 50:2). Siempre la comunidad
mesidnica puede contar con el eterno e inquebrantable cuidado y proteccién de Dios.

(d) Se suscita otro ataque de parte del dragon, 12:17. Este tercer ataque es contra la
descendencia de la mujer. Ya se ha establecido que la mujer aqui es una figura que
representa al pueblo de Dios o a la iglesia del Senor Jesucristo. Después que hubo un
intento fallido en contra del nifio, es decir, el Mesias; ahora, el dragdén, Satanas, ataca a
los otros hijos de esta comunidad mesidnica. Estos son los actuales creyentes fieles o
discipulos de Cristo. Con la finalidad de lograr su propoésito, el dragéon (v. 18) se coloca a
la orilla del mar para llamar a la bestia de la profundidad del mar.

d. La bestia que surge del mar, 13:1-10. Esta parte del libro contintia presentando el
tema de la persecucién que se encuentra en el cap. 12. Se refiere, pues, a los continuos
esfuerzos del maligno de destruir al pueblo de Dios a través de estas dos bestias del mar
y de la tierra.

(a) Se habla de la inteligencia y capacidad de la bestia, 13:1, 2. En cuanto a la
identificacién de la bestia, este ha sido un tema sumamente discutido. El autor de
Apocalipsis relaciona las imagenes aqui con ideas afines que se encuentran en el AT. El
mar representa el abismo que es la fuente de los poderes malignos que sencillamente se
oponen a Dios: el dragén, Leviatan y Rahab (Job 26:12, 13; Sal. 74:13, 14; Isa. 27:1; 51:9)
Los israelitas emplearon estas figuras de monstruos marinos para representar el triunfo
del Senor sobre las fuerzas enemigas del mar que en diferentes ocasiones procuraron la
destruccién del pueblo de Dios. Juan esta viendo aqui de un modo profético lo que luego
seria la victoria final del Senor Jesucristo:“... y el mar ya no existe mas” (Apoc. 21:1), es
decir, la fuente de oposiciéon maligna a Dios y a sus hijos.
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(b) La bestia se entiende como una figura representativa de todo tipo de mal, 13:3-
6. Hay una opinion dividida en este asunto. Algunos intérpretes dicen que la bestia es el
anticristo. Ahora bien, es importante notar que el término anticristo no se menciona en
Apocalipsis. La interpretacion mas sana que se puede derivar de este pasaje es que la
bestia es la personificacién escatoldégica de la oposicién a Cristo, que se manifesté de
manera anticipada por Roma y su emperador asi como también por otros estados
totalitarios. Es importante notar que la vision de Juan estd enmarcada en su contexto
histérico, aunque también se entiende que el cumplimiento final o cabal se hara en la
revelacién final de la historia con la segunda venida de Cristo.

La descripcion que se hace de la bestia conlleva tanto implicaciones teolégicas como
politicas. Esto, por lo tanto, no quita que pudiese incluir una manifestacién final de la
bestia en la historia humana. Debe entenderse, no obstante, que dicha manifestacion
pudiese ser de un individuo como también de un ente econdémico, religioso, politico o
social.

El texto dice que el dragdn (v. 2) le dio poder y dominio a la bestia. La bestia, pues,
representa a un colaborador de Satanas. Se declara que la bestia fue herida de muerte (v.
3), aunque fue sanada posteriormente. Se puede interpretar que la bestia ha recibido un
golpe mortal, pero que se ha disimulado de modo enganoso. Esto parece indicar la
combinacion de la vulnerabilidad como tenacidad de esta bestia maligna. Se hace
referencia al tema de la adoracién (v. 4). El interés que tiene la bestia aqui es lograr que
las personas le sean leales y le adoren. El periodo representado aqui es una lucha
interesada en obtener la lealtad de las personas. Ademas, se encuentra aqui la realidad
de la tentacién maligna, de la perversa distorsion y de la blasfemia (v. 5). Es
indudablemente triste y terrible esta parte que indica que personas estan dispuestas y
gozosas de ir en pos del maligno y de sus maldades. Tales personas llegaran aun a
adorar al dragédn, el diablo.

Semillero homilético

Dos monstruos
13:1-18

Introduccién: {Quién es el personaje que se describe aqui? Se ha asignado a varios personajes
histéricos, a unos les ha encajado muy bien, otros son inocentes. Se presta para mucha
imaginacién y para mucha habilidad en las matematicas. Nuevamente trataremos que el texto
nos hable, tratando de entender lo que es mas obvio y el resto procuraremos hacer un esfuerzo
para que hagamos vida del texto. La lucha entre Satanas y la mujer continda. Esto da
tranquilidad en medio de la angustia, pues estamos con el equipo vencedor, por la obra de Cristo
en la cruz.
I. La bestia que sube del mar (vv. 1-10).
1. Encarnacién de Satanas.
(1) Se presenta igual que Satanas. Un remedo de la encarnacién de Jesus.
(2) También muere y resucita, y esto atrae adoradores.
(3) Es un opositor franco: Tiene blasfemias contra Dios.
2. Unificacién de todos los imperios.
(1) Son las figuras de los imperios de Daniel: Este personaje es la suma de todos estos
imperios que han perseguido al pueblo de Dios.
(2) Tiene el poder dado por Satanas.
3. El poder religioso.




234

(1) Lo politico no es lo mas grande; esto es lo religioso.
(2) Una religién que entretiene, pero no transforma ni demanda.
(3) Tiene poder para derrotar a los creyentes.
4. iUn momento!
(1) Vencera a los que no tienen su nombre escrito en el libro de la vida.
(2) Alli estaran solo los nombres de los auténticos creyentes, no de los nominales, de los
que se esconden en la religién.
(3) Nos recuerda el texto de las cartas a las iglesias: El que tiene oidos para oir. Textos que
nos hablaban de la fidelidad y la perseverancia.
II. La bestia que sube de la tierra (vv. 11-18).
1. Una nueva bestia.
(1) Quiere imitar a Jesus: su apariencia, pero su forma de hablar lo delata. Su conducta
diaria.
(2) Su funcién es promover la adoracién al sistema politico imperante. El casamiento de la
religién con cualquier sistema. No podemos sacralizar ningtin poder politico.
2. ¢Qué hace?
(1) Milagros: Una religiéon milagrera, esto atraera a mucha gente.
(2) Orienta la adoracién a esta imagen.
(3) Da vida a esta imagen.
3. Domino econémico.
(1) Esa es la mayor arma: El que maneja el dinero.
(2) Un control que ahora es facil de entender, nosotros no necesitamos andar con dinero.
4. Un numero misterioso.
(1) Se pueden hacer muchos célculos.
(2) Se han hecho muchas identificaciones: Nerén, Domiciano, el Papa, Hitler, Mussolini,
Reagan, un sistema: el capitalismo, el comunismo, la democracia y las dictaduras.
(3) El texto solo nos dice que es un niimero de hombre. Y por ser de hombre es limitado.
Nosotros estamos del lado de la victoria.
Conclusion: El panorama que se presenta no es nada halagador. La cosa es dificil. Juan dice:
“Muchos anticristos han salido” (1 Jn. 2:18; 4:1-4). La presencia del anticristo puede que se
presente de una sola vez todo, o puede tener varias facetas que ya las podemos ver ahora
mismo: Sistema religioso corrupto, grandes milagros, sistemas politicos solapados por sistemas
religiosos. Nos toca perseverar ante la presencia de los anticristos.

(c) La bestia se presenta con un poder que intimida, 13:4, 7-9. Hay una pregunta en
el v. 4: ¢Quién es semejante a la bestia, y quién puede combatir contra ella? Esta parece
ser una interrogante que expresa el lamento de alguien que esta desesperado. En esta
pregunta se describe tanto el temor como la sorpresa que hay en un corazédn
guebrantado. Pareciera que el mal no tuviese un rival capaz de detenerle, entonces épor
qué no acceder a sus demandas?

A la bestia, segun el v. 7, se le permite ejercer cierta autoridad universal. Esta es una
de las secciones donde se entiende que su cumplimiento seria en el futuro. Luego se
identifica, v. 8, a los adoradores de la bestia como los que sus nombres no estan inscritos
en el libro de la vida del Cordero. Esto precisamente hace el contraste con la naturaleza
teolégica de la bestia que se describe aqui. Inmediatamente, se encuentra el
recordatorio (v. 9) a la obediencia. Esta es la Ginica vez que se menciona esta frase aparte
de los mensajes a las iglesias en los caps. 2y 3.

(d) Los cristianos son llamados a perseverar y a confiar, 13:10. El apdstol Juan
pareciera estar ensenando que los creyentes deben estar dispuestos a soportar con
paciencia la existencia permisiva del mal. Esta paciencia contribuira finalmente a la
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derrota del mal. Los sufrimientos y persecuciones no tienen la ultima palabra. Hay que
recordar que vendran la recompensa divina y el juicio y castigo final de los malos.

e. La bestia que surge de la tierra, 13:11-18. Se presenta la visién de la bestia de la
tierra que dirige la persecucioén del pueblo de Dios. Aqui Juan tiene otra visiéon. Ahora es
la vision de la bestia que surge de la tierra (v. 11). Esta es la compleciéon de tres poderes:
el dragdn, la bestia del mar y la bestia de la tierra. Se presenta una diferencia entre esta
ultima bestia y la anterior. La bestia terrena esta sujeta a la del mar. Se dedica, ademas,
a promover a la bestia herida del mar. Los comentaristas, en general, identifican a esta
bestia con el sacerdocio de los cultos de la Roma imperial. Algunos, sin embargo,
encuentran que Juan también esta describiendo a los falsos profetas que Jesus refirié en
sus ensenanza en Mateo 24:24 y Marcos 13:22. Segun esto, la bestia de la tierra es la
antitesis de los genuinos profetas del Senor Jesucristo representados por los dos
testigos referidos en Apocalipsis 11.

(a) Se habla de las falsedades religiosas y diabolicas de la bestia terrena 13:11-14.
El autor de Apocalipsis relata (v. 11) que la maldad de la bestia de la tierra es
intensificada por su parecido enganoso con la verdad. Noétese que se indica su
semejanza con el cordero, pero habla como un dragén (comp. Mat. 7:15). Se indica (v. 12)
que el objetivo particular y tinico de la bestia de la tierra es conseguir la lealtad religiosa
para la bestia del mar. La segunda bestia es capaz de hacer milagros similares a los
milagros de los profetas genuinos con la finalidad de enganar a las personas para que
adoren a la bestia del mar (vv. 13, 14). Pablo también habla de la venida del “inicuo” la
cual “es por operacion de Satanas, con todo poder, senales y prodigios falsos” (2 Tes.
2:9). El asunto principal aqui es que este falso profeta representa tanto una religiéon
formal como un poder satanico real.

(b) Se hace referencia a la bestia y a lo oculto, 13:15. Se debe entender aqui que
Juan esta refiriéendose aun mas alla del culto imperial. Se esta describiendo, en realidad,
el sistema mundial de idolatria que la primera y la segunda bestias estan patrocinando.

(c) Aparece el significado de la marca de la bestia, 13:16, 17. Juan aqui esta
describiendo de modo simbdlico la pertenencia y lealtad genuina que hay. Los que
adoran a la bestia tienen su identificacién de ser su propiedad, asi como los discipulos
de Jesus llevan con ellos la marca de ser propiedad de Dios. Se observa que la marca
tendra fines tanto religiosos como econdémicos. Esto conlleva la idea de que siempre
habra medidas impuestas por gobiernos totalitarios que perjudicaran a los cristianos
(comp. Heb. 10:34).

(d) Aparece el significado del namero simbdlico (666) de la bestia, 13:18. E1 nimero
sencillamente representa el continuo fracaso, no lograr llegar a la perfeccién que se
representa con el numero 7. De manera que lo que aqui se estd representando es el
fracaso continuo de la bestia en lograr su propoésito. Como un comentarista lo ha dicho
“es la trinidad de la imperfeccién.” Este nombre de la bestia esta claramente presentado
en otras partes de Apocalipsis (12:3; 13:1-6; 14:11; 17:3 y ss.).

f. La vision del Cordero y de los redimidos en el monte Sion, 14:1-5. El cap. 14
compila varias visiones breves. Todas ellas tienen como propdsito el afirmar y animar a
los creyentes en Cristo que han sido perseguidos. Este capitulo sigue siendo parte del
tercer interludio que se inicié en el cap. 12. Después de la exposiciéon de las acciones de
la bestia y del falso profeta en el capitulo anterior, aqui hay una palabra de estimulo para
los seguidores de Cristo. Juan pasa a mostrar que después de la tormenta que se ha de
desatar llega el dia resplandeciente de la eternidad dichosa con el Cordero.
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(a) Se habla del Cordero en el monte Sion y de los 144.000, 14:1. EIl monte Sion, una
de las elevaciones sobre las que estd construida Jerusalén, es un término que se
relaciona con el rey David y el victorioso establecimiento de su reino alli (comp. Sal. 48:2,
3). El apdstol Pedro, por su parte, cita al profeta Joel en el sermén en Pentecostés
expresando el triunfo que se obtiene alli también (Hech. 2:16-21; comp. Joel 2:32) El
monte Sion simboliza, pues, la fortaleza y seguridad que tiene el pueblo de Dios.

Una vez méas se menciona el numero 144.000 (comp. 7:4). Esta cifra simboliza la
inmensa y completa cantidad de la que estd compuesto el pueblo de Dios. Aqui se
incluye a la totalidad de los redimidos por el Senor Jesucristo, es decir, los que han
permanecido fieles a Jesus durante las pruebas y tribulaciones. La marca que los
144.000 llevan en sus frentes son los nombres del Cordero y de su Padre. Esto simboliza
que ellos pertenecen a Dios y no a la bestia.

(b) Hay una descripcion de la caracterizacion y dedicacion del pueblo del Senor
que entona un cantico nuevo, 14:2-5. Se entiende que los que cantan en derredor del
trono son un grupo celestial y no los 144.000. Este himno nuevo se puede relacionar con
el “cantico nuevo” (5:9). Se indica que mientras los angeles entonan la cancién,
solamente los 144.000 pueden aprender el himno. Esto es debido a que tnicamente ellos,
a diferencia del resto de la poblacién terrestre, habian experimentado la poderosa
victoria divina sobre la bestia durante el tiempo de prueba, sufrimiento y muerte.

La no contaminacién con mujeres que se menciona aqui (v. 4) no se refiere al celibato,
como algunos creen, sino mas bien a la idea de integridad moral y fidelidad al Senor
Jesucristo (comp. 2 Cor. 11:2). Por otra parte, se describe a los 144.000 como los
redimidos por Cristo y son las primicias para Dios y para el Cordero. El autor de
Apocalipsis utiliza el término primicias, que son las primeras y mejores cosechas, para
simbolizar la dedicacién y santidad que distingue a los redimidos de Cristo (comp. Lev.
23:10-14; Deut. 26:1-11; Rom. 8:23; 1 Cor. 15:20; 16:15).

A diferencia de los que seran excluidos de la ciudad eterna por mentirosos (comp.
Apoc. 21:27; 22:15), los redimidos por Cristo que forman la iglesia, la esposa del Cordero,
no tienen mancha porque no hay engano en sus bocas (v. 5). Por causa de la obra
redentora de Cristo, se dice que los creyentes en él no tienen mancha. De tal manera que
los redimidos llegan a ser semejantes a su Redentor.

Joya biblica

“iTemed a Dios y dadle gloria,
porque ha llegado

la hora de su juicio!

Adorad al que hizo los cielos

y la tierra y el mar

y las fuentes de las aguas” (14:7).

(5) Un cuarto interludio: Las visiones de juicio, 14:6-20

a. La vision del juicio inminente anunciado por tres angeles, 14:6-13. Esta secciéon
presenta el llamamiento que se hace al arrepentimiento. También se incluye la
advertencia de la condenacién que sobrevendra sobre los que sigan a la bestia
mencionada anteriormente en el cap. 13.
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(a) Hay un llamado al arrepentimiento: La predicacion del evangelio eterno, 14:6,
7. Juan contintia describiendo otro aspecto de la visibn con el llamamiento al
arrepentimiento. El ve a un primer angel (v. 6) que predica el evangelio eterno a toda
nacion, raza, lengua y pueblo.

Esta es la Unica vez donde se menciona el término evangelio en todo el libro de
Apocalipsis. Por supuesto que el uso de dicha palabra aqui es crucial. Aun en medio de
la situacion conflictiva, aparece la nota de esperanza: el propoésito de Dios es la salvacion
del pecador. Las buenas nuevas de salvaciéon son proclamadas a gran voz (v. 7). Juan
reafirma que aun hay tiempo y oportunidad para que el mundo escuche el mensaje, se
arrepienta de sus pecados y se convierta al Cordero de Dios. Se puede observar que esta
parte del interludio, donde aparece la proclamacién de las buenas noticias de salvacion,
interrumpe las tinieblas que marcan los limites del terrible juicio de Dios que viene sobre
la tierra.

Recuérdese que Jesus afirmé que, antes del fin, se predicara el evangelio a todas la
naciones (Mar. 13:10). éSe podria pensar que tal vez Juan estd ensenando aqui el
cumplimiento final de Marcos 13:10? Nétese, pues, una vez mas como en el NT nunca se
separa la advertencia del juicio horrendo divino de la proclamacién de la salvacién
misericordiosa divina.

(b) Se anuncia la caida de Babilonia: El cumplimiento de los juicios divinos, 14:8.
En vista de que Babilonia fue la ciudad de cautiverio del pueblo judio después de la
caida de Jerusalén (586 a. de J.C.), se entiende aqui que Babilonia simboliza una
amenaza o peligro para los cristianos primitivos. Otro autor del NT también hace uso del
nombre Babilonia: Pedro utiliza de modo simbdlico el término (comp. 1 Ped. 5:13). Alli se
entiende que Babilonia se emplea como una referencia secreta para la ciudad de Roma.

La caida de Babilonia se debe a que ella ha causado que otros pueblos hayan seguido
su ejemplo de idolatria y de toda clase de maldad. Siendo que Babilonia simboliza aqui a
Roma, también es una figura representativa de otros poderes totalitarios o civilizaciones
que cometen injusticias y maldades. Esta influencia de Babilonia (Roma) se representa
con la bebida del vino. El vino se utilizaba para intoxicar e incitar a la licencia y a la
inmoralidad. Posteriormente, Babilonia experimentara en plenitud el juicio de Dios.

(c) Se proclama la condenacion de la bestia: La afirmacion de la condenacion
eterna, 14:9-12. Luego de proclamar la condenacién de Babilonia, el tercer angel
anuncia ahora que la ira de Dios sobrevendra sobre los que adoren a la bestia y reciban
su marca de propiedad (v. 9). El angel también se refiere a beber del vino del furor de
Dios (v. 10). La copa del furor de Dios frecuentemente simboliza el horrendo juicio de
Dios (comp. Sal. 75:8; Isa. 51:17; Jer. 25:15). La frase vertido puro implica que la ira divina
no estara diluida. El castigo de los malvados se muestra como algo practicamente
insoportable por cuanto sucedera delante de los santos angeles y delante del Cordero (v.
10).

Semillero homilético

Un panorama mas halagador
14:1-20

Introduccién: El capitulo 14 marca un fuerte contraste con lo que se vio en el capitulo 13. En el
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capitulo 13. nos damos cuenta de que la trinidad de la maldad esta gobernando, se ha aduenado
del poder politico y del poder religioso. Tiene muchos seguidores. El panorama es desolador.
Solo tenemos la palabra de Dios que nos dice que no sera siempre asi, que debemos perseverar.
Apocalipsis no termina en dolor, angustia y desesperanza, sino con un mensaje de esperanza y
de 4nimo, pues hay un fin.
I. Caracteristicas del pueblo santo (vv. 1-5).
1. Contrastes.
(1) Por un lado esta el Cordero, por otro la bestia.
(2) Monte Sion, alli esta de pie el Cordero. El sistema mundial imperialista, sobre la tierra y
el mar.
(3) Los 144.000 sellados por el Cordero y el Padre. Los sellados por la bestia.
(4) El canto de alabanza y victoria, fuerte pero melodioso. Las palabras blasfemas de la
bestia.
(5) La fidelidad de los 144.000. L.a seduccién del imperio que adora a la bestia.
2. Los adoradores.
(1) No se han impuesto por la fuerza. Es con el poder del Espiritu Santo.
(2) Han resistido con fidelidad; no se contaminan (v. 4a).
(3) Siguen al cordero: Las palabras de Jesus: negacién y seguimiento (v. 4b).
(4) Son las primicias gracias al trabajo de Cristo en la cruz, luego todos son consagrados a
Dios (v. 4c).
(5) Su vida es transparente (v. 5).
(6) Alimentan la esperanza de que Dios es el duefno del mundo. Un cantico forjado de la
angustia. Este es el cantico nuevo: Los unos compran y venden, estos adoran a Dios con
cantico nuevo.
II. El juicio ha llegado (vv. 6-13).
Nos traslada al futuro, en forma definitiva. Es un anuncio dado por tres angeles.
1. Primer angel (vv. 6, 7).
(1) Es portador del evangelio, la buena noticia: una invitacion.
(2) Dios en primer lugar.
(3) Ha llegado la consumacién.
(4) Acerquémonos en adoracién frente al creador.
2. Segundo angel (v. 8).
(1) Dos certezas futuras, que son presentes por la certeza.
(2) Cay6 Babilonia, simbolo de putrefaccién.
(3) Junto con ella las naciones que vivieron de ella.
3. Tercer angel (vv. 9-13).
(1) Un juicio implacable. Se declarara mas adelante (vv. 17, 18).
(2) Con Dios no se pude jugar.
(8) Muchos creyentes caeran, mientras son fieles. No estamos exentos del sufrimiento, pero
cantamos un cantico nuevo.
III. La cosecha ha llegado (vv. 14-20).
1. Dos figuras de lo mismo.
(1) Nos recuerda textos del AT y palabras de Jesucristo.
(2) Los dos pueblos no viven separados: trigo y cizana estan juntos, pero un dia el Senor
separara.
2. Los juicios de Dios son serios.
(1) El juicio es con su mismo vino de borracheras que se convertira en la sangre derramada
por ellos.
(2) Es la misma conducta del hombre lo que se convierte en juicio.
Conclusidén: Vivimos en una situaciéon complicada, pero debemos animarnos y elevar un cantico
nuevo, fraguado en medio del dolor y de la angustia, pero que reconoce que solo Dios es Dios, y
nosotros hemos decidido vivir de acuerdo con las demandas del Dios Santo. Alabemos, pero
levantemos nuestras “manos limpias, sin ira ni contienda”.
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Se indica también que después de la muerte no habra una segunda oportunidad (v.
11) Los que adoran a la bestia jamas descansaran. Se describe el juicio y castigo de
modo eterno. Algunos comentaristas han tenido una opinién negativa hacia esta
descripcion de tormento eterno para los no arrepentidos. Aunque esto sea chocante para
algunos, recuérdese que el mismo Senor Jesucristo y el apodstol Pablo han hecho uso
también de tal descripcién (comp. Mat. 25:46; Rom. 2:3-9; 2 Tes. 1:6-9).

Juan pasa entonces a invitar a los santos, es decir, los creyentes en Cristo que
guardan los mandamientos de Dios (v. 12), a hacer dos cosas. Por una parte, se les dice
que se conserven firmes en los mandatos de Dios; y, por otra parte, que mantengan la fe
de Jesus.

(d) Hay Una Esperanza Bienaventurada Para Los Creyentes Que Han Muerto,
14:13. Aunque no se enumera, la cuarta voz que Juan oye provenir del cielo exclama una
bienaventuranza. He aqui la segunda de las siete bienaventuranzas que se mencionan
en Apocalipsis. (Las seis restantes estan en 1:3; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7, 14). El contenido
de la ensenanza es claro. Se entiende que viene una inminente intensificacién de
persecucion auspiciada por la bestia. La bienaventuranza manifiesta que los que
permanezcan leales a Cristo cuando venga dicha persecucién seran benditos
verdaderamente. Ademas, no solamente seran bienaventurados por descansar de sus
arduas labores, sino por cuanto sus obras les seguiran. La continuacion implica: (1) que
estas obras son un testimonio ejemplar para los santos que sobreviven y (2) un
testimonio en cuanto a la lealtad a Jesus para el juicio final (comp. 1 Cor. 3:14; 15:58;
Apoc. 20:13).

b. La siega de la mies de la tierra: Aparece un cuarto angel, 14:14-16. Se narra que
el juicio divino sobreviene a la tierra. Después de proporcionar aliento a los creyentes en
Cristo, Juan retoma el hilo de pensamiento acerca del juicio divino sobre el mundo. Dicho
juicio se describe bajo la figura de una cosecha.

Se discute mucho acerca de la identidad de la figura sentada sobre la nube (comp.
Dan. 7:13, 14). La mayoria considera que se trata de la persona de Jesus (v. 14). Se
describe al Senor Jesucristo regresando para ejecutar el juicio divino asi como para
recompensar a los justos redimidos por él (vv. 15, 16; comp. Mat. 13:36-43; 25:31 ss.; 2
Tes. 1:7 ss.).

La descripcién del juicio muestra que el mundo esta listo para ello. Se entiende que
es el tiempo apropiado porque se menciona la llegada de Ia hora (v. 15). Dios es quien
observa y evaltia cuando el mundo estd maduro para ser juzgado. El juicio llega al
mundo segun el tiempo divino. No hay mas detalles. De un modo breve, el apdstol Juan
no hace mas que indicar que el que estaba sentado sobre la nube pasdé la hoz sobre la
tierra, y la tierra fue segada (v. 16).

c. La vendimia de las uvas maduras: Se mencionan dos angeles mas, 14:17-20. Se
narra que el juicio divino alcanza a los malos. Es un momento horrendo. El quinto angel
que se menciona aqui parte del templo celestial con una hoz afilada (v. 17).
Posteriormente, aparece un sexto angel proveniente del altar con el propdésito de ayudar
en la cosecha. Este angel también tiene poder sobre el fuego (v. 18). La figura utilizada
(vv. 18-20). para comunicar el juicio de la ira divina es la de pisar el lagar (v. 19), que se
halla en Isaias 63:3 y Joel 3:13. Aqui se debe interpretar que estas figuras son metaforas
que describen sencillamente la misma realidad que tiene que ver con el juicio divino que
llega (comp. Lam. 1:15; Apoc. 19:13, 15).
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Se presenta una terrible descripcién de cémo fluye la sangre del lagar hasta la altura
de los frenos de los caballos (v. 20). Se dice que recorre una distancia que es equivalente
a unos 300 km. Probablemente, esta distancia simbolice la extensiéon de la tierra de
Palestina. Esta figura proviene de Isaias 63:1-6, pero ha sido incrementada en la figura
hiperbdlica utilizada aqui por Juan.

Una importante nota final aqui es recalcar que el juicio no es un asunto de venganza
humana sino algo que pertenece exclusivamente y Unicamente al Senor Jesucristo y a
sus servidores los angeles (recuérdese Rom. 12:19-21). Lo esencial aqui es que se
describe una batalla crucial, la gran derrota del enemigo y el derramamiento de sangre.
No hay mas que decir al respecto. La ciudad que se menciona tal vez se refiera a la
comunidad de los creyentes en Cristo.

Joya biblica

Grandes y maravillosas son tus obras,
Senor Dios Todopoderoso.

Justos y verdaderos son tus caminos,
Rey de las naciones.

Oh Senor, équién no temera

y glorificara tu nombre?

Porque solo tu eres santo.

Todas las naciones vendran

y adoraran delante de ti;

porque tus juicios han sido
manifestados (15:3, 4).

4. Los juicios de las siete copas de la ira de Dios, 15:1-16:21

El cap. 15 es el méas breve del libro de Apocalipsis. Esta relacionado con la narrativa
de las plagas que se hallan en el libro de Exodo. Es introductorio al cap. 16 donde se
despliega, en realidad, el contenido del mensaje en relacién con las siete copas. Hay que
recordar que anteriormente hubo un anticipo de este juicio divino en el cap. 14: en
cuanto a la copa del vino (14:10), la cosecha en la tierra (14:14-16), y la vendimia de las
uvas (14:17-20). Ahora se pasa a describir con mayores detalles estos juicios divinos
bajo la figura simbdlica de las siete copas.

(1) La preparacién para los juicios de las copas: Las visiones introductorias, 15:1-8

a. Hay una primera vision: Representacion de los vencedores que surgen
triunfantes de estos juicios, 15:1-4. Juan observa otra senal (v. 1). Esta vez son siete
angeles que son portadores de las siete plagas. Estas plagas son la accién divina final en
contra del mal. Né6tese que el tema de la ira es fuerte en Apocalipsis. A diferencia de
esta ultima visién, Juan observa luego (v. 2) algo que indudablemente esta ligado a su
interés en el cuidado pastoral de los creyentes. El ve algo semejante a un mar de vidrio
mezclado con fuego. Esta imagen es Optima para describir la esplendidez vy
majestuosidad de Dios. Las arpas de Dios que los vencedores sostienen pertenecen a la
adoracioén celestial (comp. 5:8; 14:2). Estos mismos que estan sobre el mar son los que
vencieron a la bestia (v. 2). Son los que repetidamente se mencionan al través de todo el
libro de Apocalipsis como los vencedores de las bestias iddlatras. Ellos vencen por dar
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un buen vy fiel testimonio de Cristo aun hasta el punto del martirio (2:7, 11, 26; 21:7;
comp. 12:7). Se entiende que estos son, ciertamente, los 144.000 sellados por Dios
mencionados anteriormente en el libro (7:4; 14:1).

Junto con el tocar de los instrumentos, los redimidos entonan el cantico de Moisés, el
siervo de Dios, y el céntico del Cordero (v. 3). El cantico de Moisés se encuentra en Exodo
15. Este cantico es una alabanza a Dios por su gran obra liberadora de su pueblo en el
AT. En Apocalipsis se encuentra indudablemente una extensién de esta misma obra
liberadora que el pueblo de Dios experimenta en el NT. Ahora este juicio final de Dios y
la liberacién de los discipulos del Cordero hacen brotar de los vencedores de la bestia
estos dos canticos gloriosos de alabanza al Senor Dios Todopoderoso por sus obras justas
en la historia. Se debe notar que a lo que Juan se refiere aqui (vv. 3, 4) es
primordialmente al juicio de Dios. De tal manera que los seguidores del Cordero estan
cantando acerca del juicio divino.

La ultima estrofa del cantico reafirma el mensaje profético del AT. Esto es, que al
final de las edades todas las naciones adoraran a Dios y admitirdn que solo Jehovah o el
Senor Dios Todopoderoso es el soberano porque tus juicios han sido manifestados (v. 4;
comp. Isa. 2:2-4; 66:23; 1 Cor. 15:24 ss.; Fil. 2:11). La gloria de Dios también se manifiesta
en medio de su justicia.

b. Hay una segunda vision: Aparicion de los siete angeles con las siete plagas,
15:5-8. Surge ahora una segunda escena aun mas impresionante. Se abre de nuevo la
puerta del templo celestial (v. 5; comp. 11:19), y salen de alli siete angeles con vestiduras
limpias y resplandecientes, y con cintos de oro (v. 6). El hecho de que estos siete
mensajeros angelicales provengan del santuario celestial da a entender que los juicios
que han de pronunciar son expresiones de la mismisima justa y santa voluntad divina.

Valle de Armagedén

Los angeles reciben las siete copas de oro, llenas de la ira de Dios, de uno de los cuatro
seres vivientes (v. 7; comp. 4:6-9). Las copas son céncavas y eran utilizadas, por lo
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general, para beber vino en los banquetes (Amoés 6:6), pero se empleaban méas a menudo
para recoger la sangre de los sacrificios (Exo. 27:3).

Semillero homilético

El coro victorioso y las seinales finales
15:1-16:21

Introduccién: En medio de nuestra angustia podremos escuchar la voz de un Dios que nos dice
“ya estd hecho”. El final ha llegado, por fin se podra ver la justicia de Dios actuando.
Aparentemente la victoria es de la bestia, el 666 sale victorioso. Parece que Dios ha sido
desplazado de la vida de la gente; esto si seria un final terrible y sin esperanza, pero no es asi.
Dios estéa sobre la bestia y su sistema de adoracion.
I. El coro victorioso (15:1-4).
1. Estructura de Apocalipsis.
(1) La ira de Dios es la actitud de Dios frente al pecado.
(2) No es un sentimiento que aflora.
2. Victoria sobre el sistema de la bestia (v. 2).
(1) Una visién formidable que no podemos recrearla en nuestra mente.
(2) Los humillados y perseguidos, los que no aceptaron el sistema de idolatria al dinero y al
sistema politico. Ellos estan sobre la bestia, la imagen a la que rendian culto (las idolatrias),
el nimero de hombre.
3. El cantico (15:3, 4).
(1) Un cantico que une el AT y el NT.
* Recuerdos del éxodo (luego del cruce del mar Rojo), y como Dios intervino luego del
sufrimiento.
* Los profetas ven el cumplimiento de su mensaje.
* Jesus es quien cumple su palabra (vivimos un nuevo éxodo).
(2) Alabanza inteligente por las obras que hace.
® Una forma de conducirse justa: un Dios soberano.
* Un Dios de todas las naciones: no es un Dios privado.
¢ El fin ha llegado. Dios tiene control de toda la historia.
(3) Una esperanza activa: no es pasivo de “esperar”; es transformador. Debemos ser un
factor transformador: Tenemos que ser los mejores.
II. Las copas de ira (15:5-8).
1. Una figura conocida.
(1) El derramamiento del vino como sefal de la ira de Dios.
(2) Nos introduce a la parte final del libro.
2. Una figura del éxodo.
(1) De donde se manifiesta la presencia de Jehov4, de alli sale la ira.
(2) Del mismo sitio del encuentro entre los dos, de donde se proyecta el amor.
III. Tiempo de velar (16:1-21).
1. La ira se derrama.
(1) Una ira que nadie la podra contener.
(2) La justicia de Dios se manifiesta (v. 7).
(3) Cosa tras cosa, se precipita hacia el final.
2. Todo el sistema es destruido.
(2) El reino de la bestia.
(8) También el imperio en si, el sistema econémico opresor y que humilla.
(4) Los demonios trabajan mas arduamente para seguir enganando, y la gente les cree ...
3. Un llamamiento a velar.
(1) Unos blasfemaran, al igual que en el éxodo el faraén.
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(2) Dios tiene control sobre las plagas.

(3) Otros debemos estar atentos.

(4) Esta hecho: Consumado es.
Conclusidn: Las cosas deben seguir su rumbo, todo esta bajo el control de Dios. A nosotros nos
toca estar velando pues este final puede suceder en cualquier momento, mientras tanto debemos
vivir de tal manera que reflejemos la vida del Cristo victorioso, y no la vida de la bestia y su
visién contraria al reino.

Se manifiesta la gloria, el poder y la presencia especial de Dios (v. 8). Dicha
manifestacion se simboliza por el humo que llena el templo. El humo (también como
nube) es una figura muy conocida en el AT que refiere la presencia especial y particular
de Dios (Exo. 24:16; 40:34-38; 1 Rey. 8:10, 11; Isa. 6:4). El humo permanece e impide la
entrada al templo hasta que fuesen consumadas las siete plagas de los siete angeles, es
decir, hasta que haya terminado la accién de las plagas.

(2) El derramamiento de las siete copas de juicios, 16:1-21. Al recibir los angeles las
siete copas, ellos proceden a obedecer el mandato de la gran voz del templo celestial de
ir a derramar las sietes copas de la ira divina sobre la tierra (v. 1). Este texto es la
introduccion del pasaje que abarca lo mas terrible y tragico de la vision. Se leera ahora
acerca del juicio final y del conflicto entre la justa y santa ira divina, y los que llevan la
marca de autoridad y propiedad de la bestia del diablo. A diferencia de las previas
visiones de juicios, ahora con las siete copas no hay restriccién alguna en el castigo.
Anteriormente, solo la tercera parte del mar experimenté destruccion (8:9), pero ahora la
destruccién de los seres marinos es total (16:3).

Los juicios de las siete copas suceden rapidamente uno tras otro, incluyendo una
breve pausa que presenta un didlogo entre el altar y el tercer angel (vv. 4-7). Pareciera
que hubiese un apresuramiento para llegar a la séptima copa, donde se encuentra el
juicio mas dramatico sobre la gran Babilonia (v. 19). Alli Juan presentara un relato
mucho méas minucioso.

A pesar de que los septenarios de las trompetas y de las copas son juicios separados,
ambos se describen siguiendo el patrén del lenguaje utilizado en el caso del juicio de
Dios sobre los egipcios bajo Moisés. Las ultimas tres plagas de las copas abarcan tanto
el aspecto social como espiritual en su efecto y pasan de la naturaleza a la humanidad.
Ahora bien, estas descripciones no se deberian tomar estrictamente en un sentido
literal. E1 meollo aqui es que se esta describiendo el justo y seguro juicio de Dios. Se les
comunica a los lectores de Apocalipsis que un dia dicho juicio se llevara a cabo de
manera literal y real en esta tierra.

a. Se derrama la primera copa: Semejante a la sexta plaga de Egipto, 16:1, 2. Esta
primera copa produce una llaga dolorosa y maligna. Es parecida a la sexta plaga que
Dios envié sobre los egipcios (Exo. 9:10, 11). Este castigo sobreviene a los que tienen la
marca de propiedad de la bestia y que la adoraban.

bh. Se derrama la segunda copa: Semejante a la primera plaga de Egipto, 16:3. Esta
segunda copa transforma el mar en sangre contaminada. Asi también ocurrié con las
plagas de Egipto (Exo. 7:17-21).

c. Se derrama la tercera copa: Semejante también a la primera plaga de Egipto,
16:4-7. Esta tercera copa convierte a rios y a fuentes de aguas en sangre (v. 4). Es el
mismo caso con la primera plaga en Egipto (Exo. 7:17-21).
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El 4ngel de las aguas expresa una alabanza reconociendo lo justo y santo que es Dios
al ejecutar su juicio (v. 5). Al hacerse esta referencia a la sangre, se establece un didlogo
entre este angel y el altar (vv. 5—7) concerniente a la razén légica de la venida de las
plagas. La sangre que ahora beben los pecadores es el castigo merecido por derramar la
sangre de los santos (15:1-4) y la sangre de los profetas (11:3-13; comp. 17:6; 18:20). Con
sangre, por lo tanto, Dios vindica la sangre derramada de los martires seguidores del
Senor Jesucristo. La ira divina actia en reconocimiento del amor de estos creyentes
martires. El altar (v. 7) es una prosopopeya o personificaciéon de los creyentes en Cristo
que estan junto al mismo. Los santos expresan su aprobacién en palabras (comp. 6:10;
14:18; 19:1, 2).

d. Se derrama la cuarta copa, 16:8, 9. Esta trae como consecuencia que se produzca
un calor solar que quema a los humanos (v. 8). Se manifiesta asi de nuevo el juicio de
Dios por el pecado de ellos. Estos, sin embargo, demuestran su condicién tal de
depravacion profiriendo blasfemias en contra del nombre de Dios (v. 9). Ademas, el texto
aclara que los humanos no se arrepintieron de sus pecados ni glorificaron a la persona
de Dios. El arrepentimiento es el medio por el cual Dios ofrece al pecador la oportunidad
de evitar el juicio de la ira de Dios. Aqui se hace constar que la condicién del pecador
persistente es no arrepentirse y blasfemar a Dios por su justo castigo (comp. Isa. 52:5;
Rom. 1:25; 2:24).

e. Se derrama la quinta copa: Semejante a la novena plaga de Egipto, 16:10, 11.
Esta copa trae tinieblas u oscuridad tanto sobre el trono como sobre el reino de la bestia
(v. 10). Es similar a lo que trajo la novena plaga sobre el reino de faraén en Egipto (Exo.
10:21-23). Asi como, anteriormente, Juan utiliz6 la frase “el trono de Satanas” (2:13) para
denominar la fortaleza de Satanas en Pérgamo, ahora el trono de la bestia (v. 10)
representa la silla del dominio mundial centralizado del gran sistema idolatrico saténico.
Dicho sistema se llena de oscuridad y desorden espiritual, trayendo como consecuencia
caos sobre todos los que buscan la vida y significado en el mismo.

Se observa también que esta quinta plaga golpea el mismisimo trono de donde
Satanas ejerce su autoridad sobre la tierra. Tal vez, aqui se puede entender que las
tinieblas se relacionan mas con lo espiritual que con lo fisico (comp. 21:25; 22:5; Juan
8:12; 12:35, 36, 46; 1 Jn. 1:5-7; 2:8-10). De nuevo, se repite la actitud referida en la plaga
anterior. Hubo blasfemias en contra de Dios por el castigo, y no hubo arrepentimiento
por los pecados (v. 11).

f. Se derrama la sexta copa: Se congrega a los reyes de la tierra en Armagedon,
16:12-16. Esta copa facilita el camino para una reunién de los monarcas del Oriente (v.
12). Aqui hay que tratar varios aspectos. En primer lugar, se tocara el significado del rio
Eufrates (v. 12). Este texto contiene mucho simbolismo. El Eufrates era un importante
obstaculo para los reyes paganos del Oriente que buscaron conquistar a Palestina. Con
el derramamiento de esta copa el rio se seca, y los reyes lo cruzan y se retnen con los
poderes malignos. Se prepara asi el camino para el conflicto en el campo de batalla.
Algunos interpretan este acontecimiento refiriéndose a una invasién militar sobre Roma
o sobre Israel. Surge, no obstante, la siguiente pregunta: ({Cémo se puede relacionar una
batalla politico-militar con el gran dia del Dios Todopoderoso (v. 14)? Mas bien, Juan esta
empleando palabras que recuerdan las famosas batallas antiguas de Israel (con Débora y
Barac, Jue. 5:19; con Josias, 2 Rey. 23:29, 30) para describir la derrota escatoldgica de los
poderes malignos. En este caso, son los reyes del Oriente.
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En segundo lugar, hay que considerar el significado de los tres espiritus (vv. 13, 14).
Estos textos confirman la idea que Juan quiere comunicar. Esto es que los reyes del
Oriente simbolizan la combinacién de los poderes malignos de la tierra. Particularmente,
Juan dice ver salir tres espiritus malignos (espiritus impuros, v. 13) de las bocas del
dragoén, de la bestia y del falso profeta respectivamente. Para los judios, las ranas eran
consideradas animales impuros (comp. Lev. 11:10, 41). En realidad, no hay claridad en
cuanto a la procedencia de la figura maligna asignada a la rana en la antigiiedad. Para la
mentalidad de los hebreos, no obstante, dichos espiritus son denominados espiritus de
demonios (v. 14). Estos eran agentes satanicos unidos a la idolatria (comp. 9:20; 18:2; 1
Cor. 10:20, 21). Se indica que estos demonios son capaces de hacer senales al igual como
el falso profeta (Apoc. 13:13, 14). Esto relaciona sus acciones con el efecto de enganar a
los reyes de la tierra. Siendo que estos demonios proceden de la boca de las figuras
malignas, estan implicitas aqui palabras enganosas y mentirosas. Estos reyes de todo el
mundo son reunidos por los espiritus demoniacos para la batalla del gran dia del Dios
Todopoderoso (v. 14).

En tercer lugar, hay un llamado a velar (v. 15). Aqui hay una advertencia y
exhortaciéon a la vez. Se anima a los seguidores de Jesus a mantenerse firmes. Un
intérprete ve este texto como una ampliaciéon de Apocalipsis 3:3. También es un eco de
las palabras del Senor Jesucristo (Mat. 24:43), del apdstol Pablo (1 Tes. 5:2, 4) y del
apostol Pedro (2 Ped. 3:10). Hay que velar, es decir, estar despiertos. El estar dormidos
simboliza desconocer la verdad esencial de la vida en Cristo y confiar en las falsedades
de la vida humana superficial. Esta exhortacién es similar a la que se refirié
anteriormente a las iglesias de Sardis (3:2-4) y Laodicea (3:18). La advertencia de la
venida inesperada de JesuUs como ladrén incluye la necesidad de estar alertas para no
dejarse enganar por la idolatria y por la infidelidad al Senor Jesucristo. Asi como el
vigilante durante la noche, el cristiano auténtico se mantiene firme y listo. La prontitud o
el estar listo se describe diciendo:guarda sus vestidos. El para que no ande desnudo y
vean su verglenza seria la humillacion que resultaria por la carencia de preparaciéon
espiritual. Aunque lo afirmen algunos comentaristas, esto no tiene nada que ver con la
resurrecciéon de los cuerpos; estos no estan en la competencia de los humanos para ser
guardados. No hace falta relacionar esta advertencia exclusivamente con el tiempo del
fin. Esta invitacidén a los cristianos a mantenerse permanentemente fieles a Cristo es
significativa para toda época. En los Evangelios, siempre se han asociado estas
invitaciones con la segunda venida de Cristo (comp. Mar. 13:32—-37). El texto finaliza con
una bienaventuranza. Esta bienaventuranza es la tercera de siete que aparecen
mencionadas en Apocalipsis (comp. 1:3; 14:13; 19:9; 20:6; 22:7, 14). Se reitera, pues, la
sublime bendicién de Dios Todopoderoso sobre los que se conservan fieles en los
momentos criticos por venir.

En cuarto lugar, toca tratar el significado de Armagedodn (v. 16). Aqui se presenta la
conclusién de la vision de Juan del juicio de la sexta copa. El lugar donde se congregan
los reyes se llama en hebreo Armagedén. Ha de lamentarse que Juan no dio el
equivalente de dicha palabra en griego, como si lo hizo en el caso de “Abadén” (9:11).
No se conoce un lugar cuyo nombre sea Armagedén en los mapas del mundo de la
antigiedad. La palabra tampoco aparece en otra parte en hebreo, que sugiera que Juan
ha usado un nombre que tendria un significado simbdlico. Algunos textos tienen una
lectura variante que pudiese significar “la montana de Meguido”; sin embargo, esto es
incierto.
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En vista de que Juan esta representando una batalla entre las fuerzas divinas y las
fuerzas malignas, pudiese ser que esté aludiendo a Meguido, una de las ciudades
fortificadas de Salomoén cerca de la que habian ocurrido varias batallas memorables. Este
vocablo quiere decir textualmente “monte de Meguido” (véase la nota de la RVA).
Meguido llegé a ser un famoso campo de batalla para los hebreos. Est4 ubicado en la
sierra sur de la llanura de Esdraeldén (entre el mar Mediterraneo, el mar de Galilea, el rio
Jordan y el monte Carmelo). Alli Necao, faraén de los egipcios, derroté a Josias, rey de
los judios (2 Rey. 23:29). El lugar, por lo tanto, siempre fue un recordatorio del dolor
experimentado por los judios en dicha ocasiéon. Ademas, esta derrota fue la brecha que
abrié paso para la caida de Jerusalén y de Juda. Unos 30 anos después de la batalla de
Meguido los judios sucumbieron ante Nabucodonosor, rey babilonio. Por lo tanto, si Juan
se propuso ubicar la batalla en o cerca de Meguido, seguramente que queria enfatizar
ciertamente dicha idea como “el campo de batalla de las naciones”.

La figura de Armagedén mencionado aqui simboliza el enfrentamiento final que
significara la derrota de los poderes malignos por el Dios Todopoderoso. Este conflicto,
que se encuentra en forma confusa en el curso de la historia humana, concluira
finalmente con la victoria absoluta de Dios y del Senor Jesucristo junto con todos los
convertidos a él en una fe genuina. Ashcraft cita la conclusién de Beckwith, uno de los
comentaristas mas importantes de Apocalipsis, acerca de Armagedoén, diciendo: “Es,
pues, un nombre imaginario para referirse al escenario de la gran batalla entre el
Anticristo y el Mesias”.

g. Se derrama la séptima copa: Grandes cataclismos cosmicos, 16:17-21. Esta copa
se diferencia en ser derramada por el aire (v. 17). Esto sugiere que afecta la totalidad de
lo que es esencial para la vida. También comunica la idea del ataque final que Dios hace
contra las fuerzas malignas, tanto espirituales como humanas, que se le oponen (comp.
Efe. 2:2). Cuando se derrama la copa, se oye una gran voz que proviene del templo y que
proclama el acabose del reino diabdlico del mal: iEsta hecho! (v. 17), que hace recordar
las palabras de Jests (Juan 19:30). Aqui se encuentra entretejido el hecho de que Cristo
en la cruz pagé el precio de la redenciéon que asegurd la victoria final sobre el mal, la
muerte y el diablo. En Apocalipsis, Juan reafirma el triunfo total sobre el mal en esta
declaracién anticipada.

Con esta séptima copa se completa el juicio escatolégico de la ira divina (comp. 6:17;
21:6). Luego, surgen relampagos, truenos y un gran terremoto (v. 18; comp. 4:5; 8:5;
11:19). Estas senales simbolizan la destruccién de las fuerzas que se oponen a Dios a
nivel césmico (comp. Heb. 12:27). Se distingue la intensidad de este terremoto de
manera muy particular. Esto se hace para mostrar lo diferente que sera este juicio, ya
que estos creyentes habian experimentado muchos terremotos anteriormente.

El juicio de Dios manifestado a través del poderoso terremoto llega hasta la fortaleza
del mal organizado que se representa con las ciudades de las naciones (v. 19), es decir,
las ciudades paganas. Inclusive, la gran Babilonia, que habia atraido a los monarcas y
habitantes de la tierra (17:2), queda sometida a la sentencia final.

El gran terremoto no deshace la tierra sino que afecta a las islas y a las montanas (v.
20). En la literatura hebraica esta es una sefnal muy comun que se relaciona con el fin. El
enorme granizo (v. 21) que cae forma parte también del juicio final. De nuevo, en vez de
haber arrepentimiento, los humanos blasfemaron en contra de Dios (comp. Exo. 9:24; Jos.
10:11; Isa. 28:2; Eze. 38:22). Juan, pues, describe el climax de la manifestacion de la ira
divina sobre los poderes rebeldes del mundo. El mensaje aqui no debe entenderse como
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si estuviese hablando desde el punto de vista geopolitico, meramente de Roma o de
algun otro evento mundial que afecta al pueblo de Dios. Juan esta refiriéndose a la
ciertisima realidad del fin del mundo, cuando Dios someta a todos sus enemigos (comp.
Sal. 110:1; 1 Cor. 15:23-28).

IV. LA TERCERA VISION DE JUAN: LA CAIDA DE BABILONIA, El GRAN TRIUNFO
FINAL, 17:1-21:8

Aqui empieza la tercera gran visién de Juan en Apocalipsis. Esta parte del libro, que
abarca hasta 21:8, contiene la consumacion del propésito redentor de Dios. El juicio de
Babilonia se desarrolla de manera mas plena en los caps. 17-18. Estos capitulos forman
una unidad. Los temas que se encuentran en esta seccién son de gran importancia y se
presentan a través de figuras verdaderamente majestuosas. La nota esencial, como se
vera en el desarrollo del estudio aqui, es el del triunfo o victoria final.

1. La vision de la caida de la misteriosa Babilonia, 17:1-18
(1) La vision de la gran Babilonia: La ramera y la bestia escarlata, 17:1-6

a. Se encuentra el juicio de la gran Babilonia: Una extension de la séptima copa,
17:1. Al iniciar esta seccién diciendo Vino uno de los siete angeles (v. 1) Juan esta
relacionando esta visién de juicio con los anteriores contenidos en las copas. De modo
que el juicio a Babilonia forma parte del contenido de la séptima copa y no es otro evento
separado. El dngel convida a Juan a observar el juicio que sobrevendra a la gran ramera,
que es la gran ciudad de Babilonia (asi se identifica directamente a dicha ciudad en el v.
5). La expresion sobre muchas aguas es alusivo a la antigua Babilonia segun la
descripcion que hace el profeta Jeremias (Jer. 51:13). A la vez, se interpreta como
simbolizando a las naciones y a la gran cantidad de personas (v. 15) sobre las cuales
Babilonia ejerce su dominio.

b. Se presenta a la ramera y a sus amantes, 17:2. El angel le sigue diciendo a Juan
que tanto los gobernantes (los reyes de la tierra) como los habitantes de la tierra han
fornicado con esta ramera (la nota de la RVA indica O: prostituta). Se manifiesta el
lenguaje empleado en el pasado para referirse a las ciudades prostituidas (comp. Jer.
51:7) y significa que los habitantes de la tierra se han embriagado con la abundancia, el
orgullo, la vanagloria, la violencia y particularmente la falsa adoracion.

La figura literaria de la ramera aparece comunmente en el AT. Se usa a menudo para
representar la rebeldia del pueblo de Israel y para simbolizar el paganismo de las
naciones extranjeras e idélatras. El profeta Jeremias, por una parte, dice de Juda: “Pero
su hermana, la desleal Juda, no tuvo temor; més bien, fue y se prostituyé ella también. Y
sucedié que a causa de que su prostitucién le era liviana, se prostituyd con la piedra y
con el arbol, y profandé la tierra” (Jer. 3:8, 9). Se observa que la prostituciéon de Juda se
refiere a su idolatria; Juda prefiri6 abandonar a Dios y decidié venderse a los idolos. El
profeta Ezequiel, por otra parte, mostrd la infidelidad de Jerusalén utilizando el mismo
término: “‘iCuan débil es tu corazoén!’, dice el Sefnor Jehovah. Porque has hecho todas
estas cosas, obras de una prostituta atrevida, ...” (Eze. 16:30). Finalmente, el profeta
Isaias también enjuicia a la ciudad de Tiro por ser una prostituta o ramera (Isa. 23:15—
17). La opiniéon de muchos es que las descripciones de Babilonia por Jeremias y de
Jerusalén por Ezequiel como rameras sirven de base para entender el lenguaje empleado
en Apocalipsis 17.
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c. Se menciona a la ramera y a la bestia escarlata, 17:3, 4. Juan dice que fue llevado
en el Espiritu al desierto (v. 3). Esto significa un trance estatico que es equivalente a un
estado de inspiracién (comp. 1:10; 4:2; 21:10). El desierto era el lugar donde acontece la
vision de la “mujer vestida del sol” (12:1); Dios cuiddé de ella en el desierto. El desierto es
un lugar bastante apropiado para que el humano se encuentre con Dios. Por ejemplo,
Moisés tuvo un encuentro con Dios en el desierto (Exo. 3); Elias y Juan el Bautista se
encontraron con Dios en el desierto. Probablemente, se puede pensar que es algo raro
que Juan, autor de Apocalipsis, sea llevado al desierto para tener la visién de la gran
ramera. Tal vez, sea en el desierto donde mejor se pueda ver la gran ciudad por lo que en
realidad representa.

Sigue diciendo que Juan vio una mujer sentada sobre una bestia escarlata (v. 3). La
ramera esta en un contraste notable con la mujer del cap. 12 (véase el comentario al
respecto). Este color representa la blasfemia de la bestia en contraposicién con el color
blanco de la vestimenta y de los caballos que representan a los que son fieles y
verdaderos (comp. 19:8, 11, 14). De acuerdo con la descripcion que se hace aqui de la
bestia con siete cabezas y diez cuernos se deduce que es la misma figura que se
menciona en 13:1, asi como el dragén que aparece descrito en 12:3. El dragdén se
describe como un “rojo” vivo, pero no se indica color alguno para la bestia (13:1) con la
que se hace la comparacion en esta descripcion. Ahora bien, la bestia (cap. 13) tenia un
nombre blasfemo sobre su cabeza, pero esta bestia esta llena de nombres blasfemos. Es
bastante probable que estos nombres fuesen titulos de deidades adscritas a los
emperadores romanos.

Se describe a la mujer (v. 4) como estando bien vestida, siendo rica e impura. Lo
precioso del oro, de las joyas y de las perlas se convierte en algo despreciable a causa de
su embriaguez. Se dice que lleva una copa de oro en su mano llena de abominaciones e
inmoralidades. Llama la atencidn el contraste de su belleza con sus grotescas maldades.
Su costosa vestimenta y atractiva apariencia sugieren el porte externo de una prostituta
(comp. Jer. 4:30). La copa llena de vino coincide con la descripciéon de Jeremias en
relacién con la influencia universal de Babilonia sobre la idolatria (Jer. 51:7).

d. Se identifica a la ramera, 17:5. El nombre de la ramera se encuentra escrito en su
frente: En su frente estaba escrito un nombre, un misterio (v. 5). Esto representa su
verdadera naturaleza. De acuerdo con los escritos romanos, se entiende que el titulo
expuesto en la frente va de acuerdo con la costumbre de entonces que exigia que el
nombre de la ramera fuese exhibido en la frente.

El texto describe a Babilonia como la madre de todas las rameras iddlatras del
mundo. Ella es la fuente que da origen a todos los casos que histéricamente se han
opuesto a la voluntad divina en la tierra. También simboliza exactamente la naturaleza
opuesta de la mujer que se casa con el Cordero (19:7, 8) y a la ciudad santa, la nueva
Jerusalén (21:2, 3). Por lo tanto, la figura de esta mujer aqui no se debe interpretar como
una mera representacion de las antiguas ciudades de Babilonia, Roma o Jerusalén.
Todas estas son mas bien sus hijas, y ella es la madre de todas ellas.

Este misterio es la que Juan denomina Babilonia pero que la identifica como Roma, de
modo que sus lectores pudiesen entender el misterio. Recuérdese que misterio en el NT
es algo que anteriormente estuvo encubierto pero que ahora se ha dado a conocer
claramente. La idolatria y la prostitucién son abominables para Dios y para su pueblo.
Roma es la madre de semejantes males. Babilonia aqui puede representar de la misma
manera tanto manifestaciones clasicas tanto de la antigiedad como de la era
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contemporanea. Estas pueden ser cualquiera de los regimenes o sistemas,
supuestamente democraticos, que se puedan encontrar hoy asi como inclusive estilos de
vida en cualquiera de las naciones desarrolladas o de las naciones en desarrollo.

Es importante recordar y tener presente el contraste para un mejor entendimiento de
lo que se expresa aqui. La “mujer vestida del sol” (12:1-6, 13-17) era la madre del
Mesias, y todos los cristianos son sus hijos o descendientes. En contraste, Roma era la
madre de las prostitutas.

Practicamente, todas las sociedades de ciudades prostituidas mencionadas en las
Escrituras presentan ciertos rasgos comunes que se encuentran también en esta
descripcion de Babilonia, la grande que Juan hace aqui (v. 5). En esta representacion hay
dignidad real y la esplendidez que se mezcla junto el lujo, la prosperidad y la
sobreabundancia. Ademaés se observa la idea de la confianza en si misma, jactancia,
poder y violencia, particularmente hacia el pueblo de Dios. También promueve la
idolatria, la injusticia y la opresion. De modo que en cualquier lugar o en cualquier
momento cuando estos rasgos se manifiestan en la historia, entonces alli estd Babilonia.

e. Se describe la actividad de la ramera: asesina a los cristianos, 17:6. En este texto,
se indica que esta mujer depravada y malvada causa el derramamiento de la sangre de
los creyentes en Cristo: Vi la mujer embriagada con la sangre de los santos, y con la
sangre de los martires de Jesus (v. 6a). Es muy probable que Juan pudiese estar
pensando en los banos de sangre ocurridos durante el régimen de Nerén (54-68) o como
resultado de las persecuciones acontecidas durante el reino de Domiciano (81-96). Esta
madre de las rameras es la responsable de matar a los santos al través de la historia
(comp. 2:13). Los lectores a quienes Juan se estaba dirigiendo comprenderian que
cualquier amenaza de muerte que les sobrevendria de parte de algiin poder terrenal—
fuese politico o religioso o ambos—estaria haciéndole frente en tultima instancia a la
madre prostituta que estaba deseosa de embriagarse con la sangre de ellos. Sin
embargo, ellos podian confiar en que Dios estaba a punto de juzgarla y destruirla una
vez y para siempre. La expresion embriagada con la sangre (v. 6) es una figura conocida
de la antigiiedad que representa un deseo incontrolable por la violencia.

Para la reflexion, se puede observar que la gran ciudad tiene poderes de corrupcién
sin precedentes, aun mas alld de su propio conocimiento. Cuando uno observa desde
fuera el escenario cultural (es decir, desde el desierto), se puede ver el poder seductor de
la gran ciudad secular mas claramente que cuando se es parte de ella. Roma representa
todas las grandes ciudades de ayer, de hoy y del manana.

El versiculo termina: Al verla, quedé asombrado con gran asombro (v. 6b). Es
sorprendente, pero Juan, extranamente, confiesa que quedd asombrado al ver a la gran
ramera. Ella hechizaba grandemente con su encanto. ¢Quién no se maravilla ante la
asombrosa belleza, complejidad y personalidad de una gran ciudad?

Joya biblica

Y el angel me dijo: “é{Por qué estas asombrado? Yo te explicaré el misterio de la mujer y
de la bestia que la lleva y que tiene siete cabezas y diez cuernos (17:7).

(2) La explicacion de la vision: La condenacion de Babilonia, 17:7-18
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a. El angel pasa a revelar el misterio de la ramera y de la bestia, 17:7. Ante el
asombro de Juan (v. 6b), el angel indaga sobre el porqué de ello (v. 7) y le dice que le va
a explicar el misterio de la mujer y de la bestia que la carga. Es un solo misterio que
involucra a ambas figuras. No se puede interpretar la una sin la otra. La interpretacién
de este pasaje (vv. 7-18) ciertamente es dificil. La dificultad se encuentra en saber si la
descripciéon que Juan hace de Babilonia se refiere literalmente a la politica Roma
imperial o al simbolismo teolégico que se encuentra en toda época. Parece que Juan esta
describiendo la realidad que hay detras de los gobernantes del mundo, en vez de las
manifestaciones sucesivas de Babilonia a través de la historia. Al ser tentado con lo
asombroso de la apariencia de la gran ramera, el dangel exhorta a Juan que se cuide de
esa respuesta: Y el angel me dijo: “éPor qué estas asombrado? Hay que cuidarse de
dejarse asombrar por las apariencias del mal. Luego se lee: Yo te explicaré el misterio de
la mujer y de la bestia que la lleva y que tiene siete cabezas y diez cuernos. Se menciona
primero a la mujer o amante de la bestia. Ciertamente, se observa que la mayoria de la
explicacién tiene que ver con la bestia, y en realidad asi es como debe ser. La ramera no
estd solamente relacionada intimamente con la bestia, sino que ella depende de la
bestia. Juan esta viendo la combinacién de poderes mundanos impios que pretenden
hacerle oposiciéon a Dios como apoyandose sobre el poder de los agentes de Satanas.

Juan pasa a identificar los poderes malignos. El toma considerable libertad en el uso
y aplicacién tanto de los simbolos como de los términos. Por ejemplo, la bestia pudiese
representar al imperio romano entero o, en otros casos, un solo rey. Algunos intérpretes
explican estas aparentes inconsistencias basados en que Juan usdé fuentes sin
modificaciones. Los escritores apocalipticos no estaban tan preocupados en cuanto a
esas aparentes imperfecciones en sus obras.

La bestia sobre la que la mujer estaba sentada (v. 3) es el tema central en esta
explicacién del misterio segun el angel. Tanto el “gran dragén rojo” (12:3) como la
“bestia” que “subia del mar” (13:1) tenian “siete cabezas y diez cuernos” (17:7). El “gran
dragén” es equiparado con Satanas (12:9);la “bestia” del mar era agente de Satanas y es
equiparada con el imperio romano (vea el comentario de 13:1-10, 18).

b. La representacion teoldgica de la bestia, 17:8. El angel continta su explicacion:
La bestia que has visto era, y no es, y ha de subir del abismo, y va a la perdiciéon (v. 8a). Se
puede ver que esto parece una parafrasis de la figura de la bestia herida que se
menciona anteriormente (comp. 13:3, 14). La representaciéon por la conjugacién de los
tiempos de los verbos era, y no es, y ha de subir describe a la historia de la bestia en tres
etapas distintas. Cuando dice que la bestia no es, se refiere a la derrota que el Cordero le
propiné en el Calvario. Satanas pretendié ejercer en cierto momento su poder en la tierra
(era; comp. Luc. 4:6; Heb. 2:14, 15). Ahora esta derrotado (no es; comp. Juan 12:31, 32).
No obstante, se le ha concedido “poco tiempo” para oponerse a Dios y a los seguidores
del Senor Jesus (comp. 12:12; 13:5; 20:3) antes de ser sentenciado finalmente a Ila
perdiciéon (v. 11; comp. Mat. 7:13; Juan 17:12; Rom. 9:22; 2 Tes. 2:3). Pareciera ser que
esta autoridad y poder renovado de Satanas en el mundo después de su herida mortal
(comp. Gén. 3:15) hace que los incrédulos le sigan (comp. 2 Cor. 4:4).

Los que habitan la tierra se maravillan al contemplar a la bestia. Ellos son
identificados como los habitantes de la tierra, cuyos nombres no estan inscritos en el libro
de la vida desde la fundacién del mundo (v. 8b). Los habitantes de la tierra son los
seguidores de la bestia. A través de Apocalipsis, a estos habitantes de la tierra se les
identifica como la gente no regenerada empedernida. Ciertamente, sus nombres no
aparecen inscritos en el libro de la vida. Esta gente es capaz de adorar a Dios siendo que
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porta su imagen, pero definitivamente no adora a Dios y se dedica a la adoracién de la
bestia. Juan esta enfatizando la gran diferencia que existe entre los seguidores del
Cordero vy los que le han jurado lealtad a la bestia. Ellos han sido seducidos por cuanto la
bestia desperté en ellos la admiracibn a su persona. Estos son enganados
particularmente por el hecho de que era y no es y sera (v. 8c). Ellos han rechazado al
Senor Jesucristo, quien verdaderamente era, estuvo muerto y vive “por los siglos de los
siglos” (1:18), pero han creido un vulgar mito acerca de un César inicuo. El texto
concluye con la sugerencia de una reaparicién futura.

c. Hay que establecer la relacion entre los siete montes, las siete cabezas y la
bestia, 17:9, 10. El texto comienza indicando que hay cierta exigencia para entender el
mensaje expuesto. Se requiere de una mente que tenga sapiencia: Aqui esta la mente
que tiene sabiduria: Las siete cabezas son siete montes sobre los cuales esta sentada la
mujer (v. 9). Se sobreentiende aqui que se trata no de cualquier sabiduria o conocimiento
en general, sino de la sabiduria o del conocimiento divino. Por lo tanto, se ha de concluir
que para comprender la descripcién que sigue a continuaciéon se ha de discernir en
forma simbdlica o teolégica. No debe interpretarse literalmente como una descripcion
geografica o numérica. Muchos intérpretes consideran que se esta hablando de la Roma
imperial. Siendo que se mencionan siete montes muchos creen que esto es una referencia
a las siete colinas sobre las que se encuentra la ciudad de Roma. Cuando se considera el
texto a fondo, no contribuye saber que aqui se estd hablando de Roma. Si se sigue el
criterio simbdlico o teoldgico, se interpreta mejor que los siete montes se refieren a las
siete cabezas (v. 9) o siete reyes (v. 10). Esto entonces es una descripcién de la bestia y
no de la ciudad. Al hacer uso del simbolismo numérico que Juan atafie al siete, como
algo completo o totalidad, se interpreta que las siete cabezas de la bestia representan
simbodlicamente la plenitud de lo blasfemo y de lo maligno.

Continua la narrativa diciendo que hay siete reyes. Ya han cumplido su periodo cinco
de ellos. Ahora uno esta reinando y falta otro por reinar. Finalmente, este ultimo ha de
reinar por un breve periodo (v. 10). Muchos consideran que la interpretacion légica y
sencilla es que Juan estd refiriéndose aqui a la sucesién de los emperadores romanos y
al hecho de que uno mas ha de gobernar por un breve tiempo antes de la manifestaciéon
final de la bestia. Ahora bien, este intento de interpretaciéon es inadecuado porque
presenta problemas insolubles. Se pueden enumerar los siguientes: No se puede saber
con exactitud con qué emperador empezar, por ejemplo, con Julio César o con Augusto
César. Ademas, para hacer un célculo hay que lograr a quiénes considerar como los
reyes a quienes se refiere Juan. Recuérdese que hubo 12 césares, pero aqui se habla de
siete. No hay forma de obtener una solucién satisfactoria siguiendo esta via.

En vista de estas dificultades insuperables, se ha propuesto que los siete reyes
representan una sucesioén de imperios que han tenido que ver con Israel. Estos son
Egipto, Asiria, Babilonia, Persia y Grecia. Estos abarcarian los cinco que han caido. Se
afnadiria uno mas, Roma, uno es. El que faltaria seria el denominado reino mundial, que
seria el otro que atn no ha venido. Aunque algo se resuelve con esto, hay que hacer uso
de ciertas arbitrariedades. Por ejemplo, se tendria que omitir la terrible opresién y
persecucion de los judios a manos del reinado seléucida de Antioco IV Epifanes (175-164
a. de J.C.). También se tendria que pasar por alto el hecho de que la palabra griega que
se emplea aqui es la misma que dondequiera que aparece en el NT se traduce “rey” y no
“reino”.
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Semillero homilético

Juicio al sistema demoniaco
17:1-18

Introduccién: El final se acerca. Cristo viene en cualquier momento. Su presencia es olor para
vida u olor para muerte. Babilonia fue una de las 7 maravillas. “Roma la eterna” se dice. Cada
imperio tiene una ciudad que ha sido su orgullo y su simbolo. Alli han trabajado los hombres
para dejar su nombre: las grandes ciudades mayas, incas, egipcias. Todas pasaron. En contraste,
nuestro Dios es un Dios de triunfo y nunca ha perdido. Esa tranquilidad nos ha movido a lo largo
de todo el libro de Apocalipsis.
I. El fin de la ramera (vv. 1-6a).
Una figura a lo largo de toda la Biblia: ciudad = sistema politico religioso.
1. La descripcién (vv. 1, 2).
(1) La compara con una mujer: contrasta con la del capitulo 12.
(2) Un sistema que se caracteriz6 por la inmoralidad, se cas6 con todos y se aproveché de
todos.
2. ¢Qué hizo esta mujer? (vv. 3, 4).
(1) Esta sobre la bestia, el poder politico y religioso.
(2) Su vida es una completa abominacién a Dios.
3. ¢Con quién se la identifica? (vv. 5, 6a).
(1) Con Babilonia: Centro del orgullo y la idolatria, de la explotacién, del despilfarro y de la
humillacién a otros (Gén. 11; Jer. 51).
(2) Un sistema que persiguio a los verdaderos creyentes.
II. Un sistema abominable (vv. 6b—18).
1. Causa asombro (v. 6b).
(1) Tal vez la belleza, la grandeza de la ciudad, lo imponente.
(2) Hasta Juan se siente atraido por ella.
(3) Por esto requiere una explicacion.
2. ¢Quién es? (vv. 7, 8).
(1) El sistema politico religioso le auspicia.
(2) Una imitacién de Jesus, quien es el eterno.
3. Interpretacién (vv. 9-14).
(1) Si la Biblia nos interpreta es porque vale la pena.
(2) Nos interpreta con mas simbolos: Identifica la ciudad; no hay discusiéon es Roma, la
capital del imperio, el centro de todas las abominaciones. Una serie de nimeros que nos
apuntan a los lideres politicos, y que son pasajeros.
(3) El propésito es luchar contra el Cordero y su pueblo (vv. 13, 14).
4. Mas interpretaciones (vv. 15-18).
(1) Se interpreta el v. 2: Los pueblos que han fornicado.
(2) Pero son traicioneros. Se quedaran con la bestia y la prostituta sera dejada a un lado.
Sera un instrumento. Las alianzas por conveniencia han salido muy costosas.
(8) La mujer es la ciudad: Se describe en el siguiente capitulo.
5. Todo bajo el control de Dios.
(1) Lo que ha dicho Dios se cumplira.
(2) Todo debera cumplirse.
ITI. Un mensaje para hoy.
1. La ciudad simbolo de orgullo.
(1) Las ciudades fueron construidas por hombres perversos (Gén. 4:11).
(2) La riqueza, el arte, la belleza han sido instrumentos del orgullo humano.
(3) Desde las ciudades se dejé a Dios (Tiro, Babilonia, Roma, Jerusalén).
2. (Y nosotros qué?
(1) Dios nos ha puesto alli en el centro de una ciudad y de su orgullo.
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(2) La mentalidad de la gente es diferente, pero debemos conocerla, tratarla, meternos en

ella.

(3) No podemos condenarla y dejarla, ella tendra su juicio, pero ahora es nuestro tiempo.
Conclusiodn: El juicio de Dios es terrible. El sistema politico, econémico y religioso de Satanas es
terrible, pero alli nos ha puesto Dios. En medio de este sistema debemos ser luz, y ser fieles
hasta la muerte.

Si es aceptable ver que las siete cabezas (v. 9) son una representacion cualitativa de
la plenitud del poder maligno que hay en la bestia, la aseveraciéon de que cinco de sus
cabezas han caido es la proclamacién entonces de la aplastante victoria sobre la bestia
(v. 10). Juan aqui confirma que cinco de las siete cabezas de la bestia fueron ya
derrotadas por el poder de la muerte del Cordero de Dios y por el testimonio de los
martires seguidores de Jesus de dicha muerte (12:11). Una cabeza estd activa ahora.
Esto habla de la realidad de los emisarios actuales de la bestia que afectan a los fieles.
Queda una cabeza por venir da a entender que la batalla concluira pronto, pero no sera
aun la derrota final de los agentes malignos contemporaneos. Habra todavia una
manifestacion final de dicho poder maligno de la bestia. Esa manifestacién, no obstante,
sera por un periodo corto de tiempo: y cuando venga, debe quedar solo por un breve
tiempo (v. 10c).

d. Se menciona a la octava bestia y la resurreccion del Senor Jesucristo, 17:11. Ya
se ha visto que Juan estd utilizando aqui mas bien un criterio simbdlico o teolégico en
vez del histérico o geopolitico. Se interpreta mejor al considerar que el enfoque esencial
es que el poder imperial permanecera hasta poco antes que surja un octavo (v. 11).
Ahora bien, la resurreccién del Senor Jesus ocurrié al octavo dia, un domingo. Este dia
reemplazé el séptimo dia, el sabado judio, por una nueva serie.

Este monstruo, la bestia como se le denomina (v. 11), querra imitar la resurreccion de
Jesus (también es el octavo, v. 11) y querrda aparentar haber revivido y pretender
mantener controlado al mundo (comp. Luc. 4:5-7). El apéstol Juan, sin embargo, no
demora en aclarar que esta bestia no es un rey anterior que ha revivido, sino que es una
parte de la bestia de siete cabezas que fue matado por Cristo y, a causa de eso, va a la
perdiciéon (v. 11). De manera que aqui se encuentra una poderosa figura que revela
ciertamente el misterio de la bestia. Se presenta de modo dindmico la enganosa
maquinacion satanica; por lo tanto, todo creyente en Cristo puede prepararse con
suficiente antelacion a estas falsas pretensiones. De modo que Juan repite la creencia de
que la bestia (o una de sus cabezas) habia estado viva, esta muerta, pero se espera que
regrese. Este es el octavo, y procede de los siete (17:11). Hay poca duda de que
ciertamente Juan alude aqui al mito del “Nerdén redivivus”, aunque él equipara a la
bestia con una de sus cabezas.

e. Se encuentra ahora el significado y la derrota de los diez reyes, 17:12-14.
Muchos quieren interpretar estas figuras identificAndolas con la confederacién de los
reinos aliados de la Roma imperial. Los futuristas consideran que se encuentra reavivado
en una organizacion actual como lo es el Mercado Comuin Europeo (de paso, recuérdese
que ya no son diez naciones). Por lo que ya se ha dicho, estas vias no parecen
apropiadas para una buena interpretacion.

Mejor es interpretar el numero diez simbdlicamente. El diez, como generalmente lo
utiliza Juan, representa una repeticion o una cantidad indefinida. Se parece al siete e
indica plenitud o totalidad (comp. Neh. 4:12; Dan. 1:12; Apoc. 2:10). Por ello, el diez aqui




254

no debe tomarse como una indicacién especifica de “diez reyes” (o reinos como algunos
han optado), sino como una indicacion de multiples soberanias confederadas que
apuntalan el pretendido poder del monstruo. Una vez mas se afirma aqui que estos reyes
toman autoridad por una hora como reyes junto a la bestia (v. 12). Nétese que estos
gobernantes aun no tienen poder para reinar, pero luego lo tendran. La extension del
poder de estos gobernantes sera por un breve tiempo, o un periodo limitado en su
duracién (por una hora, v. 12).

Estos reyes se centran en un propésito Uinico (v. 13). Para lograr dicho propésito que
se establece en el siguiente versiculo, ellos se reunen alrededor de la figura maligna y le
entregan su poder y autoridad a la bestia (v. 13). Se ha interpretado esto diciendo que la
bestia cuenta tanto con el poder bélico de monarcas como también con la fuerza de la
solidaridad de otros poderes que poseen por sus posiciones de privilegios. Estos son
colaboradores voluntarios que son enemigos tanto del Senor Jesus como de los
discipulos de Cristo.

Los reyes entonces entran en conflicto bélico con el Cordero (v. 14). Asi se esta
cumpliendo ese Unico propdsito al que se hizo referencia en el versiculo anterior (v. 13).
El propésito, pues, es hacer guerra contra el Cordero (v. 14a). Esto se ha expresado ya en
otras visiones anteriores (comp. 16:14). Una vez mas se encuentra la gloriosa afirmacién
y razon del triunfo indubitable del Cordero de Dios: y el Cordero los vencera, porque él es
Senior de senores y Rey de reyes (v. 14b). Estos titulos adjudicados a Cristo son
infinitamente superiores a cualquier poder concebible. Estas frases citadas en las
Escrituras enfatizan la soberania de Dios y se remontan a Deuteronomio 10:17, donde
Jehovah Dios es llamado “Dios de dioses y Senior de senores” (comp. Sal. 136:2, 3; Dan.
2:47). Arnoldo Canclini lo expresa bien al decir de estos reyes: “Ninguno de ellos, ni
todos juntos, ni alguna nueva forma de actuar podran vencer a quien ostenta tales
titulos”.

Se menciona a los seguidores de Jesus (v. 14c). No se dice nada en cuanto al papel
qgue desempenan estos acompanantes del Cordero durante el conflicto. Sencillamente, se
les identifica como los Illamados y elegidos y fieles (v. 14c). De aqui se puede notar la
doble participacién: la divina en llamar y elegir, y la del creyente en ser fiel o leal a su
Senor.

f. Se habla de la naturaleza autodestructible del maligno, 17:15-17. Aqui se desvela
la gran verdad de que el mal no prevalecera, sino que se destruird. Se ensena que la
influencia de este sistema idolatrico y satanico, descrito simbdlicamente como las aguas
que has visto donde esta sentada la ramera son pueblos y multitudes, naciones y lenguas
(v. 15), es universal. Esta abarca a todos los componentes de la sociedad, desde el menor
en jerarquia hasta el mas elevado en autoridad.

Aqui surge también la gran ironia cuando la bestia y los diez reyes se vuelven en
contra de la ramera (v. 16). Esta representa el imperio diabdlico que llega a ser destruido
como Dios lo habia predeterminado (17:1). La descripcién de cémo llega a ser odiada,
abandonada y desnudada la prostituta por los que anteriormente fueron sus amantes
hace recordar los mensajes del juicio divino presentado por los profetas del AT en cuanto
a las ciudades promiscuas como Jerusalén y Tiro (comp. Eze. 16:39, 40; 23:25-27; 28:18).

El angel quien esté explicando el misterio aqui afirma el principio esencial histérico y
teolégico que ensena la palabra de Dios. Ningun sistema injusto durara para siempre.
Los sistemas humanos y malignos estan afectados internamente con una enfermedad
fatal (v. 17). La misma codicia que les proporcioné poder, luego los va a destruir. Las
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armas con las que conquistaron, los conquistara a ellos. Cosecharan lo que sembraron
(comp. Gal. 6:7).

dg. Se identifica nuevamente a la ramera, 17:18. Esta es la cuarta vez que en este
capitulo el angel identifica e interpreta a la figura de la visién (vv. 8, 12, 16 y 18). La
mujer que vio Juan es la gran ciudad que ejerce su “imperio sobre los reyes de la tierra”
(v. 18). Segun este texto, la mujer y la gran ciudad son una misma cosa. Aunque muchos
consideran que aqui la ciudad se refiere a Roma, la capital del imperio, se entiende mejor
que aqui es una figura simbdlica que representa el sistema del mal que esta
deliberadamente en oposicibn a Dios. Mantiene una influencia sobre los reinos
terrenales. Como anteriormente se ha comentado, se le ha denominado de dos maneras:
como la gran ciudad (v. 18; comp. 16:19) y como la ciudad madre (17:5). Estos dos
términos empleados en Apocalipsis trascienden a la Babilonia o Roma o cualquiera otra
ciudad historica. El significado mas bien que Juan comunica es que esta representa el
sistema verdadero y real del mal satdnico que trasciende la historia y que ejerce su
influencia sobre todas las ciudades.

LAS SIETE COLINAS DE ROMA

Las siete colinas de la Roma antigua eran:
1 * Monte Palatino (Collis Palatinus)

2 * Monte Capitolino (Capitolinus)

3 * Monte Quirinal (Quirinalis)

4 * Monte Celio (Caelius)

b * Monte Aventino (Collis Aventinus)

6 * Monte Esquilino (Esquilinus) y el

7 * Monte Viminal (Viminalis).

2. El juicio y la exclamativa caida de Babilonia, 18:1-19:5

En esta parte, se describe la caida que previamente se ha anunciado. Un angel le
anuncié a Juan el juicio que sobrevendria a la gran ramera (17:1). Esta ramera se
identifica como la gran ciudad de Babilonia (17:18). De manera que ahora, en el cap. 18,
Juan ve a otro angel que le describe la final destruccién de la gran ramera, es decir,
Babilonia.

La destruccion de Babilonia se presenta como consecuencia del juicio de Dios sobre
ella. De esta manera, Dios entonces ejecuta su juicio sobre esta formidable estructura
satanica de mal que ha danado al mundo. Como en otras instancias, aqui se emplean las
descripciones de los juicios que se encuentran en el AT en contra de ciudades impias
como Babilonia (Isa. 13:19-22; 21:1-17; 47:1-15; Jer. 50-51), Ninive (Sof. 2:13-15) y Tiro
(Eze. 26-27). Este capitulo presenta una combinacién dramatica del contraste entre el
canto de victoria, por una parte, y los gemidos de lamento, por otra parte.

(1) El pregon de la caida de Babilonia, 18:1-3. Juan ve descender del cielo a otro
angel con gran autoridad (v. 1). El texto también dice que la tierra fue iluminada por la
presencia del ser angelical. Algunos ven cierto paralelismo a lo que se narra en la visién
que tuvo Ezequiel cuando “la gloria del Dios de Israel venia desde el oriente” para
resplandecer en el templo (comp. Eze. 43:2, 4, 5).
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El angel posee y expresa su mensaje con una potente voz (v. 2). Se observa el
paralelismo con los profetas que le anunciaron al pueblo de Dios acerca de la caida de la
antigua Babilonia donde fueron deportados. Juan oye al angel decir: iHa caido, ha caido
Babilonia la grande! (comp. Isa. 21:9; Jer. 51:8). Este anuncio de la caida de Babilonia es
representativo de la caida de lo que pretende hacerle oposicion a Dios. Algunos
intérpretes consideran que Babilonia aqui se refiere a Roma. Eso es cierto, mas asi como
se menciona la caida de otras ciudades en el AT, Babilonia aqui simboliza algo mas que
la sola ciudad de Roma.

La caida de la ciudad incluye que sufrird algo similar a la antigua Babilonia. Eso es lo
que quiere decir que se convertira en habitacion de demonios, refugio de todo espiritu
inmundo, y de animales aborrecibles y detestables (comp. Isa. 13:19-22; 34:11; Jer.
50:39).

Se presentan otras causas para la destruccién de esta sede del mal. La razén, pues,
para su caida es la terrible influencia corrupta que ha ejercido sobre naciones,
gobernantes y comerciantes de la tierra. Esta los ha corrompido haciéndoles beber el
vino de la furia de su fornicacién (v. 3). La fornicacién se usa como figura en el AT para
referirse a las relaciones impuras e ilicitas que existian en diferentes sociedades. Este
estado de corrupcién se manifiesta también por el enriquecimiento inescrupuloso
excesivo que obtuvieron los comerciantes por su alianza con el poder gubernamental.

(2) La exhortacion al pueblo de Dios, 18:4, 5. Juan oye la voz de Dios que llama a su
pueblo a apartarse o a retirarse de todo lo que Babilonia representa (v. 4). El imperativo
de apartarse de ella es i ... para que no participéis de sus pecados y para que no recibais
sus plagas! (v. 4). Esta separacién a veces podra ser fisica, pero siempre debera ser
ideoldgica. Estas dos razones que se dan para que el pueblo de Dios se aparte de la
iniquidad de esta ciudad son para no compartir de sus pecados y para no sufrir el juicio
que le sobreviene. El compartir de su iniquidad incluiria compartir de su juicio.
Recuérdese que a los creyentes en Cristo en el NT generalmente se les llama “santos”,
que significa apartados para Dios con un propdésito divino.

Luego, Juan pasa a describir que los pecados de Babilonia son tantos que se han
acumulado hasta el cielo (v. 5; comp. Esd. 9:6; Jer. 51:9). A los creyentes se les anima
diciendo que los malos no van a pasar desapercibidos. De modo que Juan escribe: Dios
se ha acordado de sus injusticias (v. 5). Con ello, queda establecido que el juicio de Dios
ven-dra con toda seguridad sobre los injustos.

(3) La orden divina de la retribucion a Babilonia, 18:6-8. La voz celestial sigue
hablando y ahora se dirige a servidores anénimos para que ejecuten el severo juicio
divino (v. 6). Se les instruye que retribuyan o que se venguen de Babilonia por todos sus
males. Ella habia sido cruel e inmisericorde; por lo tanto, Dios ordena que reciba el doble
segun sus obras (vv. 6, 7a; comp. Isa. 40:2; Jer. 50:15, 29). Este castigo concuerda con sus
maldades. De nuevo se recuerda que esta retribuciéon no es para que los creyentes la
pongan en practica sino una prerrogativa unica y exclusiva de Dios como el perfecto juez
(comp. Rom. 12:17-21). Este texto, por otra parte, ensena cuan severo es el juicio divino
sobre los que categoéricamente rehuisan arrepentirse de sus pecados. La Escritura es muy
clara en cuanto a que la ira divina se manifiesta en contra del pecado (comp. Rom. 1:24—
32).

Hay castigo también por el orgullo demostrado por Babilonia (v. 7). Se nota la
similitud de espiritu de jactancia que Isaias atribuyé a Babilonia (comp. Isa. 47:8b).
También en el AT se habla asi de Tiro (comp. Eze. 27:3). Su arrogancia se manifiesta en
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esta triple expresiéon. Estoy sentada como reina es una indicaciéon de su soberbia Uinica;
no soy viuda manifiesta su presuncién de estar siempre aprovisionada de todo lo que
requiere; y ni jamas veré llanto es un reflejo de creerse inmune al sufrimiento. Asi como
Isaias profetizé, y Dios cumplié castigando a la antigua Babilonia (comp. Isa. 47:7-9); el
Senor dice, a través de Juan, que Babilonia experimentara el juicio divino en un mismo
instante: Por eso, en un solo dia le sobrevendran las plagas (v. 8). Nétese también que
todo lo que ella presumia que no experimentaba, en un dia experimenta muerte, llanto y
hambre. Finalmente, se prueba el poder absoluto de Dios. Aunque Babilonia es fuerte, el
Senor Dios quien la juzga la destruye totalmente (comp. Jer. 50:34).

(4) Lamentacion de los aliados de Babilonia, 18:9-19. En esta parte, los que fueron
participes de las acciones pecaminosas de Babilonia ahora lamentan su destruccién.
Existe un parecido aqui con la profecia de Ezequiel en relaciéon a la destruccién de Tiro
(comp. Eze. 26-28).

Al leer Ezequiel 27, uno puede observar que el apdstol Juan tenia en mente la
descripcion del juicio de Dios sobre las ciudades impias en el AT. En este particular,
aungque se entiende que se alude a Roma, esto una vez mas es la representacion de la
corrupcion de todas las ciudades que se refleja en la promotora mayor de pecado.

a. Se lamentan los reyes de la tierra, 18:9, 10. Los primeros en llorar y lamentarse
por la destruccién son los reyes que han fornicado con ella y vivido de su sensualidad o
lujo (v. 9). La figura como medio de destrucciéon que Juan utiliza primordialmente es el
fuego (vv. 8, 17; comp. Eze. 26:16, 17; 27:35). Los reyes, quienes antes estuvieron junto a
ella, ahora se mantienen a distancia de ella por miedo del sufrimiento que resulta por su
castigo (v. 10a). Se refleja el gran dolor por medio de “ayes” en vista de la repentina y
rapida destrucciéon que le ha sobrevenido (v. 10b).

b. Se lamentan los comerciantes de la tierra, 18:11-17a. El lamento de los
comerciantes se explica por medio del impacto sobre sus negocios, porque ya nadie
compra mas su mercaderia (v. 11). Se presenta una lista de los productos exdticos que
ellos comerciaban (comp. Eze. 27:12-24). Estos son los articulos tipicos que se
encontraban en los mercados orientales (vv. 12, 13). También se incluye el trafico de
esclavos. En relacion con ello, los términos cuerpos y almas de hombres (v. 13) reflejan lo
repugnante de ese sistema bestial, que afectaba del mismo modo tanto el aspecto fisico
como moral y espiritual de los humanos.

Semillero homilético

La gran mentira ha terminado
18:1-24

Introduccién: Tenemos la tendencia de pedir la justicia cuando nosotros queremos y como
nosotros queremos. La Unica justicia 100% correcta que existe es la de Dios. Dios actuara con
justicia a su tiempo y de la manera como él quiere hacerlo. La descripcién de la destruccion del
imperio de Satands se va presentando poco a poco. Se van enumerando las razones de la
destruccién.
I. El final de la gran ciudad (vv. 1-3).
1. Un hecho realizado (vv. 1, 2a).
(1) Un grito del futuro, pero que lo hace presente.
(2) Contraste entre el angel y la ciudad.
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2. Un triste final (2b).
(1) Babilonia es la ciudad de la confusién, de la indecisién, del orgullo. Simbolo de “la
mejor” ciudad, el centro de todo.
(2) Refugio de lo peor (como cualquiera de nuestras grandes ciudades).
3. Larazén de este final (v. 3).
(1) La idolatria religiosa.
(2) Centro del comercio que exalta lo material y los bienes materiales.
(3) El enriquecimiento basado en los lujos y la sensualidad (los sentidos, se repite varias
veces sensualidad) que atrae.
II. Reacciones frente a la destruccion (vv. 4-19).
1. Los creyentes deben salir de ella (vv. 4, 5).
(1) Hay que hacer una clara diferenciacién de nuestro sistema de vida con el de la ciudad.
(2) Pero esto no nos da licencia para no tener nada que hacer con la ciudad.
(3) Debemos preocuparnos por la ciudad. No seamos complices del pecado.
2. El castigo sera lo que ella es (vv. 6-8).
(1) Alli mismo est4 el castigo, en su comportamiento.
(2) La ley de la siembra y la cosecha.
3. Los que se lamentaran por la ciudad (vv. 9-19).
(1) Los gobernantes (vv. 9, 10).
(2) Los comerciantes (vv. 11-17a). Comerciantes de todo, hasta de seres humanos,
atropellando la dignidad.
(3) Los traficantes internacionales (vv. 17b-19). El enriquecimiento a costa de otros.
III. Cantico y sentencia (vv. 20-24).
1. La justicia llega (v. 20).
(1) El juicio es contra todos los opresores.
(2) La justicia se hace delante de los ofendidos.
2. Fin completo (vv. 21-24).
(1) Nada quedara en pie.
(2) Babilonia es la responsable del sufrimiento del pueblo de Dios.
Conclusidon: ¢Qué tiene que hacer esto con nosotros? No podemos defender ningtin sistema
econdémico o politico, porque todos los sistemas son de hombres y la mayoria responden a
intereses. A lo largo de la historia ningtin imperio ha sobrevivido, y cada uno ha tenido que dar
cuentas de sus actos y han sido arrasados. No nos toca a nosotros actuar con venganza; Dios
hara lo que corresponda cuando él lo crea conveniente.

Se dirige el mensaje directamente a “Babilonia la grande” (v. 2). La que antes habia
sido una ciudad opulenta ahora pierde todo su esplendor (v. 14a). Todas las cosas que
previamente la hicieron lucir se desvanecen para nunca mas ser encontradas (v. 14b). Al
igual que los reyes, los comerciantes también se mantienen lejos de ella por temor de su
tormento (v. 15). Estos también se duelen llorando y lamentando (v. 15). Expresan su
dolor por medio de “ayes” (v. 16). Ademas, lamentan que la ciudad corrompida haya
perdido su esplendidez y opulencia. Aqui también aparece la expresién de sorpresa por
la rapidez de la pérdida: iPorque en una sola hora ha sido asolada tanta riqueza! (v. 17a).

c. Se lamentan los marineros, 18:17b-19. Los que se ocupaban del transporte
comercial que salia y llegaba a la gran ciudad también experimentan su desilusién por la
caida de Babilonia. Estos también se ponen de pie y observan desde lejos la destruccién
de la ciudad (v. 17b). Viendo los rastros de destruccién (Y viendo el humo de su incendio),
los hombres dedicados al transporte maritimo expresan sus recuerdos de un modo
patético: {Qué ciudad era semejante a esta gran ciudad? (v. 18). Como resultado
inevitable de tanto dolor a consecuencia de una pérdida tan elevada, los hombres de mar
echaron polvo sobre sus cabezas (v. 19). Ademas, lloran, se lamentan y gritan ayes por la
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desapariciéon de la fuente de sus riquezas. Este grupo también reconoce lo sorprendente
de la rapida destruccién: iPorque en una sola hora ha sido asolada! (v. 19).

(5) El llamamiento a regocijarse, 18:20. En contraste con el trio de aliados de la gran
ramera—reyes, comerciantes y marineros—que lamentan la estrepitosa caida de
Babilonia, ahora hay alegria en el cielo. Babilonia, que representa el arquetipo de las
ciudades malignas del mundo, ha perseguido a los creyentes en Cristo. Aqui se les
identifica como santos y apoéstoles y profetas. Aqui se inculpa a Babilonia la grande por la
muerte de estos fieles testigos del Senor Jesus. Este versiculo expresa la respuesta
divina a la oracién de los sufridos martires de la causa cristiana (comp. 2:13; 6:9). Ahora
les toca a ellos regocijarse porque el Senor Dios Todopoderoso ha ejecutado su juicio en
contra de esta malvada ciudad.

Verdades practicas

Los creyentes en Cristo no pueden ser ajenos a la corrupcién del mundo, pero por la gracia y
el poder de Dios no participan de ella.

Por esto necesitamos estar alertas en contra del materialismo y consumismo que son signos
inequivocos de una sociedad decadente.

(6) La desaparicion final de Babilonia, 18:21-24. Juan observa ahora una nueva
visién angelical (v. 21). Este angel poderoso toma una gran piedra y la arroja al mar.
Luego, le interpreta su actuacién al apdstol Juan. La visiéon sirve para ilustrar cuan
violenta seria la destruccién de Babilonia que no podria ser encontrada nunca mas
(comp. Jer. 51:63, 64).

Hay una combinacién de descripciéon de la destruccion de Babilonia tanto en relacién
con lo externo como con lo interno. Primero, el angel se refiere a como sera afectada
Babilonia internamente (vv. 22, 23a). Todo lo que se relaciona con la alegria y placer: el
tanido de arpistas, de musicos, de flautistas o de trompetistas (v. 22a); con la manufactura
e industria: artesano de cualquier oficio. Y el ruido de los molinos ... (v. 22b); y de la
familiar y social: La luz de la antorcha ... Y la voz del novio y de la novia ... (v. 23a) han
desaparecido para siempre (comp. Isa. 24:8; Jer. 7:34; 25:10; Eze. 26:13).

El 4ngel entonces argumenta las razones para la destruccion total de Babilonia. La
primera razén se encuentra al decir el texto: tus comerciantes eran los magnates de la
tierra (v. 23b). Este titulo conllevaba un sentido de gran arrogancia, es decir, orgullo.
Para la segunda, el texto sigue diciendo: porque todas las naciones fueron enganadas por
tus hechicerias (v. 23c). En un sentido amplio se puede interpretar que este engano se
manifestaba en un falso sentido de seguridad que condujo a muchos a creer que
permanecerian para siempre cometiendo toda clase de pecado. Y la tercera y ultima
razén se basa en que en ella fue hallada la sangre de los profetas y de los santos y de
todos los que han sido muertos en la tierra (v. 24). De nuevo se recuerda aqui que el
martirio sufrido por los creyentes y servidores del Senor Jesucristo no quedara impune.
En una forma resumida, aqui no se estid condenando a una civilizacién en si. Se refiere a
coémo la vanagloria, los deseos de lujo y riqueza y el perjuicio hacia los demas acarrean
sus consecuencias. Los cuadros de lamento sirven, finalmente, para recordar a los
lectores del Apocalipsis que Dios ha establecido limites para el disfrute y los logros de
los humanos.
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(7) La adoracion celestial por el juicio a Babilonia, 19:1-5. En este pasaje, Juan oye
una serie de voces expresando una vibrante adoraciéon a Dios por el juicio a Babilonia.
Pareciera que es una respuesta al estimulo del imperativo que se encuentra en 18:20.
Una gran multitud exclama: jAleluya! La salvacion y la gloria y el poder ... (v. 1) que la
muchedumbre anhela y procura son de Dios. Esta multitud exalta a Dios porque estas
cosas le pertenecen y encuentran su origen en él también. En todo el NT el término
aleluya aparece cuatro veces en total y solamente en los vv. 1, 3, 4 y 6 de este capitulo.
En hebreo, aleluya significa “alabad a Jehovah”. Esta palabra sencillamente ha sido
transliterada del idioma original. Se encuentra en muchas secciones de los Salmos. En
algunos casos, se halla en la apertura y/o conclusion de los Salmos 104-106.

La congregaciéon multitudinaria contintia alabando a Dios (v. 2) por tres motivos.
Primero, el juicio de Dios se basa en la verdad y en la justicia pura: Porque sus juicios son
verdaderos y justos. Segundo, Dios ha aplicado su juicio en un caso particular y con una
razéon valida: Pues él ha juzgado a la gran ramera que corrompid la tierra con su
inmoralidad. Finalmente, Dios vindica a sus fieles seguidores que han sufrido las
injusticias de mano de la gran ramera: ha vengado la sangre de sus siervos de la mano de
ella. Este canto, entonces, expresa el gozo por la salvacién que Dios proporciona a su
pueblo y por la victoria de la justicia divina. Esto ensena que Dios no es indiferente al
sufrimiento de su pueblo ni a la injusticia.

Joya biblica

iAleluya!

La salvacion y la gloria y el poder

pertenecen a nuestro Dios.

Porque sus juicios son verdaderos y justos;

pues él ha juzgado a la gran ramera

que corrompio la tierra con su inmoralidad,

y ha vengado la sangre de sus siervos de la mano de ella (19:1, 2).

Ahora, la voz de la multitud expresa la alabanza por la destruccion final de Babilonia.
El humo que se eleva por los siglos de los siglos (v. 3) es una comprobaciéon de que
ciertamente Babilonia ha llegado a un final permanente (comp. 14:11; 18:19; Isa. 34:10).
Se unen a la inmensa multitud los personajes mencionados anteriormente: Los
veinticuatro ancianos y los cuatro seres vivientes (v. 4; comp. 4:4, 6). En esta ocasion,
adoran a Dios que estaba sentado sobre el trono. Esta es la Ultima vez que aparecen estos
personajes en el libro. Ellos también expresan su adoracion, diciendo: “iAmén! iAleluya!”.
Asi también concluye la doxologia que marca el final de la IV Parte del Salterio (comp.
Sal. 106:48).

Surge una nueva voz, ahora desde el trono mismo, que ordena la alabanza a Dios (v.
5). Estos siervos de Dios no son selectivos, sino incluyen a todos los fieles creyentes que
le sirven y lo reverencian. La frase tanto pequenos como grandes (v. 5; comp. Sal. 115:13)
se refiere a que las distinciones socioeconémicas se deshacen en la adoraciéon que todos
los creyentes unidos rinden a Dios.
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3. El triunfo final y la consumacion, 19:6-21:8

Esta divisién abarca la mayoria de los acontecimientos contenidos en esta tercera
gran vision de Juan. Estd llena de una variedad de acontecimientos importantes y
expresivos de lo que comienza a marcar el destino final del mal y de sus adherentes, y la
victoria al fin de Dios y de sus fieles seguidores y servidores. Los temas como se veran
estan revestidos de una importancia sin igual y de una majestad sin comparacion. El
elemento central es el del triunfo. Se combinan imagenes previamente mostradas y otras
nuevas vistas ahora para causar un impacto literario dramatico de la culminacién del
tiempo. Se puede resumir que esta divisiéon comprende la llegada del gran vencedor
(19:6-21) y el juicio final y su resultado (20:1-21:8).

(1) La proclamacion de las bodas del Cordero, 19:6-10. Después de la realizacién del
juicio a Babilonia, Juan anuncia la victoria final del reino del Dios todopoderoso y la
consumacioén del eterno proposito salvador del Dios redentor. Dicha consumacién habia
sido ya notificada en 11:15 al tocar su trompeta el séptimo angel y las grandes voces
proclamar: “El reino del mundo ha venido a ser de nuestro Sefior y de su Cristo. El
reinara por los siglos de los siglos”. En realidad, esto no acontece hasta cuando el Senor
Jesucristo regresa (19:11-13). Juan estd acostumbrado a referirse a hechos redentores
que no describe claramente en ninguna parte. En este caso particular, Juan habla acerca
de la cena de las bodas del Cordero, pero no describe propiamente el hecho en si, sino
gue lo anuncia solamente.

a. Las bodas del Cordero estan repletas de gozo y alegria, 19:6-9. Juan de nuevo
oye la voz de una gran multitud (v. 6a) que alaba a Dios de modo estruendoso por su
reinado. En el contexto histérico de un imperio romano que se consideraba a si mismo
como dominante y poderoso, es muy significativo que el apdstol Juan se refiere a Dios
como el Senor nuestro Dios Todopoderoso (v. 6b). El hecho de hacer esto es una muestra
de una absoluta y grandisima confianza y conviccién de Juan. Debemos notar que el
emperador Domiciano, segun el historiador latino Suetonio, se habia conferido a si
mismo el titulo de “Nuestro Senor y Dios”. Ademas, Domiciano pretendié que asi se le
reverenciara. El término Todopoderoso significa el que mantiene todas las cosas bajo su
control. Nueve de las veces que este término se usa en el NT se encuentra en
Apocalipsis (1:8; 4:8; 11:17; 15:3; 16:7, 14; 19:6, 15; 21:22). La multitud, ademas, declara
qgue este Dios Todopoderoso que reina es un Dios personal: nuestro Dios.

La voz ahora expresa el gozo y alegria que causa las bodas del Cordero (v. 7). Tanto
en el AT como en el NT se emplea la figura de la boda para referirse a la unién de Dios
con su pueblo (comp. Isa. 54:1-8; Eze. 16:7; Ose. 2:19). El Senor Jesus utilizé también
esta figura para ilustrar la semejanza del reino de Dios (comp. Mat. 22:2, 3; 25:1-3).
Ahora, Pablo se refiere especificamente a la iglesia como la esposa de Cristo (2 Cor. 11:2;
Efe. 5:23, 24).

La vestimenta de la iglesia es lino fino, resplandeciente y limpio (v. 8). Este es un
contraste con la vestidura de purpura y escarlata de la gran madre de las rameras (comp.
17:4; 18:16). Segun el simbolismo de Juan, el lino representa los actos justos de los santos
(v. 8b; comp. 3:5; 6:11; Fil. 2:12, 13).

Semillero homilético

El gran banquete de Dios
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19:1-21

Introduccién: Un banquete que valga la pena no es solo comida, es sobre todo comunién entre
los participantes, un tiempo para estar con el otro. Apocalipsis es una celebracién, y en el climax
del libro tenemos una celebracién. La bestia y su sistema han sido derrotados; podemos
celebrar.
I. Es tiempo de celebrar (vv. 1-5).
1. Dios se manifiesta en los acontecimientos (vv. 1, 2).
(1) Su intervencidén es condena al sistema que trae pecado. Al sistema que trae la idolatria y
lleva al hombre a la esclavitud a los dioses modernos.
(2) El trae justicia y verdad. No hay duda en sus juicios.
2. Adoracién comunitaria (vv. 3, 4).
(1) Una respuesta a la adoracién en el cielo, por lo que Dios hizo con la prostituta.
(2) Todos en el gran coro de la eternidad.
(8) Una adoracién sabiendo lo que se hace: Amén, aleluya.
3. Llamado a la adoracién (v. 5).
(1) No nos podemos quedar callados ante este llamado.
(2) Juntémonos en la adoracién, los que somos salvos, los que hemos aceptado el sello de
Dios y hemos rechazado el sello de la bestia.
II. La novia (vv. 6-10).
1. Una invitacién (vv. 6, 7a).
(1) Aquello que comenzé en Marcos 1:14, 15, ahora es una realidad.
(2) Es tiempo de alegrarse. Luego del sufrimiento, ahora nos podemos alegrar.
2. Las bodas (vv. 7b, 8).
(1) La unién mistica del pueblo de Dios con Jesus.
(2) Una iglesia preparada (Efe. 5:25-27).
(3) Es una iglesia a la que se la investido con la justicia de Dios, pero también los actos que
Dios ha preparado para que hagamos.
3. Una nueva invitacién (v. 9).
(1) Somos mas que felices al recibir la invitacién al banquete.
(2) No es pura palabra, es una realidad muy seria.
4. La centralidad de Dios (v. 10).
(1) No podemos detenernos en los hombres.
(2) Nuestra mente esta solo en la obra de Cristo y la grandeza del Padre.
III. El novio (vv. 11-21).
Es una especie de resumen.
1. La descripciéon del novio.
(1) Fiel y verdadero: el Dios eterno y que no falla.
(2) El verbo de Dios: el Dios que se ha humanado.
(3) Rey de reyes y Senor de sefiores: el que reina y esta sobre todo.
2. Parte del banquete es la derrota.
(1) Los invitados a esta parte son las aves de carrona. Los instrumentos usados como
castigo.
(2) La justicia de Dios se hace manifiesta.
3. La derrota final.
(1) Una batalla donde todos seran aniquilados.
(2) El Armagedén citado en 16:16. El sitio de la batalla final. Puede ser literal o
sencillamente “el monte que es testigo de la derrota”.
(3) La bestia y el falso profeta, los instrumentos y cabezas del reino satanico son
condenados.
Conclusién: Veamos mas alla de lo que nos pasa. Que Dios nos dé la sabiduria para poder vivir la
esperanza y ver la gloria eterna mientras pasamos nuestro dolor.
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El angel le ordena a Juan que escriba (v. 9a). Esa orden es un recordatorio de la
importancia de lo que viene a continuacién. Evidentemente, este angel es el guia que
explicé las visiones del cap. 17. Esta vez se trata de la cuarta de las siete
bienaventuranzas que se encuentran en Apocalipsis (1:3; 14:13; 16:15; 20:6; 22:7, 14). La
palabra llamados es la misma que se usa en el NT para referirse al llamamiento a la
salvacién (comp. Mat. 9:13; Rom. 8:30; 9:24; 1 Cor. 1:9; 2 Tes. 2:14). También conlleva la
idea de invitados (comp. Mat. 22:3, 8; Luc. 14:16; Juan 2:2) La celebracién de este
banquete es una figura que se encuentra comunmente en el NT. Se comunica asi la idea
de alegria que existe en el reino de Dios. Aparece, ademas, la firmeza de que las
palabras que se le comunican a Juan son palabras verdaderas de Dios (v. 9b).

b. Se advierte sobre el peligro de la idolatria, 19:10. Juan, quien ha recibido la
profecia y la revelacién, se siente impulsado a adorar al angel. Hay que reconocer que
existe el peligro de caer en la idolatria. Se tiene que recordar la distincién que existe
entre el Creador y las criaturas. El angel le ordena a Juan que no lo adore. Ademas, le
indica que son camaradas en el mismo servicio: Yo soy consiervo tuyo y de tus hermanos
que tienen el testimonio de Jesus (v. 10a). Se debe recordar, vez tras vez, que solo Dios
merece la adoracién de sus criaturas, sean seres angelicales o humanos. No se debe
adorar a nada ni en el cielo ni en la tierra: “Al Senor tu Dios adoraras y a él solo serviras”
(Mat. 4:10; comp. Deut. 6:13).

Esta visién concluye con la reafirmacién de que el testimonio de Jesus es el espiritu de
la profecia (v. 10b). Esto sencillamente ratifica que el testimonio del Sefor Jesucristo es
el verdadero espiritu y esencia de todo el mensaje de la palabra divina.

(2) La aparicion del Mesias victorioso, 19:11-16. Esta nueva visién que Juan tiene
del Senor Jesucristo enfatiza particularmente un aspecto de su venida, a saber, su
triunfo sobre los poderes malignos. La imagen que Juan describe muestra al Senor
Jesucristo manifestado como un guerrero con vestimentas manchadas de sangre y con
una espada poderosa que destruye a los poderes adversos y hostiles. Ciertos intérpretes
opinan que esta figura de Cristo contradice el caracter bondadoso y misericordioso que
refiere buena parte del NT al Senor Jesucristo. Sin embargo, es evidente en todo el NT
que el elemento triunfador a través del juicio forma parte de la obra completa e
incuestionable del Cristo Redentor (Mat. 13:41, 42; comp. 25:41; Rom. 2:5; 2 Tes. 1:7, 8;
2:8).

a. La segunda venida de Cristo es el climax de la historia, 19:11. Una vez mas, Juan
ve el cielo abierto y observa al Senor Jesucristo montado sobre un caballo blanco (v. 11a).
Este corcel blanco representa la victoria que anteriormente se menciona en 6:2. Al Senor
Jests se le llama FIEL Y VERDADERO (v. 11b). Este titulo doble da testimonio del
caracter y naturaleza integra del Mesias o ungido de Dios (comp. 1:5; 3:7, 14). La razén
de su venida es para ejecutar un justo juicio y para guerrear contra la bestia y sus
aliados (comp. Isa. 11:3-5).

b. Se describe el caracter y la naturaleza de Cristo, 19:12, 13. Lo primero que se
describe son los ojos (v. 12a). Llama de fuego significa que nada se puede esconder de su
vista. Las muchas diademas que estan sobre su cabeza se contrastan con las siete
diademas del dragén (12:3) y las diez diademas de la bestia del mar (13:1). Las muchas
coronas indican soberania ilimitada. Esta descripcién es indudablemente simbodlica.
Aunque hay varias sugerencias de interpretacion, la ultima parte de este v. 12 parece
expresar lo misterioso de la persona del Sefior Jesus (v. 12¢).
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Esta vestidura tenida en sangre (v. 13) se entiende que se refiere a la misma sangre
del Cordero. Se puede pensar en un manto que puede ser tenido por dentro y por fuera.
Con la misma sangre que Cristo derrama es que €l vence a sus enemigos; de modo que
la sangre llega a ser el simbolismo de su triunfo. El texto finalmente presenta el nombre
EL VERBO DE DIOS (v. 13b). Este titulo unifica definitivamente el libro de Apocalipsis
con el Evangelio de Juan (comp. Juan 1:1-18). En Cristo, entonces, se expresa la
totalidad de la voluntad divina y se unifica a la persona de Cristo con la palabra de Dios.

c. Los ejércitos celestiales siguen a Jesus, 19:14. Este versiculo pareciera ser un
paréntesis porque interrumpe la descripcién que se viene presentando. Estos ejércitos
celestiales, segiin una mayoria de comentaristas, son angeles. Tanto el AT como el NT
mencionan que los ejércitos o huestes celestiales estdan formados por muchos seres
angelicales (comp. Sal. 103:21; 148:2; Mat. 26:53; Luc. 2:13; Hech. 7:42). También en las
narraciones relacionadas con la segunda venida, Cristo mismo menciona que los angeles
le acompanaran (comp. Mat. 13:41; 16:27; 24:30, 31).

Sin embargo, aqui cabe también la posibilidad de que estos ejércitos celestiales
estén conformados por los creyentes que siguen a Jesus por todas partes (comp. 14:4).
Tanto sus cabalgaduras como sus vestimentas se describen con el mismo color que
simboliza la pureza de la esposa en las bodas del Cordero (comp. 7:14; 19:8). Asi también
se puede interpretar que estos vencedores que acompanan al Sefior Jesus son los
resucitados (comp. 1 Tes. 4:16, 17) o el conjunto de los martires. Cualquiera sea el caso,
lo importante aqui es notar que el que guia es el Cordero, y los ejércitos le siguen.

d. Continua la caracterizacion de la persona de Cristo, 19:15, 16. Obsérvese que lo
que hiere a las naciones es una espada aguda que sale de la boca del Senor Jesucristo (v.
15a). Esto muestra la naturaleza simbdlica de la figura aqui presentada. Existen varias
referencias que indican que los poderes malignos son derrotados por la espada de la
boca del Senor (comp. 1:16; 2:12, 16; 19:21; Isa. 11:4; 49:2; Heb. 4:12).

El Senor aqui castiga a las naciones que le son hostiles. Ademas, se enfatiza como
regira sobre ellas. El texto dice: y él [enfatico] las guiara con cetro de hierro (v. 15b; comp.
vv. 19-21; Sal. 2:9; Isa. 14:5). Lo que el salmista hacia tiempo habia profetizado (Sal. 2:9)
ahora se cumple. Juan declara que el Senor Jestus pisara el lagar del vino del furor y de la
ira del Dios Todopoderoso (v. 15¢); asi se prepara el vino que los malvados han de beber
(comp. 14:10; 16:19; Isa. 63:3).

La explicacién mas sencilla sobre el lugar donde aparece el nombre escrito es que
esté escrito en la parte de la vestimenta que se superpone sobre el muslo. Este es otro
nombre mas para el Senor Jesucristo. Ahora también se le llama REY DE REYES Y
SENOR DE SENORES. Los titulos que se le confieren a Dios el Padre también se le
confieren aqui al Hijo de Dios (comp. 17:14; Dan. 2:47; 1 Tim. 6:15). Este nombre tiene la
particularidad de enfatizar soberania universal de Jesucristo en su triunfo escatoldégico
sobre todos los enemigos de Dios.

(3) La derrota de la bestia, de sus aliados y del falso profeta, 19:17-21. Uno de los
temas que presenta Apocalipsis es mostrar claramente cémo Dios derrota al que
pretende desde la creaciéon usurpar el lugar divino, a saber, Satanas. Cristo derrota
categoricamente al anticristo. En estas secciones finales del libro de Apocalipsis se
describe la victoria del Senor Jesucristo sobre el anticristo y sus adeptos. Esto se
mostrara en etapas, esto es, su atadura en el abismo y su destruccién final en el lago de
fuego.



265

a. Se convoca para el gran banquete de Dios, 19:17, 18. Ahora, Juan observa a un
angel parado en el sol (v. 17a). Este llama con un gran grito a todas las aves para que
vengan al gran banquete de Dios. Esta imagen es tomada del AT. Se encuentra en la
narrativa de Ezequiel 39:17-20. En este caso, sin embargo, el banquete se celebra
después de la era mesianica y de la batalla de Gog de la tierra de Magog. En cambio
aqui en Apocalipsis, el banquete es antes de la era mesianica (comp. Isa. 25:6; Luc.
14:15-17; 22:30, 31; en estos textos la figura del banquete se relaciona con la venida del
reino mesianico).

Se observa también un marcado contraste entre “la cena de las bodas del Cordero”
(19:6-10) y este posterior gran banquete de Dios (vv. 17, 18). Esta cena se muestra como
un contraste con la cena de las bodas del Cordero a la que habian sido invitados los
santos. Este banquete es de Dios porque él es quien lo proporcionara y servira (v. 17).

Los enemigos de Dios (v. 18) estdn conformados tanto por reyes, comandantes y
poderosos, asi como por libres, esclavos, pequenos y grandes. Al decir entonces y la carne
de todos se debe entender que se refiere a toda clase de personas. De modo que en la
conflagraciéon final no va a haber acepciéon alguna de jerarquia, clase o rango. Los
cuerpos de los enemigos quedaran tendidos sobre el campo de batalla para ser
devorados por todas las aves que volaban en medio del cielo (v. 17). En la antigiiedad se
consideraba una deshonra el no ser enterrado y quedar a merced de las aves de rapina.
Esta es una representacion dramatica de desdicha y destruccion.

b. La bestia y el falso profeta arrojados al lago de fuego, 19:19-21. El texto dice: Y vi
la bestia y a los reyes de la tierra y a sus ejércitos, congregados para hacer la guerra
contra el que estaba montado sobre el caballo y contra su ejército. Juan ahora ve a la
bestia junto con sus aliados reunidos para enfrentar al Mesias y a su ejército (v. 19).
Anteriormente, se estudié acerca de los espiritus demoniacos que salieron de las bocas
del dragén, de la bestia y del falso profeta para convocar a los reyes del mundo entero
para la batalla de Armagedén (comp. 16:13-16). En realidad, aqui no se describe ninguna
batalla; sino que la bestia y el falso profeta son apresados (v. 20a). Luego, los dos fueron
lanzados, es decir, arrojados vivos al lago de fuego ardiendo con azufre (v. 20b). Aqui se
muestra claramente la impotencia de la bestia delante de su Todopoderoso
conquistador.

Es mejor entender la descripcién aqui como una accién judicial en vez de ser
entendida como combates militares. Se debe recordar que la batalla clave y decisiva ya
fue ganada en la cruz del Calvario. Segun 5:5, 9 se lee que el Cordero ha vencido (obtuvo
la victoria) por medio de su muerte. También dice que Satanas fue derrotado y echado
fuera del cielo y derrotado por la sangre del Cordero y por el testimonio de los seguidores
del Cordero (12:7-9, 11). Estos enemigos, por lo tanto, seran finalmente despojados de
todo poder en el evento de la segunda venida del Senior Jesucristo.

La bestia es la personificacién del poder mundano que se opone al pueblo de Dios; el
falso profeta representa la falsa religién que lleva a los humanos a adorar a poderes
hostiles al cristianismo (comp. 13:13-15). La descripcién aqui da entender que este falso
profeta es el mismo que la segunda bestia que se menciona en 13:11-17. Su funcién es
enganar y poner la marca de la bestia a los que les pertenecen (13:16, 17).

Solamente en Apocalipsis se designa al lago de fuego ardiendo con azufre (v. 20b)
como el lugar de tormento final. Recuérdese, no obstante, que la idea de un lugar de
fuego como castigo final aparece también en otras partes del NT. Es el lugar disefiado
para todo lo pecaminoso e inicuo. La bestia y el falso profeta seran los primeros en llegar
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alli. Luego, iran el diablo (20:10), la Muerte y el Hades (20:14) y, finalmente, todos los
malvados sin excepcién (21:8). Todos ellos estaran juntos en el lugar de tormento eterno.

Se describe que los deméas enemigos fueron muertos con la espada que salia de la
boca del que estaba sentado sobre el caballo (v. 21). Esta escena es de juicio. La espada
simboliza la proclamacién del pago que Dios ha ordenado para todos los que se han
alineado en contra de él y de su justicia divina. La cena que se prepard concluye con las
aves de rapina sacidandose con la carne de los malos: y todas las aves se hartaron de la
carne de ellos.

Esta descripcién que Juan presenta sirve para mostrar que el poder de Cristo es
ilimitado y que su soberania es universal. Cuando llegue la hora para que el Sefor actue,
él lo va hacer y nada podra detener el juicio y destrucciéon de todos los poderes malignos
que estan haciendo dafno a su creacioén y a sus criaturas.

(4) La aprehension de Satanas, la resurreccion y el reino milenario, 20:1-6. Este es
uno de los pasajes mas controversiales en la interpretacién de Apocalipsis. Aunque hay
diferentes perspectivas de interpretacion de esta parte de Apocalipsis, este autor
prefiere seguir la perspectiva del llamado amilenarismo, o también denominado
milenarismo cumplido. Anthony A. Hoekema presenta esa posicién en el libro editado
por Robert G. Clouse, ¢Qué es el milenio?: Cuatro enfoques para una respuesta. En el
resumen que presenta dicha ponencia, se tiene lo siguiente: “Hay una progresion
escatoldgica en esas siete secciones, no solo evidentes en cada seccién individual sino
en la totalidad del libro. Si aceptamos el hecho que el libro de Apocalipsis presenta la
lucha entre Cristo y su iglesia, por un lado, y los enemigos de Cristo y su iglesia, por el
otro, podemos entonces decir que la primera mitad del libro (caps. 1-11) describe la
lucha en la tierra, presentando la imagen de la iglesia siendo perseguida por el mundo.
La segunda mitad del libro (caps. 12-22) nos brinda una imagen mas profunda del
trasfondo espiritual de tal batalla, ya que describe la persecucion por parte del dragén
(Satanas) y sus ayudantes. A la luz de este andlisis, se puede ver bien cémo la ultima
seccién (caps. 20-22) encaja en el lugar apropiado. Esta ultima seccién describe el juicio
sobre Satands y su condenacién final. En vista de que Satanas es el oponente supremo
de Cristo, es l6gico que su condenacion sea narrada al final”.

A la vez, se recuerda a los lectores que 20:1-6 es la Unica parte de la Biblia que
menciona de modo explicito un reinado de 1.000 anos. El pasaje se divide en dos partes:
los vv. 1-3 describen el encadenamiento del diablo y los vv. 4-6 describen a los santos
resucitados que reinan junto con el Senor Jesucristo por 1.000 anos.

a. Se apresa a Satanas, 20:1-3. Después de la destrucciéon de la bestia, de sus
seguidores y del falso profeta, ahora se trata con el dragén (el diablo y Satanas, que es la
serpiente antigua) cuyo tiempo ha llegado para ser atado. Esto es un triunfo césmico, la
remocion del rey maligno. Juan tiene una nueva vision. Ve a un angel que desciende del
cielo y que porta en su mano la llave del abismo y una gran cadena. Es probable que este
angel que desciende del cielo sea el mismo que “habia caido del cielo a la tierra” como
“una estrella” (9:1) por cuanto porta en su mano la llave del abismo como se indica en el
caso anterior. Siendo que su origen es celestial y que posee la llave se sugiere que el
abismo esta bajo la jurisdiccién final del cielo. Ya se ha explicado en cuanto al “abismo”
(véase 9:1, 2). Solo se debe recordar que el abismo, a diferencia del lago de fuego que si
es un lugar de castigo eterno, representa una restriccién temporal. Se puede pensar en el
abismo como una representaciéon simbolica del modo como se detiene la influencia del
diablo durante el lapso de 1.000 anos. No se especifica cuando ocurrira esto.



267

El prendié al dragén, aquella serpiente antigua quien es el diablo y Satanas, y le até
por mil anos (v. 2). Se observa, sin duda, la soberania de Dios en la sencilla narrativa que
afirma que el angel que descendidé del cielo prendié al dragdon. Prendié es la de
traduccién krateo®® Segun Vine significa “ser fuerte, poderoso, prevalecer. Se traduce
«prender» en Apocalipsis 20:2”. No hay la menor sefial de lucha o contienda. Se entiende
que el angel esta actuando cumpliendo las érdenes de Dios.

En Apocalipsis se emplea mucho el simbolismo por medio de los nimeros. En este
caso, es obvio que el numero mil no se debe interpretar literalmente. Hay que partir
entendiendo que el numero diez representa algo completo. A la vez, mil equivale a diez
al cubo o a la tercera potencia, de ahi se entiende que la frase por mil afios equivale a un
lapso completo, un periodo extenso de duracién indefinida. Siguiendo, por lo tanto, la
estructura de Apocalipsis y de acuerdo con lo que se lee en 20:7-15—donde se describe
la ultima arremetida de Satands, la batalla y juicio final—, se puede concluir que este
lapso de mil anos de regencia abarca desde la primera venida del Senor Jesucristo hasta
poco antes de su regreso en la segunda venida.

Posmilenarismo Amilenarismo Premilenarismo

Cristo volvera después de los 1.000
anos. Una edad de oro sobre la tierra es
introducida por el triunfo del evangelio
por medio de las iglesias.

No hay literalmente los La segunda venida de Cristo sera
1.000 anos del reinado de | antes del establecimiento de su
Cristo sobre la tierra. reinado en la tierra.

Se ve a Cristo, en la

- . actualidad, reinando en: | Cristo, con sus santos, reinara en
Los 1.000 afios son vistos por algunos

. * los corazones de los la tierra en cumplimiento de las
como literales y por otros como ; .
; hombres, profecias del Antiguo y del Nuevo
simbolos. .
* elcielo, o Testamento.

¢ la iglesia

Los 1.000 afios se
entienden como
simbolizando un periodo
extendido.

Los 1.000 anos se entienden como
que predicen un reinado literal
futuro de paz y justicia en la tierra.

Tomado de la Biblia de Estudio Siglo XXI

Juan emplea cuatro simbolos para describir la limitacién de Satanas: la Illave, la
cadena, el abismo y el “sello” sobre él. El comentarista Mounce dice que esta serie de
medidas detalladas tomadas para asegurar la detencién del diablo se entiende mucho
mas facilmente que implica el cese de su influencia sobre la tierra en vez de una
limitacién a sus actividades. La seguridad del abismo estd garantizada por cuanto la
llave se guarda en el cielo de donde la trajo el angel (v. 1). La gran cadena impedira la
actividad de Satanas durante su confinamiento. El abismo esta asegurado en si mismo;
el angel lo cerrd, y Ilo sell6 (comp. Dan. 6:17; Mat. 27:66), probablemente, con el sello de
Dios, de este modo se impide cualquier intento de fuga.
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El propésito de Satanas, que habia sido para enganar a las naciones, no se podra
cumplir por mil afnos. El habia estado logrando su propésito de enganar a través de sus
subordinados, las bestias que habian sido capturadas. Una vez mas se debe notar que la
actuacion de Satanas no esta basada en poder sino en su capacidad de enganar, mentir
o timar a las naciones como a los reyes de la tierra.

La victoria se completa cuando Satanas es atado; sin embargo, es temporal. El ha de
ser desatado por un poco de tiempo en resumen se interpreta que la atadura de Satanas
durante el periodo actual del evangelio quiere decir que, por una parte, €l no puede
impedir la divulgacion del evangelio y, por otra parte, Satanas tampoco puede reunir a
los enemigos del Senor Jesucristo para dominar a su iglesia.

b. El reino milenario de Cristo, 20:4-6. Ciertamente, los vv. 1-10 incluyen toda la
ensefnanza biblica del reino milenario del Sefior Jesucristo. A diferencia de lo mucho que
se ha especulado y escrito acerca de este tema, Juan presenta solamente unos pocos
detalles especificos. Durante el milenio, Satanas o el diablo sera atado; los cristianos
martires fieles resucitaran de los muertos al comienzo del reino; se sentaran en los
tronos y compartiran el reino de Cristo en la tierra; su estado sera de bienaventuranza
por cuanto no tienen miedo de la segunda muerte y ellos sirven a Dios y a Cristo como
sacerdotes. Teolégicamente se puede observar que entre los propoésitos del milenio esta
el demostrar el triunfo de los martires: los que la bestia habia matado son los que
verdaderamente viviran (20:4). Escatolégicamente: los que contendieron su supuesto
derecho de regir y sufrieron por ello son los que finalmente reinaran universalmente
como él pretendié hacerlo; pero por mucho mas tiempo: ipor mil anos!

De tal modo que el milenio no solo aparece Unicamente en Apocalipsis, sino que
también la idea es de importancia secundaria en los parrafos que la refieren. Notese que
la introduccién que Juan hace del tema del milenio (20:3) es incidental a la discusion
sobre la atadura del diablo; el segundo parrafo que proporciona la mayor informacién (vv.
4-6) esta, en realidad, tratando con la primera resurrecciéon y con la alegria de los
martires que la comparten; el tercer parrafo (vv. 7-10) menciona el milenio solamente en
relacién con la desatadura del diablo por un tiempo breve.

Ahora bien, hay que hacer valer la idea de que Juan esta absolutamente convencido
de la venida de Cristo a establecer su soberania. Juan habia referido anteriormente
acerca de la victoria momentanea del mal en la obra del dragén y el de sus bestias, y
habia cristianos que habian fallecido en la contienda. Juan proclama que Jesucristo
reinara sobre la tierra, el escenario de la victoria momentanea del mal.

Ademas, el triunfo de Cristo sera un reino que durarda mucho tiempo: mil anos. La
victoria del mal habia sido muy breve. Los dos testigos de Dios (11:3-5) habian sido
matados y sus cadaveres yaciendo expuestos en deshonra “en la plaza de la gran
ciudad” (11:8) durante “tres dias y medio” (11:9). Dios los resucité de los muertos. El
dragén habia embestido en contra de la madre del Mesias, pero su poder se limit6 a tres
anos y medio (12:14) Jesucristo reinard por mil anos. Los diez reyes tuvieron poder
Unicamente “por una hora” (17:12); Jesus reinara por mil anos. Satanas sera desatado por
un poco de tiempo, pero Jesucristo reinara por mil afnos.

También parece muy probable que Juan quiere enfatizar que el reino de Cristo sera
sobre la tierra. Los intérpretes estan en desacuerdo en su interpretacién del milenio.
Algunos lo consideran como un evento futuro con la esperanza de que ocurra
literalmente en la tierra con Cristo gobernando al mundo de los creyentes y no creyentes.
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Otros lo consideran en términos espirituales como el “reino” que bien pudo haber
empezado con la resurreccién de Jesucristo.

(a) Los tronos, 20:4. Ya se ha referido a lo narrado en los vv. 1-3 donde se menciona
por primera vez el periodo de los mil anos. El v. 4 menciona dicho tema también. Es
valido interpretar que tanto el periodo de mil afos ya considerado en los vv. 1-3 sea el
mismo que se pasa a mencionar en los vv. 4-6. Se ha entendido que dicho lapso es una
referencia a un largo tiempo que puede simbolizar el tiempo transcurrido entre la
primera venida del Senor Jesus y poco antes de la segunda venida. El texto empieza
diciendo: Y vi tronos; y se sentaron sobre ellos, y se les concedié hacer juicio. En
Apocalipsis, trono se menciona 47 veces. En todas esas ocasiones, salvo en tres
excepciones (2:13; 13:2; 16:10), los tronos parecen estar en el cielo. Si a esto se anade lo
que sigue diciendo el texto: Y vi las almas de los degollados, se puede asegurar que la
visién que Juan tiene ocurre en el cielo. Se puede concluir que los mil afos referidos en
ambas secciones es el mismo. La diferencia estriba en que en los vv. 1-3 se describe lo
gue ocurre en la tierra durante ese lapso, mientras que en los vv. 4-6 se representa lo
gue acontece en el cielo.

Juan observa que los que estan sentados en los tronos estan autorizados para juzgar.
En Apocalipsis, el tema de hacer justicia tiene mucha importancia, particularmente, en
relacion con los cristianos que han padecido persecucién y que seran reivindicados por
el Senor. El texto identifica los que estan sentados en los tronos de la siguiente manera:
Y vi las almas de los degollados por causa del testimonio de Jesus y por la palabra de Dios.
Estos cristianos habian sido mas bien “decapitados” en vez de degollados (pelekivzw**®
denota cortar con hacha, decapitar). Indudablemente, las almas a las que el texto se

refiere son las de los creyentes que sufrieron el martirio.

Ahora bien, el hecho de que estos habian sido decapitados no restringe el grupo al de
los martires que habian sido matados de este modo particular. Esto es representativo de
todos los que dan su vida en fidelidad a su compromiso inalterable al Senor Jesucristo.
Este texto es un paralelo de lo que Juan observé cuando fue abierto el quinto sello (6:9).
Por supuesto, se entiende que Juan esta teniendo una visiéon. Ademas, dice que los
creyentes sufren el martirio por ser fieles al testimonio de Jesus y por la palabra de Dios.
A diferencia de la época actual, por lo menos en la mayoria de los paises
latinoamericanos, cuando Juan escribe Apocalipsis muchos creyentes en Cristo
padecieron la afliccién del martirio al ser decapitados por causa del testimonio que
habian dado de su fe en Cristo y por su fidelidad a la palabra de Dios. Las palabras de
Juan a causa de su visién servirian de gran consolacién a los hermanos de la fe,
incluyendo a familiares y amigos de los martires: Juan contempla sus almas ya en los
tronos en la mansion celestial, participando en el juicio.

El testimonio intachable de dichos discipulos se describe asi: Ellos no habian adorado
a la bestia ni a su imagen, ni tampoco recibieron su marca en sus frentes ni en sus manos.
Anteriormente se representa a los que se oponen a Jesucristo como los adoradores de la
bestia y de su imagen, y son los que recibieron la sefial de la bestia en sus frentes y en
sus manos (13:8, 15-17; 14:9-11). Por lo contrario, se muestra a los creyentes que se
conservan fieles a Cristo como triunfantes sobre la bestia (15:2) por cuanto no la
adoraron a ella ni a su imagen (13:15). Es aceptable pensar que a los que Juan se refiere
como los que no habian adorado a la bestia ... representan a todos los creyentes en
Cristo que se han guardado fieles al Senor Jesuis y han resistido a los poderes
anticristianos, es decir, se refiere a todos los cristianos que se han conservado fieles
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hasta el fin. Los que han sufrido el martirio son parte de dicho grupo, mas no son todo el
grupo.

El final de este texto ha sido muy discutido y ha traido como consecuencia mucho
debate: Ellos volvieron a vivir y reinaron con Cristo por mil anos (v. 4). Algunos han
interpretado este volver a vivir de los martires como una de dos resurrecciones. Aunque
se reconoce que la palabra para volvieron a vivir (zao’'®®) puede referirse a una
resurrecciéon fisica, es necesario precisar qué significa la palabra en el contexto
particular de este versiculo. Si aceptamos que habra una sola resurreccién universal, no
se puede aceptar dos resurrecciones como proponen ciertos intérpretes de Apocalipsis.
¢Como se debe entonces interpretar lo que quiere decir Juan con volvieron a vivir? A
pesar de que los martires de la fe y otros creyentes en Cristo se habian conservado fieles
al Senor Jesus hasta el fin de su vida, Juan los observa como si estuvieran vivos,
disfrutando de la vida abundante y de comunién con el Cristo resucitado y glorificado en
el paraiso celestial. Ciertamente, esta es la verdadera vida de gozo que se menciona en
las Escrituras (2 Cor. 5:8; Fil. 1:23). Es la vida llena de significado. Los creyentes martires
y no martires que vuelven a vivir se sientan en tronos a compartir el reinado con el Sefnor
Jesucristo sobre todas las cosas, inclusive el privilegio de ser jueces y de emitir juicio.
Este reinado en el paraiso celestial es el cumplimiento de la promesa mencionada ya al
principio de Apocalipsis: “Al que venza, yo le daré que se siente conmigo en mi trono;
asi como yo también he vencido y me he sentado con mi Padre en su trono” (3:21).

Se puede entender lo significativo de esta visién al recordar que las iglesias
cristianas a las que Juan les escribe Apocalipsis estaban experimentando gran aflicciéon
y persecucion frecuente por su fe en Cristo. El escribirles esta revelacion de Jesus debid
haberles motivado grandemente a una fe viva y consoladora en el Sefior Jesucristo al
saber que sus hermanos en la fe que habian sido matados, algunos que fueron inclusive
decapitados, vivian ciertamente en el cielo, reinando con el Cristo resucitado y
glorificado. Ademas, dicho vivir, segun se le reveld a Juan, seguiria por mil largos anos,
es decir, al través de toda la era del evangelio y hasta el tiempo del retorno del Senor
Jesucristo cuando vendra a resucitar los cuerpos de los muertos en la tierra, creyentes y
no creyentes también. Como dice el gran intérprete de Apocalipsis, I. T. Beckwith, citado
por Mounce: “Cuando distingamos la verdad esencial de la profecia de la forma en que
es comunicada, dejaremos de hallar en Apocalipsis 20 la predicciébn de una era
escatolégica la verdad esencial del pasaje es que la firmeza del martir ganara para si la
vida mas elevada en unién con Dios y con Cristo. Es un comentario de lo dicho por el
Senor en Mateo 10:39: ‘El que halla su vida la perderd, y el que pierde su vida por mi
causa la hallara’ ".

En cuanto a este texto, finalmente, se quiere subrayar que no hay indicacién alguna
de que Juan esté hablando y representando detalladamente un reino milenario en la
tierra. Se ha dicho ya que la escena de la vision revelada estd aconteciendo en el cielo.
No se menciona para nada algo acerca de la tierra, ya sea Israel como centro del reino o
algun otro lugar relacionado con los judios. Lo descrito en el v. 4 es un reinado con el
Senor Jesucristo en el paraiso celestial de las almas de los creyentes que han fallecido.
Este reino no es algo que va a ocurrir en un futuro sino que se esta cumpliendo en la
actualidad, es decir, ahora, y que seguira hasta el regreso del Senor Jesus. Por eso, es
mas apropiado pensar que el término “milenarismo cumplido”, describe de modo mas
apropiado el enfoque de la interpretacién aqui dada. Es necesario, no obstante,
mantener en mente que el reino aqui referido no es terrenal sino celestial.
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Joya biblica

Bienaventurado y santo el que tiene parte en la primera resurreccion. Sobre estos la
segunda muerte no tiene ningun poder; sino que seran sacerdotes de Dios y de Cristo, y
reinaran con él por los mil afios (20:6).

(b) La primera resurreccion y la segunda muerte, 20:5, 6. Esta primera oraciéon
gramatical del v. 5 se considera como un paréntesis. Por cierto, es asi como esta escrito
en varias versiones del NT: Pero los demas muertos no volvieron a vivir, sino hasta que se
cumplieran los mil anos (v. 5a). Volvieron a vivir, como se emplea en esta oraciéon, debe
entenderse del mismo modo como se hizo en el v. 4. Aqui Juan se refiere a los muertos
no creyentes a los que denomina los demas muertos asi los diferencia de los creyentes
matados referidos en v. 4. Cuando él declara que los demés muertos no volvieron a vivir,
Juan esta refiriéndose exactamente a lo opuesto de lo que ha ocurrido con los creyentes
en Cristo muertos. Sencillamente, Juan esta diciendo que los muertos que no habian
creido en Cristo no vivian ni reinaban con Jesus durante el lapso de los mil afos. De
modo que se establece el contraste de la siguiente manera: mientras que los fallecidos
en el Senor gozan de un nuevo tipo de vida en el paraiso celestial, donde comparten el
reinado de Cristo; los muertos incrédulos no tienen nada que compartir, ni tipo de vida ni
reinado con el Senor Jesucristo.

Queda confirmado que esto sucedera asi durante todo el tiempo de los mil afios por la
frase complementaria: sino hasta que se cumplieran los mil anos Hasta que es un
adverbio de tiempo y significa que lo que se ha dicho debe permanecer a lo largo del
lapso de mil afios. El uso del adverbio hasta que no implica que los incrédulos muertos
irdn a vivir o reinar con el Senor Jesus una vez que se hayan cumplido los mil anos.

Esta es la primera resurreccion (v. 5b) contintia el pensamiento del v. 4 y se refiere al
volver a la vida de los martires en el paraiso celestial. A la luz de lo que ya se ha
interpretado anteriormente (v. 4), se debe entender que la segunda oracién del v. 5 no
describe una resurreccion fisica sino que presenta una transicion de una muerte fisica en
la tierra a una vida con el Senor en el cielo. A dicha transicion Juan la denomina aqui
como resurreccion ciertamente, algunos dicen que es un uso inusitado del término
resurrecciéon, mas es perfectamente aceptable en vista del contexto referido
anteriormente. La declaracién: Esta es la primera resurreccioén (v. bb) implica la realidad
de que habra una “segunda resurreccién” para los creyentes que han muerto en Cristo, a
saber, la resurreccioén del cuerpo que acontecera cuando el Sefor Jesus vuelva a la tierra
al final de los mil anos.

Esta es la quinta bienaventuranza que Juan menciona en Apocalipsis (las otras se
hallan en 1:3; 14:13; 16:15; 19:9; 22:7, 14). Bienaventurado y santo el que tiene parte en la
primera resurreccion (v. 6a). La razén para ser asi felicitado o congratulado se expresa en
un trio: (i) Sobre estos la segunda muerte no tiene ningun poder; (ii) sino que seran
sacerdotes de Dios y de Cristo, y (iii) reinaran con él por los mil anos (v. 6).

(i) Como ya se ha mencionado, la segunda muerte significa el castigo eterno y se
define en 20:14 y 21:8 como el ser arrojado en el lago que arde con fuego y azufre. Lo
dicho aqui en cuanto a la segunda muerte corrobora que la primera resurreccién a la que
Juan se refiere anteriormente no es una resurreccion fisica o corporal. Si se considera
que los creyentes ya hubieran resucitado fisicamente, con sus cuerpos glorificados,
estarian de una vez gozando de la bondad y bendicién absoluta de la vida venidera vy,
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por consiguiente, no seria requerido repetirles que la segunda muerte no tiene poder
sobre ellos.

(ii) El ser sacerdotes de Dios y de Cristo es servir al Senor. El término latino que se
traduce “sacerdote” es pontifex y significa “constructor o hacedor de puentes”. Quiere
decir que el que funge de sacerdote cumple la misién de edificar puentes entre Dios y los
humanos. Por supuesto, es un privilegio el servir a Dios y a Cristo en esta funcién no
como en el AT sino, como redimidos por Cristo, los creyentes fieles adoran a Dios y
sirven a Cristo siendo testigos de su obra salvadora a los humanos que necesitan
experimentar el arrepentimiento y perdén de pecados por la fe en Cristo.

(iii) El reinar con Cristo por los mil anos significa que recibiran la realeza del Senor
Jesucristo. iQué bendiciéon tan grande al comparar su paciencia perseverante en el
sufrimiento por poco tiempo a cambio de estar con el glorioso Senor Jesucristo por mil
largos anos!

(5) La destruccion final de Satanas, de la muerte y del Hades, 20:7-15

a. La destruccion de Satanas, 20:7-10. Juan indica que Satanas habia sido atado en
cadenas en el abismo durante mil afnos (20:3). Es de interés notar que dicho abismo es su
carcel preparada para él. Juan, no obstante, deja a uno sin saber por qué Satandas ha de
ser soltado: Cuando se cumplan los mil anos, Satanas sera soltado de su prision (v. 7). Se
pudiera pensar que Dios deberia haber destruirlo de una vez a Satanas. Ahora bien, tal
suposicion pudiese estar fundamentada Unicamente en una interpretacién demasiado
literal del texto. Aunque Juan presenta un tipo de dualismo ético, niega absolutamente
el dualismo metafisico. El nunca considera ni asoma la idea de que Satanas sea una
amenaza para Dios o para la soberania de Dios. En realidad, Satanas es presentado
desempenando cierto papel en la tierra, pero no hay una explicacién plena del porqué ha
de ser liberado. Es probable que su capacidad de tentar sea una garantia de lo genuino
de la fe de los que han creido durante el milenio. O que, probablemente, Juan no pueda
concebir la existencia terrenal sin la presencia de la accién maligna.

En su explicaciéon teoldgica, por una parte, el comentarista Bauckham hace una
contribucién que arroja luz en buscar explicacién en cuanto a la liberaciéon de Satanas al
cumplirse los mil anos. Este episodio se puede interpretar teolégicamente a la luz de la
vindicaciéon de los martires que han sufrido la muerte por su fe en Cristo. Bauckham dice
que la liberacioén del diablo es “para demonstrar que su triunfo [el de los martires] en el
reino de Cristo no es uno al que la maldad pueda revertir otra vez, que es la ultima
palabra de Dios a favor del bien en contra del mal, al diablo se le da una ultima
oportunidad para enganar a las naciones otra vez (20:7, 8). Pero esto no es una repeticiéon
del dominio de la bestia. La ciudadela de los santos demuestra ser inexpugnable”. Por
otra parte, el comentarista Mounce da esta explicacién: “La liberacién de Satanas fue
anticipada en el v. 3. Tal vez, la explicacién méas razonable para esta mas bien inusual
libertad condicional es para explicar con toda claridad que ni las malas intenciones de
Satands ni la rebeldia del corazén humano seran alteradas por el mero paso del tiempo”.

El v. 8 presenta el propdsito de la obra satanica en esta oportunidad: Saldra para
enganar a las naciones que estan sobre los cuatro puntos cardinales de la tierra (v. 8a).
Una vez mas se ve la actuacién de Satanas con su particular capacitad de enganar. Este
arte es eficaz por cuanto enganar es presentar a la mentira con apariencia de verdad.
Tiene campo abierto en todos los rincones de la tierra que el texto define como “los
cuatro puntos cardinales de la tierra”. Dicha figura retérica no se refiere a alguna
cosmologia antigua sino para enfatizar a la gente del mundo entero.



273

Las naciones a las que Satandas salié a enganar son llamadas Gog y Magog. Estos son
los nombres simbdlicos en la Biblia para las naciones que se rebelan contra Dios y que
muestran hostilidad contra del pueblo de Dios. Como es costumbre, Juan toma estos
nombres del AT (Eze. 38-39). Magog aparece en la lista de la tabla de las naciones (Gén.
10:2; 1 Crén. 1:5) como uno de los hijos de Jafet, pero no existe pais alguno conocido con
dicho nombre. De Ezequiel, se resume que a un rey llamado Gog, principe de Magog, se
le incita a combatir a Israel. En dichos pasajes, se dice que el Senor Yavé trajo una
terrible destruccion sobre Gog y sus naciones de modo que las aves de rapina y de toda
especie asi como los animales del campo se hartaron de los restos de los animales
muertos; la gente aun después de siete meses estuvo enterrando los restos de los
cadaveres.

Ya para el tiempo en que Juan escribe acerca de la revelaciéon de Apocalipsis,
existian cuentos populares que daban a entender que Gog y Magog aparecerian durante
o después del reino mesianico. Aunque pudiese ser también que la descripcién de
Ezequiel se refiera a las invasiones de los escitas (pueblo natural de Escitia, regién de la
antigua Europa, entre el Danubio, el mar Negro, el Cducaso y el Volga, cuya porciéon
occidental abarcaba la tierra negra de los trigales de la actual Ucrania), Juan, sin
embargo, no se propone hacer distincién alguna de nacionalidad. Flavio Josefo (37-101),
historiador judio, identific6 a Magog con los escitas y refirié a una invasién de ellos en
Asia en 630 a. de J.C., que pudo haber servido de modelo a este evento referido por
Juan. El texto continlia: a fin de congregarlos para la batalla. Pareciera que la batalla de
Armagedédn no fue suficiente. Después de mil anos, estas naciones malignas se preparan
para batallar bajo la guia de Satanas. Estas naciones son innumerables: EI numero de
ellos es como la arena del mar (v. 8). Se ilustra en un sentido la cantidad de estas
naciones que cubren toda la tierra.

El v. 9 refiere que las naciones son innumerables, fueron convocadas por el diablo y
eventualmente son destruidas: Y subieron sobre lo ancho de la tierra y rodearon el
campamento de los santos... (v. 9a). El texto ilustra que la muchedumbre de dichas
naciones era numerosa y cubria como un enjambre Io ancho de la tierra. Dicha frase no es
del todo clara, aunque siguiendo este contexto pareciera que se esta hablando
metaféricamente de una gran llanura suficientemente ancha, donde cabria la
muchedumbre de atacantes que venia con el propoésito de acabar con el reducto de los
santos. La misma expresién se halla en Habacuc 1:6 al referir al pueblo de los caldeos:
“He aqui que levanto a los caldeos, pueblo furioso e impetuoso que marcha por la
anchura de la tierra”. Luego cercaron el campamento de los santos. Este deberia
interpretarse en el sentido en que el AT refiere a los campamentos israelitas durante su
peregrinar por el desierto (Exo. 14:19, 20; Num. 2:2-4; Deut. 23:14). Esto le recuerda al
pueblo de Dios que en la tierra sera constantemente un peregrino. En el texto se hace
una equivalencia entre el campamento y la ciudad amada. Aunque muchos tienden a
interpretar que la ciudad amada es Jerusalén, otros consideran que se refiere a la
comunidad de los verdaderos hijos de Dios. El comentarista Mounce entiende que la
expresién significa aquel que voluntariamente se coloca a si mismo bajo el dominio de
Dios. Algunos se sorprenden de ver cémo concluye el v. 9: y descendié fuego del cielo y
los devord v. 9b). No hay batalla alguna. Nétese que esto contradice absolutamente a los
promotores del muy mal interpretado y mal ensefnado tema de la “guerra espiritual”. No
se desarrolld ninguna guerra. No se describe ni se menciona que habra armas, ni
manifestaciones, ni presencia de poderes que desafien al Dios Todopoderoso como
contendedores. No ocurre nada de eso. Es enfatico al decir sencilla y llanamente que del
cielo bajé fuego y los devord. En griego, el verbo es katesthio?”*®, que significa consumir o
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devorar. Es posible que Juan conserve en mente la idea del juicio basado en fuego que
sobrevino tanto sobre Gog (Eze. 38:22) como también sobre Magog (Eze. 39:6).

En v. 10, se describe la ejecucion del maligno acusador, quien no comparte el mismo
final de los que él habia guiado en el asalto final. Estos son devorados por fuego
proveniente del cielo. En cambio del dragén dice aqui: Y el diablo que los enganaba fue
lanzado al lago de fuego y azufre (v. 10a). El diablo ahora es juzgado y ejecutado, siendo
arrojado al lago de fuego y azufre. Recuérdese que en el anterior capitulo, la bestia y el
falso profeta ya “fueron lanzados vivos al lago de fuego” (19:20). Contintia diciendo:
donde también estan la bestia y el falso profeta (v. 10b), se les une el mayor de todos los
reos, el diablo mismo. La tormenta para estos agentes del mal contintia
incesantemente:y seran atormentados dia y noche por los siglos de Ilos siglos (v. 10c).
Indudablemente, esto es un lenguaje simbdlico. El diablo y sus cohortes—Ila bestia y el
falso profeta—son espiritus y no seres fisicos. El fuego es un elemento material. (Podra
un lago de fuego literalmente causar un tormento permanente en seres no fisicos? La
obvia respuesta es que no. De ahi se deriva que el lenguaje simbodlico procura describir
de un modo pintoresco un hecho real del mundo espiritual. Se ilustra asi la final y
perpetua destruccién de los poderes malignos que han danado al ser humano desde el
huerto de Edén.

b. El gran trono blanco, 20:11. Se ha llegado ahora a la antesala del juicio final. A
ciertos intérpretes les encanta especular acerca de varios juicios distintos; sin embargo,
ese interés de pretender establecer varios juicios distintos no tiene un apoyo biblico
sano. Ciertamente, el hecho del juicio aqui referido tiene raices soélidas en la verdad
biblica. El apéstol Pablo, por ejemplo, lo afirma indiscutiblemente (Rom. 2:6-11). El trono
que hace mencioén el texto, probablemente, no es el mismo que se presenta en 4:2,
siendo que dicho trono esta en el cielo, y no seria légico que los impios fuesen admitidos
en el cielo inclusive para ser juzgados. Algunos intérpretes consideran que hay algo de
semejanza en la descripcién aqui con Daniel 7 donde el “Anciano de Dias” (7:9) ocupa su
trono similar a uno como llama de fuego para ejecutar su juicio sobre los reinos de este
mundo. El trono se describe de la siguiente manera: Vi un gran trono blanco y al que
estaba sentado sobre él (v. 11a). Se detalla que el trono es de gran tamano y de color
blanco o brillante. El tamano simboliza la grandeza de su autoridad, y su apariencia
refleja la santidad y la eterna gloria de Dios. Ademas, se identifica al trono sencillamente
refiriéndose al que estaba sentado sobre él. Aunque el juicio ha sido dado a Jesucristo, el
Hijo eterno de Dios (Juan 5:22; 2 Cor. 5:10), en ciertos casos es Dios Padre quien esta
sentado en el trono (Apoc. 5:1, 7, 13). La naturalidad con la que el NT se refiere al trono
de juicio de Cristo (2 Cor. 5:10) y al trono de juicio de Dios (Rom. 14:10) implica la
perfecta unién del Dios trino, lo que hace irrelevante cualquier discusién respecto a la
asignacion exacta de funciones. Recuérdese que Jesus enfaticamente declara: “Yo y el
Padre uno somos” (Juan 10:30).

Se continlia observando el dramatico y precioso simbolismo de Apocalipsis. Al decir:
de cuya presencia huyeron la tierra y el cielo, y ningun lugar fue hallado para ellos (v. 11b)
se expresa poéticamente que la tierra y el cielo, es decir, los elementos que componen al
universo natural, huyen de la presencia del grandioso e imponente Dios sentado en el
trono de juicio. Aqui hay ensenanza teoldgica de importancia por cuanto esta
declaracién devuelve al lector a la primera anticipacién del fin en la apertura del sexto
sello (6:12-14). Alli se detalla una gran conmocién césmica: El sol se oscurece, la luna se
vuelve como sangre, las estrellas caen a la tierra, el cielo se esfuma, y las montanas e
islas desaparecen (comp. 2 Ped. 3:10). Todo esto ocurre para dar paso al nuevo cielo y a
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la nueva tierra que pronto apareceran (21:1). Otra ensenanza teoldgica: la verdad
céntrica es que Dios, el Senor, tiene a su cargo de modo soberano a todo el universo y
ejecutara su justo juicio y sentencia sobre todo lo que ha caido bajo el control de lo
maligno. Finalmente, en su huida de la presencia de Dios, el texto cierra diciendo: y
ningun lugar fue hallado para ellos (v. 11b), es decir, para el aterrado universo. Se
recuerda al salmista que dice: “¢A dénde me iré de tu Espiritu? ¢A donde huiré de tu
presencia?” (Sal. 139:7). No existe lugar alguno a donde huir de la presencia divina, por
cuanto Dios esté en todo lugar.

Semillero homilético

El milenio
20:1-15

Introduccién: El asunto del milenio ha causado varias divisiones, inclusive nuevas
denominaciones. Es un asunto muy discutido. Se presenta una posicién muy amplia, pero que
indudablemente no se puede aplicar a todas las interpretaciones. El punto clave es el nivel de
interpretacién literal que se le dé al pasaje. No se debe perder de vista que el énfasis en
Apocalipsis es el proceso de la historia; se quiere animar a la gente que sufre en medio de las
persecuciones y de los problemas de la vida.
I. Hay varias interpretaciones.
1. Premilenarista histérica.
2. Premilenarista dispensacionalista.
3. Amilenarista.
4. Posmilenarista.
II. Eventos definidos (vv. 1-6).
1. Satanas es apresado (vv. 1-3).
2. Primera resurreccion y reinado (vv. 4, b).
3. Bienaventuranza (v. 6).
III. Derrota final de Satanas (vv. 7-10).
1. El Gltimo accionar de Satanas (vv. 7, 8).
2. Una nueva batalla (v. 9).
3. Condenacién del diablo (v. 10).
IV. Juicio final (vv. 11-15).
1. Nadie puede escapar (v. 11).
2. Varios libros (v. 12).
(1) Libro de la vida.
(2) Los libros. Alli estan las obras de cada uno.
3. Juicio por obras (vv. 13, 14).
(1) La muerte es juzgada.
(2) La muerte segunda.
4. Se salvan los que tienen su nombre en el libro de la vida (v. 15). Todo se limita a estar o no
en el libro de la vida.
Conclusidén: La historia ha terminado. Todo se ha dicho. Estamos del lado del vencedor y
podemos animarnos en medio de nuestros problemas, al mismo tiempo tranquilizarnos si
tenemos nuestro nombre en el libro de la vida.

c. El juicio final, 20:12-15. Se alcanza ahora el climax que se ha ido construyendo al
través de estos 20 capitulos considerados hasta ahora en relacién con el juicio divino. El
destino eterno de la humanidad cuelga en la balanza. De nuevo, el relato es
sorprendentemente breve. Ya se ha establecido que el escenario del juicio es ante el
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gran trono blanco, y el juez es el mismo Dios. Se presenta a los que van a ser juzgados.
Se recuerda que la primera resurreccién abarcé solamente a los martires que habian sido
decapitados (vv. 4, 5); esta resurrecciéon general incluye a todos los muertos; no se
menciona nada acerca de los vivientes. Juan dice: Vi también a los muertos, grandes y
pequenos, ... (v. 12a). Aqui Juan esta representando la inclusién indicando a los muertos
de todas las clases. El juicio que se describe en los vv. 11-15 incluye tanto a creyentes
como impenitentes. No tiene importancia el cambio de “pequenos ... grandes” (11:18;
13:16; 19:5, 18) a grandes y pequenos en el v. 12a. El asunto a notar aqui es que nadie es
tan importante para quedar inmune ante el juicio y nadie es tan insignificante para hacer
del juicio algo inapropiado.

El juicio ante el gran trono blanco no es arbitrario, sino que los que estaban de pie
delante del trono son juzgados segun las evidencias debidamente registradas. Sigue
diciendo: y los libros fueron abiertos. A la vez, se distinguen dos libros: uno contiene el
registro de los hechos de las personas durante su vida, y otro libro fue abierto, que es el
libro de la vida (v. 12b). El libro de la vida (comp. 17:8) es de suma importancia para Juan
y se le denomina a la vez “el libro de la vida del Cordero” (21:27). Otros libros de la Biblia
hablan de dicho libro también (Exo. 32:32; Dan. 12:1; Fil. 4:3) y de nombres escritos en los
cielos (Luc. 10:20; Heb. 12:23). Si el nombre de una persona esta escrito en el libro de la
vida, tal persona tiene la garantia de ser admitido en la presencia de Dios; si su nombre
no esta en el libro de la vida, la persona sera ciertamente rechazada (3:5; 13:8; 20:15;
21:27).

Otros libros de registro en los cielos son abiertos para el juicio. Son los que contienen
los hechos registrados de cada persona. Varias referencias que tratan de libros de
registro en los cielos que han de ser usados en el juicio son comunes tanto en material
biblico (Dan. 7:10; Mal. 3:16) como en fuentes no biblicas (2 Esdras 6:20; 2 Baruc 24:1; y 1
Enoc 47:3).

He aqui referido el fundamento para el juicio. Es sorprendente la brevedad y sencillez
de la narrativa de Juan del juicio final. Dice: Y los muertos fueron juzgados a base de las
cosas escritas en los libros, de acuerdo a sus obras (v. 12c). Los humanos son juzgados por
dos motivos: de acuerdo a sus obras en la vida y si sus nombres estan escritos en el libro
de la vida. Aqui, pues, se enfatiza el hecho de la mayordomia de la vida: la persona es
juzgada sobre la base de lo que ha hecho con lo que ella tuvo en la vida. De modo que en
cierto sentido el humano se juzgara a si mismo por el registro que él envié previamente a
la eternidad. Una vez mas se afirma aqui que un juicio general ocurrird al final del
mundo.

Juan pasa a mencionar el mar, la Muerte, y el Hades entregando sus muertos para
indicar y subrayar la esfera universal del juicio final (v. 13a). Los muertos relacionados
con el mar era algo pavoroso. El que se le negara la sepultura era una grave amenaza a
una persona. Juan dice que en este juicio final, los muertos que estaban en el mar asi
como los que estaban sepultados en tumbas resucitaran. La Muerte y el Hades estan
personificados en este texto. Son enemigos de los humanos. La Muerte se relaciona con
el pecado del humano y su alejamiento o enajenaciéon de Dios. El Hades se consideraba
que era la carcel en la que los muertos eran retenidos. Todos ellos entregaron a sus
muertos para que fuesen finalmente juzgados: y fueron juzgados, cada uno segun Sus
obras (v. 13b).

Y la Muerte y el Hades fueron lanzados al lago de fuego (v. 14a). El ser arrojado al lago
de fuego es la segunda muerte: Esta es la muerte segunda, el lago de fuego (v. 14b). En el
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lago de fuego previamente habian sido arrojados también la bestia, el falso profeta y el
diablo (20:10), quienes sufren los tormentos. La muerte significa mas que la cesacion del
proceso de vida. Vivir es estar con Dios; la muerte es separacién de Dios. Segun el
apostol Pablo, la muerte es el ultimo enemigo en ser destruido (1 Cor. 15:26; comp. 15:54,
55). Al emparejar a la Muerte y el Hades, Juan esta simbolizando el impacto negativo del
pecado y de la iniquidad que penetré en el mundo por medio del pecado del primer
humano (Rom. 5:12) El profeta Isaias declara en un canto de accién de gracias que Dios
“destruira a la muerte para siempre” (Isa. 25:8). El comentarista Mounce dice: “El Giltimo
vestigio de la hegemonia ilegal del pecado es lanzado dentro del lago de fuego. El lago
de fuego indica no solamente lo severo del castigo que espera a los enemigos de la
justicia sino también su derrota completa y final”.

Juan habla de la segunda muerte que también es lanzada al lago de fuego. La
segunda muerte es la separacion final y completa de Dios. Sobre el lago de fuego vea el
comentario de 19:20.

Una vez mas, la moderacion de Juan es dramaticamente impresionante. Dice el texto:
Y el que no fue hallado inscrito en el libro de la vida fue lanzado al lago de fuego (v. 15).
Brevemente, Juan presenta el doloroso fin del condenado. El que no se encuentra
registrado en el libro de la vida es lanzado al lago de fuego (v. 15). Recuérdese que en
Mateo 25:41, el Senor Jesucristo indica que el fuego eterno ha sido preparado para el
diablo y sus angeles. En el juicio final, todos cuyos nombres no aparezcan en el libro de
la vida compartiran el mismo destino que el del diablo y sus angeles. Ahora se pasara a
una extensa y gozosa descripcion del estado final de los redimidos por Cristo.

(6) El cielo nuevo y la tierra nueva, 21:1-8. Todavia se esta desarrollando la parte
final de la tercera gran visién en Apocalipsis. La primera parte de 21:1-8 es una
continuacién de lo que se refiere en el cap. 20, presentando una breve exposicién del
establecimiento del tiempo nuevo con la nueva Jerusalén. Juan ha descrito con muchos
detalles la labor esforzada de la historia de la humanidad y el papel de sufrimiento
experimentado por el pueblo de Dios. Ahora, él observa mas alla del juicio final terrenal y
contempla el destino de los creyentes en Cristo. En esta seccién se abarcaran el tema de
la nueva creacion (21:1-4) y el de la consumacion de la salvacién (21:5-8).

a. Con Dios en la ciudad santa, 21:1-4. Esta unidad (vv. 1-4) es una descripcién
introductoria en la que estdn presentes tres temas brevemente bosquejados; los
subsiguientes parrafos tratan de un modo mas especifico con cada uno de ellos. El
aspecto introductorio es obvio al hacerse repetitiva la declaracién acerca del descenso
de la nueva Jerusalén (vv. 2, 10) y la descripcién adicional de la ciudad santa.

Se puede reafirmar, pues, que en la fe biblica, la creacion de Dios es buena. Los
escritores biblicos nunca suscribieron algtin dualismo metafisico que mantuviera que la
materia era por naturaleza maligna. Ellos, mas bien, consideraron que el pecado humano
fue la fuente de corrupcién de la buena creacién de Dios. Por lo tanto, tendieron a
considerar que la obra redentora de Dios traeria una renovacion a su creacion.

En la visién de Juan, el primer cielo y la primera tierra, cuya disolucién ya habia sido
referida previamente (ver 20:11), son reemplazados por un cielo nueva y una tierra
nueva. Juan dice: Vi un cielo nuevo y una tierra nueva; porque el primer cielo y la primera
tierra pasaron, y el mar ya no existe mas (v. 1). La renovacién del viejo orden es un
concepto que esta presente en la tradicién apocaliptica. Se menciona tanto en libros
apocalipticos no candénicos como canoénicos. El apdstol Pedro ensena (2 Ped. 3:10-13) que
después de una conflagracién o gran incendio en el que los cielos seran deshechos y la
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tierra sera derretida por fuego, habra entonces nuevos cielos y una nueva tierra “en los
cuales mora la justicia” (2 Ped. 3:13). Juan declara aqui que el primer cielo y la primera
tierra pasaron (apercomai®) Significa irse lejos, alejarse o pasar.

En el AT Isaias se refiri6 a una nueva creacién de cielos nuevos y tierra nueva (Isa.
65:17). Jesus habldé de una “regeneracién” que estaria relacionada con el reino del Hijo
del Hombre (Mat. 19:28). Pablo, por su parte, usé el tema de la nueva creaciéon cuando
describe la transformacién de los que creen en Jesucristo (2 Cor. 5:17; Gal. 6:15; comp.
Efe. 2:15; 4:24). Segun se puede ver en el v. 1, el énfasis tiene que ver no con los
habitantes del cielo y la tierra sino con el cielo y la tierra en si que son nuevos. Dicho
énfasis queda reafirmado, ademas, con la segunda parte del versiculo: porque el primer
cielo y la primera tierra pasaron, donde esta haciéndose eco del lenguaje que ha llegado
a ser tradicional en el cristianismo (comp. Mat. 5:18; Mar. 13:31; 1 Cor. 7:31; 1 Jn. 2:17).
La frase final, y el mar ya no existe mas (v. 1), se puede comentar en dos aspectos. El
primero enfatiza el hecho de la novedad del cielo y de la tierra. En la antigua cosmologia
un mundo sin mar significaba ser completamente diferente del mundo del presente
orden. Por lo tanto, el lenguaje de Juan parece exigir que se reconozca que la visién que
tuvo es de veras de un nuevo cielo y una tierra en el sentido estricto del término que
reemplazan una creacion que ha cesado de existir. El segundo aspecto tiene que ver con
la tradicional personificacion de que el mar es una representaciéon del mal. Los escritores
biblicos dividieron el ambiente natural del humano en cielos, tierra y mar. La aversion de
Juan hacia el mar sugiere una explicaciéon triple: (1) Antes de que se desarrollara la
navegaciéon segura por medio de variados instrumentos, los humanos tenian un
tremendo miedo al mar. (2) En el historial mitolégico, el mar simbolizaba el mal. El
dragén biblico, Rahab o Leviatan (Job 26:12; Isa. 27:1; 51:9), y el dragdn o la bestia de
Juan provino del mar (Apoc. 13:1). (3) De su exilio en Patmos, Juan podia contemplar
tierra firme, pero estaba separado de su congregacion por el mar. Cuando haya el cielo
nuevo y una tierra nueva, ahi no habra mar.

Hay que notar que en estos ultimos dos capitulos (21-22), Juan nota siete males que
dejaran de ser. El primero es el mar. La frase tiene la misma construccién al referirse a
cada uno de los siete males; los otros seis males son la muerte, el llanto, el clamor, el
dolor, la maldicién y la noche.

Apocalipsis incluye varias ideas distintivas que se relacionan con el habitar del
humano en la ciudad. Aparte de ver en visién un cielo nuevo y una tierra nueva, Juan
ahora menciona que ve la santa ciudad, la nueva Jerusalén ... Hay un contraste entre la
gran ciudad y la santa ciudad. El pensamiento de Juan es que para la existencia del
humano era imprescindible la vida en la ciudad. Se indica que la ciudad es santa y
nueva. La idea de una nueva Jerusalén que se daria a conocer en el advenimiento del
Mesias es comun en el judaismo apocaliptico. Es una Jerusalén recreada que tiene su
origen en el cielo: que descendia del cielo de parte de Dios. Aunque la Jerusalén terrenal,
la ciudad santa, tenia una larga tradicién y muchas memorias afectuosas para el pueblo
de Dios; esa Jerusalén apedreé a los profetas y crucificé al Senor Jesucristo (Mat. 23:37;
comp. Luc. 13:33, 34).

Ahora bien, por lo que sigue en el texto, la nueva Jerusalén debe ser concebida como
una nueva creaciéon de Dios. Por supuesto, el nombre deriva de lo mejor de la historia de
la ciudad, aunque no se relaciona con la geografia de Jerusalén como tal. Juan
previamente se refirié a la novia y el futuro evento matrimonial (19:7, 8); ahora él
describe a la nueva ciudad santa preparada como una novia adornada para su esposo (V.
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2). Ciertamente, la ciudad aqui es la iglesia que se une a su marido que es el Senor
Jesucristo; la relacién de la iglesia con Cristo ya se mencioné en 19:7-9.

En v. 3, Juan refiere que oy6 una poderosa voz (v. 3). Hasta ahora los creyentes en
Cristo han conocido la presencia de Dios por la fe; sin embargo, en el cielo ellos
conoceran su presencia sin impedimento alguno. El cielo se pudiera describir como
donde Dios esta. Juan describe la nueva Jerusalén en gran extension, aunque es obvio
pensar que en el cielo todos los ojos estaran centrados en Dios, quien es el Unico que le
da vida y significado a la nueva ciudad.

Joya biblica

El que estaba sentado en el trono dijo: “He aqui yo hago nuevas todas las cosas”Y dijo:
“Escribe, porque estas palabras son fieles y verdaderas” (21:5).

La voz (v. 3) es probablemente la del angel del trono (comp. 16:17; 19:5) en vista de
que Dios no habla sino hasta después (21:5). La presencia de Dios ha sido simbolizada
por el tabernaculo y el templo, que es un tema béasico que se ve al través de todo el AT
(Lev. 26:11, 12; comp. Jer. 31:33; Eze. 37:27; Zac. 8:8). Esta esperanza antigua finalmente
se cumple. El texto declara que el pacto serd completamente conocido: He aqui el
tabernaculo de Dios esta con los hombres, y él habitara con ellos; y ellos seran su pueblo
(v. 3). La palabra griega para tabernaculo es skene®® y esta intimamente relacionada
con la palabra hebrea shekinah, que era empleada para comunicar la idea de la
presencia de Dios en medio de su pueblo. En el prélogo de su Evangelio, Juan escribe:
“Y el Verbo se hizo carne y habité ..."” (Juan 1:14). Alli se puede traducir como “tendié el
tabernaculo”, “habit6”, “hizo su morada”. Cuando el visionario escribe que el
tabernaculo de Dios esta entre los humanos, estd diciendo que Dios en su gloriosa
presencia ha venido a habitar o morar con el humano. La metafora no sugiere un morar
temporalmente. Desde este momento en adelante, Dios permanece con su pueblo a
través de la eternidad. Ademas, es Dios mismo quien se propone marcar la directa
presencia suya, y no una presencia mediatizada o parcial.

La presencia de Dios continta realizando su obra poderosa de bendicién para los
creyentes: Y Dios enjugara toda lagrima de los ojos de ellos (v. 4a). La presencia de Dios
se describe en términos de la consolacién que proporciona y los males que él disipa. La
maravillosa imponencia de Dios, resaltada previamente, le da paso a la ternura divina en
enjugar toda lagrima ... Esta es una poderosa figura de la consolacién que los hijos del
Senor recibiran del Padre celestial.

El texto expresa la disipacién de otros cuatro males: No habrda mas muerte, ni habra
mas llanto, ni clamor, ni dolor; porque las primeras cosas ya pasaron (v. 4). Los cristianos
han sufrido grandemente el impacto de la muerte. En el caso de la muerte, lit. dice: “la
muerte no existira mas”. Todos estos males que resultan como consecuencia del pecado
humano no pueden sobrevivir en la presencia de Dios. Ellos son parte del viejo orden o
de las primeras cosas [que] ya pasaron [para siempre jamas].

b. La consumacion de la salvacion, 21:5-8. Esta seccion se distingue especialmente
porque es aqui donde se registran las palabras directas del Dios Todopoderoso, Creador
del cielo y de la tierra. La ultima vez que se mencionan palabras directas de Dios es al
comienzo del libro (1:8). Dios habla desde el lugar que simboliza su majestad y
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soberania. El v. 5 dice: EI que estaba sentado en el trono ... Hay que recordar que dicho
lugar se menciona también en 4:2, 9; 5:1, 7; 6:16; 7:10, 15; 19:4. Dios habla desde ese
lugar imponente anunciando su voluntad creadora de un nuevo orden. Dios dijo: “He aqui
yo hago nuevas todas las cosas”. Es importante observar el orden de las palabras. El
énfasis estd en la novedad que Dios imparte a su creacién; y, por lo tanto, a sus
criaturas. Dios no los estd descartando, sino mas bien otorgandoles experimentar la
novedad de vida que se manifiesta en el Senor Jesucristo resucitado, y que se hace real
aun en esta vida en todo aquel que esté en Cristo (2 Cor. 5:17; comp. Gal. 6:15). El tiempo
presente es un anuncio profético de la accién creadora futura de Dios, pero esta
arraigada en el evento redentor de la Pascua y presente en todos los que respondan a la
invitacion que hace el evangelio a la nueva vida en Cristo. El versiculo contintia: Y dijo:
“Escribe, porque estas palabras son fieles y verdaderas” (v. 5). Dios, quien ha actuado de
este modo, quien esta actuando y quien actuarda en su poder creador nuevo, ahora
asegura la veracidad de la visién. Dios ordena a Juan que escriba el contenido de la
visién de eterna bienaventuranza dado en los vv. 1-5. Juan ha de escribir las palabras de
Dios porque la revelaciéon es fidedigna y genuina. Significa, entonces, que estan
garantizadas por la fidelidad y la omnipotencia del que esta sentado en el trono. Para
esto es que Dios ha actuado al través de las edades, para esto es que Dios ha dado
testimonio a través de sus profetas, y para esto es que el eterno Hijo de Dios murio,
resucito, reina y viene otra vez.

El v. 6 marca la consumacion; Dios contintia hablando: Me dijo también: “iEsta hecho!
Al proclamar Dios esto marca la consumacion de todo lo que habia sido predicho y
prometido a lo largo del libro de Apocalipsis. iEl fin ha llegado! Esto se expresa como
conclusién de la historia en el mundo nuevo, la declaracién se hace en el tiempo
presente, por cuanto el caracter de Dios se expresa en esa palabra. El futuro de los
creyentes en Dios estd decidido. Para que no haya duda alguna de la autoridad del
mensaje, Dios autentica su mensaje. Es decir, proviene del Uinico que puede ser
llamadoel Alfa y la Omega, el principio y el fin (comp. 1:8; 22:13). Contintia en este texto
una promesa del cuidado eterno de Dios: Al que tenga sed, yo le daré gratuitamente de la
fuente de agua de vida (v. 6). Es obvio que Juan estd tratando atin con un evento futuro
en el que Dios hace una promesa a los sedientos y a los que triunfen. Los sedientos son
los que anhelan ansiosamente a Dios y son los que tienen sed de justicia (Mat. 5:6; comp.
Juan 4:14; 7:37). La presencia de Dios satisface la sed. Dios siempre ha sido una fuente
de agua viva (Jer. 2:13; comp. Sal. 36:9) que aplaca la sed y “que salte para vida eterna”
(Juan 4:14). Ciertamente, en el clima arido de Palestina un manantial de agua dulce y
fresca se convierte en un simbolo vivido de refrigerio y de satisfacciéon. Juan utiliza el
lenguaje simbdlico de la fuente de agua de vida (v. 6) y luego del “rio de agua de vida”
(22:1). El estar sediento aparece en contraste con la abundancia de la fuente de agua y
de su gratuidad (comp. 22:17).

Se halla una nueva promesa en el v. 7. Las promesas a los vencederos que fueron
expresadas en las siete cartas de los caps. 2-3 (2:7, 11, 17, 26; 3:5, 12, 21) encuentran su
expresién resumida aqui: El que venza heredara estas cosas (v. 7a). El que venza es el
término que Juan emplea para identificar al cristiano fiel quien vence el mal y a la
tentacién. El fielmente vence a la bestia por ser fiel al Senor Jesucristo. Unicamente los
vencederos recibirdan la herencia de los hijos de Dios (Gal. 4:7; comp. Rom. 8:17). Las
bendiciones a ser heredadas estdn mencionadas en los vv. 1-4. El cristiano participara
de las bendiciones del pueblo de Dios en la nueva creacién. La frase y yo seré su Dios, y
él serd mi hijo (v. 7) es una terminologia que enfatiza la relacién intima y familiar que
sera conocida tinicamente por los cristianos fieles. Esta declaraciéon del Senor considera
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que el creyente triunfante es un heredero de Dios. Para Juan, sin embargo, la unicidad
de Jests como Hijo del Dios Padre se expresa por reservarle a Jeslis Unicamente el
derecho de considerar a Dios como Padre. Los creyentes son hijos de Dios pero
derivadamente a través de su relacion con el Cristo, quien es el unigénito Hijo del Padre.

Subitamente, hay un cambio en el tono de la palabra de Dios (v. 8). Hasta aqui, el
Sefnor ha estado declarando las bendiciones que recibiran sus fieles creyentes. Ahora
pasa a mencionar una severa advertencia, sumamente contrastante con lo anterior. Las
promesas seguras de la verdad de la visién en relaciéon con la nueva creacién conllevan
consigo la certidumbre de que los que persistan en una oposicién o rebeldia activa para
con Dios se enfrentaran con el juicio de Dios. La proclamacién de Dios, pues, incluye una
severa advertencia a todos los que no son vencedores, quien van a parar en el lago que
arde con fuego y azufre (vea el comentario previo de 19:20 y 20:14) Ahora bien, esta
advertencia tiene que ser considerada a la luz de las promesas previas porque de otro
modo podria resultar una muy mala interpretacion del texto.

Semillero homilético

La eternidad con Dios
21:1-8

Introduccién: Muchas veces nos hemos imaginado cémo serd el cielo. Pero nadie ha estado en el
cielo y ha regresado para contarnos. En la Biblia hay pocos pasajes que nos hablan del cielo, y
coémo serd la vida de la iglesia alla. Este es uno de ellos, pero en lugar de hacernos dormir, nos
impulsa a vivir mejor, a vivir hoy en forma diferente.
I. Todo es nuevo (vv. 1-4).
1. Nuevo.
(1) Una nueva calidad. Una discontinuidad con lo viejo.
(2) Es nuevo en el sentido de diferente, no de acabado de hacer.
(3) Es una ensefianza en varias partes de la Biblia: Isaias 65:17; 66:22.
(4) Atras esta la idea de que la creacion no esté para recibir a Dios.
(5) Una nueva creacién es un regalo de Dios.
2. Sin "mar” y todo como Dios espera (vv. 1, 2).
(1) E1l mar es sefial de “lo malo”, lo tenebroso y lo desconocido.
(2) Del mar vinieron las bestias.
(3) La exclusién del mal en el futuro de Dios.
(4) La santa ciudad viene de Dios, y esta lista para Dios.
(5) No es un sitio, es un pueblo nuevo. La nueva Jerusalén no es un sitio, es un pueblo con
caracteristicas inefables.
(6) Nosotros seremos las calles de oro, las medidas perfectas, la hermosura perfecta.
3. La presencia de Dios (v. 3).
(1) Tabernaculo: igual que en Juan 1:14.
(2) La gloria de Dios entre los hombres: Emanuel.
(3) La presencia en la relacién Dios y su pueblo.
4. Su consuelo eterno (v. 4).
(1) La presencia de un Dios de consuelo.
(2) No habra muerte (revierte Génesis 3).
(3) Tampoco sufrimiento.
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(4) Hemos llegado a las ultimas cosas.
II. Las promesas cumplidas (vv. 5, 6).
1. Hace nuevas las cosas.
(1) Esa renovacién que Dios nos exige, sera una realidad en ese entonces.
(2) Segunda Corintios 5:17; Colosenses 1:13; y Hebreos 6:5 son realidad.
(3) Es una verdad que se cumple: él es fiel.
2. La certeza.
(1) Consumado es, ya se cumplié. El futuro se hace realidad completa.
(2) La garantia viene dada por el eterno.
(3) Un reflejo de Isaias 55:1; el mensaje de Jests a la samaritana.
III. Los presentes y los ausentes (vv. 7, 8).
Se maneja esta dicotomia: El mensaje es vida pero hay muerte. Olor de vida y olor de
muerte. Victoria de Dios y derrota de Satanas.
1. El vencedor (v. 7).
(1) Las palabras constantes en todo Apocalipsis.
(2) Somos mas que vencedores en Cristo.
(3) Disfrutamos una relacién mas cercana: Dios e hijo.
2. Los excluidos (v. 8).
(1) Los cobardes: en contraste con los que toman su cruz cada dia (2 Tim. 2:7). Los que se
acomodan al mundo.
(2) Los incrédulos: La salvacién es por fe, los que no se relacionan en acto de fe con Jesus.
(3) Abominables y homicidas: Los que siguieron a la bestia 17:4, 5.
(4) Fornicarios y hechiceros: Libertinos y aliados de Satanas.
(5) Iddlatras y mentirosos: Desplazaron a Dios al segundo plano, y viven una doble vida.
(6) La condenacién es una realidad. Al hombre no le gusta que le digan que se va al
infierno, pero...
Conclusidon: Estamos en la concreciéon de todo lo prometido; nosotros ya podemos disfrutar de
parte de esas promesas. La esperanza de una vida mejor nos debe jalonar para vivir en una
manera diferente. L.os pecados que hemos mencionado son serios, pero son las caracteristicas de
la sociedad actual. El cielo no es tanto un sitio, es personas con Dios.

La lista de los que sufrirdan el castigo esta decidida por las cuentas previas de
rebelién nutridas por el anticristo. Primero, se menciona a los cobardes (v. 8a). Estos son
considerados como los primeros transgresores. No son personas mansas o timidas; ellas
son las que se retractaron o renunciaron a la fe en Cristo ante la persecucion. Estas
personas miedosas se encogieron de pavor cuando fueron desafiadas a vivir para Dios; el
miedo es lo opuesto a la fe; la fe consta de un elemento de valentia. Segundo, se
menciona a los incrédulos; se refiere al incrédulo y desconfiado, es decir, el falto de fe.
Los incrédulos, o faltos de fe, son los que fueron infieles en sus juicios o pruebas. El vivir
sin fe en Dios es un fundamento adecuado para la condenacién. Tercero, los
abominables, bdelussomai®®; lit. significa que se le aborrece por cuanto apesta. Unos
opinan que los abominables son los que participaron de las impurezas de inmoralidad de
la ramera (17:4). Otros consideran que los abominables son los que se unieron al ritual
detestable e impio de adoracién al emperador. Estos representan a los sucesores de los
israelitas iddlatras quienes se habian consagrado a los baales (Ose. 9:10; comp. Exo.
5:21; Tito 1:16; Apoc. 17:4-6). Ellos se contaminaron por las impurezas del culto imperial.
Cuarto, Ios homicidas; aparece en plural. Puede referirse a los que cometen actos de
homicidios bajo la tirania de la bestia (13:15). Quinto, se menciona a los fornicarios;
también esté en plural. Son los que practican y se dedican a la inmoralidad sexual. Tanto
el mundo antiguo como el mundo actual son sumamente inmorales. El cristiano nunca
debe participar de dichas practicas. Sexto, se tiene a los hechiceros; también aparece en
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plural. Son los que se dedicaban a las artes magicas. Eran iddélatras que ayudaban a
engafnar a las personas en falsas adoraciones (9:21; 18:23; 22:15; comp. Hech. 19:19).
Séptimo, aparecen los iddlatras, también en plural. La advertencia pone en guardia a los
cristianos fieles para que no se aparten de Dios e ir en pos de idolos, sea abierta o
secretamente, sea consciente o inconscientemente. Los iddlatras se mencionan por
cuanto la practica se habia convertido en el vicio principal del paganismo. Octavo y
ultimo: todos los mentirosos; todos los nombres de esta lista aparecen en plural. Varios
comentaristas coinciden en su apreciacién de esta referencia a los mentirosos. El libro de
Apocalipsis es severo en su condenacion de los mentirosos y todas las formas de
falsedad o de engano (2:2; 3:9; 14:5; 21:8, 27; 22:15). La inclusién de mentirosos es
apropiada por cuanto Juan tiene en su perspectiva un énfasis sobre la verdad (comp. 1
Jn. 2:21, 22; 3:19; 4:6). Recuérdese, por lo tanto, que a través de todo Apocalipsis la
desviaciéon de la verdad ha sido estigmatizada. El texto concluye diciendo: su herencia
sera el lago que arde con fuego y azufre, que es la muerte segunda (v. 8). Ese sera el
destino final de todos los apdstatas y paganos al ser arrojados en el lago que arde con
fuego y azufre (comp. 20:15).

V. LA CUARTA VISION DE JUAN, 21:9-22:5

Aqui empieza la cuarta y ultima visiéon de Juan. En la exposicién de la seccién
precedente (vv. 1-8) se noté que la descripcién que Juan hace del nuevo orden creado y
de la ciudad santa llega a ser el climax de su visién del fin. Por lo tanto, es propio asumir,
junto con la opinién mayoritaria de los comentaristas, que 21:9-22:5 proporciona una
exposicién extensa de este breve parrafo. El pasaje ciertamente tiene sentido cuando asi
se interpreta, y desde un punto de vista ha de ser asi entendido, por cuanto la
caracteristica esencial de la nueva creacién en los vv. 1-4 es precisamente la ciudad de
Dios, la cual es el tema de 21:9-11.

1. La vision de la santa ciudad, 21:9-27

Finalmente, la meta esta a la vista. Los peregrinos que habian hecho el largo viaje a
Jerusalén nunca olvidarian la alegria de ver por primera vez la ciudad santa a distancia.
Esta escena esta repleta de un indescriptible regocijo. Juan y los cristianos perseguidos
han tenido un largo y dificultoso viaje; la victoria esta ahora a la vista.

(1) La descripcion y medicion de la nueva Jerusalén, 21:9-17

a. La descripcion de la nueva Jerusalén, 21:9-14. La descripciéon de la nueva
Jerusalén esta marcada por un lenguaje idéntico de parte del angel que va a cumplir la
orden de mostrar como es la ciudad, esposa del Cordero, en contraste a cuando el mismo
angel describié anteriormente cémo era la ciudad-ramera en el desierto en 17:1. El texto
dice que el angel guia es uno entre varios: Vino uno de los siete angeles que tenian las
siete copas llenas de las siete ultimas plagas (v. 9a). Por la estructura del lenguaje, aqui
hay una intima relacién que Juan decididamente contrasta con 17:1. El texto sigue: y
hablé conmigo diciendo: “Ven aca. Yo te mostraré la novia, la esposa del Cordero” (v. 9b).
El angel le hace una invitacién a Juan, del mismo modo como lo hizo anteriormente en
17:1. Nétese que refiere a la novia, la que esta en un claro contraste con “la gran ramera”
(17:1). Anteriormente, ya Juan se habia referido a los que habian sido invitados “a la
cena de las bodas del Cordero” (19:9) y acababa de mencionar el atavio y resplandor de
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la “novia” bien adornada (19:7, 8). Ha llegado la hora; y el angel habla de la novia en
forma de prolepsis (en retdrica, es el uso de una palabra descriptiva en anticipacién del
acto que lo haria aplicable), como la esposa del Cordero. El comentarista Mounce observa
lo siguiente en relacién con la doble designacién de “novia” y “esposa del Cordero”: “Es
un poco pedante resistir a la designacion del pueblo de Dios tanto como novia y como
esposa del Cordero. Como novia, la iglesia es pura y hermosa, y como esposa ella
disfruta de la intimidad del Cordero. El preguntarse si el matrimonio ha ocurrido o no a
estas alturas es errar el significado de la metafora. En tanto que nos acercamos al final
de Apocalipsis, la figura del Cordero llega a ser cada vez mas prominente. En los
préoximos veintidos versiculos, se le menciona siete veces”.

Ahora bien, la siguiente descripcién es la de una ciudad en vez de una mujer. La
ciudad, no obstante, es personificada y unida con el Espiritu en proferir la invitacién final
que se hace en el libro de Apocalipsis (22:17).

Debe observarse que en el texto griego los vv. 10-14 comprenden una sola oracién
gramatical compuesta que describe a la nueva Jerusalén descendiendo desde el cielo.
En la visiéon, Juan es conducido por el Espiritu a una montana: Me llevo en el Espiritu (v.
10a). En el griego original, el texto empieza con la particula kai*®*** En este caso, tiene un
significado temporal, “luego”, “entonces”. En las versiones castellanas, como la RVA, no
se la traduce. La frase significa una visién del tipo de trance o de éxtasis. Juan, pues, es
llevado sobre un monte grande y alto (v. 10b). Las versiones castellanas traducen la
palabra griega oros®* como monte; sin embargo, por el texto aqui debe traducirse
“montana”. Ademas, el mismo texto describe que es una montana grande y alta desde la
que tuvo la vision. Por supuesto, no se trata de ninguna montana en particular del lugar,
sino de una montana que tiene un significado simbélico en dicha visiéon. En la literatura
asiria, babilénica y hebrea las montanas tradicionalmente estaban relacionadas con los
cielos o el trono de Dios (con Moisés en Exo. 19-21; Isa. 2:2; Eze. 40:1, 2; comp. Midq. 4:1).
La “montana grande y alta” sugiere también un contraste con “el desierto” cuando tuvo
la visién de la gran ramera (17:3). Finalmente, se presenta la visiéon de la ciudad: y me
mostrd la santa ciudad de Jerusalén, que descendia del cielo de parte de Dios (v. 10c). La
santa ciudad de Jerusalén aparece descendiendo desde el cielo hasta la tierra. Esto no
tiene nada de extrano. Recuérdese que los martires de la tierra han estado esperando en
el cielo, por cuanto la tierra ha estado bajo el dominio momentaneo del mal. Aunque
pudiera ser demasiado afirmar que la ciudad celestial sera localizada en la tierra
propiamente, no estd de mas notar que esta vision retine al cielo y a la tierra. Lo que
marca la total victoria es la redenciéon hecha por Dios.

Este descenso de la ciudad santa fue mencionado por primera vez en el v. 2. Esto no
significa que hay dos descensos, o que Juan tuvo la visibn dos veces. Semejante
interpretacién es demasiado literal. La primera referencia era preparatoria.

Se puede observar, a la vez, que hay varias promesas que aparecen en los capitulos
anteriores de Apocalipsis que se cumplen en estos dos ultimos capitulos. Por ejemplo, a
los cristianos de la iglesia de Filadelfia se les habia prometido una parte en esta “nueva
Jerusalén que desciende del cielo, enviada por mi Dios” (3:12). A los creyentes de la
iglesia en Efeso se les habia prometido que si eran fieles, ellos comerian “del arbol de la
vida que estd en medio del paraiso de Dios” (2:7). El cumplimiento del tiempo esta cerca
(22:10).

Continua la descripcion de la nueva Jerusalén. La primera impresioén que recibe Juan
al ver la santa ciudad la expresa diciendo que era gloriosa y radiantemente hermosa. La
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frase: Tenia la gloria de Dios (v. 11a) siempre sugiere brillantez e iluminaciéon. En la
literatura apocaliptica la gloria de Dios es una forma de referirse a su presencia (comp.
Eze. 43:5). Se notara mas adelante que la ciudad no requerira de lumbreras debido a que
“la gloria de Dios la ilumina, y el Cordero es su ladmpara” (21:23). La ciudad, sigue
describiendo Juan, brilla de un modo particular: y su resplandor era semejante a la piedra
mas preciosa (v. 11b). Juan no se atreve a describir la persona divina sino que se
contenta con referirla de un modo simbdlico, a saber, el resplandor ... semejante a la
piedra mas preciosa. Esta, dice Juan, es como piedra de jaspe, resplandeciente como
cristal (v. 11c) Estas formas de ilustracion que emplea Juan son eclipsadas por la
brillantez que ya resplandece ante los ojos del lector.

Después del impactante resplandor inicial de la gloria de la ciudad, Juan se refiere a
otros factores que se observan en su apariencia externa. La ciudad, dice el texto, tenia
un muro grande y alto (12a). Este muro rodeaba toda la ciudad. La mencién del muro no
es para sugerir que se requerirda de una seguridad protectora en el estado eternal.
Tampoco quiere decir que los cristianos son un pueblo apartado (aunque en un sentido
valido esto es ciertamente veridico; comp. Tito 2:14). El muro sencillamente es parte de
la descripciéon de la ciudad ideal como ha sido concebida por los antiguos pueblos
acostumbrados a la seguridad que proporcionaban los fuertes muros externos. Ademas,
tenia doce puertas; y a las puertas habia doce angeles (v. 12b, c). Se refiere, por supuesto,
a los angeles que tienen la funcién de ser guardianes cada uno de una de las puertas
(comp. Isa. 62:6). Finalmente, también se mencionan unos nombres: y nombres inscritos
que son los nombres de las doce tribus de los hijos de Israel (v. 12d). La inscripcién de los
nombres de los doce hijos de Israel indica lo completo del pueblo de Dios.

En v. 13 Juan refiere a la respectiva distribucién de las puertas: Tres puertas daban al
este, tres puertas al norte, tres puertas al sur y tres puertas al oeste. Juan eligid
mencionar el orden de las puertas por los lados de la ciudad de siguiente modo: este,
norte, sur y oeste, aunque Ezequiel, que pareciera ser el modelo de Juan, coloca el norte
antes que el este (Eze. 48:30-32). Se debe cuidar de no especular ni hacer uso de textos
como este para alegorizarlos. La descripcién informativa mencionada aqui pareciera ser
toda la intencién que Juan tenia en cuanto a lo que concierne al texto.

El v. 14 concluye la descripcién de la santa ciudad. Se anade un nuevo elemento en
relacion con el muro de la ciudad: EI muro de la ciudad tenia doce fundamentos, y sobre
ellos los doce nombres de los apéstoles del Cordero (v. 14). Ademas de los nombres de las
tribus, como ocurre en el caso de la ciudad de Ezequiel, el muro de esta ciudad esta
edificado sobre doce fundamentos. Probablemente, se refiera a inmensas piedras sobre
las cuales fueron grabados los doce nombres de los apostoles del Cordero. Esta
declaraciéon final indica lo completo de la iglesia y sugiere, ademas, un significado
metaférico semejante al mencionado en Efesios 2:20. Alli el apéstol Pablo ensena que la
casa de Dios estd construida sobre el fundamento de los apdstoles y de los profetas. Las
iglesias del Senor Jesucristo, en el sentido histérico, descansan sobre los apodstoles y los
profetas, es decir, sobre la fe y las obras de los que primero proclamaron el mensaje del
evangelio. Es valido concluir que la yuxtaposicién de las doce tribus y de los doce
apostoles afianza la unidad del antiguo Israel del AT con la iglesia cristiana del NT.

b. La medicion de la nueva Jerusalén, 21:15-17. Los vv. 15-17 describen la medicién
de la ciudad celestial. El comentarista Ashcraft considera que pareciera que para Juan el
modo favorito de describir dicha ciudad es “midiéndola”.
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Anteriormente, Juan recibié el instrumento para medir el templo (11:1), pero ahora el
texto dice que es el mismo angel que vino a él quien tiene en su poder el medir la
ciudad: EI que hablaba conmigo tenia una cana de medir, de oro, para medir la ciudad,
sus puertas y su muro (v. 15). Hay que notar algunos detalles de diferencia cuando Juan
midié el templo a cuando el angel mide la ciudad. La vara de medir que tenia Juan era
una cana comun (11:1); la cana de medir del angel era de oro. El oro parece caracterizar
lo apropiado del instrumento (comp. coronas de oro, 4:4; copas de oro llenas de incienso,
5:8; del altar de oro, 9:13). La cana de medir equivalia a un poquito mas que 3,05 m de
largo. Esta parte de la vision pudiese muy bien haber sido tomada de la medicion
descrita en Ezequiel 40-41 (comp. Zac. 2:1-5) Una diferencia mas en la comparaciéon es
que la medicién que Juan hizo del templo en el cap. 11 indica la intencién de proteger,
mas aqui tiene la finalidad de mostrar el gigantesco tamano y la perfecta simetria de la
morada eterna de los fieles a Cristo.

El versiculo siguiente se refiere a la forma de la ciudad: La ciudad esta dispuesta en
forma cuadrangular (v. 16a). Pero, ademas, se establece que tiene forma de cuadro: Su
largo es igual a su ancho (v. 16b), por una parte; y también afirma que era un cubo
perfecto: El largo, el ancho y el alto son iguales (v. 16d). Indudablemente, se esta en
presencia de una descripcién simbdlica. La opinién generalizada es que esta forma de
cubo le recordaria a los lectores judios el santuario santisimo interior del templo (un
perfecto cubo, cada lado media nueve metros, comp. 1 Rey. 6:20), el lugar de la presencia
divina. Por lo tanto, una ciudad con una forma caracteristica semejante a la del templo
simboliza el lugar donde Dios ha establecido su morada junto con su pueblo.

En el texto también esta la medida final de la ciudad: EI midié la ciudad con la caia, y
tenia 12.000 estadios (v. 16c). Los 12.000 estadios equivalen a 2.160 km (un estadio
equivale a 0,18 km). Indudablemente que esta medicién es simbodlica. Algunos han
notado que si se multiplica la medida de 12.000 estadios por doce tribus de los hijos de
Jacob equivaldria a 144.000, que representa el niumero sagrado para el pueblo de Israel.
No obstante, la interpretacion prudente que se debe aplicar a este texto sobre la
medicién de la ciudad es la del comentarista Beckwith, quien afirma que el autor de
Apocalipsis estd “luchando en expresar por medio de simbolos la inmensidad, la
simetria perfecta y el esplendor de la nueva Jerusalén”.

El angel paso6 luego a medir el muro de la ciudad: Midié su muro, 144 codos segun
medida de hombre, que es la del angel (v. 17). Cuando el angel midi6 el muro, resulté ser,
redondeando la cifra, 65 m (un codo es la medida del antebrazo desde el codo hasta la
punta de los dedos, aprox. 0,45 m). En el andlisis, los intérpretes sostienen que no esta
claro si esta mediciéon ha de ser considerada como la altura o el espesor del muro. En
cualquier caso, no obstante, el muro esta desproporcionado en relacién con la medida de
la nueva Jerusalén. Una vez mas se deduce que es un simbolismo. El significado de la
medicién estd en el hecho de que es un multiplo de 12 y se relaciona con el pueblo de
Dios en su santuario eterno. El visionario nota que los 144 codos estan calculados segun
medida de hombre (aprox. 0,45 m), y entonces él anade inmediatamente que no marca
ninguna diferencia el hecho de que la medicién estd siendo hecha por un angel. En
cualquier caso, un codo es un codo.

(2) El aspecto y la caracteristica de la ciudad, 21:18-27. El aspecto de la ciudad se
refiere primordialmente a los materiales con que se fabrica la ciudad (vv. 18-21) y luego
concluye refiriéndose a la caracteristica de la ciudad que realza de modo exuberante la
gloria y santidad de ella. Es practicamente redundante insistir en lo simbdélico de las
referencias.
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a. El aspecto de la ciudad, 21:18-21. Aunque se mencionen términos literales, Juan
pareciera querer decir que la ciudad desafia toda clase de descripcién. Su hermosura y
esplendor son ilimitados. Las piedras preciosas probablemente han de ser vistas como
decoraciones en las piedras fundacionales, pues como hace notar Swete el verbo
significa “construido dentro” en vez de “construido de”. Es muy importante entender
que el simbolismo que refiere a los materiales invaluables de los que esta hecha la
ciudad no tiene el propoésito de dar la impresién de ostentacién, ni de riqueza ni tampoco
de lujo sino el de resaltar la gloria, la santidad y la sublimidad de Dios.

E] material del muro era jaspe, y la ciudad era de oro puro semejante al vidrio (v. 18).
Jaspe (iaspis”®®) es una palabra de origen fenicio y parece referirse a una piedra preciosa
transparente de diversos colores, particularmente del color del fuego. Pareciera que se
debiera entender mas como una incrustacién de piedras preciosas en vez de un soélido
jaspe como material de construccion. Sea lo que fuera, sin embargo, lo importante es el
esplendor y valor del muro que se presenta tan graficamente. Al comparar la mencién
del jaspe en otros simbolismos de Apocalipsis (4:3; 21:11), en este caso llama la atencién
que inclusive el muro de la ciudad habla de la grandiosa presencia y gloria de Dios.

En segundo lugar dice que la ciudad era de oro puro semejante al vidrio (v. 18b). Oro
es crusion®®, una palabra con varias acepciones. Aqui se refiere al metal en general.
Varios intérpretes, como Beasley-Murray y Mounce, consideran que Juan estaba
recordando la brillantez del templo de Salomén o del de Herodes, cuyo oro en el pértico
reflejaba los primeros rayos del sol de la manana de modo que los observadores se veian
forzados a volver sus ojos de su “fogoso resplandor” (segun Josefo). La descripcién
declara que el oro puro es semejante al vidrio. Se debe entender el simbolismo
refiriéndose a que el material tiene la cualidad de ser transparente. La calidad de este
oro puro que carece de cualquier tipo de impureza le elimina todo vestigio de opacidad
convirtiéndolo en un cristal raro. La transparencia indudablemente sugiere la pureza de
la santa ciudad divina. Esta imagen simbdlica también representa la pureza de la novia y
su esplendor en reflejar la gloria de Dios (comp. Efe. 5:27).

Ahora Juan pasa a hablar del ornamento de los fundamentos que sostienen la ciudad:
Los cimientos del muro de la ciudad estaban adornados con toda piedra preciosa (v. 19a).
Los mas recientes estudios en relacion con joyas o piedras preciosas de la Biblia
argumentan que las gemas y su orden como aparecen aqui son Unicos y exclusivos en la
presentacién de Juan y simbolizan la presencia de Dios. En el v.14 dice que el muro de la
ciudad tenia doce fundamentos portando los nombres de los doce apdstoles. Los
fundamentos ahora se describen como estando adornados con piedras preciosas, con
una gema distinta para cada fundamento. Las doce piedras corresponden generalmente
a las doce gemas fijadas en el pectoral del sumo sacerdote (comp. Exo. 28:17-20). Las
varias piedras mencionadas son dificiles de identificar con exactitud a causa de las
distintas especies, colores y carencia de terminologia fija. El primer cimiento era de jaspe
(v. 19b, ya comentado en el v. 18). El jaspe, en general, era un cristal de roca transltucido
de color verde. El segundo de zafiro (v. 19c). Vine nota que esta gema posee varios
matices de azul y se caracteriza por una dureza solo inferior a la del diamante. EI tercero
de agata (v. 19d). Esta gema existe en diversas variedades, una de ellas se asemeja a la
cornalina. Dice Vine: “Se supone que denota un silicato de cobre que se halla en las
minas cerca de Calcedonia, [Asia Menor]".El cuarto de esmeralda (v. 19¢e). Esta piedra es
transparente, de color verde claro. Tiro la importaba de Siria (Eze. 27:16). Dicho nombre
también se aplicaba a otras piedras de caracteristicas similares, como el carbuncloEl
quinto de énice (v. 20a); en griego es sardonux (sardovnux*>*’). Su propio nombre indica la
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constitucién de la gema, una capa de sardio y otra de énice, y estan marcadas por el rojo
del sardio y el blanco del énice. Segun Vine, esta piedra era usada entre los romanos
tanto para camafeos como para sellos. EI sexto de cornalina (v. 20b). Esta gema presenta
dos variedades particulares de colores, una de un marrén amarillento, la otra de un rojo
transparente. La belleza de la piedra, su brillo transparente, y el gran pulimento que
permite la convirtieron en una gema favorita entre los antiguos. EI séptimo de crisélito (v.
20c). El griego crusolizos™ destaca a esta como “piedra de oro” (crusos, oro; lizos,
piedra). Es de un color de oro y ahora se le llama topacio. El octavo de berilo (v. 20d). Es
una gema de color verde marino. EIl noveno de topacio (v. 20e). Es una piedra de color
amarillo, aunque existen topacios de otros colores, y es tan dura como el diamante. Vine
indica que posee la propiedad de la doble refraccién, y cuando se calienta o se frota se
electriza. El décimo de crisoprasa (v. 20f). E1 nombre literal (crusoprasos®*°) es puerro de
oro (crusos, oro; presos, puerro). Es de un color semejante al del puerro, un verde dorado
translticido. Plinio la clasifica entre los berilos. EI undécimo de jacinto (v. 20g). Esta
gema, cuyo nombre denotaba primariamente jacinto, posiblemente el iris azul oscuro; de
ahi, una piedra preciosa, muy probablemente el zafiro. EI duodécimo de amatista (v. 20h).
El griego es amezustos®' e indica lit“no bebido” (a, negacién; mezu, vino). Vine indica
que llegé a emplearse como nombre, pensandose que tenia un poder curativo contra la
embriaguez. No obstante, Plinio dice que la razén de este nombre era que su color era
tan similar al del vino, pero que no tenia sus propiedades.

Recapitulando, se puede observar que la representaciéon en su totalidad describe una
ciudad que brilla como el oro y que estd rodeada por un muro incrustado con jaspe y
apoyandose sobre doce fundamentos adornados con piedras preciosas de variados
colores y matices. La ciudad posee una esplendidez indescriptible. Como la morada
eterna del Dios Todopoderoso y de su pueblo, se la describe en un lenguaje que
permanentemente procura zafarse de sus propias limitaciones con la finalidad de hacerle
justicia a la realidad que tan imperfectamente describe.

El aspecto de la ciudad concluye con dos detalles mas que ameritan interpretarse.
Ciertamente, Juan contintia usando un lenguaje que es inconcebible para el orden
humano temporal. En primer lugar, las doce puertas eran doce perlas; cada puerta fue
hecha de una sola perla (v. 21a). En Isaias 54:11, 12, las puertas son hechas de “berilo” o
rubies. Junto con el oro y las vestimentas costosas, la perla era considerada como un
tesoro muy preciado (1 Tim. 2:9). Jestis hablé en paradbola aludiendo al valor de la perla
(Mat. 13:45, 46). Imaginese lo espectacular de una perla tan grande que sirva como de
puerta junto con la torre a la que estad engarzada. El simbolismo es impactante por
cuanto tales perlas trascienden la mente de los lectores. En segundo lugar, el texto dice:
La plaza era de oro puro como vidrio transparente (v. 21b). Esta es otra descripcion
extraordinaria. Los estudiosos debaten si plateia®"® (que también se traduce “calle”) es
singular o plural. La opinién generalizada es que se refiere a una espaciosa calle
caracteristica de las ciudades orientales de la antigiiedad. Tal como la ciudad es toda de
oro, asi son también sus calles. Lo sorprendente es que la visibn que Juan quiere
comunicar trasciende la imaginaciéon. ¢Cémo puede hacerse del oro un elemento
transparente? Recuérdese de todos modos que la idea en relaciéon con los materiales
enfatiza la esplendidez o excelencia de la ciudad. La ciudad santa de Dios sera inclusive
mas espléndida atn. La transparencia que refiere en la descripcién sugiere la pureza de
Dios.

b. La caracteristica de la ciudad, 21:22-27. El interés de Juan al describir la ciudad le
hace experimentar un gran asombro cuando mira dentro de la ciudad. Aunque dicha
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presentacién es breve, el autor no deja lugar a la minima duda de incertidumbre en
cuanto al significado del destino del creyente en Cristo. Todo lo que significa la ciudad
santa se puede resumir en lo siguiente: (1) Dios esta ahi y (2) y los creyentes fieles de la
tierra estan ahi con Dios. La descripcién del interior de la ciudad santa que presenta
Juan resalta dos aspectos: Hay notables presencias y hay notables ausencias.

Entre las notables ausencias esta el templo: No vi en ella templo ... (v. 22) iQué
sorpresal El texto dice que Juan no vio el templo dentro de la ciudad santa. Aun cuando
las promesas de Juan (3:12; 7:15) y las esperanzas incluian la imagen del templo
anteriormente; sin embargo, ahora cuando él mira dentro de la ciudad santa, se da
cuenta de que la presencia de Dios hace que el templo sea algo innecesario.

Entre las notables presencias, esta el Senor Dios. Se puede decir que las figuras o
simbolismos, por ejemplo, el templo, estdn dando paso ahora a la realidad. Ahora Dios
esta presente junto con su pueblo de forma total y permanente (21:3, 4) El templo una
vez simbolizé la presencia de Dios y llegd a ocupar un lugar en el lenguaje de la fe
cristiana (2 Cor. 6:16). Ahora, Dios estd presente de un modo incomparable con su
pueblo de modo que el templo ya no es necesario. El texto refiere al Senor Dios
Todopoderoso significando ser €l el centro de la vida en la ciudad santa: Dios es el templo
de ella. Dicho titulo lo usan liturgicamente “los cuatro seres vivientes” (4:8); “los
veinticuatro ancianos” (11:16, 17); los martires “vencedores sobre la bestia” (15:2, 3); el
“altar” (16:7); y la “gran multitud” (19:6). Junto al Senor Dios Todopoderoso al Cordero (v.
22). Juan llega a conocer al Dios Todopoderoso a través de la obra del Cordero. Es
importante enfatizar esto por cuanto dicha asociacibn en la ciudad eterna
“inevitablemente sugiere su unidad de ser” (Beasley-Murray).

Otra notable ausencia es la de los astros: La ciudad no tiene necesidad de sol ni de
luna, para que resplandezcan en ella (v. 23a). Lo que otrora significé una gran necesidad,
ahora ya no. El esplendor mismo del Sefior ha opacado la funcién anterior de dichos
astros: porque la gloria de Dios la ilumina, y el Cordero es su lampara (v. 23b).
Ciertamente, el propdsito de Juan no es proporcionar a los lectores informacién acerca
de futuros cambios astrondémicos sino que estd explicando por medio de figuras
apocalipticas aceptables el resplandor que emanara de la presencia de Dios y del
Cordero. Esta iluminacién, asi como la lampara, es absoluta y perfectamente adecuada.
Esto hace recordar las poderosas palabras de Jesus: “Yo soy la luz del mundo” (Juan
8:12). Esto fue dicho por Jesus en el contexto de la fiesta de los tabernaculos (Juan 7-8),
lo que implicaba que lo que la presencia de la gloria divina (en hebreo, la Shekinah) era
para Israel en el desierto y que debera ser en el reino por venir, asi Jesucristo es para el
mundo entero, la fuente de salvacién y la manifestacién de la gloria divina para toda la
humanidad.

Los vv. 24-26, en principio, parecen dificiles. La pregunta aqui es: ¢Quiénes son los
referidos en estos términos? Las naciones andaran a la luz de ella, y los reyes de la tierra
llevan a ella su gloria (v. 24). Juan parece incluir en su visién el aspecto de la vida social.
Se menciona que las naciones y los reyes de la tierra entran en la ciudad y traen su
esplendor, a saber, su gloria a ella (v. 24) Ciertamente, en otras partes de Apocalipsis,
las naciones son paganas, pueblos rebeldes del mundo que pisotean la ciudad santa
(comp. 11:2, 18), quienes se han embriagado con el vino de Babilonia, la madre de las
rameras (18:3, 23), y que seran destruidos en la segunda venida de Jesucristo (19:15).
Esto mismo se aplica también a los reyes de la tierra sin embargo, existe también otro
uso de estos términos en Apocalipsis. Representan a los pueblos de la tierra quienes son
los siervos de Jesucristo, las naciones redimidas que siguen al Cordero y han resistido a
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la bestia y a Babilonia (1:5; 2:26; 5:9; 7:9; 12:5; 15:3; 19:16). Es a este grupo de gente, de
pueblo, que Juan describe en sentido figurado teniendo parte en la actividad en la
ciudad santa, el reino de Dios. Es razonable concluir que, en su triunfo final, Jesucristo
recibira el homenaje debido a su nombre de los reyes de la tierra. Multitud de humanos
estard presente en la ciudad santa. Los fieles testigos cuyos nombres estan escritos en
el libro de la vida estaran presentes con Dios en esta nueva morada. Ahora bien, lo que
esto pueda involucrar en cuanto a la relacién de esta vida con el reino futuro
sencillamente no es abordado en estos versiculos.

Otra notable ausencia en esta ciudad santa es que sus puertas nunca seran cerradas
de dia, pues alli no habra noche (v. 25). Las puertas, por lo general, excluyen; mantienen
a los intrusos a raya. Las puertas celestiales, por el contrario, nunca se cierran. Ya Juan
habia visto “una puerta abierta en el cielo” (4:1); ante la iglesia de Filadelfia, el Senor
habia puesto “una puerta abierta, la cual nadie puede cerrar” (3:8); sin embargo, existe
una puerta cerrada en Apocalipsis (3:20) ante la cual esta el Senor Jesucristo y llama.
Esa puerta esta cerrada por dentro; y ni siquiera el Senor Jesucristo la forzara para entrar
por ella. Las personas tienen que abrir su corazén o vida a Dios; él no fuerza u obliga a la
fei. Mas las puertas del cielo permanecen abiertas!

Tampoco habra noche en la ciudad santa. Esta aseveraciéon pareciera referirse a
Isaias 60:19, 20, y es muy importante para Juan por cuanto repite que no habra noche en
22:5Por la figura, se sabe que la noche y la oscuridad son términos que sugieren miedo,
inseguridad y maldad en la literatura juanina. En la ciudad de Dios, habra perenemente
alegria, luz, paz y seguridad. Se recordara que cuando la gran ciudad imperial e inicua
cayo, resulté la oscuridad: “La luz de la antorcha nunca mas alumbrara en ti” (18:23); por
contraste, la ciudad santa nunca conocera la noche ni la oscuridad.

El versiculo anterior da la clave para lo que sigue ahora: Y llevaran a ella la gloria y la
honra de las naciones (v. 26) Es a través de estas puertas que estdn permanentemente
abiertas que los reyes de la tierra llevaran la gloria y la honra de las naciones. La
referencia tiene que ver con lo 6ptimo de los tesoros de la tierra. Una vez mas hay que
pensar en el sentido figurado, no en el sentido literal. Hay que notar su significado
simbdlico.

Este ultimo versiculo refiere tanto al ultimo notable ausente como a los ultimos
notables presentes en la ciudad santa: Jamds entrara en ella cosa impura o que hace
abominacién y mentira (v. 27a); en esta ciudad santa, no habra vestigio alguno de mal.
La maldad estara ausente para siempre. Lit. dice: “Y nunca jamas entrara”. Vine nota
que la combinacién sobre todo del doble negativo griego ou me “implica la no existencia
de un modo absoluto... denota ‘nunca’, ‘jamas’, ‘eternamente’ "Cosa impura significa
cosa ordinaria o comun, es decir, todo aquello que no es aceptable a Dios. Tampoco
entraran los pecadores entregados indefectiblemente a practicar la maldad. Estos son
denominados como el que hace abominacién y mentira (v. 27a). Abominacion es
bdelugma®® y denota un objeto de disgusto a Dios. Cualquiera, pues, que participa de la
naturaleza y del estilo de vida de la ciudad del anticristo (17:4, 5, comp. 21:8) queda
excluido de la ciudad santa. Es notable la cantidad de veces que en Apocalipsis se
censura y fustiga a la mentira Pseudos™” denota la falsedad, la mentira. La mentira es
otra gran ausente permanente de la ciudad santa. Hoy, mas que nunca, icuanta maldad
se estda haciendo usando como instrumento la calumnia, el chantaje, la falsedad y la
mentira cuando naciones poderosas agreden, por ejemplo, a habitantes de diferentes
paises, a naciones pequenas y a pueblos humildes del mundo! Es apocaliptico, y Dios ha
estado hablando por su palabra y por este libro de Apocalipsis desde siempre acerca de
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que maldades asi nunca jamas estaran en la presencia ni entraran en la morada del Dios
eterno, santo, y Todopoderoso.

Los ultimos notables presentes quienes si entran en la ciudad son solamente los que
estan inscritos en el libro de la vida del Cordero (v. 27b). En el sentido figurado de este
parrafo, la gente con libre acceso a la ciudad es una junto con los que moran dentro de
ella. Evidentemente, los que desean entrar a la ciudad de Dios y del Cordero requieren,
como condicién sine qua non, estar en conformidad con la naturaleza y voluntad de Dios
y del Cordero, a saber, ellos tienen que estar inscritos en el libro de la vida del Cordero (v.
27b). Esto es exactamente la contraparte de lo que se lee en 20:15.

Semillero homilético

El futuro que Dios ofrece
21:1-22:5

Introduccidn: La visién del mal era una ciudad, ahora Dios da una nueva ciudad, perfectamente
bien hecha, donde no se requiere intermediarios, pues todos estamos con Dios. Es el modelo de
ciudad para construirla ac4, una sociedad nueva. Una nueva forma de vivir, no casas y edificios
sino personas. Es un impulso que nos mueve a ser diferentes ahora, y disfrutar del presente,
como una antesala de lo que tendremos en el futuro. El presente es de acuerdo al futuro.
1. El futuro que Dios ofrece es una nueva creacion.
1. El mar, simbolo del mal ya no existe.
2. En la primera creacién Dios hizo la luz, pero también la oscuridad. Aqui la oscuridad ya no
existe mas (21:25; 22:5).
3. Todo es luz, el mismo Dios brilla (22:5). Jesus, la luz del mundo, ilumina todo (21:23).
4. De lo antiguo nada quedé (21:1, 4).
II. El futuro que Dios ofrece es un nuevo paraiso terrenal.
1. En el antiguo habia un rio (Gén. 2:10-14), ahora el rio fluye del trono de Dios (21:1).
2. Esta agua riega y produce arboles de la vida (22:2). Estos arboles dan fruto 12 veces por ano
y curan a las naciones (22:2). Todo es vida, vida en abundancia.
3. Las heridas van a ser sanadas (22:2).
4. Ya no hay mas maldicién (22:3), ni sufrimiento (21:4); él da de beber vida (21:5).
III. El futuro que Dios ofrece es una nueva alianza.
1. Ahora Dios mora con su pueblo (21:3).
2. Llega a una relacién mas personal (21:7). Es el equilibrio entre lo colectivo y lo personal. No
hay espacio para la despersonalizacién ni para el individualismo.
IV. El futuro que Dios ofrece es una nueva organizacién de las 12 tribus.
1. La comunidad de Israel es el modelo de administracién en contra del centralismo del
imperio.
2. El1 12 es el numero clave: 21:12, 14, 16, 17, 19, 20, 21; 22:2. En esta organizacién ya no hay
21:8.
3. Todo esto fue derrotado.
V. El futuro que Dios ofrece es una nueva ciudad santa: Jerusalén.
1. Ella baja del cielo, del lado de Dios (21:2, 10). Perfectamente adornada (21:19, 20).
2. En ella todo es perfecto: el largo, el ancho y el alto (21:15, 16); las murallas; las puertas; el
material usado (21:15, 17, 18); los cimientos (21:14, 19). Su plaza es de oro puro (21:21). Sus
puertas estan siempre abiertas (21:25).
3. Las riquezas de las naciones son llevadas a ella (21:25).
4. No hay peligro de robo, no hay impuro ni peligroso (21:27).
5. Est4 al servicio de las naciones (21:24).
6. No son lugares sino personas y nuevas relaciones.
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VI. El futuro que Dios ofrece es un pueblo renovado, bello como una novia.

1. La ciudad del imperio es una prostituta, la de Dios es una novia. Esta arreglada para su

esposo (21:2).

2. Su esposo es el Cordero (21:9). Ella es el pueblo de Dios.

3. El futuro que Dios ofrece no son cosas materiales, son nuevas personas y nuevas relaciones.
VII. El futuro que Dios ofrece es él mismo. Dios presente en medio de nosotros.

1. El cielo baja a la tierra (21:2).

2. Dios es la fuente de la vida (21:6; 22:1). Es el principio y el fin (21:5).

3. Sera nuestro Dios para siempre (21:3).

4. Dios es luz: No se requerira luz (21:23, 22:5).

5. Dios es Padre (21:7). Y todos podremos ver su rostro (22:4).
Conclusion: La eternidad es completamente diferente a nuestras realidades, y por eso se
constituye en modelo para que podamos traer esta realidad ahora, no centrados en una ciudad
como la de la bestia y el imperio, sino basada en relaciones, teniendo a Dios como Padre.

2. La nueva ciudad con rio de agua y el arbol de la vida, 22:1-5

La descripcién de la nueva Jerusalén que empezdé en 21:9 contintla en los cinco
primeros versiculos del cap. 22 Juan seguirda usando el sentido figurado de la ciudad
resplandeciente para describir al pueblo de Dios en la era gloriosa y eterna que ha de
venir. Esta parte de la vision final de la ciudad santa da la oportunidad para un breve
pero muy bello enfoque de la esperanza cristiana, a saber, la vida eterna con Dios. En
realidad, hay cinco temas muy entretejidos que son los siguientes: (1) del rio emana
agua de vida; (2) del arbol resulta la vida; (3) todo fruto maligno estara ausente; (4) Dios
y el Cordero son el centro y fuente de todo; y (5) los hijos de Dios le adoran y comparten
el reino para siempre.

(1) Del rio emana agua de vida, 22:1. El angel mostré algo a Juan: Después me
mostré un rio de agua de vida, resplandeciente como cristal, que fluye del trono de Dios y
del Cordero (v. 1). El fondo de esta visidén pareciera ser la visién que Ezequiel tuvo del rio
sagrado (Eze. 47:1-12). Por supuesto, hay tanta variedad de imagenes o figuras como
comentaristas biblicos de Apocalipsis existen. Aunque muchas son verdades
aceptables, siempre es necesario centrarse en la interpretacién mas préxima a la
realidad del texto. En la Biblia, el agua es simbolo de fe. Ademas, el agua significa
también vida. Por lo tanto, el rio de agua de vida simboliza la fuente de vida eterna.

El simbolo del agua como vida espiritual se halla en el Evangelio de Juan (4:14; 7:38).
En Apocalipsis, también se lee acerca de “fuentes de agua viva” (7:17; comp. 21:6; 22:17)
como una parte significativa de las bendiciones del estado eterno. En la nueva ciudad
santa, habra abundancia de agua de vida. En el clima arido y caluroso del Asia Menor de
la época de Juan, esta figura apelaria, indudablemente, de un modo especial y poderoso
a la vida espiritual de los lectores de Apocalipsis.

El rio de la nueva Jerusalén se describe como resplandeciente como cristal (v. 1), es
decir, es agua absolutamente pura. Fluye no desde el templo como fue el caso con el rio
de Ezequiel (47:1, 2); no hay templo en la ciudad santa; este rio emana o fluye del trono
de Dios y del Cordero, es decir, de la misma presencia del Dios eterno. Esto significa su
suministro ilimitable. En resumen, se entiende sencillamente que la imagen es para
comunicar la verdad esencial de que el rio indica la vida eterna que proviene de Dios y
del Cordero.
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Una vez mas se observa lo incisivo de la cristologia presente en el Apocalipsis de
Juan, cuando refiere que la vida eterna proviene de Dios y del Cordero. En 7:15y 12:5 se
menciona nada mas el trono de Dios. Este lugar indudable de honor ahora es compartido
con el Cordero, cuyo sacrificio vicario le ha hecho digno de la alabanza y del
reconocimiento divino y de las huestes celestiales (comp. 5:9-15).

(2) Del arbol resulta la vida, 22:2. El arbol de vida es otro simbolo de la vida eterna.
A los efesios cristianos se les prometié que se les daria de “comer del arbol de la vida
que esta en medio del paraiso de Dios” (2:7b), si fueran fieles. El comer del arbol
significa tener vida eterna (22:2, 14); el serle negado el arbol de la vida significaria no
tener la vida eterna (v. 19). En medio de la avenida de la ciudad, y a uno y otro lado del
rio, esta el arbol de la vida ... (v. 2a). En Ezequiel 47:12 se lee acerca de arboles junto al
rio, en una y otra riberas, que producen frutos cada mes como comestibles y medicinas.
En realidad, aunque se refiere al arbol de la vida, uno tiene la idea de estar viendo una
hilera de arboles que flanquean cada ribera del rio. Juan indica especificamenteproduce
doce frutos, dando cada mes su fruto (v. 2a). Significa que serian frutos diferentes cada
mes en vez de ser la misma clase de fruto doce veces al ano; sin embargo, esto no se
puede asegurar. El énfasis aqui tiene que ver con la abundancia y la provision regular
para toda la vida.

Este texto crea problemas de interpretacién. Es bastante similar a lo que se observo
en 21:24-26: Las hojas del arbol son para la sanidad de las naciones (v. 2b). El arbol,
aparte de proveer fruto para el sustento, también provee hojas con poder curativo.
Ademas, écomo es eso de que se requiera sanidad en la ciudad santa? A pesar de que
Juan habla acerca de la sanidad de las naciones, necesariamente no se ha de inferir que
las naciones seguiran existiendo fuera de la nueva Jerusalén. Del mismo modo como se
vio en 21:24-26, las figuras tomadas del estado actual de las cosas son trasladadas en la
descripcion de lo eterno. La gloria de la era que ha de venir necesariamente es
representada por medio de figuras que pertenecen al momento actual. Las hojas que
proveen sanidad indican la ausencia total de requerimiento espiritual y fisico. La vida
por venir sera una vida abundante y perfecta (comp. Juan 10:10).

(3) Todo fruto maligno estara ausente, 22:3a: Ya no habra mas maldicién (v. 3a) es
una cita de Zacarias 14:11, y en este contexto indica que es una reversiéon de Génesis
3:14-16, 17-19. La referencia tiene que ver con lo existente en la ciudad santa. La
maldiciéon estara ausente de dicha ciudad por cuanto no habra causa alguna para la
maldiciéon. La presencia de Dios automaticamente excluye el mal y sus frutos.
Efectivamente, el primer Edén estuvo bajo maldiciéon a causa del pecado humano, pero
ahora dice que en el nuevo Edén no la habra. L.a noche, con su tiniebla e incertidumbre,
simboliza el mal; los humanos pecadores prefieren la oscuridad antes que la luz (Juan
3:19); los humanos redimidos viven para siempre en la luz del Senor Dios (Apoc. 21:25).

(4) Dios y el Cordero son el centro y la fuente de todo, 22:3b, ba, b. Reiteradamente,
el tema de Dios y del Cordero es central para Juan. El reitera su tema continuamente al
decir que el “cielo es donde Dios esta”, y que hablar de Dios obliga a hablar del Cordero:
Y el trono de Dios y del Cordero estara en ella (v. 3b). Se puede decir que el texto enfoca
tres aspectos: (1) lo grandioso y bendito de la ciudad santa se debe a que Dios y el
Cordero residen ahi en una manifiesta gloria y soberania. (2) Su voluntad es reconocida y
obedecida en todo lugar. (3) Por lo tanto, todo lo que se percibe en la ciudad santa es la
bendicién y la bienaventuranza de estar en la presencia de Dios y del Cordero. Ademas,
el aserto de que el trono de Dios y del Cordero esta en la ciudad es una prueba adecuada
de que toda maldad y sufrimiento han sido excluidos de ahi.
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Este texto tiene su base en las palabras de Isaias. La desaparicion de la noche (No
habré mas noche, ni tienen necesidad de luz de lampara, ni de luz del sol, v. 5a), y el no
requerimiento alguno de luz, sea artificial o sea del sol, est4d tomado de la descripcién
que hace Isaias en cuanto al tiempo futuro de Sion cuando la luz del sol y la de la luna
seran reemplazadas por la luz eterna de la gloria de Dios (Isa. 60:19, 20; comp. Apoc.
21:23). También Zacarias profetizé lo siguiente: “Ser4d un dia Unico, conocido por
Jehovah. No ser4 ni dia ni noche; mas bien, sucedera que al tiempo del anochecer habra
luz” (14:7).

En la nueva Jerusalén, Dios y el Cordero estaran siempre presentes, y su gloria hace
innecesaria todas las otras fuentes de luz. Por eso dice: porque el Sefior Dios alumbrara
sobre ellos (v. bb). Esta frase es considerada por varios estudiosos como un hebraismo
basado en la antigua bendicién sacerdotal de Nuimeros 6:22-24. La segunda clausula de
dicha bendicién dice asi: “Jehovah haga resplandecer su rostro sobre ti, y tenga de ti
misericordia” (6:25). Hay una similitud de lenguaje con lo que dice Juan con esta frase.
Por lo tanto, esta frase deberia leerse litasi: “El Sefnor Dios hara resplandecer su rostro
sobre ellos”. iQué bendicién tan grande para los hijos redimidos por el Cordero de Dios
de estar bajo el resplandor del rostro del Senor Todopoderoso eternamente!

(5) Los hijos de Dios le adoran y comparten el reino para siempre, 22:3c, 4, bc.
Juan, en realidad, menciona poco acerca de las actividades de los creyentes en la ciudad
celestial, pero es evidentemente claro que se espera que los creyentes adoren al Senor
Dios Todopoderoso y al Cordero incesantemente, y que compartan en el reino de Dios: Y
sus siervos le rendiran culto (v. 3c). Esto se repite incesantemente. El motivo principal y
la alegria que esta en el corazén de los seguidores del Dios eterno y del Senor Jesucristo
es servir a Dios rindiéndole el culto del que es digno y que merece eternamente.

No es poca cosa lo que dice el siguiente versiculo: Veran su rostro (v. 4a). Por una
parte, tal vez la mas grande de todas las bendiciones se refleja en esa frase. En el AT,
Dios declar6 a Moisés que nadie podria ver el rostro del Sefior Dios y vivir (comp. Exo.
33:20). Moisés solo pudo contemplar las espaldas del Senor (Exo. 33:23). Aqui se usa
prosopon*®® para rostro. Denota el semblante, litla parte hacia los ojos (de pros, hacia;
ops, ojo) lo que representa esencialmente a la persona. En el NT, el Senor Jesucristo
ensend que solamente los de puro corazén veran a Dios (Mat. 5:8); Juan refiere acerca de
la gran transformacién que ocurrird cuando regrese el Senor Jesus diciendo: “Seremos

semejantes a él, porque le veremos tal como él es” (1 Jn. 3:2).

Por otra parte, es de gran valor lo que dice aqui: y su nombre estara en sus frentes (V.
4b). Es un verdadero privilegio que el Senor concede a sus hijos el seguir portando su
nombre en sus frentes en una constante confesiéon de fe en Cristo, de pertenecer a Cristo,
de identificarse con Cristo y de tener la seguridad en Cristo. Hay que recordar que el
nombre en la Biblia representa el caracter de toda la persona. Los rostros de los
renacidos en Cristo reflejaran la impecable semejanza de su Padre celestial. El proceso
de transformacién ahora en desarrollo en la vida de todo creyente en Cristo (2 Cor. 3:18)
sera perfeccionado cuando la iglesia entre en el estado esencial e ideal. De nuevo, Juan
ilustra la ensenanza con su contraste clasico. Asi como los seguidores de la bestia
portan su marca en sus frentes (Apoc. 13:16), asi también los fieles seguidores de Cristo
portan el nombre de Dios sobre sus frentes (comp. Apoc. 3:12). La metafora, por lo tanto,
enfatiza propiedad y semejanza.

Aqui se presenta un nuevo contraste para comunicar el mensaje: y reinaran por Ilos
siglos de los siglos (v. 5c) En contraste con los martires de 20:4, 6, los habitantes de la
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nueva Jerusalén han de reinar por los siglos de los siglos (comp. Dan. 7:18, 27; Apoc.
5:10). De modo que este reinar ha de entenderse en comparacién con el reino milenario,
que dura pero es limitado; en cambio, este reino es sin limite de tiempo. Es verdad que
no se sabe a ciencia cierta qué clase de reino sera este. Evidentemente, Dios es
soberano; ningun creyente querra tener algo de la soberania de Dios para si. La idea del
reino es muy importante para Juan (1:6; 2:26, 27; 3:21; 5:10). Juan les ha prometido a los
cristianos triunfantes que ellos compartirian de este reino con Dios y con el Cordero.
Ahora se ha cumplido.

VI. EPILOGO, 22:6-21

El drama finalizé y las cortinas, al fin, se han cerrado. Ciertamente, con un estilo
artistico incomparable, las palabras del prélogo (1:1-8) resuenan de nuevo en el epilogo:
El libro finaliza con las voces del angel, del Senor Jesucristo, del Espiritu Santo, de la
esposa vy, finalmente, la voz de Juan, el autor (v. 20). El libro se puede describir como la
vestimenta del Senor: Una tUnica sin costura (Juan 19:23, 24). Aunque este epilogo
desafia cualquier forma de bosquejar, se pueden identificar tres secciones principales
(otros estudiosos consideran que son dos temas principales: la autenticidad del libro
como revelacién divina y lo inminente del fin) en dicho epilogo, a saber, (1) la
confirmacién de la autenticidad de la profecia como revelaciéon divina (vv. 6, 7, 16, 18, 19);
(2) lo inminente de la venida del Senor Jesucristo y del fin (vv. 7, 12, 20); v (3) la
advertencia en contra de la idolatria y la invitacién a entrar en la ciudad (vv. 11, 12, 15,
17-19).

Las semejanzas entre el prologo y el epilogo de Apocalipsis se han resaltado con
frecuencia. El libro es indudablemente una profecia auténtica (1:3; 22:6, 9, 10, 18, 19)
presentado por un profeta oficialmente nombrado (1:1, 9, 10; 22:8-10) para ser leida a las
iglesias (1:3, 11; 22:18) y para animar a los fieles creyentes en el Senor Jesucristo (1:3;
22:7, 12, 14). Mounce y Beckwith sefialan que estas y otras similitudes méas apoyan la
opinién de que el prélogo pudiese haber sido lo Gltimo escrito en la composicién del libro
y de este modo reflejar la influencia del epilogo.

1. Primeras palabras de confirmacion del libro, 22:6a

La profecia ha concluido con la finalizacién de la cuarta visién de Juan (21:9-22:5).
Ahora el angel guia o el Senor Jesucristo procede a autenticar (es decir, a dar fe de la
verdad de los hechos plasmados en el libro de Apocalipsis con autoridad divina) el
mensaje precedente: Me dijo ademas: “Estas palabras son fieles y verdaderas...” (v. 6a).
El orador es aparentemente el mismo angel que le mostré la ciudad santa (21:9, 10) con
su rio de cristal y el arbol dador de la vida eterna. Este angel ahora atestigua
solemnemente acerca de la autenticidad de toda la revelacién/ Las palabras que relatan
las visiones de las cosas que han de ocurrir son fieles y verdaderas (v. 6a). Dichas
palabras son dignas de ser creidas por cuanto corresponden a la verdad y a la realidad.

2. Primer anuncio del pronto regreso de Cristo, 22:6h, 7a

Como en el prélogo, también aqui un angel intermediario es enviado por Dios para
mostrar a sus siervos lo que pronto habria de ocurrir (comp. 1:1): Y el Senor, el Dios de Ios
espiritus de los profetas (v. 6b) indica que la fuente de la revelacién es divina, es del
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Senor, a quien se describe aqui. El niimero plural (los espiritus) da pie para pensar que
no se refiere a la persona divina del Espiritu Santo. El comentarista Swete dice que el
espiritu de los profetas son “las capacidades naturales de los profetas, dotados y
avivados por el Espiritu Santo, pero aun bajo control humano, y estando en una relacién
de criatura con Dios” (comp. 1 Cor. 14:32). El texto sigue diciendo que el Senor ha
enviado su angel para mostrar a sus siervos... (v. 6¢). Dios usa siempre a sus siervos. En
esta ocasién, es un angel el intermediario enviado para mostrar a los siervos de Dios lo
que ha de ocurrir pronto. Luego es por medio de Juan que el mensaje ha de llegar a los
miembros de las iglesias, los siervos que se mencionan en el v. 6 (comp. v. 16).
Recuérdese, pues, que toda profecia auténtica se origina en Dios y viene a través de los
hombres guiados por el Espiritu Santo (comp. 2 Ped. 1:21).

Ahora, se declara la cercania de la consumacion: las cosas que tienen que suceder
pronto (v. 6b) no es un asunto exclusivo de Juan de Apocalipsis. El apdstol Pablo
también escribid acerca de la brevedad del tiempo y que los humanos tienen que ajustar
su modo de vida (1 Cor. 7:29-31). Algunos consideran que aqui hay un problema por
cuanto no se ha cumplido lo declarado que pronto ocurriria. Una respuesta sugerida es
que Dios esti mas interesado en el cumplimiento de su propésito redentor que en
satisfacer las ideas que algunos tienen, incluyendo creyentes como Pablo (1 Tes. 4:15),
del tiempo apropiado. Lo que hay que considerar es que el final como el principio son
sencillamente dos perspectivas acerca del mismo gran acaecimiento. El derrocamiento
final del mal se decidié desde el principio, y ha estado en vigencia desde la derrota de
Satanas por la muerte vicaria de Cristo en la cruz del Calvario y su victoriosa
resurrecciéon de la muerte al tercer dia.

Aunque el anuncio siguiente: iHe aqui vengo pronto! (v. 7a) sugiere que el que habla
es el Senor Jesucristo mismo; sin embargo, el que contintia hablando es el angel guia.
Esto se sabe por la particula copulativa kai; (otra vez, la RVA no traduce la conjuncién
copulativa kai). Esta requiere cierta continuidad con lo que precede, en este caso con el
anuncio angelical. Probablemente, hay que entender aqui que, ciertamente, son palabras
de Cristo pero que provienen a través de la boca del angel. La declaracién de que el
Senor viene pronto es causa de dificultad para entenderla. No hay mucho espacio para
extenderse en toda una explicaciéon que de todos modos no permitirda superar la
dificultad. En todo caso, pensando en una salida salomonica, se puede considerar que el
pronto se ha de medir segun el tiempo de Dios (comp2 Ped. 3:8).

3. La sexta bienaventuranza, 22:7b

Esta sexta bienaventuranza es una forma abreviada de la primera bienaventuranza
(1:3): Bienaventurado el que guarda las palabras de la profecia de este libro (v. 7b). Estas
palabras van dirigidas a los que se mantengan firmes ante la gran persecucién que esta
a punto de desatarse en contra de las iglesias. Estos son los que guardan los mandatos
proféticos del libro. Obsérvese de nuevo la reiteraciéon de Juan de que sus visiones del
fin constituyen la auténtica profecia. Bajo la inspiracién del Espiritu Santo, Juan ha
registrado fielmente lo que Dios le ha revelado en cuanto al fin de todas las cosas.

Semillero homilético

iVen, Senor Jesus!
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22:6-21

Introduccién: Hay una frase que se repite tres veces en el pasaje: “Vengo pronto”Todo el
mensaje cristiano esta pendiente de esta promesa (Mar. 14:62; 1 Cor. 11:26; 2 Tim. 4:8).
I. iVen, Senor Jesus, yo te obedezco! (vv. 6-11).
1. Un Dios fiel a su misién nos ha ensenado lo que pasa (v. 6).
(1) Una vez mas nos da una certeza.
(2) Todo se centra en Dios.
(3) Son cosas que estan sucediendo, no es un calendario de curiosidades.
2. Un creyente fiel obedece lo que ha leido (v. 7).
(1) La promesa y la advertencia.
(2) El libro es para obedecer, no para pelear ni para hacer calculos.
3. Soy responsable (vv. 8-11).
(1) A veces estamos mal orientados (centralizamos los ministerios en personas).
(2) Necesitamos que nos indiquen el camino. Solo a Dios; nuestros nombres pasaran (vv. 8,
9).
(8) Tenemos un libro abierto; no lo podemos sellar, tenemos que seguir leyéndolo (v. 10).
(4) La gente hace lo que hace ahora y siempre lo hara.
IL. iVen, Sefior Jesus, yo me santifico! (vv. 12-15).
1. Un Dios justo recompensara correctamente (vv. 12, 13).
(1) La fe se vera en la vida.
(2) De alli que el juicio sera por lo que hacemos, porque eso es lo que realmente creemos.
(8) Tan cierto como lo que él es, igual al Padre que se habia definido asi. El eterno nos
juzgara.
2. Un creyente justo vive diferente (vv. 14, 15).
(1) De acuerdo con la justicia que nos ha investido, asi viviremos en la eternidad.
(2) La Biblia no es suave con el pecado.
III. iVen, Senor Jesus, yo soy fiel! (vv. 16-19).
1. Un Dios fiel cumple sus promesas (v. 16).
(1) El es el testigo: Una certeza que arranca en el AT.
(2) Es la promesa de un mejor amanecer.
2. Un creyente fiel no pasa nada por alto (vv. 17-19).
(1) Esta es aplicable a este libro; sin embargo, no hay problema de aplicar a toda la Biblia.
(2) No podemos usar solo lo que nos conviene.
(3) La extensién de un mensaje de vida. Eso es Apocalipsis.
Conclusién: El libro cierra con una promesa y una oracién (vv. 20, 21): iSI, VENGO PRONTO! y
iAMEN! iVEN, SE—OR JESUS! No podemos quedarnos sin actuar. Debemos responder. Todo
comenzo6 con: NO TEMAS, para terminar con iSI, VENGO PRONTO! Entonces adorémosle.

4, Advertencia contra la idolatria, 22:8, 9

Comienza esta parte con una enfatica declaracién de autenticidad de parte del autor:
Yo, Juan, soy el que he oido y visto estas cosas (v. 8a). Juan repite su nombre y, ademas,
reitera la autoridad bajo la cual él ha escrito esta profecia (repase el comentario sobre
1:9-11). También da fe de que en verdad él ha oido y visto todas las cosas que se han
registrado en el libro de Apocalipsis. Al referir el uso de sus sentidos (oido y vista), esta
enfatizando el hecho de que esta en sus cabales al experimentar cosas reales que le
fueron reveladas y acerca de las que escribié. Su obra literaria no es el resultado de
ningun arrebato de fantasia alguna. Cuando las oi y las vi, me postré para adorar ante los
pies del angel que me las mostraba (v. 8b). En la segunda parte del versiculo, surge una
extraneza de parte de Juan de repetir el acto de hincarse ante el &ngel para adorarle, por
cumplir el papel de revelador e intérprete del mensaje divino. Es la visién de la ciudad
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santa, la que principalmente esti en el tapete, aunque la respuesta de Juan, el
visionario, proviene del punto culminante de la totalidad de las revelaciones.

El angel le replica a Juan y lo detiene en seco que prosiga con su intencién de
rendirle pleitesia: Y él me dijo: “iMira, no lo hagas!...” (v. 9a). Efectivamente, es raro que
Juan repitiera la referencia de su intento de adorar al angel (ver comentario de 19:10) ya
que él fue reprendido por hacer eso entonces. El angel, luego, le explica: Pues yo soy
consiervo tuyo y de tus hermanos los profetas y de los que guardan las palabras de este
libro (v. 9b). Esta ensenanza aqui es pertinente para el dia de hoy. Hay ciertas
tendencias en algunas iglesias y comunidades cristianas de adorar, venerar o exaltar a
los angeles, lo que debe ser absolutamente rechazado. Aunque se entienda y reconozca
que los angeles son consiervos con los redimidos, ellos pueden ser estimados por su
obra de mensajeros de Dios pero bajo ningiin concepto han de ser adorados. Este honor
ha estado, esta y estara exclusiva y eternamente reservado para Dios tinicamente (Mat.
4:10; comp. Deut. 6:13). Por eso, el angel le dio el mandato:iAdora a Dios! (v. 9¢). Juan
desea enfatizar una vez mas que el humano tiene que adorar a Dios y a ninguin otro ser o
ninguna otra cosa. La adoracién a los angeles estd terminantemente prohibida por la
Palabra de Dios.

b. Lo perentorio de elegirinmediatamente, 22:10, 11

El que habla en los vv. 10, 11 probablemente sea atun el angel. Sin embargo, importa
poco por cuanto detras de todas las ensenanzas y exhortaciones que presenta el epilogo
de Apocalipsis esta la expresa voluntad del Cristo crucificado, resucitado y exaltado.

Y me dijo: “No selles las palabras de la profecia de este libro, porque el tiempo esta
cerca” (v. 10). El versiculo indica que Juan recibe la orden de no sellar el libro. Se sabe
que los escritores apocalipticos con frecuencia sellaban sus escritos hasta un tiempo
futuro cuando serian luego abiertos. Un ejemplo es lo que menciona el libro de Daniel
(8:26; 12:4, 9). La indicacién prosigue en presentar la razén para no sellar el libro, porque
el tiempo esta cerca (v. 10). Juan, en este momento, es mas profeta que apocaliptico. El
no esconde ni oculta nada; publica lo que Dios ha revelado. Esta declaracién pone un
gran peso sobre el aspecto futurista de Apocalipsis. En verdad hay que pensar que Juan
esta ante una inminente crisis y por eso no debe sellar las palabras de la profecia de este
libro siendo, ademadés, que el tiempo esta cerca, el mensaje de esperanza, juicio y
salvacién tiene que ser predicado en las iglesias. De nuevo en este versiculo se levanta
el problema de la consumacién pospuesta, por cuanto se sabe que ya han transcurrido
mas de dos milenios y el texto dice que el tiempo esta cerca esto depende desde el punto
de vista que se enfoca. Se puede decir que cada nueva generaciéon de cristianos esta
mas cerca de ver cumplirse el fin y ser la tltima generacion. El fin siempre estara cerca.

A primera vista, este v. 11 pareciera ser fatalista o determinista. Es un texto dificil. Es
obvio que esta basado en Daniel 12:10, que es la fuente del AT de donde Juan tuvo la
vision de sellar el libro. Sin embargo, al considerarlo con mas cuidado y detenimiento, se
observa que el versiculo enfatiza la proximidad del regreso del Senor Jesucristo y la
necesidad de elegir inmediatamente. EI que es injusto, haga injusticia todavia. El que es
impuro, sea impuro todavia. El que es justo, haga justicia todavia, y el que es santo,
santifiquese todavia (v. 11). Es probable que Juan se esté refiriendo al hecho final de que
cada uno cosechara lo que haya sembrado en la vida. El injusto, el impuro, eljusto, y el
santo han tomado sus respectivas decisiones de modo irrevocable. Darle una
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connotacion fija a lo expresado en este texto seria incompatible con la insistencia de que
las personas tienen que arrepentirse (2:5, 16, 21; 3:3, 19). El arrepentimiento es siempre
una opcioén auténtica mientras la persona esté en vida. Es solo después de la muerte, sin
embargo, que la Biblia dice que queda unicamente el juicio, y es cuando ya no hay
arrepentimiento disponible entonces (Heb. 9:27).

6. Segundo anuncio del pronto regreso de Cristo, 22:12, 13

Este es el segundo de los tres anuncios del inminente regreso del Senor Jesucristo en
este epilogo (compvv. 7, 20) y esta relacionado con el galardén y juicio segun la obra de
cada quien. Estas palabras directas prometedoras: He aqui vengo pronto (v. 12a)
conducen a pensar que el que habla es Cristo, el Senor. El promete su galardéon: Y mi
recompensa conmigo, para pagar a cada uno segun sean sus obras (v. 12b). La retribucion
se dara conforme a lo que cada quien haya hecho en esta vida (repase el comentario de
20:12c). Esta ensenanza aparece en otras partes del NT Tanto Pablo como Pedro
declaran y ensenan que los humanos seran juzgados segun sus hechos y con
imparcialidad (Rom. 2:6; 1 Ped. 1:17). De modo que se debe entender que la recompensa
o galardén serd la bendicién al justo pero juicio para los que son malos. Mounce destaca
que es la calidad de la vida de una persona la que proporciona la indicacién esencial o
final de lo que ella cree en realidad.

Anteriormente, es Dios quien se identifica a si mismo como “el Alfa y la Omega” (1:8;
21:6). En el epilogo es el Cristo resucitado y exaltado quien ahora se aplica este titulo a
si mismo: Yo soy el Alfa y la Omega, el primero y el ultimo, el principio y el fin (v. 13). Este
titulo es nuevamente para la autenticacién que resalta la unidad y esencia de Dios con el
Cordero de Dios. El significado de cada uno de los pares del titulo es esencialmente el
mismo que sigue al Alfa y la Omega, es decir, el primero y el ultimo, el principio y el fin
estos nombres distinguen o diferencian a Jesus, el Cordero de Dios, de todo el orden
creado. El es ilimitado en todo sentido temporal, y en que todas las cosas que se hallan
tanto en el Padre como en el Hijo, a saber, los atributos divinos de aquel pertenecen a
este también.

7. La séptima bienaventuranza e invitacion a ingresar a la ciudad de Dios, 22:14, 15

La séptima y ultima bienaventuranza en Apocalipsis (repase los comentarios de 1:3;
14:13; 16:15; 19:9; 20:6; 22:7) es evangelizadora en su énfasis (comp. 21:6; 22:11, 17).
Diferentes aspectos de las ideas figuradas estan mezclados armoniosamente en ella.
Bienaventurados los que lavan sus vestiduras ... (v. 14a). Se pronuncia la dicha sobre los
que han lavado sus ropas y, por lo tanto, la salvaciéon en Cristo les concede el entrar a
gozar de la vida eterna. Estos son los mismos que se conservan puros por su firme
negativa de acatar las demandas de la bestia (20:4). Sus vestiduras han sido
emblanquecidas a causa del poder de “la sangre del Cordero” (7:14). Este versiculo
resalta su parte activa en este proceso: los que lavan sus vestiduras. El lavamiento de sus
vestiduras indica la voluntad de identificarse con el Senor Jesucristo en su muerte y
resurreccién, y también conlleva el pensamiento de martirio durante la penosa
experiencia de los santos (comp. 6:11). Algunos manuscritos mas antiguos dicen “los
que guardan sus mandamientos” (ver nota de la RVA); el significado es idéntico. De este
modo, se puede resumir que el lavamiento de las vestiduras simboliza una salvacién que
incluye la obediencia y el discipulado en vista de que esta relacionado con el arbol de la
vida (recuérdese el comentario de 22:2) y las puertas de la ciudad santa (comp. 21:25). El
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versiculo termina diciendo: para que tengan derecho al arbol de la vida y para que entren
en la ciudad por las puertas (v. 14b). La pureza, consecuencia de la redencién en Cristo,
es un requisito para entrar por las puertas de la ciudad y tener derecho al arbol de la
vida, lo que simboliza la inmortalidad o la vida eterna.

Ahora, el versiculo a tratar (v. 15) es un contraste con el anterior (v. 14) Se refiere a los
que no tienen derecho ni al arbol de la vida ni a entrar a la ciudad santa, la Jerusalén
celestial. De modo que la bienaventuranza de los justos se nota mas claramente en el
contraste que hace Juan con los que quedan fuera: Pero afuera quedaran los perros, los
hechiceros, los fornicarios, los homicidas, los iddlatras y todo el que ama y practica la
mentira (v. 15). Estar afuera no significa que los impios estan circulando del otro lado de
los muros de la ciudad santa. Significa que nunca jamas estaran dentro de la ciudad
santa. Ellos estaran en el lago de fuego (comp. 20:15). Esto es una descripcién del futuro
con una figura del presente. El contraste en sintesis es entre la felicidad de los fieles y la
suerte de los inicuos.

Casi todos los términos que describen a los impios se han mencionado y comentado
ya (repase 21:8) con excepcién de perros juan describe seis (tal vez, siete, si se considera
a los mentirosos como de dos tipos) grupos de hacedores de maldad (comp. Mat. 7:23)
que son excluidos de la ciudad santa. Perros se usaba con desdén para describir al
despreciado, infame y rechazado. En la Biblia, identificaba a diferentes personas
impuras y maliciosas. En Deuteronomio 23:17, 18, el término se refiere a un prostituto del
culto pagano (ver alli nota de la RVA). Se sabe por una inscripcion en el templo de
Astarté en Larnaca, Chipre, que “perro” era el término técnico para la palabra hebrea
kadesh (comp. Deut. 23:17) o prostituto. Los judios del siglo I en Palestina usaban
“perros” para referirse a los paganos (Mat. 15:22-27). Pablo, en Filipenses 3:2, 3, voltea
el término y ahora se lo aplica a los judaizantes. Hay que notar una vez mas lo que se
dice en cuanto a los mentirosos: El que ama y practica la mentira es el que esta
completamente desprovisto de la verdad. Todos estos llegan a ser tal como su guia,
Satanas, el enganador del mundo entero (comp. 12:9; 13:13-15; 16:13, 14).

No es necesario ubicar el v. 15 en el tiempo presente. En el griego, dicho versiculo no
tiene verbo; el tiempo de la accidn, por lo tanto, es definido por el contexto. Siendo que el
cumplimiento del v. 14 serd en el futuro, el tiempo del v. 15 también calza mas
naturalmente en el futuro.

8. Segundas palabras de confirmacion, 22:16

El 4ngel que ha guiado a Juan al través de las varias visiones del libro de Apocalipsis
es ahora autenticado por Jesus mismo. Hay que remontarse al prélogo para recordar que
todo el libro es “la revelaciéon de Jesucristo” (1:1). Jesucristo era el que emitié la
autorizacién de la profecia de Juan como se le aparecié en la primera visién. De modo
que es apropiado que sea el Senor Jesucristo quien hable otra vez en el epilogo del libro
indicando su confirmacién de ello. El texto presenta en forma enfatica la identidad del
Senor: Yo, Jesus (v. 16a). En el prologo, ademas, se lee que la revelacion es “por medio
de su angel” (1:1), pero aqui (v. 16). Jests llama al mensajero mi angel jesiis autentica,
pues, el libro indicando al instrumento: he enviado a mi angel (v. 16b). Luego, indica que
el proposito espara daros testimonio de estas cosas para las iglesias (v. 16c). El testimonio
que se ha mencionado tantas veces en el libro se refiere al mensaje y acontecimientos
desarrollados en las visiones. Esta bien recalcado, ademas, el plural para daros, lo que
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indica que el testimonio iba dirigido a otros aparte de Juan. Nétese también que se
recalca que la revelaciéon no es privada sino que incumbe a todas las iglesias.

El texto, finalmente, indica que el Senor Jesus se identifica a si mismo asi: Yo soy la
raiz y el linaje de David, la estrella resplandeciente de la manana (v. 16d). Cristo, el Sefor,
es el cumplimiento de la promesa mencionada por el profeta Isaias: “Un retofio brotara
del trono de Isai” (Isa. 11:1; comp. 11:10; Rom. 1:3). En la visién del lugar del trono en el
cap. 5, Jesus es “el Leoén de la tribu de Jud4, la Raiz de David” (5:5). Ademas, el Sefor se
denomina a si mismo también como la estrella resplandeciente de la manana (v. 16d). La
estrella era un simbolo conocido en los escritos judios en relaciéon con el rey davidico
anhelado y esperado. Se entiende que la estrella de la mahana es una promesa que
asegura que la larga noche de tribulacion estda muriendo y que el nuevo dia escatoldgico
estd para amanecer (revise el comentario en 2:28).

9. El regreso de Cristo e invitacion a beber gratuitamente del agua de vida, 22:17

Aparecen cuatro invitaciones. Es mejor, como dice el comentarista Ladd, que la
primera mitad del versiculo sea interpretado por la segunda mitad, y entender que toda
la invitacién va dirigida al mundo. El Espiritu es ciertamente el Espiritu Santo (aunque
otros lo toman para referir al espiritu en referencia colectiva a los profetas,
personificando el don que los distingue de sus colegas),y la esposa es la iglesia (comp.
21:2, 9). Por lo tanto, es el testimonio de la iglesia autorizado con el poder del Espiritu
Santo que constituye el gran poder evangelizador del momento actual. Ellos son los que
estan haciendo la invitacién a todos los oidores del evangelio y dicen: “iVen!” (v. 17a).

Los que oyen y aceptan repiten la invitacién a otros:El que oye diga: “iVen!” (v. 17b)
Entonces la invitacién es para los que estan sedientos o en necesidad de la vida eterna,
de Dios (comp. Sal. 42:1): El que tiene sed, venga (v. 17c). La invitacién es sencilla, solo
hay que acudir a la fuente. EI que quiere, tome del agua de vida gratuitamente (v. 17d). El
ofrecimiento es de una fuente abundante y gratuita parecido a como lo expresa el profeta
Isaias (Isa. 55:1; compJuan 7:37). Las tres formas del presente imperativo (ven, ven y
venga) sirve para extender la invitacion hasta el momento cuando la historia pasara
irremediablemente a la eternidad y ya no habra més oportunidad para alguna decisién.

10. Advertencia contra los falsos profetas, 22:18, 19

Los siguientes versiculos no deben ser tomados como una advertencia en contra de
anadir cosa alguna a toda la Biblia. Obsérvese que el libro se encamina a su conclusién
con una severa advertencia: Yo advierto a todo el que oye las palabras de la profecia de
este libro: (v. 18a). La advertencia va dirigida a los miembros de las siete iglesias de Asia
en donde el libro debia ser leido en voz alta. La frase las palabras de la profecia de este
libro incluye tanto el texto en si como sus ensenanzas éticas y teoldgicas (comp1 Cor.
16:22). De modo que la advertencia es en contra de distorsionar deliberada vy
voluntariamente el mensaje ahi contenido. No se diferencia mucho de la severa
advertencia que Pablo hizo también a los que pervertian el evangelio (Gal. 1:6-7). En
otras partes del AT también se hallan advertencias similares (Deut. 4:2; 12:32). La
solemnidad del mandato sugiere que quien habla es el mismo Sefor Jesucristo. La
seriedad del asunto incluye una amenaza: Si alguno anade a estas cosas, Dios le anadira
las plagas que estan escritas en este libro (v. 18b). Esto significa experimentar el juicio
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divino: Dios le anadira las plagas impuestas sobre los adoradores de la bestia (comp.
16:2).

Noétese de nuevo que el libro es denominado como profecia el lenguaje figurado de lo
apocaliptico es puesto al servicio de la profecia del NT. La advertencia continua: y si
alguno quita de las palabras del libro de esta profecia, Dios le quitara su parte del arbol de
la vida y de la santa ciudad, de los cuales se ha escrito en este libro (v. 19), es decir, se
pone en seria duda la condicién de tener o no vida eterna. De modo que es un asunto
severo y serio falsificar la palabra de Dios. Se entiende que Juan esta hablando de las
profecias que aparecen en su propio libro, el Apocalipsis. Por supuesto, no se esta
refiriendo a toda la Biblia por cuanto €l no hubiera podido saber que en el orden candnico
se colocaria a Apocalipsis al final del canon biblico. Es obvio que toda la Biblia merece
nuestro mas profundo y sublime respeto, reverencia, entendimiento e interpretacion,
aunque este versiculo en particular se refiere solamente a Apocalipsis.

11. Anuncio final del regreso de Cristo, 22:20

A pesar de que estd estructurado como un drama, Apocalipsis empieza y termina
como una carta pastoral. El versiculo empieza con el testimonio de Cristo, el autor
intelectual y espiritual del libro y su mensaje, declarando que su venida sera sin demora.
El Senor repite su promesa: EI que da testimonio de estas cosas dice: “iSi, vengo pronto!”
ahora, es Juan, el autor material del libro, quien responde en forma de eco: iAmén! iVen,
Senor Jesus! (v. 20). La respuesta de la que Juan se hizo eco es el equivalente de la
transliteracién aramea “iMaranatha!” (1 Cor. 16:22). De modo que en el epilogo de
Apocalipsis, Juan alude el cap. 1, con referencias al dia del Senor (1:10). Significa,
ademas, que aun al final de este libro divino esté la confesién: iAmén! iVen, Senor Jesus!
(v. 20) de que las respuestas a los problemas de la vida no estan en las habilidades
humanas para crear un mundo mejor, sino en el regreso del que tiene el poder soberano
para controlar el curso de la vida. La historia de la salvacién permanece incompleta
hasta que Jesucristo regrese. Es para el acto final del apotedsico drama de la redencion
que la iglesia aguarda con esperanza.

12. La bendicion final, 22:21

La forma epistolar de la despedida se hace con una bendicién de “gracia”, como dice
el texto: La gracia de nuestro Senor Jesus sea con todos (v. 21). La palabra gracia no se
habia vuelto a usar en Apocalipsis desde la Uinica vez que se mencioné en el prélogo
(1:4). Otros textos mencionan “con todos los santos” (ver nota de la RVA), pero no se
puede precisar por los detalles textuales. Como cristianos, se reconoce que no mas que
la gracia de Dios es lo requerido para ser triunfadores y victoriosos entrando en la ciudad
santa de Dios y del Cordero, donde “reinaran por los siglos de los siglos” (22:5).

Juan ha mirado los cielos ha escrito su extensa carta profética y apocaliptica acerca
de las cosas que Jesus dice que han de suceder pronto. Juan ha visto la grandiosidad
del cielo y lo terrorifico del lago de fuego. Ha visto la victoria final del “Cordero de Dios
que quita el pecado del mundo” (Juan 1:29; comp. 1:36). No obstante, termina su carta
en un plano muy humano como un hombre en el exilio con todos los peligros ante él y
sus iglesias. Entonces es apropiado aunar el sentir de aquellos que piensan que lo mejor
que se puede decir en un momento asi es: La gracia de nuestro Senor Jesus sea con todos
(v. 21).
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13. Conclusién

El libro de Apocalipsis, como toda la Biblia, es palabra de Dios. Es palabra eficaz,
infalible, perfecta y viva que sacia la sed espiritual de la mente y del alma humana. Se
quiere hacer una recapitulaciéon de los elementos resaltantes que muestran cuan
relevante es el libro de Apocalipsis para el dia de hoy.

Apocalipsis desenmascara la pretendida construccién dominante del mundo como
una ideologia del que tiene poder y quiere mantenerlo. Es como esta ocurriendo, por
ejemplo, con los grandes medios de comunicaciones transnacionales que crean matrices
de opinién que sirven para influir y manipular la voluntad del publico. Apocalipsis
presenta una via alterna de percibir el mundo y guia a los lectores a resistir y desafiar los
efectos de dicha ideologia dominante. Apocalipsis, por lo tanto, resiste cualquier
absolutizacién de estructura, ideal o poder del mundo. Es aqui donde las iglesias del
Senor Jesucristo estan llamadas a ser contracultura, es decir, a rechazar los modos,
valores y cultura dominantes del mundo. Es importante, por supuesto, procurar la mejor
interpretacién de Apocalipsis para aplicarlo debidamente.

Apocalipsis esta interesado primordialmente en la verdad de Dios. El relativismo que
influye al mundo actual posmodernista pretende reducir la verdad a cosas de preferencia
personal, lo que termina en nihilismo. Apocalipsis busca y usa figuras de modo que
conformen con la verdad. Ademas, recuerda a los lectores que las iglesias han de
testificar al mundo entero acerca de la verdad, es decir, acerca del tinico y verdadero
Dios, y de la verdad de su gracia y justicia eterna en Jesucristo. A diferencia del siglo I
de la era cristiana cuando el testificar a favor de la verdad de Dios significaba confrontar
una ideologia totalitaria representada entonces en el imperio romano, en las sociedades
actuales, el testificar a favor de la verdad de Dios en Cristo enfrenta una desesperanza
relativista de la posibilidad de la verdad junto con un consumismo enfermizo que
desdena la relevancia de la verdad divina. Verdaderamente, el testificar tendra valor
Unicamente si vive y predica la verdad por la que vale la pena vivir y morir.

A la vez, Apocalipsis presenta una visién netamente teocéntrica. Dicha visién
confronta severamente a la inhumanidad, la injusticia, la inmoralidad y a la opresion. La
adoracion del verdadero Dios y Senor Jesucristo es el poder de resistencia a la
divinizacién del poder militar y politico (representado en la bestia) y de la prosperidad
econdmica (simbolizada en Babilonia). Por otra parte, Apocalipsis resiste la ideologia
dominante del mundo al referirse a la trascendencia de Dios (representado por el cielo)
asi como también al hablar de la dicha futura (representada en la nueva creaciéon y en la
nueva Jerusalén). Apocalipsis, en realidad, abre al mundo a la venida del reino de Dios.
Se puede ver el contraste de que Apocalipsis es fuente de resistencia a la idolatria
mundana, y también es representativa del reconocimiento del verdadero Dios por todos
los pueblos del mundo.

Apocalipsis revela la gran verdad de que el regreso visible del Senor Jesucristo al
mundo sera real y serd el acontecimiento que reivindicara la dignidad, la trascendencia y
la verdad del eterno Dios y Senor Jesus. Hay que estar listos para cuando esto se haga
realidad en cada generacién de iglesias. La oracién final de la carta profética es la ultima
palabra: iAmén! iVen, Senor Jesus! La gracia de nuestro Senor Jesus sea con todos
(Apoc. 22:20c, 21).
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