EL APOCALIPSIS. EL PROBLEMA DE LAS RELACIONES CON EL ESTADO
Capitulo 26 Del libro “Guia para entender el nuevo Testamento” de Antonio Pifiero

Es éste un libro Unico dentro del Nuevo Testamento que ha servido de consuelo para
muchos, pero de piedra de escandalo para otros que ya desde los inicios del cristianismo
no-comulgaron con sus ideas sobre el fin del mundo, y sobre todo con la creencia en un
reino paradisiaco de mil afios en esta tierra. Muchos han utilizado este libro para predecir
el final del universo y la civilizacion presente sin caer en la cuenta de que es un escrito de
circunstancias, dirigido especificamente a la generacion contemporanea de! autor. Otros lo
han empleado como base para una oposicion absoluta a cualquier forma de estado, puesto
gue el Apocalipsis pone en tela de juicio que la autoridad civil venga de Dios como afirma
Rom 13. Para entender bien esta obra ha de tenerse en cuenta que forma un conjunto con
personajes y pasajes apocalipticos de todo el Nuevo Testamento: jesus, Pablo (1 Tes 4-5),
evangelistas (que recogen Me 13y paralelos), la escuela paulina (2 Tes 2,12ss), las Cartas
catélicas (1 ]n 2,18; 2 Pe y su defensa de la parusia) textos que es conveniente que relea
el lector para introducirse en la atmdésfera adecuada a este libro.

1 Ambiente espiritual que condujo a la composicion del Apocalipsis

Es conveniente que el lector tenga presente la vision historica de conjunto ofrecida en el
capitulo 5 (pp. 85ss), sobre todo lo referido a las expectativas mesianicas hasta e! gobierno
de ios Asmoneos/Macabeos, mas el de Herodes el Grande y sus sucesores. Estos
reinados fueron un gran fracaso en lo religioso, pues cuando todos los condicionantes
externos parecian favorables para que la Ley fuera la norma absoluta de Israel, no fue asi.
Hubo gran decepcién y se for talecieron ciertos comportamientos sectarios que intentaban
arreglar la situacion: entre otros se consolidaron los peligrosos celotas. Otros sucesos del
siglo i, como e! intento de Caligula de entronizar una estatua suya en el altar del templo de
Jerusaién y la increible matanza de judios en Alejandria en el afio 38 d.C, hicieron que se
acrecentara el ambiente apocaliptico que llegd a su culmen con el enfrentamiento judios-
gentiles de la Gran Revuelta contra Roma. Ahora bien, la corriente apocaliptica que miraba
la solucién final de todos estos problemas, con sus o0jos puestos en el gobierno de Dios
sobre Israel, nunca formé una secta concreta, como la de los fariseos o esenios, sino que
fue una atmoésfera o tendencia que invadia el pensamiento teoldgico de casi todos los
grupos en diferente grado. Su caldo de cultivo eran las esperanzas mesianicas. Durante
todo el siglo 1 d.C. en la época de Jesus y de los primeros cristianos, estas expectativas
tomaron cuerpo absolutamente firme en Israel. Los cristianos heredaron totalmente, al cien
por cien, estas esperanzas mesianicas, pues su maestro Jesus de Nazaret habia hecho de
la llegada inminente del reino de Dios —una forma de mesianismo— el centro de su
predicacién y actividad. Cuando Jesus murié y sus discipulos creyeron firmemente que
habia resucitado, pensaron que su retorno como mesias definitivo, como ayudante de Dios
para instaurar el Reino y formalizar el juicio contra los pecadores, seria absolutamente
inmediato. Pasaron los dias y los afos, y a finales del siglo | de nuestra era estas
esperanzas en la vuelta de Jesus se apaciguaron en algunos grupos cristianos, pero en
otros no soOlo continuaron vivas, sino que se acrecentaron. La persecucion de Neron en
Roma, que aunque restringida hizo derramar gran cantidad de sangre de cristianos, la



guerra judia con sus cruentas batallas y su tremendo final, con la destruccion de Jerusalén
y del Templo 70 d.C), llevaron a pensar a muchos cristianos que por fin estaban cerca el
final. Estos eran los signos previstos por JesUs y los profetas cristianos de que el momento
de la liberacion estaba cerca (Me 13 y par.). Al deseo del retorno de Jesus se unia con
toda claridad el desprecio hacia un Imperio, el romano, que no sélo estaba derramando
sangre de cristianos, sino que en la persona de Nerén empez6 a oponerse al culto a Cristo.
En el 81 ascendi6 al trono imperial el mas joven de los hijos del emperador Vespasiano,
Domiciano de nombre. Era éste un joven arrogante, buen administrador, pero
tremendamente creido y celoso de su autoridad como jefe del gran Imperio del mundo.
Sobre todo fuera de Italia, en las provincias y en especial en Asia Menor, tuvo interés
Domiciano en que el culto a su persona como Emperador y a la diosa Roma fuera
practicado por todos los subditos como norma, lo cual serviria en su opinibn para dar
ligazdn y estructura firme, religiosa y politica, a un Imperio compuesto de gentes tan
diversas. Para una poblacion pagana y politeista dar culto a la diosa Roma y al Emperador
—como encarnacion en la tierra de la divinidad suprema que tutelaba el Imperio— no
suponia ningun problema. Se trataba simplemente de afiadir un dios mas al pantedn. Se
adoraba al Emperador, pero los dioses familiares seguian teniendo la primacia. No ocurria
esto con los cristianos. Estos habian heredado del judaismo un monoteismo acendrado.
Era imposible en absoluto adorar al Emperador y a los dioses tutelares del Imperio porque
eso iba contra la divinidad Unica. Si un emperador o sus delegados en las provincias urgian
este cufto del Estado, los cristianos se negaban a ello con jo que se situaban al margen ac
la ley. Podian entonces ser odiados y perseguidos. Y asi sucedid por lo visto en Asia
Menor, quiza en Tiempos de Domiciano. A juzgar por lo que ocurrié ciertamente después
(hacia el 110, en época de Trajano) y por el ambiente de persecucion que supone 1 Pe,
debieron de comenzar en Asia Menor los atagues contra los cristianos en tiempos de
Domiciano, aunque no hubiera una persecucion generalizad*. Al parecer hubo denuncias,
juicios, negativas de cristianos a adorar las estatuas del Emperador y de la diosa Roma... y
condenas a diversos castigos. Localmente, por obra de ciertos gobernadores esta situacion
se agravo... y corrié sangre de cristianos.

En estos momentos de angustia en la era de Domiciano, quizd mas por lo que se temia en
un futuro inmediato que por lo que ocurria de momento, un cierto personaje, Juan por
nombre, predicador del Evangelio y destacado profeta de los cristianos, fue probablemente
desterrado por motivos religiosos a una de las islas del mar Egeo que los romanos
urilizaban para desembarazarse de elementos politicos molestos sin condenarlos a muerte.
Alli tuvo una serie de visiones. Contemplé como el mundo estaba gobernado por poderes
saranicos, como Dios lo permitia porque formaba parte de su plan de libertad del ser
humano y de la salvacion para la humanidad. Vio también como se acercaba el final
conforme a ese plan de Dios bien rrazado en las Escrituras..., si se sabian interpretar
correctamente. La intencion divina no se concentraba ya en la restauracion del Israel
material, sino en el triunfo final del Israel espiritual, el verdadero Israel, los cristianos. Los
dolores de parto mesianicos, es decir, las penurias antes del triunfo del mesias, ya habian
comenzado, lo que a apuntaba a un final cercano del mundo y de la historia. El
conocimiento de este plan divino lo habia recibido Juan por revelacién y la descripcién de
cémo habrian de desarrollarse las diferentes escenas de este triunfo de Dios y de su



mesias, Jesus, es el nucleo del Apocalipsis. Su lectura en las reuniones de los cristianos
de Asia Menor, y en el resto de las iglesias si era posible, conseguiria fortalecer a las
comunidades desoladas ante la persecucion presente o inminente y consolarlas con la
esperanza de que el final y el premio estaban cerca: un final glorioso, espléndido, triunfal.
La historia era realmente un drama cuyo desenlace estaba a las puertas. En é! eran Dios y
el Israel (verdadero) los protagonistas; y el antagonista era Satanas con todas sus fuerzas
y aliados: el principal la muy odiada Roma. El Diablo y sus satélites perderian al final la
batalla completa: serian aniquilados por Dios y su Hijo. Sus verdaderos adoradores, los
cristianos, triunfarian con ellos y recibirian el ansiado premio.

2. Otras claves de lectura del Apocalipsis.

Para describir el final de la historia el autor utiliza todos los simbolos de su cultura judia en
especial temas de las Escrituras sagradas tal como €l las entendia, El Apocalipsis no se
entiende si no se tiene presente como trasfondo ei Antiguo Testamento especialmente el
Libro del Exodo y los profetas Daniel, Ezequiel, Isaias y Zacarias.

* El autor mezcla ios dos niveles en los que se desarrolla la batalla final entre Dios y
Satanas: el cielo y (a tierra. Literariamente ei desarrollo del Apocalipsis procede como en
un movimiento en espiral: desde la tierra al cielo y luego a la tierra, para tornar de nuevo al
cielo. Asi, 1-3: tierra; 4-5: cielo; 6,1-7,8: tierra; 7,9-17: cielo; 8,1-11,14: tierra; 11,15-19:
cielo; 12-14: tierra;35: c/e/0;16-18: tierra;19; cielo; 20: tierra; 21,1-22,5: cielo y tierra.
Igualmente mezcla presente y futuro. Por ejemplo, en 11,1-13; 12,10-11; 14,8-13; 18,9-24.
* El Ap es una obra muy pensada y estructurada que se rige por ciertos patrones literarios,
aunque éstos no sean inflexibles. El patron dominante es la repeticion de unidades
numericas, que desempefian un papel importante. EI nimero principal es el siete: siete
comunidades a las que el autor dirige siete cartas (l,4ss); siete espiritus o angeles (1,4 y
11,15); siete candelabros de oro y siete estrellas (2,1); siete sellos (4,1-8,1); siete cuernos
y siete ojos (5,6); siete trompetas {8,7- 12; 9,1-21; 11,15-19); siete truenos (10,3); muerte
de siete mil personas (11,13); siete cabezas (12,3); siete visiones sobre la llegada delHijo
del hombre (14,1-15,5); siete copas llenas de desgracias (15,5- 16,21). El significado del
siete es la plenitud. Otro nimero que hace contraste con el siete es el seis y significa la
impotencia para alcanzar ¢a plenitud. El ejemplo mas caracteristico es el nUmero / nombre
cifrado de la Bestia 666 (13,18). Otro numero, aungue menos importante, es el cuatro:
cuatro seres ante el trono de Dios (4,6); cuatro angeles en los cuatro extremos de la tierra
(7,1); cuatro cuernos del altar celeste y cuatro angeles atados junto al Eufrates, preparados
para asolar la tierra (9,13); las naciones enemigas de Dios estan congregadas en los
cuatro extremos de la tierra (20,8). El niumero cuatro significa lo cosmico. El siguiente
namero que se repite es el tres: tres ciclos de sellos, trompetas y copas (4,1-8,1 / 8,7-12 /
15,5); tres ayes (8,13); tres batallas escatolégicas (12,7 /19,11 / 20,7); so6lo la tercera parte
de la tierra es destruida (8,6-9,13); trinidad satanica {Serpiente - Bestia - Pseudoprofeta)
gue emiten tres espiritus inmundos (16,13). El numero tres o la triple repeticién significa
también la totalidad. « El autor piensa que su libro va a leerse en una asamblea litargica de
cristianos. Por eso entremezcla con sus visiones material litirgico o himnos (4,8.11; 5,9-13;
7,12; 12,10ss; 15,3s; 19,6ss). Estima que lo conocido del material impulsara a sus lectores



a pensar que tienen en su vida espiritual los elementos que le ayudaran a resolver el
problema de su angustiosa situacion presente dandoles la fuerza de la esperanza.

3. Estructura

Como en toda obra que relata visiones, no hay una estructura absolutamente rigida. En el
caso del Apocalipsis esta caracteristica se hace aln mas patente porque el autor intercala
entre sus propias visiones material recibido de fuera, del acervo de las corrientes
apocalipticas de su entorno judio. Este material no son visiones propias, sino de otras
obras apocalipticas que el autor intercala entre las suyas.

El Apocalipsis se divide en dos grandes partes, precedidas por un prélogo (1,1-11). La
primera parte es el presente (caps. 2-3). La segunda parte (caps. 4-22) representa lo que
ocurrira al fin de los tiempos, el futuro préximo, inmediato: «Escribe lo que has visto: lo que
es y lo que va a suceder mas tarde» (1,19). Los hechos que describe el autor aparecen en
escena varias veces: Los mismos acontecimientos se describen hasta en tres ocasiones,
pero desde distinta perspectiva, utilizando normalmente a la vez el esquema del siete. La
repeticion triple es como la de una composicion musical que presenta una obertura, la
presentacion del tema y luego el desarrollo pleno de éste. Asi: 4,Iss / 5,Iss / 6,Iss son en
realidad la misma visién: los ancianos que tienen la funcién de adorar a Dios aparecen tres
veces {4,4 + 4,16 / 11,16-17/19,4). Los ciclos de los siete sellos, siete trompetas y siete
copas son sustancialmente la misma vision repetida tres veces: 6,1-8,1 son una
descripciéon sumaria de los horrores que van a venir y preparan el Gran Dia de la Célera =
los siete sellos. 8,2-11,19 forman una segunda descripcién de los mismos horrores y
castigos: comienza la Gran Collera = siete trompetas. 15,1-16,21 constituyen la tercera y
definitiva descripciéon de los mismos espantos de la Gran Coélera = siete copas. Por tanto,
los siete sellos, las siete trompetas y las siete copas dibujan los mismos acontecimientos,
pero en oleadas sucesivas.

Este es el eje central del Apocalipsis. Terminado este plan de triple repeticion de los
horrores de la Gran Colera, viene la descripcién del triunfo, que es a su vez repeticion y
expansion de temas o anuncios anteriores. Asi, el séptimo sello de 8,1 contiene en su seno
todo lo que viene después, de 8,2 a 22,5; la caida del Imperio romano (17-18) es repeticion
y expansion de 14,8; el exterminio de otros paganos (19,11-21) es repeticion y ampliacién
de 14,9-11; la primera victoria, reino de mil afios y los dos combates escatoldgicos (20),
son repeticion y desarrollo de 7,13-17; 14,1-5 y 15,3-4; la segunda y definitiva victoria del
plan de Dios (caps. 21y 22) es repeticion y expansion de 11,15-19.

En este plan de repeticién ciclica —que en conjunto forman siete bloques— no encajan
bien los capitulos 12-13; 17-19; 20-22 pues no presentan el esquema del siete. Como
hemos dicho, proceden probablemente de otro material utilizado por el vidente Juan que no
se acomodaba a la estructura del septenario. Los capitulos 12-13 (4- 14) 4- 17-18-19 + 20-
22 son complementos, precisiones y afadidos a lo narrado o preanunciado en los ciclos de
los siete sellos (6,1-8,1), siete trompetas (8,2-11,19) y siete copas (15,1-16,21).

4. Contenido
El capitulo 1 presenta el marco fiterario de lo que viene después: lo que sigue es el
producto de una revelacién de Jesus (1,1); el visionario saluda a sus lectores, se presenta



a si mismo e introduce el contenido de la primera revelacion preparatoria (1,9-20). El autor
no oculta su personalidad detras de la mascara de un héroe del pasado como Henoc,
Adan, Elias, etc. El Apocalipsis no es una obra pseuddnima, como practicamente todas las
de este género. Juan habla como inspirado porque el Espiritu o Dios en general (22,6)
habita en él. En realidad es el Espiritu el que habla: «El Espiritu y la Novia [la Iglesia]
dicen...» {22,17). Primera parte: el presente: caps. 2-4. Esta seccion contiene siete cartas a
siete iglesias o comunidades de Asia Menor que son presumiblemente el entorno del autor.
No podemos saber si estas misivas eran un material previo del que disponia ya el escritor
0 estan compuestas para la redaccion definitiva del Apocalipsis. Las cartas estan
estructuradas del mismo modo:

1. Encargo divino de escribir.

2. Presentacién de la divinidad que es la que habla en realidad.

3 Mensaje: compuesto de: a) situacion de la comunidad; b) alabanzas o reprimendas por
ella.

4. Exhortacion a oir con atencién y anuncio de victoria para los que oigan. El contenido de
estas cartas nos deja percibir quiénes son los lectores y qué problemas existen: a) hay un
clima de persecucion; b) algunos han perdido el fervor religioso de ios primeros momentos;
c) hay «herejias» internas en el cristianismo y un cierto peligro de ser indulgente con el
culto al Emperador.

El autor se presenta en estas cartas, y en el conjunto de la obra, con una perspectiva
ideoldgica parecida a la del Evangelio de Mateo o0 a la de la Epistola de Santiago opuestos
a la corriente paulina. Es un judeocristiano que acepta la Ley y a la vez cree en la
mesianidad de Jesucristo: la Serpiente hace la guerra a los hijos de la Iglesia «que
guardan los mandamientos de Dios [la Ley] y el testimonio de Jesus» (12,17). Sin duda
una Ley interpretada por Jesus {Evangelio de Mateo) puesto que en el Apocalipsis no hay
indicacion alguna de Ja exigencia de circuncidarse para ser salvado. cA qué se enfrenta el
vidente Juan en las cartas? Probablemente a una interpretacién del cristianismo similar a la
de las iglesias paulinas. Al criticar las «calumnias de los que se llaman judios [verdadero
Israel] pero no lo son» (2,8), afirma claramente que él es defensor del auténtico judaismo.
Critica también la falta de obras, es decir, una relajacién en la practica de ciertas normas
de la Ley ("Conozco tu conducta... No he encontrado que tus obras sean perfectas a los
ojos de mi Dios»: 3,2; cf. también 2,6. 22; 3,8.15: hay que volver «a las obras primeras»).
Reprende severamente el que algunos vayan contra Israel {«Hay algunos que ensefian la
doctrina de Balaan..., a saber, poner tropiezos a los hijos de Israel y comen carne dedicada
a los idolos y fornican»: 2,14), es decir, que sean como los «fuertes» de las comunidades
paulinas (cf. cap. 11; 8.3, pp. 282s) que se permiten estas libertades y que proceden
incluso encontra de las normas minimas de adhesion al judaismo {las leyes noaquicas: cf.
pp. 262, 272 y 280) impuestas a ios gentiles. En una palabra, se tiene la impresion de que
la secta de los nicolaitas, contra la que disputa el autor (2,6) tiene una teologia parecida a
la de los paulinistas, quienes corren el serio peligro de asemejarse a los paganos, es decir,
admitir al Imperio romano que es el gran enemigo de Dios. Segunda parte: el futuro:
capitulos 4-22. En 4,1-5,14 Dios entrega al Cordero / Jesus {teologia similar a Jn 1,36) el
libro de los siete sellos que contiene el destino final del mundo. Con el volumen Dios Padre
otorga al Cordero el poder de ejecutar sus decretos finales contra los enemigos, los



paganos. 4,1 es vision paralela a 5,1 y el tema es el mismo: el Cordero tiene poderes sobre
el destino del mundo. 4,1 tiene un paralelo también con 11,19: en ambos lugares se indica
la apertura de los cielos. Los dos versiculos introducen pasajes importantes: 4,1 es el
preludio de la vision de Jos siete sellos y de las siete trompetas {caps. 6-9. 11,14); 11,19
es e! preliminar de la lucha del Cordero y sus seguidores contra las potencias demoniacas
del mundo, la derrota de Babilonia y la gran alegria que se produce en el cielo (19,1-10).
En 4,4 aparecen por primera vez en escena veinticuatro ancianos sentados en tronos
delante de Dios con vestiduras blancas y coronas doradas. Su funcion en diversos lugares
del Ap es la adoracion y alabanza de Dios: 4,10; 11,16-17 y 19,4 (repeticion: tres veces).
En 5,9 ofrecen a la divinidad como intermediarios las oraciones de los santos. Tienen por
tanto una funcion sacerdotal o litargica. Quiza representen al antiguo y al nuevo lIsrael, o
bien son veinticuatro sacerdotes celestes que corresponden a las veinticuatro clases
sacerdotales de 1 Cro 24. 5,3ss afirma que s6lo el Cordero puede abrir los sellos del libro
entregado. Esta vision estd inspirada en Ez 2,9: se trata de un libro en forma de rollo
escrito por los dos lados. Hay que entender que la parte o cara exterior no esta sellada y
es accesible a todos. Cuando se vayan abriendo los seis primeros sellos (6,1-8,1) se
muestra la parte exterior del rollo. La parte interior —la verdadera revelacion, sellada—
empieza con el séptimo sello: las visiones de 8,2 hasta 22,5. Estas son reveladas también
por el Cordero a Juan y manifiestan el Ultimo acto del drama cdsmico, la voluntad
inmutable de Dios sobre el fin del mundo y de la historia, voluntad anunciada veladamente
por los profetas (10,7), pero que ahora se revela en su plenitud. 6,1-8,1: La vision de los
siete sellos describe sumariamente lo que luego se dibujard con mas pormenores en 8,2-
14,20y 15,1-22,5.

Por unto, 6,1-8,1 no representan todavia una revelacion de la historia universal hasta el fin,
sino que es la cara visible, externa, no sellada, no secreta, del librito de 5,1. Como
apuntamos, hasta que se rompa el séptimo sello (8,1) no se vera la parre interior, sellada,
de ese libro. Al terminar de abrirse los seis sellos aparece una vision intermedia (cap. 7)
gue rompe la serie de siete sellos al igual que 10,1-11,14 rompera la serie de siete
trompetas. Es la vision de los ciento cuarenta y cuatro mil elegidos de Israel y una
muchedumbre inmensa de ex paganos convertidos a Jesus y que han sufrido tribulaciones
por su fidelidad a éste: «Estos son los que vienen de la gran tribulacién (¢la persecuciéon
de Nerdn? tios fieles muertos en la guerra judia?) que han «lavado sus vestiduras y las
han blanqueado en ia sangre del Cordero» (7,14). Esta vision intermedia es un recurso
esceénicoliterario del autor. Los angeles no haran dafio a la tierra hasta que sean sellados
los elegidos con la marca de Dios. Se anuncia por vez primera el triunfo de los cristianos
en el cielo. Luego este triunfo se repetira (cap. 20) segun el modelo literario ya indicado de
la repeticion triple. Obsérvese, por ejemplo, cdmo se habla del triunfo de los ciento
cuarenta y cuatro milen 7,4y en 14,1-5.

8,1: Séptimo sello. Falta la descripcion estricta de este sello. No se indica explicitamente
su contenido porque éste es el conjunto de visiones de 8,2 a 22,5. Se hace en ei cielo un
«silencio como de media hora» —otro efecto escénico—- para indicar que lo que sigue es
muy importante: desde la maxima angustia hasta el triunfo final. Recuérdese que a partir
de 8,2 se trata dei contenido sellado, interno, del libro mencionado en 5,1, ahora revelado
en tres momentos: 8,2-14,20 + 15,1-18,24 + 19,1-22,5.



8,2-11,19: Vision de las siete trompetas. Puesto que se trata efe una amplificacion desde
otra perspectiva, estos versiculos tienen una estructura similar a la de las siete visiones de
los sellos de 6,1-17 + 8,1. Ahora se describen seis trompetas, un intermedio (10,1-11,13) y
la séptima no suena hasta 11,14-19. Las seis primeras trompetas, hasta 9,21, anuncian
terribles dafios que caen sobre la tierra: terremotos, pedrisco, cataclismos, humaredas,
langostas devoradoras, azufre, etc. El contenido de la séptima trompeta se despliega en
las siete plagas de las siete copas, a partir de 15,5, al igual que el séptimo sello se ha
desplegado en rodo lo se describe hasta 22,5. El rrasfondo en el que se inspira el vidente
es la descripciéon de las plagas del Exodo. Aquellas prepararon la libertad del pueblo de
Dios rescatandolo del faradn. Las nuevas plagas disponen la liberacion de los cristianos
del moderno faradn opresor, el Imperio. Esta destruccion tampoco es definitiva porque el
vidente sefiala una y otra vez {8,7.9.10.12; 9,4.15) que solo una parte de la tierra (un
tercio) resulta afectada. Esto dara pie para que en los capitulos 15-16 se describan otras
plagas (la vision de las siete copas) y en 17-19 aparezca la destrucciéon final de los
enemigos de Dios: el Imperio y las naciones rebeides. A pesar de tantas calamidades, «los
demas hombres, los no exterminados por estas plagas, no se convirtieron... de sus
asesinatos, hechicerias, fornicaciones y rapifias» (9,20-21). 10,1-11,15: Aqui comienza un
intermedio escénico y anuncio de la futura victoria —hasta el sonido de la séptima
trompeta en 11,15— al igual que 7,1-17 era un intermedio dramético en la serie de los siete
sellos.

11,1-13: ElI Templo y los dos testigos. Juan utiliza aqui un texto previo que remodela para
sus fines. Tanto el significado de este escrito anterior a Juan como su aplicacion por el
vidente nos resultan bastante oscuros. El texto que suponemos base del actual parece
aludir a dos figuras mesianicas inspiradas en Zac 4,3.14: dos olivos (ungidos) y dos
candeleras (luz para Israel) que fueron asesinados por la Bestia (el Imperio romano) en un
momento en el que las tropas paganas penetran en el atrio del Templo, pero éste y el altar
no reciben dafos. Estos sucesos podrian corresponderse con la represion brutal de la
revuelta popular contra Arquelao, hijo de Herodes el Grande, en el 4 a.C. por parte de
Quintilio Varo, gobernador de Siria durante el reinado de Augusto. La utilizacion de este
texto por parte del vidente parece aludir a acontecimientos durante o después del asedio
de Jerusalén durante esta represion: medir el Templo (11,1-2) es un signo de proteccion
divina. La parte interior, el «altar y los que adoran en él» son los cristianos, protegidos de la
destruccion. El patio exterior, que no se mide, aludiria también al Santuario, hollado por los
gentiles, los soldados del mismo Quintilio Varo (cf 11,9: los atacantes son paganos) pero
no destruido. A la vez es posible que el autor aluda inconsecuentemente a la destruccion
del Templo en el afio 70 d.C. No sabemos quiénes son estos dos testigos martires, aunque
11,6 alude a poderes parecidos a los de Elias (provocar una sequia: 1 Re 17,1, que dura
tres afios y medio) y a los de Moisés (convertir en sangre las aguas: Ex 7,17). Pero en el
texto actual del Ap parecen ser personajes contemporaneos al autor: quizas los dos
Santiagos, el hijo del Zebedeo y el hermano del Sefior, martirizados en los afios 40 y 60
respectivamente. Otros intérpretes piensan en una alusion a Pedro y Pablo, martirizados
por Nerdén antes del 68: del mismo modo queJosué y Zorobabel (cf. el texto de Zac 4,3.14)
fueron los jefes de la comunidad que volvié del Exilio. Asi Pedro y Pablo son los jefes
cristianos que lideran el nuevo lIsrael, la Iglesia de Cristo. Los dos testigos resucitan



pasados tres dias y medio-, como Jesus, pero no con tanta premura («a los tres dias»).
Los «cuarenta y dos meses» de 11,2 indican un tiempo limitado (13,5). 11,15-19: Séptima
trompeta: anuncio del reinado de Cristo. Ei inicio de la séptima trompeta no presenta
horrores y cataclismos como las seis anteriores, sino el anuncio del reino de Dios y la
descripcion del templo celestial: un adelanto del resultado final (hasta 22,5).

12-13 sefialan el comienzo del nucleo central del Apocalipsis: el enfrentamiento de la
Serpiente (Dragén o Satands) y el Cordero (con sus seguidores, ja lglesia) en los
momentos inmediatamente anteriores al final de los tiempos. Estos capitulos son visiones
en los que se presentan a los personajes (Serpiente, Bestias, Mesias). Luego en capitulos
sucesivos vendran las luchas y el triunfo de Jesus. En 12,1- 17 la Serpiente se enfrenta a
la Mujer. Esta puede significar a Israel que da a luz el mesias o también a la Iglesia y sus
hijos atacados por Satanas después de que el Mesias ha subido a los cielos. El origen de
esta figura mitolégica de la mujer es ei mito de la diosa, reina de los cielos, comun en todo
el Oriente Medio antiguo, unido a la figura femenina de Sién en el Antiguo Testamento. El
trasfondo de la lucha es Gn 3: pugna entre la Serpiente y la Mujer con su descendencia. La
identificacion de la mujer con Maria se produce tarde, ya en el Edad Media. La corona de
doce estrellas representa a Israel y sus tribus, pero aqui, e! nuevo Israel. El trasfondo es el
suefio de José en Gn 37,9: «El sol, la luna y once estrellas me adoraban...». En 12,3 los
diez cuernos y las siete cabezas con siete diademas se inspiran en Dn 7,7 y representan al
Emperador y a Roma con sus siete colinas. En Ap 17,9 se dice que las siete cabezas son
siete colinas sobre (as que esta sentada la gran Ramera = Babilonia = Roma. Las siete
cabezas son también siete emperadores (19,10) y los diez cuernos, diez reyes vasallos
(19,12). Mientras que la propaganda imperial desde Augusto asemejaba a los
emperadores con Apolo, vencedor de la Serpiente de Delfos, en el Apocalipsis el
Emperador aparece al revés, como la Serpiente, enemiga de Cristo. Aparte de Gn 3 la
Serpiente o Dragén estaba asociado en el imaginario judio a Leviatan, «serpiente tortuosa,
monstruo que esta en el mar» de Is 27,1.

12,5: Nacimiento del Mesias. No se refiere al nacimiento fisico, sino a su muerte redentora
en donde «nace» 0 es constituido verdaderamente mesias como se dice en Hch 2,34 y
13,33. En la muerte resurreccion de Jesus es cuando Dios pronuncia las frase «Yo te he
engendrado hoy» y «Siéntate a mi diestra» (Sal 2,7 y 110,1) y constituye a Jesus sefior y
mesias. Entonces es «arrebatado hasta Dios y su trono». Los dolores de parto del mesias
corresponden a una tradicién judia: la mala y dolorosa situacién del universo que el mesias
nacido viene a arreglar. Entonces se producird la restauracion de Israel (y de los fieles al
mesias). 13,1-18: las dos Bestias. a) 13,1-10: La Bestia del mar, el Anticristo, Se trata del
desarrollo del tema mitico de ia lucha de la Serpiente contra los descendientes de la Mujer
del capitulo 12. La primera bestia del capitulo 13 es una criatura del Dragén o Serpiente
(13,4) y es un simbolo del Imperio, que tiene «poderio sobre toda raza, pueblo, lengua y
nacion» (13,7). Este capitulo se inspira fundamentalmente en Dn 7 y 13. La bestia combina
los elementos de los cuatro animales de Dn 7,3. Esta Bestia no porca Jos rasgos de un
emperador concreto, sino mas bien los facciones imaginarias de la figura demoniaca del
Neron redivivo (cf. 13,3: herido de muerte, pero se cura: Neron muere, pero resucita en
Domiciano para perseguir a los cristianos). El Imperio romano es el antagonista de Dios, y
la confrontacién de los dos sefiala el punto culminante de la historia y el comienzo del fin.



El mal escatoldgico es adorar al Emperador o Anticristo, es decir, plegarse a las exigencias
del Imperio

b) 13,11-18: La Bestia de la Cierra. Esta segunda fiera, parlanchina, es luego designada
como el falso profeta en 16,13. La abundancia de profetas falsos en general son signos del
final: Me 13,22. El Pseudoprofeta incita al culto al Emperador y al Imperio, contrapartida al
culto a Cristo. En 13,18 aparece el numero cifrado de la Bestia 666. El nimero se ha
interpretado de diversas maneras. Comunmente se piensa que son las letras del nombre
del emperador Neron en su forma griega, que leidas y sumadas con su valor como
nameros dan ese resultado = 1+2+3+4+5 + 6+7+8 =36; 1+2+3 (diversas combinaciones
con las consonantes del sintagma «Cesar Neron») = 630 + 36 = 666. 14,1-20 + 15,5: Esta
seccion consta de siete visiones sobre la llegada del Hijo del hombre, cuyos comienzos
estan en 14,1/ 14,6 / 14,8 / 14,14 | 14,17 / 15,1 y 15,5. Las siete visiones anuncian de
antemano lo que va a ocurrir —posteriormente se volvera a describir con mas amplitud—y
empalman directamente con la vision de las siete plagas en las siete copas que comienza
en 15,5. En este versiculo comienza la vision séptima que se expande en las siete copas
gue portan siete plagas (15,5-16,20). Como ya sabemos, estas visiones se corresponden a
las de los siete sellos y las siete trompetas. 16,2-21: Las siete copas con las siete plagas.
Estas visiones entroncan con el tiempo actual del vidente: las copas / plagas caeran pronto
sobre los que adoran a la Bestia y llevan su marca (16,2). 16,13 + 19,20 + 20,10: son
referencias al falso profeta que aparece como Bestia segunda en 13,1 Iss. Este profeta
puede no ser una persona concreta, sino una referencia a la clase sacerdotal pagana de
ciertas ciudades de Asia Menor que exigia fanaticamente el culto al Emperador. En 16,13
aparece una trinidad satanica: Diablo-Serpiente + Bestia-Anticristo + Segunda Bestia-
Pseudoprofeta. 17,1-19,10: La caida de Babilonia/ Roma. Juicio contra Roma y castigo.
Roma es una «célebre ramera» porque es la idolatra por excelencia. Juan sigue !a
tradicion de los profetas del Antiguo Testamento: Roma es como Tiro, Babilonia, Ninive,
grandes y ricas ciudades idolatras. En Os 1,2, Is 23,16 y Ez 16,15-16; 23,13, etc. la
idolatria es como la infidelidad en el matrimonio. La ciudad iddlatra es una «prostituta»;
quienes la sirven son «fornicarios». La Bestia «era, ya no es, pero reaparecera»: el Imperio
existi6 durante mucho tiempo; ya no es porque esta siendo derrotado; reaparecera para
librar contra Dios la primera batalla escatolégica: «Vi entonces a la Bestia y a los reyes de
la tierra con sus ejércitos» (19,19).

17,9-11 son versiculos de dificil interpretacién, pero claves para datar el Apocalipsis.
Tentativamente puede proponerse lo siguiente: los «reyes son siete»: Augusto, Tiberio,
Caligula, Claudio, Nerdn, Vespasiano, Tito (no se cuentan los tres emperadores que
duraron muy poco, Galba, Otén y Vitelio, entre Nerén y Vespasiano). «Cinco han caido»:
cinco han muerto: Augusto, Tiberio, Caligula, Claudio, Nerén. «Uno es»: Vespasiano (69-
79). Ha muerto de hecho también, pero «es» porque sigue su dinastia, los emperadores
flavios, sus hijos: Tito y Domiciano. «El otro no ha llegado aun. Cuando llegue habra de
durar poco»: reinado de Tito (79-81). Juan hace aqui una profecia ex eventu {«a toro
pasado»), pues de hecho sabe ya que el reinado de Tito fue breve: apenas tres afios. «La
Bestia que era y ya no es, hace el octavo, pero es uno de los siete y camina hacia su
destruccion»: Domiciano (81-96). Es la «Bestia» porque representa al Imperio actual: se
hizo llamar Dios y exigié adoracion; «no es» porque esta ya siendo derrotado; «hace el



octavo» de la lista porque esta ahora gobernando, y «camina hacia su destruccion» porque
—segun el autor— en su reinado tendra lugar el fin del mundo, descrito en los capitulos17-
19; es «uno de los siete» porque es ia reencarnacion del espiritu malvado de Neron. Es ei
Neron redivivo que persigue de nuevo a los cristianos. 18,1-24: Caida de Babilonia. El
«presente profético» dibuja ya a Babilonia derrotada, aunque todavia no lo est4. Por eso
los diversos estamentos que han colaborado con el Imperio hacen duelo por su ruina. Es
COmo un coro a varias voces: reyes vasallos, mercaderes, transportistas de bienes entonan
lamentos. El poderio econdmico del Imperio sirvio para forzar a los cristianos a un
apartamiento de Dios. El espiritu de venganza que destilan estos versiculos hace que aun
hoy dia el Ap represente un problema teoldgico para ciertas confesiones cristianas. Igual
en 6,10 y en 19,1-10. 19,1-10: Alegria en el cielo por la destruccién del Imperio, enemigo
de Dios y del Cordero. El escenario es doble: en la tierra hay lamentos / en el cielo hay un
coro jubiloso. 19,7-9: el tema del matrimonio entre Dios e Israe! es caracteristico de Os
2,1-25. Cf. Ap 12,6: la mujer / Israel verdadero / Iglesia es a la vez madre del mesias y su
esposa: las bodas del Cordero. 19,11-21: Primer combate escatolégico. La batalla del
Mesias. Victoria sobre el falso profeta y los reyes de la tierra. Es el gran dia de Yahvé
contra los paganos, de acuerdo con toda la tradicién del Antiguo Testamento que anhela la
restauracion de Israel. El triunfo fue adelantado en 14,1-15,4y en 17,12-14.

20,1-3: Victoria sobre la Serpiente: el reino de los mil afios. De la triada de bestias sélo
gueda la gran Serpiente (Satanas). Un angel, probablemente Miguel, lucha contra ella y la
encadena. El reino de los mil afios (20,4-6) habia sido ya anunciado oscuramente en 5,10.
Esta concepcion del «milenio» aparece también en otras obras judias mas o menos
contemporaneas del Apocalipsis, por ejemplo, IV Esd 7,28 (cuatrocientos afios) y
Apocalipsis siriaco de Bamc 29,4 (un tiempo indefinido). El milenarismo ha sido un
guebradero de cabeza para la iglesia, que finalmente no io ha recogido en su dogmaética y
lo ha interpretado sélo simbdlicamente: los «mil afios» representan el tiempo que ha de
transcurrir entre el final de las persecuciones en el Imperio romano y el juicio final. Milenio
= reino de Dios. 20,4-6.12-15: La doble resurreccion es una combinacién de dos ideas
judias: resurreccion sélo de los justos (cf. Ap. 19,21) mas la nocién posterior de una
resurreccion general de los muertos: jos justos para el premio y los malvados para el
castigo. En la primera resurreccién resucitan solo los martires. Los demas muertos en
Cristo no reviviran hasta pasados esos mil afios

20,7-10: Segundo combate escatoldgico después del milenio. Se supone que al margen de
ese reino de Dios siguen su vida en la tierra otras naciones de los paganos. A los mil afios
es desatado Satands y reune a estas naciones. 20,8: Gog, rey de la tierra de Magog
(tomado de Ez 38-39), es la representacién simbdlica de los paganos que han seguido
viviendo al margen del milenio. No se arrepienten nunca y atacan a los fieles del Cordero.
Su final sera también la aniquilacion: «Bajo fuego del cielo y los devoro». El Diablo, la
Bestia y el falso profeta van al infierno por los siglos de los siglos. 20,11-15: Juicio
universal con la resurreccion de los muertos. Los fieles a! Cordero estan inscritos en el
libro de la vida y tienen una recompensa inmediata. Los increyentes son enumerados en
21,8y en 9,21, y van todos al infierno: lago de fuego y azufre (20,15 y 21,8). 21,1-22,5: El
nuevo cielo y la tierra nueva. La Jerusaién mesianica futura. El mundo nuevo tiene un cielo
nuevo y una tierra nueva. La idea es similar a la de Pablo en Rom 8,19: la creacion entera



participa de la libertad de los hijos de Dios, redimidos por el sacrificio de Cristo, y se
renueva por entero. Tras esta descripcion de un mundo renovado sigue latente el antiguo
mesianismo israelita que sitla el paraiso del mesias siempre en esta tierra: la ciudad
santa, la nueva Jerusaién, el paraiso de los justos, desciende del cielo a la tierra (21,2.10).
La Jerusaién celestial es la contrapartida de la malvada Roma. Los bienes para los justos
en ese mundo futuro son admirables: Dios habita en medio de ellos (21,3) y seran hijos de
Dios (21,7); no habra mal alguno (21,4); ser& el reino de la luz, donde no hay tiniebla
alguna (21,23; 22,5).

21,9-22,5: La Jerusaién mesianica. Muchos de los rasgos con jos que describe el vidente
la Jerusalén mesianica son tradicionales (cf. la novela de José y Asenet: AAT 2111 259-
327). En el mundo nuevo ya no existe la tirania del tiempo: no hay sol ni luna, que lo
marcan y sefialan. Tampoco hay mar (simbolo del Caos y de las potencias hostiles a Dios)
ni Templo. La ausencia de santuario en la nueva Jerusaién es polémica y se dirige contra
la funcion del templo en el antiguo Israel. Con el sacrificio redentor de Cristo ya cumplido,
sobra todo templo terreno (Heb 8-10). 21,24-25: La Jerusaién futura cumple con todas las
expectativas de la restauracion judia: las naciones caminardn a su luz y a ella vendran el
esplendor y ios tesoros de los gentiles (Is 60,3.9). 22,6-21 son la conclusion de la obra: las
visiones son auténticas. El autor se proclama profeta. Siguiendo la tradicién apocaliptica
desde el profeta Zacarias, también Juan afirma que un angel le ha servido de ayuda e
intérprete para transmitir sus oraculos. El autor no trata de mantener ningln secreto como
otros apocalipticos: no sella su libro. Para participar de los bienes finales no hace falta
ningln conocimiento especial, sino ser cristiano: «El que tenga sed que se acerque y el
gue quiera recibira gratuitamente agua de vida»: 22,17. «El tiempo esta cerca» insiste en la
afirmacién de 2,6: «Dios ha enviado a su angel para manifestar lo que ha de suceder
prontox»: el fin del mundo es inmediato (1,1; 3,11; 16,15).

5. ¢Es el Apocalipsis un libro auténtico de visiones personales?

El autor del Ap afirma expresamente al inicio de su libro que éste es la plasmacion por
escrito de una revelacion personal (1,1). A lo largo de !a obra repite: «Cai en éxtasis»
(1,10), «Vi» (5,1; 8,2; 10,1; 14,1, etc.). Todo el libro parece respirar una atmdésfera de
autenticidad y de participacién personal en lo que se describe. Sin embargo, esta
impresion se tambalea cuando se piensa que gran parte del libro estd compuesto a base
de textos escritos anteriores. El lenguaje, las alusiones, las palabras sueltas y expresiones
(aunque nunca una cita explicita) del Antiguo Testamento aparecen por todas partes en la
obra. Es claro que el autor se inspira en la Escritura sagrada, sobre todo en los libros del
Exodo, Daniel, Ezequiel, Isaias y Zacarias, no sélo para la expresion literaria, sino para el
contenido mismo de sus visiones, que repiten casi al pie de la letra algunas de las que
tuvieron esos profetas anteriores. Los analisis literarios revelan también sin duda alguna
qgue el autor del Ap utiliza otros textos apocalipticos previos que no pertenecen a la
Escritura y los incorpora a su libro. Asi se han sefialado que los pasaje siguientes tienen
como base escritos apocalipticos anteriores al autor; 7,1-12; 11,1-14; 12,1-18 + 13,1-18;
17,1-17; 20,1-22,5. El nimero de paginas que ocupan estos pasajes en el Ap es notable.
Ademas el Ap se nos muestra como una obra de estructura bastante bien planeada y
cuidadosa. Uniendo estos hechos se impone una conclusién: es posible que el autor



tuviera auténticas visiones como base o impulso de lo que escribe, pero no cabe duda de
gue el resultado final, el escrito presentado para su lectura litdrgica, es un producto
netamente literario y artificial, compuesto en la soledad de un escritorio de autor. Este
intentd hacer una obra con una estructura basada fundamentalmente en los niUmeros siete,
cuatro y tres. Pero ej uso de materiales previos no le permitié un ajuste perfecto. A pesar
de este defecto, el Apocalipsis estd muy logrado literariamente, y recoge, asimila y
presenta renovadamente a sus lectores una tradicion literaria de revelaciones ya antigua
en ei judaismo.

6. Intencion del libro y su interpretacion

La intencion del Apocalipsis es servir de consuelo a sus lectores cristianos. La comunidad
en la que vive su autor se siente angustiada: ha padecido algunas persecuciones por parte
de las autoridades y barrunta que en un inmediato futuro vendran otras més y peores. El
opresor, el Imperio, vivira momentos de engreimiento; !a persecucion se recrudecera. Pero
ello no es mas que un espejismo de triunfo. El fin de la historia, dispuesta desde el
principio de ios tiempos por Dios, se acerca. Esta idea les ayudara a ser fieles hasta el final
y recibir la recompensa. Por tanto, el autor pretende ciertamente presentar una profecia del
fin del mundo, pero estaba absolutamente convencido de que ese final ocurriria durante su
generacion: el fin es inminente. El libro subraya expresamente la contemporaneidad de sus
lectores (1,9: «vuestro compafiero en (a tribulacién») enviandoles cartas sobre el estado
actual de sus comunidades (caps. 2-3) e insistiendo en que su libro no es secreto (22,10),
sino una especie de misiva que debe ser leida en publico (1,4; 22,18) en el tiempo
presente. No era intencion del autor, ni mucho menos, ofrecer un paradigma intemporal del
fin del mundo para que las generaciones futuras que leyeran su libro tuvieran signos y
sefiales por medio de las cuales pudieran interpretar sucesos de su propia época y
predecir exactamente e) final. Es importante para entender ej Apocalipsis caer en la cuenta
de que esta actitud de los lectores modernos no es posible de acuerdo con los patrones del
libro. Como ocurrié con otras profecias, la del Apocalipsis no se cumplié. El que intenta
entenderlo hoy dia ha de tener en cuenta este hecho, y leer la obra como lo que es: una
pintura del fin del mundo destinada a lectores de finales de! siglo | de nuestra era, y no
para los siguientes. Fue una obra absolutamente del momento, condicionada por las
circunstancias y el pensamiento de la época.

La Iglesia, que consagro al Apocalipsis como santo introduciéndolo en la lista de libros
sagrados, se vio obligada a interpretarlo mas simbdlicamente aln de lo que pretendia el
autor, y a pensar que la revelacion que contiene es intemporal y se reduce a unas cuantas
lineas generales: en el final —cuando sea, impredecibie con los datos del libro— habra
mucha gente que aun no se ha convertido a Jesus. Por medio de castigos y cataclismos, el
Salvador intentara convencerlos casi a la desesperada. Como eso no ocurrira, tendra lugar
el juicio universal. Los buenos seran premiados y los malos, castigados. Los buenos iran al
paraiso y alli habra una bienaventuranza sin limites.

7. Autor
Vimos ya que al contrario que en otras obras apocalipticas de la misma época o
inmediatamente anteriores, el autor no disfraza su identidad. No se le ocurre poner su obra



bajo la falsa autoria de un profeta deJ pasado. Sabemos ya perfectamente que en el
cristianismo primitivo jos profetas desempefiaban un papel rector en la comunidad muy
importante {cf. pp. 143s}. Juan es uno de esos profetas y proclama que a través de él
habla el Espiritu de Jests y JeslUs mismo. ¢Quién es este Juan? En realidad no
conocemos de él mas que el nombre y el &mbito en ei que se movia, Asia Menor, aunque
en su época debi6 de ser un personaje muy conocido al que bastaba designar sélo por su
nombre. La tradicion posterior ha afirmado que este Juan es uno de los doce apdéstoles de
Jesus, el hijo del Zebedeo, el autor del Cuarto Evangelio. Pero esta afirmacion es
imposible por varias razones: « Juan, el hijo del Zebedeo, murid martir en los afnos 40 de
nuestra era. EI Ap indica con cierta claridad que esta escrito en tiempos del octavo
emperador del Imperio (17,10), o en todo caso durante el reinado del sexto..., lo que nos
sitia bastante mas alla de los afios 40 del siglo [. * Descattado este Juan, queda el autor
del Cuarto Evangelio al que la tradicion denomina también Juan. (Salieron el Apocalipsis y
el Cuarto Evangelio de la misma pluma? La respuesta es también negativa. Ya desde
mediados del siglo 1I[ algunos Padres de la Iglesia (en concreto Dionisio de Alejandria)
cayeron en la cuenta de que —a pesar de algunas concomitancias por ser cristianos
ambos autores— el lenguaje y las ideas del Ap no se parecen en nada o casi nada al
lenguaje y mundo conceptual del Cuarto Evangelio. Los analisis mas modernos, desde el
siglo XIX, confirman este punto de vista: la lengua y la teologia son muy diferentes. Es
totalmente imposible que un mismo autor tuviera un modo de expresarse y unas ideas tan
diversas. Ademas, a diferencia del autor del Cuarto Evangelio, elApocalipsis no presenta a
su autor como testigo ocular o apdstol de Jesus. Todo lo contrario, los apdstoles son para
el Juan del texto una entidad gloriosa del pasado cristiano (18,20; 21,14), entidad a la que
él no pertenece. » Tampoco es el Juan del Apocalipsis el autor de las Epistolas johanicas.
El argumento convincente es el mismo: la enorme diversidad de lenguaje y de conceptos
teoldgicos. « Tampoco tenemos argumentos serios para identificar a este Juan de Patmos
con el «presbitero Juan», un importante personaje cristiano de Asia Menor, del que nos
habla un escritor cristiano antiguo, Papias de Hierapolis, en un fragmento recogido por
Ensebio de Ceséarea (Historia eclesiastica 111 39,4). Al parecer este preshitero era un
griego de nacimiento, mientras que el autor del Ap parece alguien cuya lengua materna era
el arameo o el hebreo, como se deduce con claridad de la obra misma.

Descartados estos parentescos no nos queda mas que afirmar lo que deciamos al
principio: conocemos el nombre del autor y su ambito de residencia, pero nada mas.
Probablemente el escritor era un judeo Cristiano nacido en Palestina, que conocia de
memoria el Antiguo Testamento y otras obras apocalipticas, que emigré6 a Asia Menor,
probablemente debido a las convulsiones politicas y guerreras de la revolucion judia contra
Roma durante los afios 66-70. En estos acontecimientos creyo él ver el inicio del fin.

8. Fecha de composicion

No es facil dilucidar este punto precisamente por el uso por parte del autor de materiales
previos. Hay pasajes, en especial parte del capitulo 11, que parecen estar escritos durante
0 poco después de la época del emperador Nerén (54-68) ya que quizd sean una alusion a
la guerra judia del 66-70. Pero en conjunto, en su redaccién actual, la obra debe ser un
poco mas tardia. La tradicidén de la Iglesia sefiala desde Ireneo de Lyon (Adv. Haer. V 30,3)



gue el Ap se compuso durante el reinado de Domiciano. Para situar temporalmente la
composicion del Ap ayudan las siguientes consideraciones: a) La obra debe ser posterior al
70 por las alusiones, ya mencionadas, a la guerra judia que acabd en ese afo. b) El autor
supone un momento de persecuciones en Asia Menor (1,9; 6,9-11; Il Iss; 13,Iss, etc.). No
puede ser la época de Nerdn, pues su persecucion anticristiana se limité a la ciudad de
Roma.

¢) Hay un recrudecimiento de la exigencia de dar culto al Emperador, y ei que no lo cumpla
con esta obligacion civica corre un peligro cierto. d) Durante la época de Domiciano
empezd a tomar forma la posibilidad real de que los gobernadores provinciales
persiguieran por su cuenta a los que no profesaban la religion tradicional del Imperio, ya
gue ello estaba de acuerdo con la politica imperial y agradaba al Emperador. Por
consiguiente, el conjunto de circunstancias del Apocalipsis cuadra mejor con la época de
Domiciano (81-96) que can la de cualquier otro emperador. Sin embargo, la historiografia
moderna tras un andlisis exhaustivo de las fuentes sefala que en tiempos de Domiciano no
hubo estrictamente una persecucién de &mbito general contra los cristianos ni contra
ninguna otra religion. Ante este hecho evidente solo resta una solucion que satisfaga esta
constatacion y la que se deduce de los parrafos anteriores: es posible que por deseo de un
efecto literario mas acusado el autor del Apocalipsis, que escribia ciertamente en tiempos
de Domiciano, haya exagerado un poco el ambiente de persecucion, o haya trasladado al
presente lo que él esperaba en un futuro inmediato.

EL NUEVO TESTAMENTO Y LAS RELACIONES CON EL ESTADO

Es éste un problema candente del cristianismo primitivo que el Apocalipsis ha planteado
con toda crudeza y que tiene en el Nuevo Testamento una multitud de respuestas no
concordantes entre si. Veamoslo en breve panoramica. La postura de jesiis era muy
contraria a unas buenas relaciones con el Estado tal como se presentaba en Galilea y
Judea. El Jesus que podemos reconstruir analizando los estratos evangélicos mas
antiguos parece distar bastante del Cristo pacifico y universalista de otra linea de la propia
interpretacion evangélica. Desde la perspectiva de un Jesus que predica la venida del reino
de Dios en la atmosfera del nacionalismo de su tiempo, teocratico, insatisfecho ante la
situacién social de su pais —aunque Jesus no tuviera intereses politicos directos a pesar
de su entrada mesianica en Jerusalén— podemos colegir muy bien cual fue su postura
respecto al Imperio romano y su vida cultural, politica y econémica: poco o ningun aprecio,
rechazo, antagonismo hasta la propia muerte de manos de un gobernador romano.

La posicién de la comunidad primitiva judeocristiana apenas variaria respecto a la de Jesus
en cuanto al problema de sus relaciones con un Estado impuesto por los romanos. Su
aprecio por el Templo, su vision religiosa esencialmente judia, el tenor de sus dirigentes,
como Santiago, denominado «el Justo» incluso por los no cristianos por su exacto
cumplimiento de la Ley, no permite suponer cambio ninguno respecto a su posicion hacia
el Estado. Tampoco lo tendria el grupo que recopild ia fuente Q. El Apocalipsis ha
mostrado un panorama parecido, pues es un exponente claro de la tendencia
judeocristiana dentro del cristianismo. Hemos visto que el autor insta a sus lectores a no
participar en la vida del Imperio: lo mismo que el pueblo antiguo de Israel habia padecido
bajo el yugo violento de asirios, caldeos y seléucidas, del mismo modo el muevo y



definitivo Israel —los cristianos— no debia tener parte alguna en las exigencias religiosas y
sociales del Imperio. Domiciano era el infame Neron redivivo; Roma la gran prostituta, y el
Imperio, la Bestia, que a instigacion de Satanas se constituye en el adversario, anticristo,
por excelencia de JesUs y su pueblo. Se impone la resistencia, la no participaciéon ni
siquiera en el entramado econdmico del Imperio (Ap 13,17), incluso la aceptacion de la
muerte por no convivir y adorar a la Bestia. El anhelo de estos cristianos era la destruccion
del Imperio, junto con el mundo presente para que se instaurara por fin el reino de Dios,
creandose la nueva Jerusalén en el marco de un nuevo cielo y una tierra nueva (Ap 19-22).
Es imposible hallar postura mas encontrada y hostil frente a la estructura del Imperio
romano.

Otro panorama Totalmente distinto presenta la comunidad helenistica, sobre todo la
paulina. Como ya hemos apuntado (pp. 271 y 297), una de las aportaciones de Pablo
consistio en introducir en el cristianismo, ayudado por concepciones de talante gnéstico, un
sentido radicalmente espiritualista y ultrarerreno. La sabiduria que él predicaba «no era de
este mundo» {1 Cor 2,6), sino un misterio oculto que Dios preordené antes de los siglos. El
mundo material es malo, en cuanto caido y sometido a las potencias demoniacas; el
hombre sélo puede salvarse por la accion interior del Espiriru. Esta devaluacion absoluta
de lo material en la vida humana entrafia un grave pesimismo en lo que respecta a fa
situacion del ser humano en este mundo: es un pasajero en un mundo eminentemente
satanico, es como un extranjero en una cultura y un orden social carentes de valor en si.
Esta radical devaluacion del mundo seré el soporte de una consideracion de la politica o de
la participacion en la vida del Estado como algo ajeno, y sera también el sustento de una
actitud de huida interior, absolutamente conformista. Esta actitud se pone de relieve en
primer lugar en el ambito social, respecto al cual Pablo aconseja la méas absoluta
resignacion ante las estructuras vigentes en el Imperio, por ejemplo, la esclavitud, jamas
cuestionada. En esta perspectiva se explica bien que Pablo formule el principio de
obediencia casi absoluta al orden y al poder civil establecido: se trata de mostrar una
aceptacion conformista de la situacion mundana, reflejada aparentemente en la mas daécil y
absoluta sumision al Estado, aunque en el fondo no sea mas que indiferencia consecuente
a una falta de interés. «Sométanse todos a las autoridades constituidas, pues no hay
autoridad que no provenga de Dios, y las que existen por Dios han sido constituidas. De
modo que quien se opone a la autoridad, se rebela contra el orden divino, y los rebeldes se
atraeran sobre si mismos la condenacion» dice el Pablo de Romanos (13,1-2). Para las
autoridades romanas los discipulos de Pablo serian subditos ideales —todo lo contrario de
i0 que debieron ser Jesus y sus mas inmediatos seguidores— y extraordinarios por lo
sumisos, aunque carecian en verdad de todo impulso verdadero interior para participar
realmente en la vida del Imperio. La literatura postpaulina que sigue las huellas del Apéstol
comparte las mismas ideas que su maestro. Las Epistolas Pastorales predican también la
aceptacion de los principios paulinos de sumision y obediencia a las autoridades. Leemos
en la Carta a Tito: «kAmonéstales que vivan sumisos a los magistrados y a las autoridades,
que les obedezcan y estén prestos para toda obra buena» (3,1). La segunda y tercera
generacion paulina ira consolidando este talante social y politico respecto al Imperio, que
poco a poco, a lo largo de los siglos ni y IV, se ird conformando en un cuerpo sélido de
doctrina. La antigua tesitura de Jesus y sus discipulos se va acomodando con rapidez a las



realidades del Imperio helenistico-rom ano. Asi el autor de la primera Epistola de Pedro,
quizas en realidad un discipulo de Pablo, cuando se propone fortalecer a sus lectores ante
la dureza de los tiempos de persecucion, desalienta a la vez todo intento de resistencia
activa. El autor exhorta sin equivocos a la estricta sumisiébn al emperador y sus
gobernantes... «Por amor del Sefor estad sujetos a toda institucion humana; ya al
emperador como soberano; ya los gobernadores como delegados suyos... tal es la
voluntad de Dios» (2,13-15

Asi, a lo largo de los diversos estratos del cristianismo del primer siglo tal como se muestra
en el Nuevo Testamento observamos una evolucidon muy rapida respecto a las relaciones
con el Estado, encarnado en el Imperio romano. En Pablo y en la literatura postpaulina se
afirman los fundamentos de la ideologia conservadora del Nuevo Testamento gracias a su
sistema de apoyo, directo o indirecto, a los poderes constituidos. En un tiempo no muy
lejano y cuando la venida del mesias se aleje definitivamente del horizonte inmediato, el
cambio se hara mas perceptible: de haber sido en origen el grupo de los seguidores de
Jesus radicalmente antagonico a todo lo romano, la religion cristiana pasara en tres siglos
a ser la base y el sustento del Imperio.



