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Resumen: El libro del Apocalipsis pue-
de ser un excelente ejemplo de cémo
el Nuevo Testamento estaba latente en
el Antiguo y éste se hace patente en el
Nuevo (Dei Verbum, n.16). Exami-
nando tres textos de claro contenido
cristolégico tomados del didlogo ini-
cial y del corpus principal, se observa
que los numerosos titulos que el autor
del Apocalipsis aplica a Cristo tienen
su origen en atribuciones similares del
Antiguo Testamento aplicadas direc-
tamente a Dios. Se descubre asi una
cristologfa teocéntrica en el libro basa-
da en una actualizacién de textos vete-
rotestamentarios. El evento de Jesus es
la clave para comprender el Antiguo
Testamento y éste, a su vez, ilumina la
comprensién de dicho evento.
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Abstract: The book of Revelation may
be an excellent example of how the
New Testament was latent in the Old
Testament and the Old Testament is
revealed in the New Testament (Dez
Verbum, n.16). When examining three
texts that have a clear Christological
contents taken from the initial dialo-
gue and the principal corpus, we obser-
ve that the numerous titles that the
author of the Revelation attributes to
Christ have their origin in similar at-
tributions in the Old Testament that
are applied directly to God. In this
way a Theocentric Christology is dis-
covered, based on the way in which
the Old Testament texts are adapted to
the new vision. The event of Jesus is
the key to understanding the Old Tes-
tament, while the latter also illumina-
tes our comprehension of the former.
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La constitucién sobre la revelacién divina Dei Verbum del concilio Vatica-
no II subraya: «Dios, pues, inspirador y autor de ambos Testamentos, dispuso las
cosas tan sabiamente que el Nuevo Testamento est4 latente en el Antiguo y el An-
tiguo estd patente en el Nuevo. Porque, aunque Cristo fund6 el Nuevo Testa-
mento en su sangre (cfr. Lc 22,20; 1 Cor 11,25), no obstante los libros del An-
tiguo Testamento recibidos integramente en la proclamacién evangdlica,
adquieren y manifiestan su plena significacién en el Nuevo Testamento (cfr. Mt
5,17; Lc 24,27; Rom 16,25-26; 2 Cor 3,14-16), ilustrandolo y explicindolo al
mismo tiempo» (n. 16). Una excelente ilustracién de la regla mencionada arriba
puede ser el Apocalipsis de san Juan. Los investigadores reconocen undnime-
mente que la presencia del AT en el Apocalipsis, en comparacién con otros libros
del NT, es mds amplia y es muy singular. Es como una matriz cultural y teolégica
de este libro. Los exegetas difieren en cuanto al niimero de referencias encontra-
das, pues algunos admiten tnicamente aquellos textos que son casi una cita exac-
ta del AT; otros incluyen alusiones muy lejanas o ecos de los textos veterotesta-
mentarios; finalmente, otros hablan de referencias de caricter muy general . Esta
diversidad de opiniones muestra las dificultades que encuentran los investigado-
res del Apocalipsis a la hora de precisar las referencias veterotestamentarias. A.
Vanhoye sugeria que la influencia ms grande sobre el Apocalipsis era la del libro
de Ezequiel?; A. Farrer vefa la influencia del libro de Daniel?, aunque no inten-
t6 probar su tesis. Lo hizo G.K. Beale, observando esta influencia tanto en la teo-
logia como en la misma estructura del libro*. Otros investigadores indicaban
otros textos del AT, sobre todo de Isafas, Salmos y Cantar de los Cantares®. No
pocas veces, se podria denominar el Ap un «mosaico de citas y alusiones vetero-

1. Muy dtil a este respecto es una sinopsis de las posibles referencias veterotesta-
mentarias en el Ap presentada por U. VANNI, Apocalisse e Antico Testamento. Una sinos-
st. Pro manuscripto ad uso degli studenti, Roma 1996. '

2. A. VANHOYE, «Lutilisation du livre d’Ezéchiel dans 'Apocalypse», en Bib, 43
(1962) 436-472.

3. A. FARRER, The Revelation of St. John the Divine, Clarendon, Oxford 1964, 7.23.

4. G.K. BEALE, «The Influence of Daniel upon the Structure and Theology of John’s
Apocalypse», en JETS, 27 (1984) 413-423; IDEM, The Use of Daniel in Jewish Apo-
calyptic Literasure and in the Revelation of John, U.P. of America, Lanham 1984.

5. Entre otros: A. FEUILLET, «Le cantique des cantiques et 'Apocalypse», en RSR, 49
(1961) 321-353; E. LOHSE, «Die alttestamentliche Sprache des Sehers Johannes. Text-
kritische Bemerkungen zur Apokalypse», en ZNW, 52 (1961) 122-126; A. GANGEMI,
«Lutilizzazione del Dt-Is nell’ Apocalisse di Giovanni», en Euntes Docete, 27 (1974) 109-
144.311-339; B. MARCONCINI, «Lutilizzazione del testo masoretico nelle citazioni isaia-
ne dell’Apocalisse», en RivBib, 24 (1976) 113-136; J.L. MONGE GARCIA, «Los Salmos en
el Apocalipsis», en Cistercium 28 ( 1976) 269-278; 29 (1977) 19-48; ]. FEKKES, Laiah and
the Prophetic Traditions in the Book of Revelation, en JSNTSup, 93, Sheffield 1994; S. Mo-
YISE, The Old Testament in the Book of Revelation, en JSNTSup, 115, Sheffield 1995; G.K.
BEALE, John's Use of the Old Testament in Revelation, JSNTSup, 116, Sheffield 1998.
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testamentarias». No cabe ninguna duda que el AT y su uso juegan un papel de
primordial importancia en el Ap, aunque este papel no siempre es reconocido
por los exegetas®. No encontramos en el Ap citas reflexivas o de cumplimiento,
a ejemplo del Evangelio segtin san Mateo, introducidas con una férmula de ci-
tacién concreta. Los textos del AT se incluyen directamente en el discurso del au-
tor y el grado de su contacto con el texto original es distinto: desde alusiones cla-
ras hasta otras mds lejanas. G.K. Beale habla de alusiones claras, probables y
posibles”. Muchas veces no se puede afirmar con toda seguridad si Juan depen-
de del texto hebreo o griego del AT y menos de qué traduccién.

Un ejemplo de empleo de los textos del AT por el autor es su cristologfa.
No es el objeto de este estudio la presentacién de la cristologfa completa del Ap.
Quisiéramos solamente fijar la atencién en un detalle caracteristico. Todo el li-
bro del Apocalipsis subraya la relacién tnica entre Jests y Dios, Padre de Jests
(cfr. 3,21). Desde el inicio de su obra, el autor del Apocalipsis quiere subrayar
la dignidad divina de Jesucristo. El libro no usaré la palabra «Dios» ninguna vez
para referirse a Jests. Sin embargo, el autor habla de Dios empleando titulos e
im4genes que en otros lugares de su obra aplica a Jests y habla de Jests utili-
zando los titulos e im4genes que luego se referirdn a Dios; por tanto se puede
hablar de una cristologfa teocéntrica. En este momento hay que preguntar por
las fuentes de esta cristologfa. Juan en su visién de Dios y de Cristo no crea to-
do desde el principio, sino que de una manera original y creativa alude a las tra-
diciones judias y judeo-cristianas. Su libro —usando las palabras de Bauck-
ham— es «el fruto del conocimiento de Dios profundamente meditado»®. Este
conocimiento de Dios se basa sobre todo en el Antiguo Testamento. Tenemos
que darnos cuenta de que los primeros destinatarios del Apocalipsis con mucha
probabilidad, mucho mis que nosotros ahora, identificaban bien las alusiones
biblicas y las connotaciones histéricas usadas por el autor. De esta manera, la
cristologfa teocéntrica del Apocalipsis es un ejemplo de reinterpretacién del
Antiguo Testamento en el Nuevo, aunque no falten ejemplos que no se basan
en el AT. En la presentacién de la cristologia del Ap es importante investigar el
pensamiento del hagiégrafo y permanecer en sus categorias intelectuales (no
tratarlo como un apéndice para la cristologia de otros libros del NT o como in-
troduccién de estos datos en un esquema a priori). Luego, hay que recordar que
no todos los datos cristolégicos de este libro se limitan a los sustantivos (titu-

6. Uno de los ejemplos a los que puede prestarse atencién con un andlisis exacto de
las alusiones veterotestamentarias es el comentario de G.K. BEALE, The Book of Revela-
tion. A Commentary on the Greek Text, Erdmans, Grand Rapids 1999.

7. G.K. BEALE, The Book of Revelation, 78.

8. R. BAUCKHAM, Lz teologia dell’Apocalisse, Paideia, Brescia 1994, 39.
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los, nombres); muchos de ellos manifiestan a través de las imagenes méviles la
descripcién de la funcién de Jesds. En razén de la extension de esta presenta-
cién, no van a ser comentados todos los ejemplos de la cristologia teocéntrica.
Nos detendremos solamente en aquellos que aparecen en la primera parte del
Ap (Ap 1-3) y mis en aquellos que tienen como fuente el AT.

1. CRISTOLOGIA TEOCENTRICA EN EL DIALOGO INTRODUCTORIO
(Ap 1,4b-8)

En Ap 1,4b-8, para la mayorfa de los exegetas que admiten el caricter li-
tirgico del Ap, se expresa el didlogo inicial®. Se empieza con la férmula del sa-
ludo inicial que en su estructura se apoya en el triple &md («de»): «gracia y paz a
vosotros de parte del que es y era y ha de venir, de parte de los siete espiritus que
estdn ante su trono y de parte de Jesucristo, el testigo fidedigno, el primero en
nacer de la muerte y el soberano de los reyes de la tierra». Lo que llama la aten-
cién en este saludo del Ap son las anomalfas gramaticales. Después de utilizar
por primera vez la preposicién a0, deberfamos esperar la forma del genitivo, sin
embargo tenemos la forma del nominativo: 6 fv kel & &pyduevoc. Sorprende
también la férmula después del tercer ¢md. El autor empieza correctamente con
la forma del genitivo "Incob Xp1otod, sin embargo inmediatamente después pa-
saa la férmula en el nominativo 6 pdptug 6 ToTdg, 6 MPWTOTOKOC TGV VeKPRY
kal 6 dpywv TGV Paciiéwv T yAc'®. Tenemos aqui el llamado solecismo, es
decir, la incorrecta conjuncién de palabras en la frase, lo que en el mundo anti-
guo fue considerado, por un lado como testimonio del provincialismo del esti-
lo, desviacién de los ideales del estilo retérico; por otro lado, si era introducido
con intencién en la frase, conseguia el estatus de figura retérica'. Hay que re-
chazar la tesis de que la incorreccién de la sintaxis fuera el resultado del poco co-
nocimiento de la lengua griega del autor, porque ya dentro de la misma unidad
el autor aplica correctamente las reglas gramaticales. Més bien ha de notarse en
estas incorrecciones una cierta intencionalidad y, en consecuencia, mirar a la

9. Cfr. U VANNIL, LApocalisse: ermeneutica, esegest, teologia, EDB, Bologna 1988,
101-113.

10. Los autores Antiguos vefan esta dificultad, por tanto Victorino de Petrau o
Primario después del primer «de» afiadian el genitivo 8eod, pero Casiodoro afiade el
genitivo kup1od. En el v. 5, para armonizar el genitivo 'Inood XpLatod con 6 pdptue 6
TLOTOG, O TPWTGTOKOG TAV Vekpdy kel O &pywy TGV Padtriéwy thc yAc, Andrés de
Cesarea y Aretas introdujeron el pronombre relativo 8c.

11. Cfr. A. OKOPIEN-SLAWINSKA, Solecyzm, en J. StAWINSKI (eds.), Sownik terminéw
literackich, Wrockaw-Warszawa-Krakéw-Gdarisk 1988, 475.
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fuerza de la expresién 2. Podria ser para los oyentes una sefial clara que llama la
atencién sobre los puntos importantes de la lectura. G. K. Beale piensa que el
attor utiliza los solecismos como signos de alusiones veterotestamentarias .

La primera persona —Ia fuente de «la gracia y la paz»— es expresada por
una férmula tripartita, homogénea gracias al uso del triple articulo: 6 Gv kel
6 fv kol 6 &pxduevog que se repite en distintas formas en todo el Ap (1,8; 4,8;
11,17; 16,5) ™. En este titulo, los exegetas notan la alusién clara a Ex 3,14 don-
de Dios, respondiendo a la peticién de Moisés, le revela su nombre, cuya ex-
plicacién acaba por ser la traduccién de los LXX: &y& €lur 6 Gv. Se puede ob-
servar ademds en este titulo una reflexién respecto de la doble o triple
descripcién temporal de Dios en Is 41,4; 43,10; 44,6; 48,12. Una analogia de
esta férmula se puede encontrar también en la tradicién exegética judfa: Tar-
gum de Pseudo-Jonatan a Ex 3,14 o Dt 32,39; Targum Neofiti a Ex 3,14; Mi-
drash Rabba a Ex 3,14; Midrasha Sal 72,1. Juan es el primer autor cristiano que
utilizé el nombre de Dios. Algunos exegetas creen que consideraba la paréfra-
sis del nombre de Dios como una forma no sujeta a declinacién, por eso ha uti-
lizado el solecismo en la férmula, dejando asi mds clara la majestad, la inmuta-
bilidad, la invariabilidad, la soberania de Dios". Segtin G. K. Beale, la férmula
no declinada en el Ap tendria que servir para subrayar que es precisamente una
alusién a Ex 3,14, Desde el punto de vista de la sintaxis, lo mas frecuente es
que el nominativo determine el sujeto. Quizds esta férmula sugiere que Dios si-
gue siendo siempre el sujeto en la historia de la salvacién .

De los textos mencionados en la tradicién exegética judia, la expresién
mds cercana a la férmula del Ap es la del Targum Pseudo-Jonatan a Dt 32,39:
«Yo soy quien soy...» MM *1T7 X1 X ', Subraya la eternidad de Dios, su tras-

12. U. VANNI, LApocalisse, 20-22.

13. G.K. BEALE, «Solecism in the Apocalypse as Signals for the Presence of Old Tes-
tament Allussions: A Selective Analysis of Revelation 1-22», en C.A. EVANS y J.A. SAN-
DERS, Early Christian Interpretation of the Scripture of Israel, JSNTSup 148, Sheffield
1997, 421-446.

14. Ap 1,8: 6 wv kol & v kal O épybuevog, O mavtokpdtwp - aquf la férmula del
nominativo corresponde a la sintaxis de la frase; en Ap 4,8: k0pLog 6 Bedg 0 Tavtokpdtwp,
o v koL & Qv kol & &pxbpevog - toda la férmula estd en nominativo en la funcién pro-
pia del vocativo, similar a otros dos textos: Ap 11,17: klpie & Bedg 0 Tavtokpdtwp, O Gv
kal 6 Av; y Ap 16,5: Alkawog €l, 6 v kot 6 A, 6 dovoc.

15. L.T. BECKWITH, The Apocalypse of John, Wipf & Stock, New York 1919, 124.

16. G.K. BEALE, The Book of Revelation, 188.

17. P. PRIGENT, LApocalisse di S. Giovanni. Traduzione e commento, Borla, Roma
1985, 28-29. El mismo autor luego se retracta de esta opinién (732).

18. Para ver toda la discusién sobre este targum, cfr. M. MCNAMARA, New Testament
and the Palestinian Targum to the Pentateuch, AnBib, 27, Roma 1966, 97-112.
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cendencia que supera la triple dimensién del tiempo. McNamara pensaba que
el texto del Ap no depende de la tradicién relacionada con los LXX, sino pre-
cisamente del Targum Pseudo-jonasan. Al final, llegaba sin embargo a la con-
clusién que ambos textos podrian basarse en una tradicién litdrgica comin ¥,
El autor del Ap, en comparacién con el del Targum, hizo una cierta transfor-
macién afiadiendo o sustituyendo la expresién «el que seré» (mm) que corres-
ponde en griego a éadpevog, por «el que viene» (¢pxduevoc). Dios aparece no
solamente como eterno, absolutamente trascendente, sino como aquel que con
su iniciativa salvifica entra activamente en la historia de la salvacién en su tri-
ple dimensién del pasado, presente y futuro. -

El titulo de Dios, épyopevog tiene en el Ap una connotacién cristolégi-
ca. El verbo €pyopar se aplica a Jests siete veces: Ap 1,7; 2,5; 3,3.11;
22,7.12.20. Ya en el mismo didlogo litirgico donde Dios es presentado, al
principio y al final, como &py6pevog, se dird del mismo Jesds: «Mirad, viene
(€pxeton) en las nubes» (1,7). Al tener en cuenta la predileccién del autor por
lo simbélico, no resulta causal que se use siete veces este verbo referido a Jests.
El niimero siete expresa la plenitud. Jests es la plenitud del entrar de Dios en
la historia humana. Entre los siete anuncios de la venida de Jests merece aten-
cién el de 22,12: «Voy a llegar enseguida, llevando mi salario para pagar a cada
uno conforme a la calidad de su trabajo». Inmediatamente después de estas pa-
labras aparece la autodeterminacién de Jestis como el «Alfa y Omegan. Este tex-
to es una clara alusién a la profeca veterotestamentaria de Is 40,10; 62,11 so-
bre la venida de Dios como un juicio, afiadiendo el fundamento de tal juicio
de Dios («segtin los hechos del hombre») de acuerdo con Pr 24,12. Juan opera
aqui un cambio no tanto del contexto de la alusién veterotestamentaria sino
mds bien de la aplicacién del texto: el atributo divino de juzgar en el dltimo dia
pertenece a Cristo. En este lugar se omite cualquier relacién a Dios Padre que
se observaba todavia en 14,14-20, donde el Hijo parece esperar las érdenes del
Padre respecto a la cosecha y la vendimia. Aqui, el Hijo es igual al Padre: le sus-
tituye plenamente®.

Al final del didlogo encontramos la autoexpresién de Dios «Yo soy el alfa
y la omega, el que es y era y ha de venir, el todopoderoso» donde todos los titu-
los se ajustan en un quiasmo temdtico (A: «Yo soy el alfa y la omega»; B: «el que

19. M. MCNAMARA, New Testament and the Palestinian Targum, 112. Serfa dificil de-
mostrar la dependencia directa o incluso indirecta del texto del Ap 1,4 del mencionado
Targum, sobre todo por motivo de su cuestionable datacién; sin embargo, no se puede
rechazar la tesis de la existencia de una fuente litiirgica comtn a ambos textos.

20. Cfr. A. JANKOWsKI, «Transcendencja Chrystusa wedtug Apokalipsy Janowej», en
RBL, XLVII (1994) 95.
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es y era y ha de venim; A: «el todopoderoso»), y donde la férmula conocida del
saludo inicial es percibida en el marco de dos titulos: «Alfa y Omega» y «Todo-
poderoson. La expresién: «Yo soy [Yo] Alfa y Omegan se refiere a Dios también
en Ap 21,6 donde aparece conjuntamente con la férmula «Principio y Fin» (f)
&pxm kol T0 TéAag). Estas dos expresiones tienen al mismo tiempo connotacién
cristolégica. Las encontramos en relacién con Jestis en Ap 22,13 donde la
férmula ha sido ampliada por el titulo «Primero y Ultimo» (6 mp&tog kel 6
€oyarog), referido a Jests en la visién preliminar (Ap 1,17; cfr. 2,8). De esta for-
ma, Ap 22,13 se convierte en la sintesis de los tres titulos que definen a Jestis.
Todos estos sitios citados en la lectura sincrénica forman un quiasmo (A: Dios
- 1,8; B: Cristo - 1,17; A’: Dios - 21,6; B”: Cristo - 22,13) que subraya la iden-
tificacién de Cristo con Dios?. Apreciaremos todavia mis esta identificacién de
Dios y Cristo a través de la bisqueda de la matriz veterotestamentaria de estos
titulos. La expresién «el Primero y el Ultimon es una alusién al Deuteroisafas que
aparece como autoexpresién de Dios: «Yo soy el Primero y el tltimo, fuera de
mi no hay Dios» (Is 44,4); «Yo soy. Yo soy el primero, y también soy el dltimo»
(Is 48,12; cfr. también 41,4). Por un lado, tenemos subrayada aqui la idea de la
eternidad de Dios, pero también, al fijarse en el contexto de la expresién del Dur-
Is (monoteismo exclusivo), la unicidad de Dios. Cuando Jestis en 1,17 habla de
su identidad «Yo soy el Primero y el Ultimon, entonces este titulo no le define
como segundo Dios, sino que le coloca en el «ser» del eterno y tnico Dios de Is-
rael que es fuente y fin de todas las cosas. El contexto estrictamente escatol6gi-
co de la titima enunciacién de Jests en el epilogo (22,13), es decir, la apertura
de las puertas de la eternidad por parte de El como Juez, sugiere que el comien-
zo y el fin no significan solamente la preexistencia y eternidad sino que lo sefia-
lan a El como un fin personal. Otra vez, Juan cambia la aplicacién de las alu-
siones veterotestamentarias de Dios al mismo Jesucristo.

El aspecto soteriolégico del nombre de Dios encontrard su continuacién
en los titulos referidos a Jesus en 1,15a. Desde el mismo inicio se puede notar
el paralelismo estrecho entre Dios y Jests: 1. Ya la misma estructura de los ti-
tulos es triple (6 pdptuc & moTE, 6 TPWTOTOKOG TAV Vekp@Y Kol O &pywv
TV Paotréwy Thg YAic); 2. Se nota el uso del solecismo que no solamente pue-
de indicar que se puede esperar una alusién veterotestamentaria, sino que, en
el contexto del saludo, muestra la dignidad divina de Jesus.

A Jestis se le aplican los titulos «el testigo, este fiel, primogénito de entre
los muertos y el soberano de los reyes de la tierra» (1,5a). Estos titulos apare-
cen en distintas formas en otras partes del libro (3,7.14; 19,11). Son titulos

21. A. JANKOWsKI, «Transcendencja Chrystusa», 86.
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que tienen cierta familiaridad, por lo menos contextual, con el Sal 89,28.38,
cuyo contexto directo habla de David como un rey ungido que va a dominar
a todos sus enemigos y su descendencia que va a ocupar su trono para siempre
(cfr. Sal 89,19-32). Este salmo fue interpretado por la tradicién judia en clave
mesidnica. Su relacién con los textos mencionados del AT indica la reinterpre-
tacién cristiana de la profecia mesidnica. Todo el testimonio sobre Jestis, o tes-
timonio de Jests, se orienta hacia la historia de la salvacién que precisamente
llega en El a su plenitud. Juan ve en Jestis al rey davidico ideal. El titulo «tes-
tigo» con referencia a Jests no tiene paralelismos en los escritos del NT; sin em-
bargo, se pueden encontrar modelos para él en el AT. En Is el mismo YHWH
se presenta como testigo en la escena del juicio celebrado contra otros dioses
paganos (41,1.21-24.29). No aparece ah{ esta palabra, pero su funcién es pa-
recida. Los «testigos» son llamados los israelitas, confesores de monoteismo cu-
yo testimonio consiste en demostrar que solamente YHWH es Dios verdade-
ro (Iz 43,10.12; 44,8)™. En este contexto, no se puede negar que el titulo
«testigo» es no sélo un titulo mesidnico, sino que al mismo tiempo subraya la
trascendencia de Jests. Esta afirmacién confirma el contexto del versiculo en-
tero.

El segundo titulo, «el soberano de los reyes de la tierra» (0 &pyxwv @V
BaotAéwv tiig Yic) expresa la idea de la dominacién. La misma expresién «re-
yes de la tierra» tiene en el Ap connotacién negativa (cfr. 6,15; 17,2.18; 18,3.9;
19,19; 21,24). Los «reyes de la tierra» se manifiestan con los centros del poder
por los cuales Satanis realiza su obra en la historia. El dominio de Jests se ba-
sa en la victoria sobre ellos sometiéndolos a su poder. Durante la intervencién
final, Cristo es descrito sélo a través del titulo Baoiiele Baaiiéwv kal kipLog
kuplwv, «el rey de los reyes, el sefior de los sefiores» (17,14; 19,16), que pare-
ce equivaler a la férmula «el soberano de los reyes de la tierra». Este mismo ti-
tulo aparece en el AT sélo una vez, en Dn 4,37 (LXX) donde se refiere al mis-
mo Dios: 6TL abtée €ott Bedg TV Bedv kal klplog TGV kuplwy kol
Baotiele TGV Paoiriéwv. Lo encontramos también en 1 Hen 9,4. Parecidos a
éste los encontramos en Dn 2,47 (LXX: 8ed¢ t0v Bedv kal klpLoc TGV
BoorAedv), en Dt 10,17 (LXX: 6e0g TGV Bedv kal kipLog TV Kupiwv) o en
2 Mac 13,4 (Buoiretg v Puctréwy). En todas partes se refiere a Dios. Asi
pues, hay que considerar la expresién «soberano de los reyes de la tierra» como
un titulo divino. En 17,4 y 19,16 el titulo kiprog, que en el NT tiene varios
tonos semanticos, equivale a la palabra 8ed¢. Juan una vez més aplica a la per-
sona de Jesucristo textos del AT que se referfan a Dios.

22. Cfr. A. JANKOWSKI, Jam jest Alfa i Omega (Ap 22,13). Dopowiedzeni chrystologii
biblijnej wydanie drugie, rozszerzone, Krakéw 2000, 136.
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2. TEOCENTRISMO CRISTOLOGICO EN LA VISION INICIAL (Ap 1,9-20)

El corpus principal del Ap se abre con la visién inicial que es la cristofa-
nfa. Sin embargo, posee algunos elementos que permiten verla como una teo-
fanfa, lo que en consecuencia lleva a reconocer la dignidad divina de Jestis que
se estd revelando. Ya la misma estructura de la visién sugiere que se tratard de
la manifestacién de un ser trascendente. U. Vanni subraya en ella la alusién es-
tructural a Dn 10,1-21%, El comienzo de la visién llama la atencién del oyen-
te en su elemento fénico: «of detrds de mi una voz fuerte, como sonido de
trompeta que me dijo», que se convierte sin embargo en un elemento visual:
«escribe en un libro lo que ves» y luego, todavia mds: «me volvi para ver de
quién era la voz». Esta unién del sonido y la visién es una operacién tipica pre-
sente en los libros proféticos (cfr. Am 1,1). En la literatura rabinica encontra-
mos la identificacién entre la voz, la palabra y el mismo Dios*. Aqui empieza
la propia visién que tiene como objetivo a Cristo resucitado presente en su Igle-
sia. Analizaremos algunos elementos de la visién que sirven como ejemplos de
la cristologia teocéntrica.

La voz que escucha Juan es oida como una «trompeta hablante» (1,10b-
11). El genitivo Aeyovong une el habla no con la voz (tendria que ser la forma
Aéyouvoaw), sino directamente con la trompeta. Hay que prestar atencién al he-
cho de que Juan se detiene no tanto en el efecto acistico como en el simbéli-
co. Sobre todo, en el contexto de la teofanfa, la trompeta tenia el papel de pre-
parar el contacto directo con Dios (cfr. Ex 19,16; 20,18). La voz de la trompeta
(hbr. 987 5p) podria ser tratada como la imitacién de la voz de Dios”. Se pue-
de esperar que la voz que se oird va a ser la del mismo Dios. En este momento,
aparece «uno que parecfa un hijo de hombre» (BuoLog viov avBpcymou) que es-
t4 entre siete candeleros de oro que luego serdn descifrados como «siete iglesias»
(1,20). Se trata de la iglesia en la cual la liturgia se convierte en un espacio pri-

23. Cfr. U. VANNI, LApocalisse, 115:

1. Determinacién del lugar y otras circunstancias concretas: Dn 10,1-4; Ap 1,9-11;

2. Aparicién del «trascendente»: Dn 10,5-6; Ap 1,12-16;

3. La reaccién de debilidad por parte del vidente: Dn 10,7-9; Ap 1,17a;

4. Intervencién del que se aparece y confirmacién de la misién: Dn 10,10-21;
Ap 1,17b-20.

24. Cfr. ].H. CHARLESWORTH, «The Jewish Roots of Christology: The Discovery of
the Hypostatic Voice», en ScotfournTheol, 39 (1986) 19-41; contra G.K. BEALE, The
Book of Revelation, 208: «Charlesworth contends that the voice in Rev. 1:12 is itself an
hypostatic heavenly being, but all the Jewish parallels adduced in support of this can
just as well be understood as metaphors, personifications, or the result of Jewish anti-
anthropomorphismp.

25. Cfr. D.E. AUNE, Revelation 1-5, Thomas Nelson, Nashville 1977, 85.
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vilegiado e ideal de la presencia de Cristo*. El es presentado como Rey y Su-
mo Sacerdote (con cinturén de oro a la altura del pecho)?. En el NT la expre-
sién «hijo del hombre» es seguramente un titulo mesidnico y no hay ninguna
duda de que el Ap se sitiia en la misma linea de interpretacién. El punto de par-
tida para esta imagen es Dn 7. Para Daniel, el Hijo del Hombre es un ser
extramundano que aparece entre las nubes y se acerca al Eterno. Sin embargo,
el autor del Ap hace una modificacién intencionada de la imagen. El primer
contacto literario con Dn 7,13 es evidente: «Miraba yo en la visién de la no-
che, y he aqui con las nubes del cielo venfa uno como un hijo de hombre (TM:
w1295 LXX 'y ©: &g viog dv8puiTov), que vino hasta el Anciano en dias, y le
hicieron acercarse delante de él». El autor del Ap en lugar del adverbio ¢ usa
el adjetivo dpotog (correspondiente, parecido). Este adjetivo aparece con fre-
cuencia en Ap (21 veces de las 45 de todo el NT). En la mayoria de los casos,
se une con el dativo: sélo en dos casos, donde se refiere al hijo del hombre, es
decir en 1,13 y 14,14, lo encontramos con acusativo. En el primer caso, el ad-
jetivo indica la referencia que se debe verificar entre el elemento simbélico y la
realidad a la que el simbolo se refiere; en el segundo caso, al usar el acusativo,
se excluye la necesidad de pasar del simbolo a la realidad. El autor del Ap ha
realizado un cambio en comparacién con Dn 7,13 y al mismo tiempo ha usa-
do la construccién con acusativo para mostrar que en la persona que est4 entre
los candeleros se realiza con pleno sentido «el Hijo del Hombre» de Dn 7,13.
Juan hace mis modificaciones. Describe su aspecto, empezando por la cabeza:
«los cabellos de su cabeza eran blancos como la lana blanca, como la nieve»
(1,14). Otra vez encontramos aquf una alusién a la visién de Dn 7,9: «Estuve
mirando hasta que fueron puestos tronos y se senté un Anciano en dias, cuyo
vestido era blanco como la nieve, y el pelo de su cabeza como lana limpia, su

26. En esta imagen encontramos una clara alusién a —por lo menos— dos textos
veterotestamentarios, a saber, Ex 25,31 y Za 4,2 en los cuales se trata de siete candele-
ros de oro. Esta imagen recobra un nuevo sentido en Ap 1,20 donde se explica el sig-
nificado de los siete candeleros: «y los siete candeleros representan a las siete iglesias».
Un candelero de siete brazos, que en el AT era la imagen del pueblo de Dios, es referi-
do ahora a toda la Iglesia. Los siete candeleros crean un espacio sagrado que no se que-
da vacio: kal & péoy TGV Avxridv potov vidv &vBpdToy, «y en medio de estos sie-
te candeleros vi a uno que parecfa el Hijo del Hombre.

27. El término modnpng [«que llega hacia los pies»: es un hapax legomenon en NT]
aparece en LXX doce veces, de las cuales ocho se referian a las distintas partes del traje
del Sumo Pontifice. La localizacién del cinturén («a la altura de pecho») destaca al Hi-
jo del Hombre de otros personajes que también llevan el cinturén de oro (cfr. Ap 15,6
donde siete dngeles fueron vestidos con limpio y brillante lino y con los cinturones de
oro en el pecho mepl T 6T70N {Wrag ypuodc), y que subraya su extraordinariedad. El
es presentado a ejemplo del Sumo Pontifice, pero su funcién sacerdotal es totalmente
distinta, excepcional comparada con la conocida del AT.
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trono llama de fuego, y las ruedas del mismo, fuego ardiente». El autor del Ap
transpone la blancura del vestido del Eterno («Anciano en dias») a la cabeza y
cabellos del Hijo del Hombre. Le coloca no solamente en el mismo nivel de
trascendencia sino que lo iguala con Dios, que es eterno e inmutable. Otra vez,
Juan realiza no tanto un cambio de contexto de la imagen veterotestamentaria
como una aplicacién a la nueva realidad de Jess.

La descripcién de los ojos del Hijo del Hombre como «llamas de fuego» (wg
$AGE Tupdg) encuentra su analogfa también en Dn 10,6 donde los ojos del ser
trascendente que aparece se comparan a «antorchas de fuego» (TM: u *1853;
LXX: 6 Aopmadec mupde). En el Ap esta imagen es reforzada por el hecho que no
se trata aquf de antorchas de fuego sino de fuego en su estado puro. De esta ma-
nera, la imagen se refiere mds claramente a muchas teofanias veterotestamentarias,
empezando por la de la «zarza ardiente» de Ex 3,2-5%. Como en la descripcién de
Juan pertenece a la caracterfstica personal del Hijo del Hombre, puede también in-
dicar la expresién aplicada en el AT sélo a Dios: «Porque el Sefior tu Dios es fue-
go consumidor (TM: nbsi ux; LXX: mhp katavadiokov), Dios celosor (Dt 4,24).
Otra vez, el Hijo del Hombre se considera al mismo nivel que Dios?.

El autor contintia la descripcién del Hijo del hombre, prestando
atencién a sus pies que son comparados con el «metal brufido» (Suoou
xoarkorLBavey). El punto de partida de esta imagen es probablemente la des-
cripcién del ser trascendente de Dn 10,6: «sus hombros y pies como bronce pu-
lido» (TM: 5%p mwim 1y bz ravam; LXX: o€l aikog Eaotpamtwy, Q:
¢ dmpaarg, xaAkod otiABovtog). No se sabe exactamente de qué metal se tra-
ta con la palabra xoAkoAipavov. La mayoria de los investigadores ve en este me-
tal, que se parece al bronce, quizds con un suplemento de oro e incienso, algo
asf como un «bronce pulido» o «puro latén»*. Pero quizds nos encontramos
otra vez ante el intento del autor del Apocalipsis de subrayar el cardcter extra-
ordinario del Hijo del Hombre que no es posible verificar gracias a la nociones
humanas. Vanni observa la insuficiencia de las explicaciones del diccionario del
término yoAkoA{Pavov. Segin él, el autor parte de Dn 10,6, pero supera esta
imagen: «xaAko corresponde al bronce de Dn y se relaciona con otro término
libanon, que permite pensar en el incienso, por tanto en la liturgia y la tras-
cendencia»*.

28. A. JaANKOWSKI, «Transcendencja Chrystusa», 87.

29. U. VANNI, LApocalisse, 130.

30. Para descubrir todo el debate, recomiendo a: P PRIGENT, L'Apocalisse, 55-56;
D.E. AUNE, Revelation 1-5, 96; R. TKACZ, Listy do siedmiu Kosciotbw (Ap 2,1-3,22). Stu-
dium bistoryczno-egzegetyczne, RSB 11, Warszawa 2003, 225-228.

31. U. VANNL, LApocalisse, 131-132, n. 40.
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Hemos de sefialar que los «ojos como llama de fuego» y «sus pies seme-
jantes al metal brufiido» vuelven en la autopresentacién de Jests ante la Iglesia
en Tiatira en 2,18 como atributos de Jests, quien sélo en este lugar del Ap lle-
va el titulo de «Hijo de Dios» (6 vidg t0D 8eod). ;Es solamente un titulo me-
sidnico como opina la mayoria de los comentaristas? Los «ojos como llama de
fuego» son también un atributo de la Palabra de Dios que lucha en 19,12, que
es vista en clave mesidnica, como lo indica la alusién al Sal 2,9 en 19,15: «él las
regird con vara de hierro». En la interpretacién de este titulo hay que tener en
cuenta que el Ap habla cinco veces de Dios como Padre de Cristo (1,6; 2,28;
3,5.21; 14,1) y nunca como padre de los fieles y demds; en estos textos no siem-
pre estd presente el contexto de los salmos mesidnicos. Por tanto, se puede con-
siderar el titulo «Hijo de Dios» como expresi6n de la trascendencia de Jests 2
Ademds, Jests llama a Dios «<mi Dios» (3,2.12), lo que puede testificar a mu-
tua pertenencia interna que existe entre Cristo y Dios.

La voz de Cristo es comparada con una «voz como estruendo de muchas
aguas». El autor hizo una combinacién de por lo menos tres textos veterotesta-
mentarios. Quizds, el punto de partida fue Dn 10,6 donde la voz del ser tras-
cendente habia sido descrita como «el estruendo de una multitud». Sin embar-
go, un punto de referencia més apropiado es la experiencia de Ezequiel, cuando
el profeta ve y oye la gloria de YHWH que vuelve al templo de Jerusalén: «Y of
el sonido de sus alas cuando andaban, como sonido de muchas aguas, como la
voz del Omnipotente, como ruido de muchedumbre, como el ruido de un ejér-
citor (Ez 1,24) y también «y he aqui la gloria del Dios de Israel, que venfa del
oriente; y su sonido era como el sonido de muchas aguas, y la tierra resplande-
cfa a causa de su gloria» (Ez 43,2). Se trata de la voz del mismo Dios. Esta com-
binacién de textos ha servido —con mucha probabilidad— para identificar la
voz del Hijo del Hombre con la voz del mismo Dios. El no anuncia solamen-
te la presencia de Dios sino que la realiza.

La descripcién del Hijo del Hombre no deja ninguna duda respecto a su
dlgmdad divina, lo cual est4 confirmado también por la reaccién de Juan y la
respuesta del mismo Jesds en la cual tenemos que ver también referencias al AT.
La reaccién ante la aparicién del Hijo del Hombre en 1,17 («cuando le vi, cai
como muerto a sus pies») y la respuesta de Jesus («y él puso su diestra sobre mi,
diciéndome: No temas») manifiesta las analogfas con el AT. Este tipo de reac-
cién acompafia a las descripciones de teofanfas o apariciones de los seres tras-
cendentes. Se pueden citar aqui por lo menos tres alusiones del AT: Dn 8,18-
19; 10,9-12a.15.18; Ez 1,28. Més cercanos a Ap 1,17 son los textos del

32. A. JANKOWSKI, «Transcendencja Chrystusa», 87.
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capftulo décimo del libro de Daniel: el profeta cae a tierra, la mano le toca, le
levanta y entonces oye unas palabras de dnimo: «no temas» (TM: x3n5x; LXX:
un ¢ofod: 10,12a.18). Esta férmula, que aparece setenta y cuatro veces en el
AT, acompafia a menudo a las revelaciones de Dios (cfr. Gn 15,1; 26,24; 28,13;
46,3; Jc 6,23; Is 43,1; 44,2) o a los seres provenientes de la esfera de Dios co-
mo los dngeles (cfr. Dn 10,12.19; Tb 12,17; NT: Mt 28,5; Lc 1,13.30; 2,10).
En el N'T varias veces se encuentra en boca de Jesus (cfr. Mt 17,7; 28,5.10; Mc
6,50; Lc 5,10). Hay que subrayar que en el AT, en la escena de la revelacién de
Dios, este llamamiento estd vinculado con la autopresentacién de Dios (cfr.
Gen 26,24; 28,13; 46,3; Is 43,1-13; 44,1-8). Una combinacién parecida la en-
contramos en Ap 1,17. Inmediatamente después del «no temas» sigue la auto-
presentacién del Hijo del Hombre: «yo soy el primero y el dltimo y el que vi-
vo, y estuve muerto; mas he aqui que vivo por los siglos de los siglos, amén. Y
tengo las llaves de la muerte y del Hades». En este momento se hace claro quién
es el Hijo del Hombre: Cristo muerto y resucitado. «El primero y el dltimo»
tiene la misma connotacién que el titulo «el Alfa y la Omega» referido a Dios
en 1,8. No hay ninguna duda de que Jesus es igualado con el mismo Dios. Pres-
temos atencién, sin embargo, a otros dos titulos: «vivo por los siglos de los si-
glos» (6 (v eig tolg aldvag TOV aidvwy) y «tengo las llaves de la muerte y
del Hades» (kal éxw téc kAe€lc T0D Bavatou kai tobd ¢dov). El primer titulo
lo encontramos en el Ap también en referencia a Dios (Ap 4,10; 10,6; 15,7).
Para los rabinos, el titulo «el primero» se aplicaba al Mesfas, baséndose en la
profecia del Deutero-Isaias sobre Ciro (Is 41,27); sin embargo, en los mismos
rabinos, la expresién «vivo por los siglos de los siglos», tras la huella de Dn 4,31;
12,7 se refiere sélo a Dios®. No se puede descartar que en la corriente de esta
tradicién se inscriba también la visién de Juan. Para Juan, Jesds es el Mesias que

en su dignidad es igual a Dios.

La segunda férmula «tengo las llaves de la muerte y del Hades» explica
las consecuencias de la victoria sobre la muerte. Bajo el término &6ng se en-
tiende abismo, el pafs de los muertos. LXX en la mayoria de los casos traduce
el término hebreo n%iy. precisamente por &g Ni en el AT, ni en la literatu-
ra judaica se encuentra la expresién «las llaves de la muerte y del Hades», aun-
que existen en ellos textos de cardcter analégico, por ejemplo en Sb 16,13: «b
Yop (wiic kel Bavdtou €ovoiav el kol ketayelg €lg moAag @dov Kal
avayeic («Porque td tienes poder sobre la vida y la muerte, haces bajar a las
puertas del Abismo y haces subir de alli»). Los textos talmudicos y targumes,
citados por H.L. Strack y P. Billerbeck, reflejan sin embargo la tradicién judai-

33. H.L. STRACK y D. BILLERBECK, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und
Midrasch, 111, Beck, Miinchen 1961, 790.
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ca que subraya que la propiedad de las llaves de las tumbas y lo que lleva con-
sigo, revivir a los muertos, es una prerrogativa del mismo Dios*.

3. TEOCENTRISMO CRISTOLOGICO EN LAS CARTAS
A LAS SIETE IGLESIAS (Ap 2-3)

Todas las cartas del Ap tienen una estructura parecida. Después de la di-
reccién sigue la autopresentacién de Jesds en que se recogen sobre todo aquellos
titulos e imdgenes referidos a Jestis que fueron sacados del saludo y la visién ini-
cial. Sin embargo, aparecen algunos nuevos: «Santo y Verdadero» (Ap 3,7);
«Ameny; «el principio de las obras de Dios» (3,14). Hay que sefialar que la auto-
presentacién de Jests en las respectivas cartas empieza siete veces por la férmula
t08e AeyeL («asi dice») que corresponde a la férmula hebrea vy 15, que es la for-
mula profética usada con mis frecuencia en el AT para introducir las palabras del
mismo Dios*. Otra vez, Juan ha cambiado intencionadamente la aplicacién de la
férmula veterotestamentaria para mostrar a Jests en su dignidad divina.

El primer titulo «Santo y Verdadero» (6 &ytog 6 &AnBiidc) encuentra su
referencia a Dios dentro del mismo Apocalipsis. En 6,10 se habla de ¢l como
«santo y verdadero» (0 ttytog kol &Andivdc). El libro constantemente subraya la
santidad de Dios (Ap 4,8). Es ¢p un appelativum veterotestamentario habitual.
El Apocalipsis reconoce pues la divinidad de Cristo. Naturalmente, en el contex-
to del Ap 3,7 poner juntos los titulos «santo» con «verdadero» y «lave de David»
tiene una connotacién mesidnica. «Se podria recoger en una paréfrasis: el Santo
y el Verdadero no es un Dios lejano e invisible, sino encarnado en Jesucristo, que
ha vivido entre nosotros y como hijo de David tiene las llaves del reino mesidni-
co»*. De la misma manera, el titulo @&An6Lvdg se refiere en el Ap, como lo men-

34. H.L. STRACK y P. BILLERBECK, Kommentar zum Neuen Testament, I, 747; G.K.
BEALE, The Book of Revelation, 215. D.E. AUNE, Revelation 1-5, 104, menciona tam-
bién el fondo helenistico de la imagen de Cristo que tiene la llave de la muerte y del
abismo. Quizés esta presentacién de Jests estd relacionada con una imaginacién muy
popular de Hecate, la diosa de las tinieblas. Era muy popular en Asia Menor en la épo-
ca helenistica y romana. Primordialmente era una figura mitolégica vinculada con la
propiedad de las llaves del Hades.

35. En los libros proféticos tenemos dos tipos de férmulas: 1. Férmulas que confir-
man que la Palabra de Dios ha llegado al Profeta (1. «la Palabra fue dirigida a x»; «me
ha sido dirigida la palabra del Sefior a mi» {130 veces]; 2. «El Sefior me dijo; El Sefior
dijo a x» [103 veces}; 1. Férmulas que aseguran que la palabra transmitida por el pro-
feta es la palabra de Dios (1. «Asi dice el Sefior» [425 veces]; 2. «Oréculo del Sefiors
[365 veces]; «dice el Sefior» [69 veces); «habla Sefior» [41 veces)).

36. A. JANKOWSKI, Jam jest Alfa i Omega, 139.
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ciondbamos, directamente a Dios (6,10) y también designa distintas acciones de
Dios: sus caminos (15,3), sus decretos (16,7; 19,2) o palabras (19,9; 21,5; 22,6).

Ap 3,14 es el tnico texto en el NT donde «<Amén» es presentado como
una caracteristica de Jesds. La mayoria de los exegetas ve en Ap 3,14 una alu-
sién clara a Is 65,16-19 donde el mismo Dios ha sido nombrado «Amén» y es-
to en el contexto de la nueva creacién?. Is 65,16-19 y Ap 3,14 son los tinicos
textos de la Biblia donde la palabra «Amén» se convierte en el nombre. La mis-
ma palabra se basa en el nicleo hebreo 2, y contiene en si una idea de fideli-
dad, fe, constancia, seguridad, certidumbre, infalibilidad, perennidad. «El titu-
lo «Amén» desde el punto de vista de la cristologfa es muy importante, porque
a Cristo se le aplica un titulo vinculado exclusivamente con Dios. Al presen-
tarse como «Amén», Cristo resume en si mismo, personifica, la fidelidad de
Dios. El mismo es la fidelidad de Dios»*.

El dltimo titulo de Ap 3,14 es el «principio de las obras de Dios» (1} apyn
¢ xtioewe Tod Beod). El mismo sustantivo «principio» (@py1) aparece en el Ap
dos veces més, en 21,6 y 22,13, donde se refiere respectivamente a Dios y a Cris-
to quienes dominan sobre todas las cosas (con relacién a los titulos «el Alfa y la
Omega» en 21,6 y «al Alfa y la Omega, el Primero y el Ultimo» en 22,13). Jun-
tar los textos de 1,8 y 1,17 y colocarlos en los contextos adecuados, puede llevar
a ciertas conclusiones. Jestis «vivo por los siglos» comparte la existencia eterna con
Dios, pero esta vida eterna fue interrumpida por su experiencia de la muerte hu-
mana y El comparte la vida eterna en su victoria sobre la muerte. Como Dios de-
clara su soberanfa sobre todas las cosas, asi Cristo habla de su dominacién sobre
la muerte y el Hades que ha vencido por su muerte y resurreccién. El principio
de las obras de Dios no significa que El sea el primer ser creado o que en su re-
surreccién se convirtiera en el fundamento de la nueva creacién®, sino que tiene
el mismo significado que «el Principio y el fin» (21,6; 22,13). La idea del autor
en 3,14 se acerca a Col 1,15-18 o Jn 1,1-3.10 donde se trata de Cristo Creador

37. Cfr. P PRIGENT, LApocalisse, 144; U. VANNI, LApocalisse, 142-143; D.E. AUNE,
Revelation 1-5, 255.

38. D. KOTECKI, «On Bogiem wiernym, a nie zwodniczym» (Pwt 32,4). Refleksja bi-
blijno-teologiczna nad wiernoscig Boga w Starym Testamencie, CT LXXV (2005) n. 2, 38.

39. Hacia esta interpretacién se acerca G.K. BEALE, The Book of Revelation, pp. 191.
300-301. Beale observa en Ap 3,14 la alusién a Iz 43,10-13 (LXX), donde tanto Israel,
Dios como el siervo son llamados testigos. En TM en lugar de «siervo» tenemos «mi sier-
vo» que en el Targum es interpretado como Mestas. El contexto indica claramente que el
testimonio se refiere a dos asuntos. Primero, a la unicidad del mismo Dios: «para que en-
tiendan y crean en mi, y para que comprendan que Yo Soy. Antes de mi no fue formado
ningin dios ni habr4 otro después de mi» (Is 43,10). Se nota aqui un claro acento anti-
idoldtrico y monotefsta. Esta unicidad de Dios se apoya en su actuar. Por tanto, el testimo-
nio se refiere al acto liberador de Dios realizado en el pasado durante la salida de Egipto (Is
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(cfr. los textos inspirados por la tradicién sapiencial, sobre todo, Pr 8,22, himno
sobre la Sabidurfa personificada). La cercania geografica de la ciudad de Colosas
a Laodicea, o la teoldgica entre Jn y Ap, pueden solamente confirmar nuestras su-
posiciones. El estatus divino de Jestis no ha sido conseguido tan sélo en la resu-
rreccién. El es Dios con su Padre y con el Padre es la fuente de la vida.

De nuestro anilisis resulta claramente que el autor del Ap en la presenta-
cién de Ciristo subraya no solamente su dignidad mesi4nica, sino también la di-
vina. Lo realiza aplicando a Jestis los titulos que al mismo tiempo refiere a Dios.
Muchos de ellos se han sacado de la tradicién veterotestamentaria. Para Juan, el
acontecimiento de Jesus es la clave para entender el AT y los textos veterotesta-
mentarios permiten entender més profundamente este acontecimiento. En toda
la cristologfa de Juan, Jesus es el centro de la historia y como tal se convierte en
la clave de interpretacién del AT. De esta manera, la cristologfa teocéntrica, pre-
sentada en este articulo sélo en lineas generales, es la confirmacién de la tesis ci-
tada al comienzo de esta exposicién: que el Nuevo Testamento estd escondido
en el Antiguo y el Antiguo consigue su explicacién en el Nuevo. No encuentro
motivos para negar la tesis de que Juan ha empleado intencionadamente los tex-
tos o las alusiones del AT en su cristologfa para mostrar a Jestis, y ademas his-
térico, como el cumplimiento del AT. Juan no emplea los textos veterotesta-
mentarios de una manera arbitraria. Varias veces, 2 una misma imagen le
corresponden muchos textos del AT que a menudo han sido empleados en di-
ferentes contextos. El uso jodnico de estos textos se caracteriza por la libertad y
la creatividad. A veces es muy dificil indicar inequivocamente alusiones concre-
tas veterotestamentarias. Para Juan, reciben un nuevo contexto que es el acon-
tecimiento de Jesucristo. Hemos de subrayar que Juan no cambia tanto el con-
texto de los textos del AT como la aplicacién de los mismos: de Dios a Jests.
Parece que el fundamento de su hermenéutica consiste en la conviccién de que
toda la historia de la salvacién estd vinculada dentro de si misma; que lo que
ocurrid antes tipolégicamente, corresponde a aquello que tuvo lugar después. El
coronamiento de toda la historia es Jesucristo, el Dios-Hombre.
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43,12-13.16-19), pero también a la futura restauracién de Israel después del exilio. Esto se
construye sobre la anterior liberacién de Egipto y es presentado como la nueva creacién (cfr.
Is 43,18-19). Como Dios era testigo en la creacién del cosmos y de Israel, lo serd otra vez
en relacién con la nueva creacién. En este contexto, Jestis no es visto como principium, el
comienzo, la fuente de la creacién, sino como aquel que inaugura la nueva creacién.
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