ISSN: 2389-9980 (en linea) | Vol. 51 | N.° 116 | Julio-Diciembre ¢ 2024 | pp. 1-17

Cuestiones Teoldgicas | Medellin-Colombia

Como citar en APA: Santos Utrini, H. C. y Da Silveira Siqueira, F. (2024). “;Hasta cuando no vengards nuestra sangre?” (Ap 6,9-11): el escandalo de la
violencia divina en el Apocalipsis de Juan. Cuestiones teoldgicas, 51(116), 1-17. doi: https://doi.org/10.18566/cueteo.vo1n116.a03

Fecha de recepcidn: 2 09.09.2023 / Fecha de aceptacion: 20.03.2024

“¢HASTA CUANDO NO VENGARAS
NUESTRA SANGRE?” (AP 6,9-11):
EL ESCANDALO DE LA VIOLENCIA
DIVINA EN EL APOCALIPSIS DE JUAN

“How long, O Lord, holy and true, dost thou not judge and avenge our blood?” (Rev 6, 9-11):
The scandal of divine violence in the Revelation to John
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Resumen

El lenguaje apocaliptico no deja de causar cierta perplejidad en aquellos que se acercan al texto sagrado. Esta
contribucién busca presentar una investigacién sobre la posible conciliacién entre el pedido de venganza por
parte de los justos, contenido en Ap 6,10, y la visién sobre los enemigos presentada por Cristo en el Nuevo
Testamento. Para cumplir con este objetivo, se analizard, en primer lugar, el lenguaje apocaliptico. Siendo
un fenémeno literario tipico de la cultura israeli, este género apocaliptico utiliza simbolos, visiones, relatos
de audiencias y otros recursos, que necesitan ser entendidos correctamente dentro de su contexto literario y
teoldgico para llegar al nicleo del mensaje. En un segundo momento se presenta la traduccién y un breve
comentario exegético-teoldgico de Ap 6,9-11, con especial atencidn al v. 10. Luego, se analiza el tema de
la violencia en la narrativa apocaliptica y, finalmente, se ofrece una reflexién sobre el tema de la venganza
y su significado en el contexto apocaliptico. El articulo busca contribuir a una mirada mds contextual de la
pericopa, analizando los temas de la justicia, la retribucién y la salvacién, asi como dialogar con otras 4reas,

especialmente la historia y la ética, en la superacién de las lecturas fundamentalistas. La investigacion demuestra
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que la comprensién del versiculo en cuestién sélo se da cuando se lo considera en el contexto de la pericopa,
donde la venganza no aparece como resultado de una accién bélica sino como participacién en el misterio

pascual de Ciristo.
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Literatura apocaliptica, Imprecacién, Venganza, Violencia, Ira divina, Justicia divina, Género apocaliptico,

Libro del Apocalipsis, Escatologfa, Enemigo.

Abstract

Apocalyptic language never ceases to cause a certain perplexity in those who approach the sacred text. This
contribution seeks to present a research study on the possible reconciliation between the request for vengeance
by the righteous, contained in Rev 6:10, and the vision of the enemies presented by Christ in the New
Testament. In order to fulfill this objective, the apocalyptic language will be first analyzed. This apocalyptic
genre is a literary phenomenon typical of Israelite culture. It uses symbols, visions, accounts of hearings and
other resources, which need to be correctly understood within their literary and theological context to get to
the core of the message. Secondly, the translation of Rev 6:9-11 and a brief exegetical-theological commentary
are presented, with particular attention to v. 10. Then, the theme of violence in the apocalyptic narrative is
analyzed and, finally, a reflection on the theme of vengeance and its meaning in the apocalyptic context is
provided. The article seeks to contribute to a more contextual look at the pericope, analyzing the themes
of justice, retribution and salvation, as well as to dialogue with other areas, especially history and ethics, in
overcoming fundamentalist readings. The research shows that the understanding of the verse in question only
occurs when it is considered in the context of the pericope, where vengeance does not appear as the result of

a warlike action but as a participation in the paschal mystery of Christ.

Keywords
Apocalyptic Literature, Imprecation, Vengeance, Violence, Divine Wrath, Divine Justice, Apocalyptic Genre,

Book of Revelation, Eschatology, Enemy.

Introduccidn

Entre todos los libros de la Biblia, quizds el Apocalipsis sea el que mds despierta en los lectores
una mezcla de curiosidad y asombro. Heredero de la rica simbologia del Antiguo Testamento, las
metdforas, la fuerza de las imdgenes y el lirismo de los cantos provocan admiracién y satisfaccién.
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Por otro lado, el imaginario apocaliptico compuesto por monstruos, guerras, catdstrofes y
devastacion también genera perplejidad y miedo.

Incluso entre los estudiosos del Apocalipsis es natural encontrar las mds variadas (y creativas)
explicaciones sobre los textos. Gilbert Keith Chesterton (2007), con precisién quirdrgica,
afirmé que “aunque Juan, el evangelista, vio extrafios monstruos en su visién, no vio criatura tan
enloquecida como uno de sus comentaristas” (p. 31).

Si bien el Apocalipsis es una obra cuya finalidad es llevar consuelo a los cristianos en tiempos de
crisis, es innegable que hay ciertos pasajes que son dificiles de interpretar. Es lo que sucede cuando
el escritor describe esas inmensas explosiones de odio que encuentran su explicacién y origen
en el mismo Dios. Este articulo busca discutir un texto especifico en el que los elegidos invocan
la ira divina sobre sus perseguidores. Es Ap 6,9-11, que trae el grito de los justos reclamando la
venganza de su sangre. ;Cémo entender este apelo procedente de personas redimidas por Cristo?
Si Jests ensefia el amor a los enemigos (Mt 5,44-45), ;cémo puede conciliarse este mandamiento
con el grito de venganza de los mdrtires?

El anilisis del texto en cuestién es oportuno desde varios puntos de vista. En primer lugar,
ofreciendo un estudio en profundidad en el dmbito de la exégesis y, a través de ella, penetrando en el
conocimiento de este tipo de literatura que genera —especialmente en los mds simples— distorsiones
o miedos. Ademds, también serd la oportunidad de abrir el estudio de la teologfa biblica al didlogo
con diferentes dreas, como la ética y la historia. Finalmente, incluso la atencién pastoral puede
beneficiarse, ya que la mala comprensién de ciertos pasajes dificiles — como en el presente caso —
impacta directamente la relaciéon de los creyentes entre si y su propia comprensién de Dios.

El lenguaje apocaliptico

El lenguaje apocaliptico es un fenémeno literario propio de la cultura israeli, aunque se pueden
encontrar algunas afinidades en la literatura de otros pueblos. Es la forma en que Israel logré
traducir en palabras su realidad y su historia, describiéndola con una fuerte carga dramdtica,
utilizando imdgenes impactantes (Pikaza, 2002, p. 13). En palabras de Collins (1979):

“Apocalipsis” es un género de literatura reveladora con una estructura narrativa, en el que una revelacién
es mediada por un ser de otro mundo a un receptor humano, presentando una realidad trascendente que
es tanto temporal, en la medida en que contempla la salvacién escatoldgica, como espacial, en la medida

en que implica otro mundo sobrenatural. (p. 9)
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El mismo Collins (1979) presenta las diversas caracteristicas de los escritos apocalipticos.
Segtin él, los medios de revelacién pueden ser visuales (visiones, epifanias), auditivos (discursos,
didlogos), viajes al otro mundo o escritos (generalmente del mundo celestial). Por lo general,
este tipo de literatura se basa en el papel de un revelador que interpreta la visién o comunica
el mensaje (dngeles, patriarcas, Cristo). En cuanto al receptor, se identifica con personajes del
pasado y, para eso, se usa mucho el seudénimo. El contenido trata sobre hechos prehistéricos del
origen del mundo o de los dioses (en el caso de los escritos gndsticos). Algunos acontecimientos
histéricos se relatan claramente como tales o se describen en tiempo futuro (profecia ex eventu).
Otro tema bastante recurrente es el de la crisis escatolégica con los sufrimientos y persecuciones
inherentes a ella. El resultado es la intervencién de Dios para juzgar: esto implica la condenacién
de los impios, la salvacién de los justos y la transformacién total de este mundo. La angelologia/
demonologia estd bastante desarrollada y si las exhortaciones son bastante raras en los apocalipsis
en general son mds frecuentes en los escritos cristianos (pp. 6-8).

Lo que més llama la atencién de los lectores y despierta su curiosidad es la imagineria
apocaliptica.’ Es posible comprender este elemento recurriendo a una analogfa. Imaginemos
un cuadro que represente un paisaje tranquilo: un lago de aguas pldcidas, mucha vegetacion,
una pequefia choza al fondo, un dia de sol radiante. Tal imagen puede despertar sentimientos
de comodidad y alegria. Sin embargo, esta pintura se sostiene sobre un marco de estilo barroco:
exuberante, lleno de altibajos, recovecos y surcos dorados. Asi es un apocalipsis. Un observador
que se detuviera unicamente en el marco ciertamente no captaria el mensaje de la pintura. El
tema es tranquilizador y pacifico, como el mensaje del Apocalipsis. Pero el marco es “barroco”: las
imdgenes utilizadas para transmitir el mensaje estdn llenas de monstruos y dngeles, cataclismos y
guerras, gritos y aflicciones. De esta forma, el trabajo del intérprete es distinguir entre el cuadro y su
marco; el mensaje (que siempre conforta) y su imaginario (que siempre es exuberante y excesivo).

Al decodificar el simbolismo, Biguzzi (2005) afirma que algunos textos simbdlicos son como
mosaicos de piezas auténomas. Por ejemplo, siguiendo la descripcién que el vidente hace de
Jesus como Hijo del hombre (Ap 1,12-16), vestido con una tinica larga cefiida al pecho con un
cinturén de oro, cabello blanco como la nieve, ojos como llamas de fuego, pies como de bronce
resplandeciente, una voz como el estruendo de las aguas y una espada de dos filos saliendo de su
boca el lector que intentara construir esta imagen serfa presa del pavor. Esto se debe a que cada
parte “es como un fragmento significativo en si mismo, pero que no contribuye a configurar una
imagen coherente” (p. 42).

3 Hay tres tipos principales de simbolos que se encuentran en el Apocalipsis: cromdticos (los colores de los cuatro caballos,
el vestido de la prostituta), numéricos (de las 18 apariciones de la palabra ap1Bpog, diez estdn en Ap, sin contar los
275 nmeros cardinales, ordinales o fraccionarios) y zoomorfos (el Cordero, el dragén, la bestia del mar y de la tierra).
Para obtener mds informacidn, véase Biguzzi (2005, pp. 41-42).
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Entonces, ;cudl es el mensaje que transmiten los apocalipsis? ;Cudl es la imagen representada
en este enorme lienzo? En primer lugar, dado que los textos apocalipticos suelen surgir de grupos
que han vivido algin tipo de tensién (persecuciones, guerras, etc.), el primer dato se refiere a la
intervencion de Dios en la historia para salvar a su pueblo. Dios no mira impasible los sufrimientos
de los que le aman, sino que acttia directamente para librarlos del mal y del dolor (Aune, Geddert
y Evans, 2000, p. 406).

A diferencia de la literatura profética que convocaba a los hombres a la conversién, en la
apocaliptica este elemento estd casi siempre ausente (lo que no quiere decir que no se produzca
finalmente). La intervencién divina no tiene como objetivo restaurar el mundo y las instituciones
corruptas, sino comenzar una fase ex novo (Aune ez al., 2000, p. 47). Incluso lo aparentemente
estable, por ejemplo, las estrellas, los gobernantes de este mundo, los reinos, todo eso serd sacudido
y llegard a su fin.

Para la mentalidad apocaliptica, la guerra entre el bien y el mal siempre se representa con
colores fuertes. Esta batalla se viene dando desde la creacién del mundo, pero la palabra final
ya ha sido decretada y es Dios quien saldrd victorioso en la lucha. Evidentemente, todos los que
luchan del lado de Dios participardn de su victoria (Kreitzer, 1997, p. 66).

El Apocalipsis de Juan conserva estas lineas generales contenidas en los demds libros
apocalipticos de la tradicién judia, ya sea del Antiguo Testamento (AT) o de la literatura apdcrifa.
Para comprender la imagineria del Apocalipsis es necesario descifrarla a la luz del AT, pues de alli
toma Juan muchas de sus imdgenes y alusiones. Pero la caracteristica de los apocalipsis cristianos
que los diferencia de los judios es el papel atribuido a Jests como Salvador escatolégico. Es El
quien abre los sellos del libro de la historia (Ap 5-7), porque El es la clave hermenéutica por la
que todo se explica.

Estas consideraciones preliminares, aunque no exhaustivas, permiten un andlisis mds
equilibrado del tema propuesto en este articulo.

El texto de Ap 6,911

Vanni (2018a) afirma que el Apocalipsis puede dividirse en dos partes desiguales, precedidas de un
prélogo (1,1-3) y concluidas por un epilogo (22,6-21) (pp. 31-34). En cierto sentido, Apocalipsis
1.19 presenta el esqueleto de la obra: el vidente escribird sobre las cosas que son (1,4-3,22) y
las cosas que deben suceder (4,1-22,5). El texto, objeto de esta investigacién, se encuentra en la
segunda parte del libro y este, a su vez, puede subdividirse en otras unidades.
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Después de presentar los tres pardmetros fundamentales de la narracidn, a saber, el trono
de Dios, el rollo y el Cristo-Cordero (4,1-5,14), siguen las tres secciones centrales de la obra:
la seccién de los sellos (6, 1-8,5), la seccién de trompetas (8,6-11,19) y la seccién de senales
triples (12,1-16,21).* Todavia queda la seccién final que narra la derrota de los agentes del mal
y la victoria de Dios (17,1-22,5).

Ap 6 comienza con la apertura de los primeros sellos del libro por parte del Cordero. Entra
en juego el simbolismo cromdtico del Apocalipsis, representado por cuatro caballos, cada uno
con su respectivo jinete. Los caballos eran blancos, rojos, negros y verdosos. El significado de los
ultimos tres caballos es mds evidente en el texto. El rojo representa la guerra, tanto que tiene una
gran espada (6,3-4); el negro simboliza el hambre, que estd indicada por la escala y las referencias
a ciertos alimentos (6,5-6); el verde representa la muerte, que es su nombre (6,7-8).

El caballo blanco se interpreta de dos maneras: cuando se lee el simbolo a la luz de Ap.
19,11, se puede entender como sefial de buen augurio. Representaria a Cristo o al evangelio, aqui
llamado el “vencedor”, pero que ain tiene otras conquistas por delante (Ap 6,2) (Klein, 1992, p.
176). Otros, a su vez, lo entienden en relacién con otros caballos, que representan simbolos de
destruccién y muerte. Si es asi, podria sefialar al propio Imperio romano en su asiento de control
universal que lleva a las naciones a la muerte (Pikaza, 2002, pp. 95-96).

Los primeros cuatro sellos revelan un movimiento descendente, pero el quinto rompe este
paradigma: representa la oracién de los martires ascendiendo del altar a Dios. El foco aqui ya no

es toda la humanidad, sino la Iglesia y su persecucién (Biguzzi, 1996, p. 134).

La finalidad de este articulo es una reflexién desde el quinto sello (6,9-11). Aqui estd el texto:

9a  Kai dte fjvoi&ev v méuntnv cepayida, Y cuando abrié el quinto sello 9a

9b  €idov HmokdTm Tod BuclucTnpiov Vi, debajo del altar, 9b

9 TOG YOYGG TAY E0Qayuévav o1 Tov Adyov  las almas’® de los que fueron muertos por la palabra 9
T0D Oe0d de Dios

9d  Kkai 816 Vv paptopiav {v lyov. y por el testimonio que tenfan. 9d

10a Kol Expoov @mVij LeYOAn Aéyovieg: Y clamaron a gran voz, diciendo: 10a

4 DPara ahondar el problema de la gematria, véase Kuykendall (2022, pp. 473-478).

5 Aunque se prefirié traducir yoyn por “alma’, la palabra no debe entenderse como “principio inmortal e inmaterial
del hombre”, como la concebia la antropologia dualista griega (aunque el binomio aparece en el Nuevo Testamento
[NTT, p. ¢j. Mt 10,28). Yoy es la palabra que se usé mds de 600 veces en la LXX para traducir el término hebreo.
¥] (tr. cuello, aliento, soplo), usado 755 veces para indicar al hombre como un ser que respira. Como recuerda Wolff
(2008), el ser humano no tiene ¥}, pero es W9}, vive como W9j]. El término indica al hombre deseante y necesitado

(pp- 33-56).
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Ewg mote, 6 deomdTNg O dyog kai dAnBvog, “;Hasta cudndo, oh Sefior,® santo y verdadero, no

10b Lo, . , 10b
oV Kpivelg juzgards

10c Ko £kdtcelc 10 alpo UGV &k TdV y (no) vengards nuestra sangre en los” habitantes de 10c
KOTOIKOOVT®V €7 THS YTiG; la tierra?”

11a Kol £360n avtoic EKACT® GTOA AEVKT| Y a cada uno de ellos se le dio una tinica blanca. 11a

11b ol éppédn avtoig Y se les dijo 11b

11c  iva dvoamavcovtot £Tt ypovov HiKpov, déjalos reposar un poco mds, 11c

11d Emg MANpddoy Kol ol cOvoovAOL 00TAY  hasta que se completen sus companeros y sus her- 11d
Kol ol AOEAPOL AOTHOV manos,

1le ol pélhovreg amoktévvesou mg kai ovTol aquellos que estaban a punto de ser asesinados 1le

como ellos.

Cuando se abre el quinto sello, el vidente ve “debajo del altar las almas de los que habian sido
sacrificados por la palabra de Dios y por el testimonio que tenfan” (v. 9). La ubicacién es muy
sugerente, ya que el altar representa al mismo Dios. De este modo, estas vidas de alguna manera
ya disfrutaban de la comunién con el Sefior. Estar debajo del altar indica el lugar donde la sangre,
simbolo de vida en la tradicién biblica, se acumula naturalmente.

Se dice que fueron inmolados (€cQaypévav), término que ya habia aparecido otras cuatro
veces, tres de ellas referidas al Cordero: en 5,6 en la descripcién del Cordero de pie “como
inmolado” (¢ éo@aypévov). En 5,9 los ancianos se postran ante el Cordero, afirmando que es
digno de recibir y abrir el libro “porque td fuiste inmolado” (81t £6¢dyng), y en 5,12 son los
dngeles quienes proclaman “digno es el Cordero inmolado (G&16v ot 10 dpviov 10 Ec@aypévov)
de recibir el poder, las riquezas, la sabiduria, la fuerza, el honor, la gloria y la alabanza”. La cuarta
aparicion estd en 6,4, en la presentacién del caballo rojo, al que se le da autoridad para quitar la
paz de la tierra “para que los hombres se maten unos a otros” (tva dAAAovG GEAEovaLY). Por el
uso de la palabra, se percibe una intima relacién entre la suerte del Cordero y la de sus testigos,
que participan de su Pascua.

El motivo de la muerte es “por la palabra de Dios y por el testimonio que tenfan” (v. 9cd).
En 1,9 Juan habia mencionado que fue desterrado a la isla de Patmos precisamente “a causa de

6 Aunque 8gomdTNG estd en nominativo, aqui debe entenderse como vocativo. Esto es semitismo o arameo, porque en
estas lenguas el vocativo se forma por el nominativo con el articulo. El mismo fenédmeno se verifica en Ap 4,115 11,17;
12,12[2x]; 15,3[3x]; 16,5.7; 18,4.10.16.19.20[3x]; 19,5[4x] (Belano, 2013, p. 303).

7 Aunque el significado bdsico de la preposicién €x es espacial (desde, a partir de, desde dentro), también tiene una
connotacién temporal (desde) y metaférica. En este caso, Juan utiliza a menudo la palabra en el sentido de “origen”, en
el contexto de “un dualismo césmico, calificando los diferentes personajes con una indicacién de su origen”. Respecto
a esto, la indicacién de descendencia sefiala pertenencia, ya que la calidad de alguien o algo estd determinada por su
origen (Liidemann, 2004, pp. 1072-1073; ver todavia Zerwick, 2006, p. 71).
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la palabra de Dios y del testimonio de Jests”. En el caso del vidente, fue una medida restrictiva
por parte de las autoridades de Mileto o Efeso, debido a su predicacién.® Aquellos cuyas almas
estaban debajo del altar compartieron el destino de Juan al proclamar la palabra y testificar.’

El v. 9d tiene la expresién “por el testimonio que tenfan” (31& v paptopiov fv elyov).
Zerwick y Grosvenor (1996) lo entienden como “mantener el mismo testimonio (ensefianza) que
Cristo habfa dado” (p. 756)."° El verbo giyov indica, pues, que no fueron las almas las que dieron
el testimonio, sino que lo recibieron de Jests y lo guardaron fielmente. En Ciristo el creyente tiene
paz, alegria, amor, luz, vida, comunién con Dios, en fin, Dios mismo. Esto significa “tener” en

la literatura jodnica (Hanse, 1967, p. 1347)."

Elv. 10 presenta la accién de las almas debajo del altar. Asi como la sangre de Abel clama desde
la tierra (Gn. 4,10), asi la sangre de los testigos clama a gran voz justicia (v. 10a). Pero lo que llama
la atencidn es el contenido del grito. Primero, una pregunta impaciente: “;hasta cudndo?” (§wg
noTe) —tan comun en la tradicién biblica, especialmente en pdginas de lamentacién y reproche,
en las que aparecen las expresiones =7y , 7IX~TY € *Np~T¥—."? Los que sufren anhelan ser librados
de los tormentos que los aquejan y es a Dios a quien dirigen sus oraciones.

En el caso de los mdrtires, recurren al “Soberano santo y verdadero” (6 deomdtng 6 drytog kol
ANn0wvog). De las diez apariciones de la palabra deomdtng en el Nuevo Testamento (NT), esta es
la Gnica en Apocalipsis. Aunque es mds comun dirigirse a Dios con el apelativo x0ptog, existen
otros ejemplos en los que deondtng indica el Sefiorio de Dios (Lc 2,29; Hch 4,24; 2 Tm 2,21;
2 P 2,1; Jd 4). El Sefor es llamado “santo y verdadero”, adjetivos que indican que no aprueba
el mal y la mentira. De esta manera, es el primero interesado en restaurar la justicia en la tierra.

Y esto es lo que preguntan los testigos: “;Hasta cudndo... no juzgards?” (10b). El grito refleja
la angustia de los que sufren viendo la prosperidad de los malvados, especialmente cuando tienen
que pagar con su propia sangre su fidelidad a Jests. Imaginar un Dios que mira impasible el dolor
de los que le aman es contrario a la imagen de Dios revelada por el mismo Jests. El problema es

8 Para ahondar en el contexto histdrico, véase Biguzzi (2005, pp. 32-34).

9  Sobre el martirio, véase Middleton (2020, pp. 188-235).

10 En el mismo sentido, Trites (1973, p. 74), Sweet (1981, p. 101).

11 Hubo quienes aseguraron que la expresién no se referfa a los cristianos, sino que serfan todos los mértires de la humanidad
(Feuillet, 1977, pp. 194-196), pero tal punto de vista distanciaria el texto del enfoque cristoldgico, tan evidente en el
Apocalipsis (Vanni, 2018b, p. 181).

12 Josué dijo a los hijos de Israel: “;Hasta cudndo (73%79) seréis negligentes en tomar posesién de la tierra...2” (Jos 18,3).
“Oh hombres, ;hasta cudndo (777Y) insultaréis mi gloria?” (Sal 4,3). “Mas también mi alma estd profundamente
turbada; pero td, Sefior, scudnto tiempo?” (*NR=7Y, Sal 6,4).
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que para muchos cristianos “Dios no parecia ser un soberano que gobierna con santidad, ni un
juez que juzga con rapidez” (Biguzzi, 2004, p. 237).

Pero el verdadero crux interpretum es el v. 10c, porque alli los mdrtires piden a Dios que
vengue (£xd1kém) su sangre en los habitantes de la tierra. Con respecto a este verso, Carl Gustav
Jung (1969) ve en Juan un odio que fue reprimido durante toda su vida, pero que se convirtié
en resentimiento y venganza, asumiendo un aire de “revelacién”.

Ya no reconocemos al Cordero manso que se deja llevar sin resistencia al matadero; sélo existe el carnero
agresivo ¢ irascible cuya ira finalmente puede descargarse. Veo en todo esto menos un misterio metafisico
que un estallido de sentimientos negativos largamente reprimidos, como los que a menudo se pueden
observar en las personas que luchan por la perfeccidn. [...] Una verdadera orgia de odio, rabia, venganza
y ciega furia destructiva que se despliega en imdgenes fantésticas de terror que irrumpe y subyuga a sangre
y fuego un mundo que Cristo acababa de intentar devolver a su estado original de inocencia y comunién

amorosa con Dios. (p. 437-438)

¢Estarfa entonces el escritor legitimando sentimientos de venganza tan contrarios a la ensefianza
evangélica? O, peor aun, ;pretendia atribuir a Dios una naturaleza que ni siquiera es digna de
un ser humano?

La violencia en la narrativa apocaliptica

El tema de la violencia divina en la Sagrada Escritura extrapola el propésito de este articulo, por lo
que habrd que hacer un gran recorte. En primer lugar, es importante considerar que el Apocalipsis
no es el tnico libro del NT que trae el tema, aunque la forma de presentarlo, en cierto sentido,
hiere la sensibilidad del hombre moderno." En general, el lector actual tiende a sentimentalizar
la imagen de Dios, destacando solo aquellos rasgos positivos que pueden traer algun tipo de
consuelo y conveniencia. Con eso se cred cierta imagen edulcorada de Jesus, que definitivamente
no corresponde a lo que nos es revelado en los evangelios candnicos.

Si, por un lado, Jests estaba lleno de compasién por los pecadores y los marginados, los pobres
y los enfermos, también es cierto que el mismo Sefior era capaz de actitudes bastante duras con

sus adversarios. Ante la hipocresia, mira “con ira” (uet’ 0pyf¢) a sus interlocutores, sentimiento
dificil de compaginar con una representacién tan empalagosa de Jests. Advierte duramente a las

13 Sobre el tema de la violencia en el AT, véase Weénin (2006, pp. 127-132).
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ciudades de Corazin y Betsaida diciendo que Tiro y Sidén serdn tratadas con menos rigor (Mt.
11,11-22); en cuanto a Cafarnaim, puede ser arrojada al Hades (§wg dov kataprion) y Sodoma
serd tratada con menos severidad (Mt. 11,23-24). Jests utilizé duras palabras para calificar a los
opositores, los llamé “serpientes venenosas” (Mt 12,34), “zorros” (Lc 13,32) e “hipécritas” (Mt
15,7). Ademds, todos los evangelios narran el gesto profético de la expulsién de los vendedores,
un comportamiento nada compasivo que fue sin duda uno de los motivos de su condenacién a
muerte (Mc 11,15-18; Mt 21,12-13; Lc 19,45-48; Jn 2,14-16). Todo ello sin contar las pardbolas
en las que Jests advierte de la posibilidad de un tremendo juicio (Mt 13,40-42.49-50; 22,7.13-
14; 24,48-50; 25,11-13.26-30.41-406).

Duras son también las palabras de 2 Ts 1,6-9 con las que el autor exalta la justicia de Dios que
paga con tribulacién a los que oprimen a los miembros de la comunidad. Ademds, el Senor vendrd
en medio de una llama para vengarse de aquellos que no conocen a Dios y no obedecen el evangelio.
Su castigo es la ruina eterna. Atin mds intensas son las palabras de Hb 10, 26-31 que hablan del
castigo esperado para los que profanaron la sangre de la alianza. Y concluye diciendo: “Es terrible
caer en manos del Dios vivo!” (pofepov 10 éuneceiv eig yeipag Beod {dvtog, Hb 10,31).

Lo que se ha dicho anteriormente tiene la intencién de mostrar que el Apocalipsis no es un
punto fuera de la curva de la Escritura como un todo o incluso del NT. Sin embargo, y este es
el aspecto mds importante, todos estos pasajes no pretenden describir a un Dios sddico que se
divierte con el sufrimiento humano. En todos lo que se tiene es una reaccién a la injusticia. La
accién de Dios aparece como venganza desde el punto de vista del hombre pecador.' Sin embargo,
debido a que El es un Dios de justicia y no puede tolerar el mal y el pecado, no es indiferente al
sufrimiento de los inocentes. Como dice Schwartzback (1952):

Una de las cosas mds impactantes sobre el Dios biblico de las que la gente de todas las épocas ha tratado
de escapar es precisamente el concepto completo de su fuerte reaccién al pecado: su “ira” y su “venganza’.
Nosotros, al sentimentalizar a Dios y omitir estos atributos de su cardcter, estamos haciendo lo que hicieron
muchos israelitas. Tal teologizacidn refleja el ateismo prictico de un pecador que encuentra consuelo en

creer que la venganza de Dios no funcionard, aunque permanezca en pecado. (p. 454)

14 Peerbolte (2021) escribe un interesante articulo en el que presenta diferentes interpretaciones dadas a lo largo de los
siglos sobre las enfermedades como castigos enviados por Dios al hombre pecador (pp. 83-88). Esta opinién es recurrente
incluso entre los intérpretes modernos (pp. 88-90), a pesar de la advertencia hecha — ya en el periodo patristico — por
numerosos comentaristas contra una interpretacién literal del libro del Apocalipsis.
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En el relato del Apocalipsis hay dos tipos de persecucién: la primera es de cardcter local y
utiliza términos mds suaves y creibles (Ap 1,9; 2,9-10.13; 3,10), mientras que la segunda tiene un
alcance mundial —cap.12-20—y adquiere un colorido exagerado y mitico (12,17; 16,65 17,6; 18,24;
20,4) (Biguzzi, 2004, p. 92). Esta violencia contra los seguidores de Jesus, aunque preocupante por
sus dimensiones, puede suscitar temor en el lector, pero no escindalo. Sin embargo, esa violencia
atribuida a Dios si causa perplejidad.

La violencia divina se representa a través de revueltas césmicas (Ap 8,6-12), guerras (Ap
12,7-9), escenas de cosecha (14,14-20) y juicios (20,11-15). Las escenas de guerra son menos,
pero mds dramdticas y dominan la tltima parte del libro. En términos generales, se retrata poca
violencia real, ya que no se dramatizan escenas de batalla (Barr, 2003, p. 102). Sin embargo, las
escenas de juicio que siguen a las batallas son mds inquietantes.

Los adoradores de las bestias beberdn el vino de la ira de Dios de la copa de su ira, serdn
atormentados con fuego y azufre, y el humo de su tormento durard por toda la eternidad (14,9-
11). El 4ngel que eché la hoz para la siega llené de sangre el lagar, hasta que llegé a la altura de
los frenos de los caballos, en una extensién de seiscientos estadios (14,20). El caballero blanco
arrojé vivos a sus enemigos al lago de fuego y azufre, y las aves de rapifia se dieron un festin con
su carne (19,19-21). Se coloca a la humanidad en una especie de callejon sin salida: todos los que
no adoren a la Bestia serdn asesinados por ella (13,7.15); por otro lado, los que lo hicieran serian
eliminados por Dios mismo (14,9-12).

La pregunta que surge espontdneamente es la que ya plantearon algunos autores: ;si Dios
vence al mal solo porque tiene mds poder, entonces el valor supremo del universo no es el amor,
la bondad o la verdad, sino la dominacién? Si al final se impone necesariamente la voluntad de
Dios, de nada valdria la libertad del hombre, pues la obediencia es fruto de la coaccién. Y si se
ha de permitir la matanza de los malvados en la Parusia, ;por qué no antes? ;Se justificarian asi
todas las formas de violencia disfrazadas de argumentos religiosos? (Moore, 1999, p. 199).

iVenganza puray simple?

Es innegable que el lenguaje apocaliptico puede generar malestar y estupefaccién. Sin embargo,
una lectura atenta del texto biblico revela que en este no impera la ley del mds fuerte, ni mucho
menos el valor supremo de la fuerza. En primer lugar, conviene volver al texto objeto de este
estudio para ver el tipo de respuesta que se ofrece a los lectores. Ante el grito impaciente de los
martires que preguntan “;hasta cudndo?” (v. 10b), se ofrecen dos tipos de soluciones.
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La primera estd simbolizada por la vestidura blanca que les fue dada (v. 11b). El tema ya
habia aparecido en la promesa a los vencedores de la iglesia de Sardis. Vestirdn tdnicas blancas y
sus nombres estardn escritos en el libro de la vida (3,4-5). El simbolismo apunta a la victoria y
participacién en la vida de Cristo. A la Iglesia de Laodicea, que estaba orgullosa de sus riquezas,
el Sefior le recomienda que le compre vestiduras blancas para cubrir su desnudez (3,18). Ademis,
los ancianos que asisten al Cordero estdn vestidos de blanco (4,4) y la corona sobre sus cabezas
indica su victoria. En 7,9.13 el vidente contempla una multitud innumerable de los salvados por
Dios que visten vestiduras blancas. Por lo tanto, el simbolismo apunta a la victoria de aquellos
que sostuvieron la palabra y el testimonio que recibieron (Heil, 1993, p. 222).

La segunda parte de la respuesta menciona el tiempo (v. 11cde). Deberdn esperar un poco mis,
hasta que se complete el nimero de companeros y hermanos que, como ellos, serdn asesinados. El
verbo dvamavm tiene el significado principal de “hacer cesar”, “detener”, “prevenir” y “descansar”

(Liddell y Scott, 1996, p. 115). Es probable que se trate de un descanso escatolégico en previsién
de la plenitud de la felicidad.”

En cuanto al nimero de companeros y hermanos a completar (v. 11d), es obvio que no se
trata de uno en concreto a partir del cual intervendrd Dios. Segtin Barr, esta es la 16gica de la
acumulacién del mal: el mundo es capaz de soportar un cierto nivel de crueldad, pero cuando el
desorden alcanza niveles inimaginables es 16gico que sigan las consecuencias. Desde esta perspectiva,
la victoria de los justos implica necesariamente sufrimiento (Barr, 2003, p. 100). El tiempo breve
retrata la historia humana en la que actian las fuerzas del mal, que eventualmente pueden tener
éxito, pero por un tiempo limitado (Vanni, 2018b, p. 284).

Una pericopa emblemdtica al respecto se encuentra en Ap 11,1-13, que habla de los dos
testigos. Su mision es profetizar y van vestidos de cilicio, indicando que el contenido de su
predicacién es una invitacién a la penitencia (v. 3). Se los describe con atributos que recuerdan a
grandes personajes del AT capaces de hacer maravillas, como Elias y Moisés (v. 6). Sin embargo,
en combate con la Bestia son vencidos y su muerte alegra a los hombres (v. 7.10). La respuesta
de Dios llegard después de tres dias y medio de su muerte: un soplo de vida de Dios penetré a los
testigos que se levantaron (v. 11) y fueron llevados al cielo (v. 12). Los dos testigos representan
a la comunidad cristiana que serd recompensada por Dios, pero primero tendrd que pasar por

el sufrimiento. La muerte inocente de Cristo se convierte asi en un paradigma para la Iglesia
(Biguzzi, 2004, p. 244-245).

15 Belano (2013) sustenta esta opinién baséndose en la literatura apocaliptica que trae este tema, como es el caso de 4 Esd
7,75: “Si he hallado favor contigo, oh Sefior, muéstralo también a tu siervo: después de la muerte, es decir, cuando cada
uno de nosotros entregue su alma, ;seremos mantenidos en reposo hasta que renueves al siervo, o seremos atormentados

inmediatamente?” (pp. 306-307).
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Otros textos del género apocaliptico contienen stplicas de los fieles perseguidos muy parecidas
a la de Ap 6,9-11. Un primer ejemplo lo encontramos en 4Esd, obra compuesta a finales de
siglo I de la era cristiana por un judio, en lengua hebrea o aramea. El original se perdi6 y lo que
sobrevivié fueron varias versiones en diferentes idiomas. Allf se dice que las almas de los justos,
en la mansién de los muertos, dijeron: “;Cudnto tiempo estaremos aqui, y cudndo vendrd el fruto
de la era de nuestra recompensa?” (4,35).

Pero los paralelos mds abundantes se encuentran en el Libro de Enoc (2006), que es una de
las obras que sin duda mds influencié a los escritores cristianos, hasta el punto de ser citada como
sagrada escritura en Jd 14-15. Aunque su datacién es algo discutida en la actualidad, se cree que
los estratos mds antiguos pueden remontarse a la época macabea (siglo II a. C.) o incluso antes.
El paralelo més sorprendente con Ap 6,9-11 es 1 En 47,2.4:

En aquellos dias los santos que estdn en lo mds alto del cielo se unirdn (y) a una voz intercederdn, orardn,
magnificardn, alabardn y bendecirdn el nombre del Senor de los espiritus por la sangre de los justos que
fue derramada y por la oracién de los justos, para que, ante el Sefior de los espiritus, no sea en vano y se

les haga justicia y no se conformen para siempre.'¢

Es importante destacar dos rasgos que arrojan nueva luz sobre la comprensién del Apocalipsis.
Primero, en ninguna parte se presenta al Cordero como el que conducird un ejército a la masacre
de los enemigos.'” Si tiene una espada, pero le sale de la boca (1,165 2,12,16; 19,15.21), es decir,
su arma es la palabra. No es casualidad que la representacién mds emblemdtica de Cristo sea la
de Ap 5,6: es el tinico capaz de abrir el libro sellado, nadie se parece a él, sino el “Le6n de la tribu
de Judd, descendencia de David” (v. 5) se presenta como un Cordero de pie, como inmolado. La
expectativa judia de un Mesias fuerte como un ledn, capaz de vencer a sus enemigos y al mal se
hizo realidad, pero no como ellos esperaban. Padeci6 y por sufrir es “digno de recibir el libro y de
abrir sus sellos” (5,9). De esta manera, el mal no es vencido por la batalla o la violencia divina,
sino por la muerte del Cordero.'

Segundo, en ninguna parte del Apocalipsis los seguidores del Cordero participan directamente
en una guerra dirigida por él. Lo que se les pide es solo “perseverancia” (bmopovn) en las
tribulaciones. El vocabulario utilizado por el autor deja claro este hecho. El verbo “hacer la guerra”
(moAepém) se usa solo dos veces en relacién con Cristo: en 2,16 hard la guerra contra la iglesia de

16 Ademds de este pasaje, aqui se pueden enumerar otros como 1En 22,5; 99,3; 104,3.

17 Martin (2018, pp. 246-258) dice: “I will argue that, while thundering voices from heaven proliferate throughout the
visions, often calling for violent acts, the linkage of these voices with God’s intent is textually underdetermined and,
in the end, undermined by the text itself” (p. 247).

18 Sobre el tema de la pasién de Cristo retratada a través del simbolismo de la sangre y el Cordero, véase Hanna (2005,
pp- 502-506).
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Pérgamo con la espada que sale de su boca, y en 19,11 el caballero blanco, llamado “Palabra de
Dios”, también usa la espada que sale de su boca en la batalla (19,15). Por otro lado, los agentes del
mal hacen la guerra contra las huestes celestiales (12,7) y contra el Cordero (17,14). El sustantivo
“guerra” (mOAEWOG) se usa tres veces para describir actividades malignas (11,7; 12,17; 13,7). Por
otro lado, el verbo “ganar” (vikw) aparece mayoritariamente en relacién con los seguidores del
Cordero (2,7.11.17.26; 3,5.12.21; 15,25 21,7). Se ve asi que los fieles participan de la victoria de
Cristo, no de una guerra santa (Klassen, 1966, pp. 306-307)."

Ademds, como suele ocurrir en varios textos imprecatorios del AT (Sal 58, 83y 109), quienes
se dirigen a Dios no pretenden tomarse la justicia por su mano. Encomiendan enteramente su
causa a las manos del Sefor, entendiendo que El es el primer interesado en proteger a los mértires
o en restaurar la justicia herida (Siqueira y Utrini, 2023, p. 567).

:Entonces el alcance del castigo divino seria justo para saciar la sed de venganza de los mdrtires?
sEstaria coludido con deseos similares por parte de los hombres? La respuesta a esta pregunta ya
se ha ofrecido parcialmente. Como se ha dicho, el poder de Dios se ejerce a través de la pasién
de Cristo. En este caso, la violencia no viene de El, sino que la soporta por amor.

Pero todavia hay algo que decir sobre el propésito de los flagelos en el Apocalipsis.
Contrariamente a lo que pueda parecer a primera vista, la imagen de Dios que emerge de las
paginas sagradas no es la de un Sefior caprichoso, frivolo y excéntrico, siempre en busca de nuevas
formas de infligir dolor a los hombres. Por el contrario, en diferentes momentos se dice que lo
que Dios desea a través del dolor es la conversién de los iddlatras.

En Ap 9,20-21, después de las calamidades producidas por las trompetas, el propdsito parece
haberse frustrado, ya que los hombres que sobrevivieron no renunciaron a los idolos y “no se
convirtieron (00 petevonoav) de sus homicidios, magias, fornicaciones y robos”. Algo similar
sucede cuando se derraman las copas de la ira de Dios: cuando se derramé la cuarta copa, los
hombres, abrasados por el fuego, comenzaron a blasfemar el nombre de Dios, “pero no se volvieron
(00 petevomoav) para tributarle gloria” (16,9). Y, finalmente, cuando se verti6 la quinta copa,
los hombres se mordian la lengua de dolor y blasfemaban contra el Dios del cielo a causa de sus
dolores y llagas, “pero no se apartaron (00 petevonoav) de sus caminos” (16, 11). De esta forma,
se trata de un enfado medicinal y no de pura y simple venganza (Biguzzi, 2004, pp. 239-240).
Es una especie de relectura de las plagas del Exodo que tampoco logré conmover el corazén del
faradn por los hijos de los hebreos (Ex 7-11).%°

19 Reddish (1988) sostiene que el principal titulo cristolégico del Apocalipsis es el de “madrtir” (p. 89).
20 Barr (2020) describe el lenguaje violento de Apocalipsis como un suefio: no son completamente racionales y las cosas
que suceden en ellos nunca serfan permitidas por la conciencia critica (p. 302).
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Aunque el lenguaje del Apocalipsis puede suscitar algtin tipo de malestar fruto de una lectura
mds superficial, es injusto decir que su lgica es diferente a la del Evangelio. A través de la lectura del
Apocalipsis, los cristianos no encuentran justificacion para ningtin acto de intolerancia y violencia.
Por el contrario, saben que siguen al Cordero inmolado, porque ellos mismos “despreciaron la
vida misma hasta la muerte” (12,11). Ademds, a través de la lectura de este texto, entienden
que el sufrimiento, si bien es una etapa dificil de superar, es el medio por el cual se practicari la
resistencia. Ceder a la tentacién de la violencia es necesariamente distanciarse de Cristo, pues,
como dice Juan Criséstomo (1892),

[...] mientras somos ovejas, vencemos y vencemos a los lobos, aunque nos rodeen en gran niimero; pero
si nos convertimos en lobos, entonces somos derrotados porque estamos privados de la proteccién del

Pastor. De hecho, ¢l no alimenta a los lobos, sino a las ovejas (p. 389).

Conclusiones

El tema de la violencia en la Biblia es sin duda desafiante. Particularmente dificil parece ser la
conciliacién entre la visién de los enemigos presentada en el NT (Mt 5,43-48) y la que se encuentra
tanto en el AT, en los salmos imprecatorios (SI 83,14-19), como en el NT, en textos como Ap 6,9-
11, donde se pidi6 que, de parte de Dios, se haga justicia a los fieles frente a sus adversarios. Tal
peticién de justicia suena legitima, considerando que Dios no puede hacer un pacto con el mal.
Sin embargo, el lenguaje que llama a la venganza a menudo causa dificultades al lector moderno.

La reflexién ofrecida por este articulo demostré que, ante todo, un texto necesita ser leido
dentro de su contexto. No es posible entender una obra de arte evaluando solo su “marco”. Un
mayor conocimiento sobre los elementos de la apocaliptica, el género al que pertenece el texto
en cuestién, su cosmovisién y su lenguaje, ayuda a comprender el “lienzo” de Ap 6,9-11 dentro
de su propio “marco’. Ademds, un verso no puede aislarse ni de la pericopa ni del libro al que
pertenece. Cuando se trata de lo apocaliptico, comprender las imdgenes utilizadas y su significado
dentro de la obra literaria también ayuda a comprender el significado de cada parte.

Leyendo, pues, el texto en su contexto se hizo claro que es necesario comprender la peticién
de venganza contenida en el v. 10, primero, de la respuesta que se da a los justos en el v. 11.
Este versiculo final evoca dos imdgenes que metaféricamente sefialan el modo en que los justos
deben esperar tal “venganza” divina. En primer lugar, los fieles reciben un “vestido”, signo de su
comunién con Cristo. Luego se les dice que esperen hasta el momento debido. Si el vestir es signo
de participacién en la victoria de Cristo, el descanso y la espera, a su vez evocan la confianza que

Cuestiones Teoldgicas, Vol. 51, N. 116 (Julio-diciembre, 2024) / ISSN: 2389-9980 (en linea) | 15



Heitor Carlos Santos Utrini, Fabio da Silveira Siqueira

se debe tener en Dios y no en la fuerza humana. Es El quien, a su debido tiempo, llevard a cabo
la esperada “venganza”.

El articulo buscé aclarar que el significado de tal “venganza” solo puede captarse plenamente
cuando se lee Ap 6,9-11 en el contexto del libro en su conjunto. Esto deja claro que el mal es
vencido por la muerte del Cordero. La victoria final no serd el fruto de un esfuerzo bélico, sino la
plena participacién en el misterio de la muerte y resurreccién de Cristo. La venganza divina no
serd mds que el resplandor de los justos, que reinardn con Cristo, mientras que los que no quieran
adherirse a Fl tendrén otra suerte.
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