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INTRODUCCION GENERAL

El estudio de la literatura apocaliptica hoy es tan relevante como lo ha sido siempre
para una fe como el cristianismo, donde esta tematica es la piedra angular sobre la cual dicha
fe se fundamenta. Los cristianos creen en Jesucristo, el cual «de nuevo vendra con gloria
para juzgar a vivos y muertos, y Su reino no tendra fin», como expone el credo niceno-
constantinopolitano, pero ¢qué significan estas palabras, exactamente? ;Sobre qué se
fundamenta este credo y cual es el origen de estas creencias? A esta clase de preguntas tan
sumamente profundas se propone esta tesina responder, o, al menos, ofrecer una
introduccion y un florilegio de fuentes que ayuden a la persona que la lea a sintetizar los
aspectos mas importantes de las creencias apocalipticas cristianas, el rastro historico y el
desarrollo de estas y su posterior impacto e influencia para los cristianos a través de los

siglos.

Esta tesina es eminentemente biblica. Ella parte desde los primeros materiales que
poseemos sobre esta tematica, que son las Sagradas Escrituras. No obstante, el estudio no se
ha limitado a las fuentes candnicas, sino que ha sido elegido otro enfoque. Esta tesina analiza
las influencias y paralelismos que los escritos extrabiblicos y parabiblicos han tenido sobre
los escritos que posteriormente habrian de ser canonizados por la Iglesia, y, partiendo desde
ellos, han sido analizados algunos ejemplos paradigmaticos de su uso posteriormente por los
cristianos y de como estos mismos escritos biblicos y no biblicos han influenciado el
cristianismo. La tesina no es necesariamente exegética, sino mas bien literaria. Si bien se
han utilizado métodos exegéticos y hermenéuticos en la tesina, sobre todo para explicar los
textos analizados, el enfoque no ha sido critico ni gramatico, sino teolégico, pues se han
analizado teologica y biblicamente los fragmentos citados. No obstante, también se ha
procurado ofrecer un andlisis gramatico, etimoldgico y desde las lenguas originales de los
escritos alli donde se ha considerado necesario. Dado que no se ha tenido acceso en todos
los casos a los idiomas originales en los que los textos fueron escritos, la tesina se ha basado
en traducciones hechas ad hoc, especificamente para esta tesina, desde los autores

mayormente de habla inglesa que han traducido desde los idiomas originales estos escritos.



En el analisis de dichos textos se ha procurado evitar el uso de comentarios ya existentes. En
primer lugar, porque esta tesina ha querido mantener la originalidad y la vision individual
de su autor, como fruto y culminacion del estudio de los dos afios de master en Sagrada
Escritura. No se ha querido repetir lo que ya ha sido dicho por los referentes de este campo
de estudio, sino que se ha pretendido ofrecer una vision nueva y aplicada al contexto
especifico de esta tesina. También se ha de mencionar que no hay propiamente en la teologia
actual un planteamiento tan especifico como el de esta tesina, por lo que los referentes en
este campo son mas bien limitados. Esta tesina se centra, como ya hemos apuntado, en la
influencia que los escritos apocalipticos y escatoldgicos paganos, biblicos y parabiblicos han
tenido en el cristianismo, mientras que la mayoria de los materiales sobre este campo de
estudio se centran en los escritos en si, como materiales individuales. En cuanto a lo
especifico al estudio en si, se puede decir, primeramente, que los materiales estudiados no
son presentados en un orden cronoldgico, como cabria de esperar. Esto se debe a que es
dificil ofrecer una cronologia precisa para unos escritos cuyo entorno es generalmente
desconocido. Si bien se tienen los productos finales en si, es dificil ofrecer una respuesta
contundente en cuanto a sus autores o las fechas en las que fueron escritos. Esto ha llevado
a intentar ofrecer un orden basado en la relevancia de cada escrito, segun la opinion subjetiva
del autor de esta tesina. Al juicio del autor ha sido dejada también la eleccion de los titulos
que se estudiaran aqui, al igual que los fragmentos de estos. Se ha pretendido hacer un

recorrido a través de las escrituras mas importantes de cada periodo y campo.

Asi, pues, ha pretendido esta tesina ofrecer una vision lo mas claray completa posible
dentro de las eventuales limitaciones que han podido acontecer. ;De donde, pues, provienen
las creencias de los cristianos sobre estos asuntos? ;Son completamente originales o guardan
semejanza con otras creencias cercanas a ellas? (A qué propdsito sirven estas creencias
apocalipticas y escatoldgicas desarrolladas y expuestas en los textos biblicos y parabiblicos
estudiados, y qué pretende con ellas El que las ha revelado? Esta tesina invita a la persona
que la lea a hacer un recorrido por la historia de la Biblia para averiguarlo, y a adentrarse en
los misterios de Dios revelados en las Sagradas Escrituras, respecto a lo que fue y a lo que

sera, y respecto a Su segunda venida.



LA ESCATOLOGIA APOCALIPTICA EN LA EPOCA
VETEROTESTAMENTARIA

l. La escatologia apocaliptica en los escritos paganos! del periodo

veterotestamentario

No es nuestra intencion hacer un recorrido por todas las creencias escatoldgicas y
apocalipticas de todas las civilizaciones que han poblado este mundo. Eso daria para una
tesina aparte. Nuestra intencion es meramente biblica, y analizar los textos biblicos y
extrabiblicos que hayan influenciado y dado forma a la escatologia de la primera iglesia y
del cristianismo posterior. Es por ese motivo por el cual los unicos textos externos al
judeocristianismo que analizaremos en esta tesina seran algunos textos zoroastrianos, el mito
de Er, que aparece en el décimo libro de la Republica de Platon, y algunos fragmentos de los
Oréculos Sibilinos. Los primeros los analizaremos por la cantidad de estudios que apuntan
a una posible influencia religiosa de esta tradicion que nace del mazdeismo primitivo y
florece bajo la influencia de Zoroastro, quien se convierte en su maximo representante, sobre
la Biblia, por los conceptos comunes y por la proximidad social y cultural de ambos pueblos
en la época exilica y postexilica judia, y que le es tan cercana a nivel espiritual, religioso,
social y cultural. El segundo lo trataremos por la innegable influencia que Platon y sus
escritos han tenido en su contexto histérico y geogréafico, siendo €l mismo perteneciente a
una corriente esotérica que subia hasta el Alto Egipto e incluso hasta Oriente, haciendo de
sus escritos una fuente que emanaba de y a su vez regaba distintos sistemas doctrinales,
filosofias y creencias de todo tipo, y, por supuesto, por la influencia que tuvo en el judaismo
helenista y en el cristianismo primitivo. El tercero, por ser una coleccion de escritos que
contiene numerosos testimonios paganos, judios y cristianos de profecias, creencias
apocalipticas y escatologicas, ademas de tratar muchos temas teologicos de suma
importancia. Hemos decidido escoger estos textos de fundamental importancia son

representativos de las creencias que queremos reflejar.

1 Usamos este término para expresar unos escritos y creencias religiosas externas a lo presente en la
Sagrada Escritura.
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1. Laescatologia y la apocaliptica de las escrituras zoroastrianas?

Una gran cantidad de eruditos y estudiosos de esta religion persa la sitian como
antecesora del judaismo, del cristianismo, del islam y de muchas otras tradiciones religiosas
monoteistas y dualistas del espacio que se extiende desde la meseta irania hasta el Imperio
Romano. Es dificil aceptar un dictamen tan contundente sobre la influencia que el
zoroastrismo haya tenido sobre las escrituras judeocristianas, principalmente porque, aunque
es cierto que en esta religion aparecen muy claramente los conceptos de mesianismo, juicio
final, victoria del bien sobre el mal y monoteismo, las principales escrituras de esta religion,
la coleccion denominada Avesta, fueron escritas en un periodo de tiempo muy amplio, y los
fragmentos en los que aparecen dichos conceptos son, sobre todo, poscristianos. Esto
eliminaria, por lo menos, la acusacion de que el judeocristianismo haya plasmado o copiado
directamente sus creencias de las creencias zoroastrianas. No afirmamos que esta tradicion
religiosa se limite a los textos disponibles que tenemos y a sus fechas, pero no podemos
asumir un origen mucho mas antiguo de estas creencias si no tenemos una base que lo
fundamente. También se ha de tener en cuenta las influencias que posteriores eventos
historicos tuvieron respecto a la reinterpretacion del mazdeismo. Debido a la colonizacion,
varios misioneros europeos llegaron en el siglo XIX d. C. a zonas tradicionalmente
zoroastrianas, algo que se tradujo en cambios de perspectiva y religiosidad entre los locales.
Hay dos figuras dignas de mencion que son relevantes para nuestro estudio. La primera es
la de John Wilson, reverendo, orientalista y misionario cristiano escocés, que provoco
revuelo entre las comunidades zoroastrianas de la India al aducir criticas a su religion. Entre
ellas se encontraban criticas hacia su innecesaria cantidad de rituales, el hecho de que no
consideraban el Avesta como una coleccion de escritos inspirada o hacia su politeismo. A
estas criticas respondid el orientalista aleman Martin Haug, que defendio la fe de los

autoctonos, pero la cristianizé inadvertidamente al presentar sus apologias desde una

2 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de E. W. West, Sacred Books of the
East, vol. 5, (Oxford: Oxford University Press, 1897), James Darmesteter, Sacred Books of the East, vol. 23
(Oxford: Oxford University Press, 1882) y Lawrence Heyworth Mills, Sacred Books of the East, vol. 31
(Oxford: Oxford University Press, 1887), y son de traduccién propia.
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cosmovision cristiana®*. Lo que pretendemos resaltar es que esta podria ser otra explicacion
desde la cual entender la similitud entre ambas religiones; esta vez, con una influencia
inversa. A lo largo de la tesis, haremos maltiples referencias a una aparente fuente comun
postexilica de la que se nutren varios escritos en los que aparecen esta clase de conceptos
que son mayoritariamente ajenos para el AT pero que aparecen como completamente
integrados en el mensaje de Jesucristo, como parte fundamental de su predicacion. El motivo
por el cual hacemos esto, es, principalmente, por la variedad doctrinal que los escritos
biblicos postexilicos (no nos referimos a la redaccién postexilica del Pentateuco, que respeta
las realidades religiosas cronologicas y su desarrollo histérico) aducen como novedad
respecto a las creencias del Israel preexilico. No tenemos una explicacion contundente que
refleje las realidades que llevaron a este desarrollo no registrado en el canon
veterotestamentario, pero podemos presentar y estudiar varias teorias que intentan
explicarlo. Tal como afirma el eminente orientalista Lawrence Heyworth Mills®, hay sdlidos
argumentos para asegurar una linea continuada de pensamiento escatoldgico bien definido a
lo largo de las principales escrituras zoroastrianas: desde las partes mas tempranas del
Avesta, los Gathas, hasta el medieval Bundahishn, mientras que, segun él, la doctrina judia
de los ultimos dias fue una innovacion del exilio para consolar a los cautivos que perdieron
su tierra y sus propiedades. Como nota final a esta breve introduccion, es digno de mencién
el hecho de que el apdcrifo Evangelio arabe de la infancia nos ofrece una explicacion al
motivo de la visita de 10s uayor aro dvaroidv (Mt 2, 1). En este, se explica que los magos
(sacerdotes zoroastrianas) visitan a Jesucristo respondiendo a una profecia vaticinada por
Zoroastro, que les instaba a hacerlo. No nos detendremos en estudiar a fondo este escrito,
puesto que no es apocaliptico, pero ofrecia un interesante dato con el cual entender la

perspectiva que se tenia entre los cristianos del principio sobre los zoroastrianos.

«¢,Qué satisfaccidn otorgaras a traves de la rojez de Tu llama, oh, Mazda, dame una sefial a través
del bronce derretido [una sefial a través del lago de fuego] para ambos mundos como indicacién
del dafio proporcionado a los que han sido faltos de fe y como indicacion de la prosperidad de

los que han sido santos?» (Yasna, L1I).

3 Pablo Vazquez, “A Tale of Two Zs: An Overview of the Reformist and Traditionalist Zoroastrian
Movements”, SOAS, 1-2.

4 Pablo Vazquez, “O Wise One and You Other Ahuras”: The Flawed Application of Monotheism
Towards Zoroastrianism”, SOAS, 1.

5> Lawrence Heyworth Mills, Avesta Eschatology Compared with the Books of Daniel and Revelations
(Chicago: The Open Court Publishing Co., 1908), 44.
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Esta porcion precristiana del Avesta nos lleva automéaticamente a pensar en las
numerosas referencias que se hacen al lago de fuego en nuestro libro del Apocalipsis: Ap
19, 20; 20, 10. 14. 15; 21, 8. Resulta intrincado divisar el sentido original de este parrafo,
puesto que el avéstico es un idioma con un amplio abanico de significados y solo contamos
con traducciones que presentan una variable fidelidad en algunos aspectos. Segun podemos
interpretar, con la informacion de la que disponemos, entendemos que Zoroastro estd
pidiéndole a Ahura Mazda una sefial para ver la suerte escatoldgica tanto de los que han
obrado el bien como la de los que han obrado el mal. Ambas partes se encuentran dentro de
un lago de fuego (lit. de metal fundido). Este lago de fuego es el mismo para todos, pero es
experimentado de manera distinta dependiendo de la situacion moral en la que cada uno se
encuentre, como veremos mas adelante. En nuestro Apocalipsis, el lago de fuego es el
destino final de Satanas y de los pecadores. El zoroastrismo es una religion universalista, y
cree en una apocatastasis final en la que el bien vencera al mal definitivamente y no existira
el infierno ni Angra Mainyu. La ortodoxia cristiana condend esta corriente escatoldgica,
cuyo méximo representante fue Origenes de Alejandria.

«Escuchad con vuestras orejas a la verdad suprema [a la mejor de las cosas]. Reflexionad con
mente clara, cada hombre para si mismo [cada uno para si mismao], sobre las dos elecciones entre
las que habéis de decidir, siendo conscientes de que habréis de declarar ante El frente a la gran
retribucion» (Yasna, XXX).

En este fragmento de los Gathas, la porcion mas temprana del Avesta, que se cree
que fue escrita por Zoroastro mismo, obtenemos una visién inédita de la responsabilidad
moral en la que los fieles mazdeanos creian y cémo estaba esta intrinsecamente ligada a la
situacion escatologica final del alma. El zoroastrismo enfatiza particularmente la
individualidad humana, algo reflejado en la falta de adoracidn ritual colectiva presente en
sus servicios religiosos. Ahura Mazda le revela a Zoroastro que cada hombre sera
responsable moralmente de cada una de las decisiones tomadas en su vida. Cada
pensamiento, palabra y obra sera supuesta a un profundo escrutinio en el momento del Juicio
Final. El juicio sera favorable para la persona que haya seguido durante su vida terrena el
Asha, que es el orden o la ley cdsmica de la justicia y la verdad y que fue establecido por
Ahura Mazda mismo. Los tres caminos del Asha son Humata (buenos pensamientos), Huxta

(buenas palabras) y Huvarshta (buenas obras). En otras palabras, los que siguen el Asha son
9



los que hacen el bien por hacerlo, y no por esperar ninguna recompensa por ello, tal como
afirma el Ashem Vohu, una de las principales oraciones zoroastrianas: «El Asha es el mejor
de todos los bienes; también es felicidad. Dichoso el hombre que es santo por amor a la
santidad». Haciendo el bien es como el hombre experimenta a Mazda en sus siete hipdstasis
divinos: Spenta Mainyu (Mentalidad santa), Vohu Manah (Buena intencion), Asha Vahishta
(Verdad, justicia), Jsathra Vairya ([Auto]control deseable), Spenta Armaiti (Santa
devocion), Haurvatat (Plenitud), Ameratat (Inmortalidad). A estos conceptos se les opone
el Druj, representando la mentira, la falsedad, el mal y todo lo opuesto al Asha. En la casa
del Druj, que también sufre personificaciones en mayor o menor medida, es donde habitaran

los pecadores después del juicio (Yasna XLIX, 2).

«Cuando [Saoshyant] restaure el mundo, que (de ahora en adelante) nunca envejecera y nunca
morira, nunca decaerd y nunca se pudrira, siempre vivira y siempre aumentard, y a merced de su
deseo, cuando los muertos resucitaran, cuando vengan a la vida y a la inmortalidad, y el mundo
sea restaurado a su voluntad. Cuando la creacién se vuelva inmortal, la préspera creacion del
Buen Espiritu, y la Druj perezca, aunque se precipite por todos lados para matar a los seres
santos; ella y su prole cien veces pereceran, como es la voluntad del Sefior» (Yashta 19, XV, 88-
89).

No podemos hablar de la escatologia zoroastriana sin mencionar la figura de
Saoshyant («portador del bien»). En textos mas desarrollados del Avesta, es una figura
mesianica que acompariard al Frashokereti, al juicio final. Inicialmente, este titulo le fue
aplicado a varias figuras portadoras del bien, incluido el profeta Zoroastro mismo. Nos
centraremos en este fragmento del Avesta joven, en el que se describe el rol que el mesias
tendré a su llegada, siendo uno de los textos mas descriptivos respecto a esta figura. Podemos
observar algunas ideas analogas a la concepcion mesianica biblica. En primer lugar, se habla
de que el Saoshyant traera una restauracion de la creacion de Ahura Mazda, algo que también
se le atribuye a Jesucristo en el libro del Apocalipsis, renovacion expuesta plenamente en
Ap 21. De crucial importancia es la mencion a la resurreccion de los muertos que serd traida
por este mesias, algo que tiene extensos paralelos biblicos y que los cristianos creemos que
sera la conclusién de la segunda venida de Jesucristo. Al igual que Saoshyant, la segunda
venida de Jesucristo traera la destruccion de los promotores del mal, que el texto menciona

como la Druj y su prole (Ap 20, 10). Ambas tradiciones religiosas tienen muchos
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paralelismos en el campo escatoldgico del mesianismo, lo que nos puede llevar a pensar en
una tradicion comun y en unas esperanzas generalizadas sobre la escatologia que existian en

ese espacio geografico.

«Entonces separaran a los justos de los malvados; y [llevaran] a los justos a la morada de la
armonia, y devolveran a los malvados a la existencia malvada (el infierno) y durante tres dias y
noches [los de la existencia malvada] en cuerpo material y [vida material] sufriran castigo en la
malvada existencia. Y los justos, en cuerpo material, veran deleite en la morada de la armonia
esos tres dias. [...] Entonces todos los hombres cruzaran el rio de fuego y se purificaran. Si
alguien es justo, sentira aquel fuego como si fuera leche caliente, pero, si es pecador, lo sentird

como si caminase por metal fundido» (Bundahishn, XXX, 13. 19).

Cerramos estas reflexiones con un fragmento de una obra escrita mayoritariamente
en el principio de la Edad Media persa. Si bien refleja un desarrollo doctrinal mucho mas
maduro, y fue escrita en una época en la que el contacto entre zoroastrianos y cristianos era
innegable, la obra refleja también creencias mazdeistas mucho mas antiguas. Si estas
creencias fueron recogidas en esta obra, significa que eran aceptadas entre los fieles
zoroastrianos. La primera parte del fragmento que hemos citado nos recuerda
inmediatamente a Mt 25, 46 y a otras referencias al destino final de cada uno durante el
juicio. Parece intuirse una forma de pregustacion de las recompensas y castigos finales,
puesto que no estamos ante una decision final, ya que se mencionan los tres dias. Lo que de
verdad nos resulta relevante es la tltima parte del fragmento, que alude a una creencia que
avanzaremos mas adelante pero que podemos resumir en pocas palabras: tanto la
recompensa escatoldgica como los tormentos se originan en una misma fuente — Dios
mismo. La presencia de Dios es lo que causara tanto el dolor eterno como la felicidad, siendo
estos estados en los que se encuentra el hombre, y no lugares.

Como ya hemos visto, es dificil determinar la influencia de esta tradicion religiosa
sobre la judeocristiana intertestamentaria. En cambio, es mucho méas probable pensar que
ambas tradiciones religiosas parten de una herencia comdn que se habia desarrollado en el
contexto geografico y cultural del que ambas nacen. Tal como explica Mills®, la actitud

favorable de los judios hacia los persas era algo completamente comprensible. Aparte del

6 Lawrence Heyworth Mills, Our Own Religion in Ancient Persia (Chicago: The Open Court
Publishing Co., 1913), 30-31.
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exilio en Babilonia, que implico un contacto estrecho entre las élites israelitas y los que
habrian de convertirse en herederos de los babilonios, fue Ciro — un rey persa — el que les
devolvid a los judios a su tierra. Isaias habla sobre €l en términos admirables. Segin Mills,
el libro de Nehemias expone escenas que involucran a la monarquia persa, mientras que
muchas escenas biblicas datan de esa época. Magos (sacerdotes zoroastrianos) vinieron a
adorar a Jesucristo, del cual unas de las Gltimas palabras que pronunci6 estando en la cruz
fueron persas’, siendo estos solo unos pocos ejemplos de la aproximacion cultural y religiosa

entre ambos pueblos.

2. El mito de Er, de Platon®

Una de las caracteristicas principales del pensamiento de Platon, en torno a la cual se
teje el resto de su sistema filoséfico, es la creencia en la inmortalidad del alma. La Biblia
Hebrea es, al menos aparentemente, silenciosa respecto a la creencia en la inmortalidad del
alma y a la escatologia. Versiculos como Is 38, 18-19; Ez 31, 14; Job 14, 10. 14 parecen
afirmar tajantemente que en el sheol se acaba cualquier tipo de actividad humana y que no
sigue habiendo vida después de la muerte. En el platonismo y en el judaismo helenista, no
existe esta ambigledad. Es necesario estudiar y analizar cbmo se presenta esta doctrina en
un sistema religioso® tan cercano e influyente en el judaismo tardio y en el paleocristianismo.
El final de la Republica presenta el testimonio mas claro en este sentido. Hemos de precisar
que, aunque presentamos la traduccidon de los fragmentos que comentaremos, hemos
adjuntado a pie de pagina el texto original en griego clasico para que las personas que tengan
la habilidad de hacerlo puedan disfrutar del mensaje mas matizado que solo el original puede

ofrecer, siendo dificil ofrecer una traduccion perfecta de los escritos de Platon.

«Y que llegaron a una region misteriosa donde habia dos aberturas una al lado de la otra en la

tierra, y arriba y enfrente de ellas en el cielo otras dos, y que los jueces estaban sentados entre

" El autor se refiere al avéstico pairi-d(a)eza, de donde proviene «paraiso».

8 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de W. R. M. Lamb, Plato in Twelve
Volumes, vol. 3 (London: William Heinemann Ltd., 1967) y Paul Shorey, Plato in Twelve Volumes, vol. 5y 6
(London: William Heinemann Ltd., 1969), y son de traduccion propia.

9 El platonismo tiene todas las caracteristicas de una religion, y Platén no puede ser sino el profeta o
fundador de esta. Consideramos que llamar a este sistema solamente filosofia es no hacerle justicia a la riqueza
que alberga.
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estas, y que después de cada juicio, ordenaban al viajero justo a ir a la derecha y hacia arriba a
través del cielo con medallas atadas a ellos que referenciaban al juicio que les fue sentenciado,
y a los injustos a tomar el camino hacia la izquierda y hacia abajo, ellos también llevando detras

signos»?°,

Como bien podemos apreciar en el parrafo anterior, que tiene fuertes correlaciones
con otros textos platdnicos que ofrecen un contexto y una iluminacion de estos pasajest?,
observamos que hay una similitud mas que evidente con las ideas escatoldgicas cristianas de
como el juicio tendra lugar. Pondré especial énfasis en las siguientes ideas que aparecen
tanto en el texto arriba citado como en los textos referenciados a pie de pagina, que forman
parte de la escatologia platdnica: después de la muerte, el alma viaja a un sitio de bendicion
(segun Gorgias, a las uaxdpwv vijoor [«Islas de los Afortunados»]) o a un sitio de tormento,
el Tartaro, dependiendo de cémo son juzgadas por los jueces. Estas dos ideas estan presentes
en toda la escatologia platonica. Cabe estudiar en este momento e indagar sobre la figura de
los mencionados jueces. Ademas de otras referencias que son particularmente elocuentes
para el estudio de esta cuestion?, la mas explicativa respecto a esta cuestion se encuentra en

Gorgias 524a:

«Y uno de Europa, Aeacus. Estos, cuando su vida haya terminado, juzgarén en el prado de la
divisién del camino, donde estan los dos caminos que conducen, uno a las Islas de los Benditos
y el otro al Tértaro. Y a los que vienen de Asia probard Radamanto, y a los de Europa, Aeacus;
y a Minos le daré el privilegio de la decisién final, si los otros dos tienen alguna duda; para que

el juicio sobre este viaje de la humanidad sea supremamente justo».'?

10 «Metd TOAADY, Kol GIKVEIGOAL GPEC £i¢ TOTOV TV Sadviov, &v @ Tfic T Yiig 80" sivar ydopoto
gyopéve A0V Kol Tod ovpovod ad &v T Sve AL KoTavTikpy. SikaoTac 8¢ pnetald Tovtwv kabijcoar,
ol¢, émeldn dwadikdoetoy, Tovg HEV dikaiovg keAevey Topedechal v gig de&1av 1€ Kol dvo 610 Tod 0dpavoD,
onuela TEPLYaVTIG TV deSIKAGUEVOY &V TQ TPOGHEV, TOVE 0& AdiKoLG TNV €1g GP1oTEPAY TE KOl KAT®, EXOVTAG
Kai TovTovg &v 16 dmicdev onusio tavrov Gv» (Platon, Replblica, X, 614c).

11 Fedon 107: Y asi se dice que, después de la muerte, el genio tutelar de cada persona, a quien le
habia sido asignado en vida, lo conduce a un lugar donde se juntan los muertos; luego son juzgados y parten
al otro mundo y 113d: Asi es la naturaleza de estas cosas. Ahora, cuando los muertos han llegado al lugar
donde cada uno es conducido por su genio, primero son juzgados y sentenciados, segun hayan vivido bien y
piadosamente, o no. Y los que no han vivido bien ni mal, van al Aqueronte y, embarcados en los barcos que se
les han provisto, llegan en ellos al lago; alli habitan y son purificados, y si han hecho algo malo, son absueltos
pagando la pena por sus malas acciones.

12 Gorgias 523e, 524e-525b, 526b-c.

13 «gva 8¢ &k i Eopodnng, Aiakdv: o0Tol obV EMeldav TELEVTHGMOGL, SIKAGOVGY £V TG ASIU®VL, &V Ti
P08 €€ N PéPETOV Td 08D, 1 P&V €ic pokdpmv vicovue, 1 & sic Taptapov. kol Tovg pév ék Tiic Aciag
Paddapoviug kpivel, Tovg 8¢ €k g Edpdnng Alakdc: Mive ¢ tpecPeia Sdom Emdlokpivewy, Eav amopiitov Tt
0 £1épw, tvar OG dikarotdn 1) kpioig 1) mepi Tiig mopeiag toig avOpdmoig» (Platon, Gorgias, 524a).
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La identidad de estos jueces es revelada en el texto anterior. Estos, segun Platon, son
Eaco, para los occidentales que provienen de Europa, y Radamantis, para los orientales que
provienen de Asia. Estos jueces, que antiguamente fueron reyes de sus respectivas islas,
segun leyendas muy posteriores a la redaccién original de los textos fueron elegidos para
serlo por la inflexibilidad que demostraron durante su vida. En los parrafos que hemos citado
hasta ahora hay dos paralelos o resonancias claras con textos biblicos que hacen referencia
a la escatologia apocaliptica. En Mt 24, 33 vemos una repeticion clara de la concepcion que
Platén avanza, segun la cual los justos iran hacia la derecha, donde se encuentra la felicidad
eterna, y los injustos hacia la izquierda, donde se encuentra el tormento eterno. En Ap 4, 4
se nos revela la existencia de veinticuatro tronos en los que estan sentados veinticuatro
ancianos. Estas veinticuatro figuras pueden representar, segun una interpretacién comuan, a
los doce patriarcas de la tribu de Israel y a los doce apdstoles. Lo esencial reside en el hecho
de que, al igual que Eaco y Radamantis, los veninticuatro ancianos también fueron figuras
justas y respetadas en sus vidas, y tendran una participacion clave durante el juicio. También
es mencionada por San Pablo en 1Cor 6, 9 la creencia segun la cual las personas que han

Ilevado una vida santa y justa juzgaran al mundo. Siguiendo con el Mito de Er:

«Y que cuando él mismo se acerco le dijeron que debia ser el mensajero de la humanidad para
contarles de ese otro mundo, y le encargaron que escuchara y observara todo en el lugar. Y
entonces dijo que aqui vio, por cada apertura del cielo y de latierra, las almas que partian después
de haberse el juicio dictado sobre ellas, mientras que, por el otro par de aberturas, subieron del
agujero en la tierra almas llenas de miseria y polvo, y del segundo descendi6 del cielo una

segunda procesion de almas limpias y puras»'4.

La primera resonancia que a cualquier cristiano se le puede ocurrir al leer este pasaje
del mito de Er es la de Lc 16, 19-31, o sea, la pardbola del hombre rico y de L&zaro. A Er se
le pide ser el mensajero de la humanidad para relatarles todo lo sucedido. EI hombre rico
que aparece en Lc, de igual manera, pide ser el mensajero para sus hermanos que aln estan
en el mundo, para que, al contarles todo lo que les espera, estos se conviertan y abandonen

sus pecados. La imagen de las almas puras y de las almas sucias que van cada una hacia su

14 «eimeiv Bt 6801 aOTOV Eyyelov avOpdTolg Yevéshol TdV &xel kol SiakehedovTd ol dkoveE Te Kai
Ogac0at mavta To £V 16 TOT®. Opdv 61 TadTn pEV ke’ Ekdtepov TO yhopo Tod ovpavod te kal Thg Yig dmodoag
TAG YUyl EMEN adToilg dkooBeln, Katd 08 T® ETEPM €K PEV TOD AVIEVOL €K THG YT|G LECTOG avyHoD TE Kol
KOVEMG, £k 8¢ 10D £1épov KataPaivewv £tépag ék Tod» (Platon, Republica, X, 614d).
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condena puede tener un eco en Ap 20, 12-15, donde San Juan también ve la suerte de las
almas una vez se las ha juzgado, cuando cada una va hacia el sitio que le ha acarreado su

sentencia.

«Y los que vinieron de la tierra preguntaron a los otros sobre las condiciones de alli arriba, y los
del cielo preguntaron cdmo les iba con esos otros. Y se contaban sus historias el uno al otro, el
que se lamentaba y lloraba al recordar cuantas y cuan espantosas cosas habian sufrido y visto en
su viaje bajo la tierra, que dur6é mil afios, mientras los del cielo relataban sus delicias y visiones

de una belleza indescriptible»®°.

Si bien esto no es algo que resuene por igual con todas las tradiciones cristianas, tiene
un especial eco con la escatologia especifica de la Iglesia Ortodoxa. Segun esta escatologia
especifica, el alma, después de la muerte, es llevada por los angeles en los primeros tres dias
a ver el mundo y los lugares donde el alma practicé la virtud y pecd, y en los treinta y siete
dias siguientes, la felicidad de los santos con Dios y las penas del infierno que sufren los
pecadores, antes de ser el alma juzgada en el cuadragesimo dia. Es aqui donde intervienen
las oraciones por los muertos y su salvacion, pues la escatologia ortodoxa no cree que existe
una decision final en cuanto a la situacion eterna del alma en este momento, sino que la
decision definitiva serd tomada en el juicio final. Hasta entonces, Dios puede apiadarse,
gracias al fervor y a las oraciones de los vivos, de los que han muerto en pecados veniales,
no mortales, y puede cambiar su suerte.'® 1" También resuena este texto con la experiencia
de Dante en su Divina Comedia, donde es guiado por Virgilio a través del infierno y del
purgatorio, y por Beatriz a través del cielo. Estos aspectos de la escatologia cristiana (si bien
la obra de Dante no pretende ser dogmatica), segun podemos apreciar, no son completamente
originales, sino que forman parte de creencias que encontraban representacion ya en la

Grecia de Platon.

15 «kai movOavesOat Téc e 8k THC Yiig Nkovoac Tapd TV ETépmv Td EKEl Kol Thg £k Tod ovpavod Td
nap’ éxetvouc. SupysicOon 8& GAMAAOIC TAC PV OSVPOpEVOC TE KOl KAUOVGOC, GVAUIIVIIGKOPEVOG G0 TE Kol ola
né0otev Kol iSotev &v Tf V1o yiic mopsig—eivon 8¢ TRV mopeiay yAMETH—TaC & avd &k ToD ovpavod evmadsiog
duyeicbon kai Béag aunydavoug to kdAroo» (Platéon, Republica, X, 614e-615a).

16 Fr. Seraphim Rose, The Soul After Death (Platina: St. Herman Press, 2014), 171.

17 Archimandrite Panteleimon, Eternal Mysteries Beyond the Grave, 22 ed. (Jordanville: The Printshop
of St Job of Pochaev, 2012), 83-84.
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«Si alguien hubiera sido la causa de muchas muertes o hubiera traicionado ciudades y ejércitos
y los hubiera reducido a la esclavitud, o hubiera participado en cualquier otra iniquidad, podria
recibir en compensacion diez veces mas dolores por cada uno de estos agravios, y nuevamente
si cualquiera habia hecho obras de bondad y habian sido justos y hombres santos podrian recibir
su recompensa debida en la misma medida; y otras cosas que no son dignas de mencion dijo
sobre los que acababan de nacer y vivian poco tiempo; y alin tenia mayores cosas que decir sobre

piedad e impiedad hacia los dioses y los padres y del suicidio»®.

Platén nos ofrece aqui un compendio de castigos que padeceran los que en esta vida
han obrado con maldad. Es importante resaltar que menciona a los que han sido la causa de
muchas muertes o han traicionado ciudades y ejércitos y han practicado la esclavitud. El
considerar que estos actos son inmorales es algo propio de la moralidad biblica también.
Aqui podemos apreciar que los motivos de condena de la escatologia apocaliptica de Platon
seran también los motivos de la condena en la escatologia cristiana, tal como nos es
presentado, por ejemplo, en 1Cor 6, 9-10 y Ap 22, 15, donde se nos revela que los injustos
y los que han practicado semejantes pecados y maldades y no se han convertido de ellos, no
tienen cabida en el Reino de Dios. La impiedad hacia los dioses y hacia los padres es algo a
remarcar, pues concuerda con los cinco primeros mandamientos del Decalogo: Ex 20, 2-12
y Dt 5, 6-16. El binomio veterotestamentario de respeto a Dios y a los padres encuentra
paralelos en muchos conceptos de comportamiento virtuoso de la Antigiiedad. Otra mencion
en la que debemos reparar es en la que hace Platon sobre los infantes que acababan de nacer
y que vivian poco tiempo. Platdn les reserva a estos, segun podemos apreciar, castigos en la
otra vida. No nos explica la razon de su pensamiento, pero podriamos deducir que es porque
estos no han podido obrar actos de virtud que les haga merecedores del Paraiso. La suerte
escatologica de los nonatos y de los que mueren prematuramente serd motivo de reflexion
para San Agustin y para Toméas de Aquino, pero la Biblia no trata este aspecto, aunque se
haya interpretado algunas veces que los dichos de Jesucristo a Nicodemo en Jn 3, 5 quieran
significar que los infantes que mueren sin haber sido previamente bautizados no pueden

entrar al Reino de Dios.

18 «kai olov €l Ttveg moALOTS BaviTmv ooy oitiol, §| TOAEIC TPOSOVTES f] oTpaTdTESQ, Kol i SovAsiog
EuPefAnkoteg f| Tvog GAANG Kakovyiag HETAiTION TAVI®OV TOVTOV dekamAaciag GAyndovag VIEP EKAOTOV
Kopioavrto, kai av €l TIvac evepyesiog sDEPYETNKOTEC Kol Sikoiol Kol 86101 YEYovOTEG lev, KaTd TAVTH TV
a&lav kopilowto. TV 8¢ €0OVE yevopévay kal OAlyov xpovov Brovviwv mépt GAla EAeyev 00K G0 vynung. &ig
d¢ Beovg aoePfeiog te kol evoefeiog kal yovéag Kol adtoyepog eovov peifovg Tt Tovg eBole dinyeito»
(Platén, Republica, X, 615b-615c).
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En la siguiente frase, estamos ante una vision del universo y de los fundamentos de
la existencia. Aqui aparecen las tres hermanas del destino, hijas de la Necesidad, de las que
recibimos la siguiente reflexion: «Esta es la palabra de Laquesis, la hija virgen de la
Necesidad, “Almas que viven por un dia, ahora es el comienzo de otro ciclo de generacion
mortal donde el nacimiento es el faro de la muerte”»*°. Esta reflexion nos remite
inmediatamente al mismo pensamiento que es recurrente en la literatura sapiencial, y es el
de la fragilidad de la vida y de la existencia en este mundo. Esto lo podemos ver, sobre todo,

enJob 7, 6;8,9;9, 25; 14, 2; 21, 17; en el principio de Ecl 1 y en muchos salmos.

«Como guardidn de su vida y cumplidor de su eleccién, el genio que habia elegido y esta
divinidad, condujeron al alma primero a Cloto, bajo su mano y su giro del huso para ratificar el
destino de su suerte y eleccion; y después del contacto con ella, el genio volvié a conducir al
alma al hilado de Atropos para hacer irreversible la red de su destino, y luego, sin mirar atras,

pasé bajo el trono de la Necesidad»%,

A lo largo del pasaje 620, vemos reflejada una idea muy presente en la escatologia
de la Iglesia Ortodoxa y en los escritos de muchos padres de la Iglesia. Es la idea del cruce
de varios obstaculos o fronteras antes de llegar al destino final del alma. Usualmente, el alma
tiene un acompafiante, en este caso un daiuwv y una divinidad de confianza que fue escogida
por el alma. San Pablo adelanta esta idea en Ef 6, 12-13, cuando menciona los principados
y las potestades del aire que luchan con nosotros. Muchos testimonios patristicos?* hacen
referencia a la lucha que el alma mantendra con estas potestades del aire al separarse del
cuerpo y al atravesar el reino demoniaco que se encuentra en el aire. El testimonio de la
escatologia cristiana mas elocuente respecto a esta ocurrencia sucede en el siglo X d. C. y es
el de Santa Teodora, recogida en el Vita sancti Basilii iunioris??, donde Gregorio, uno de los
discipulos, junto a Santa Teodora, de San Basilio el Joven, le pide a Basilio que le diga si

Teodora, debido a la vida santa que llevo en este mundo, ha llegado a la felicidad eterna.

19 «“avérykmg Buyatpog kOpng Aayéoemg Adyoc. Poyai priuepot, pym 8AANG teptddov Bvntod yévoug
Bavarneopov» (Platdn, Republica, X, 617d).

2 «od Piov kol dmomAnpeTHY TV aipedéviav. dv mpdTov pv dyey adiy Tpodg TV KAmOo o v
gxelvng y€ipd te kol €moTpoenv Tiig 10D dtpdktov divng, kvupodvia fiv Aayav eiheto poipov: tadmg &
EQoyevoy odB1g £mi TV THG ATPOTOL Eyetv VoW, AsTASTPOQ T ETIKAOGHEVTA TOo10DVTA: £vTehBey 8¢ &
dpetaotpenti Vo OV T (Platdn, Republica, X, 620e).

2L Fr. Seraphim Rose, The Soul After Death (Platina: St. Herman Press, 2014), 78-81.

22 Tlias Evangelou, “The Bulgarian Translation of the Vita of St. Basil the New”, Scripta & e-Scripta
7 (2009): 181-251.
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Basilio le otorga una vision, en la que ve a Teodora ascendiendo por el aire y ve demonios
que la acusan de los pecados cometidos en vida, mientras que dos &ngeles la acomparfian y
la defienden de estos demonios. Se enfrenta a un total de veinte fronteras en la region del
aire, donde los demonios acaban sin hechos que reprocharle debido a su santidad, y llega,
finalmente, al Reino de Dios. Esta escatologia patristica y medieval se ha desarrollado como
interpretacion en base a lo dicho por San Pablo en Ef 6, 12-13 y, probablemente, en lo ya
analizado del mito de Er y en los muchos otros mitos griegos que recogen la idea de un cierto
peaje o contabilidad que se les paga a estas figuras acusadoras que ponen obstaculos a los

que quieren llegar a su destino final en la otra vida.

«Y nos salvara si lo creemos, y cruzaremos con seguridad el rio Leteo y mantendremos nuestro
alma sin mancha del mundo. Pero si somos guiados por mi, creeremos que el alma es inmortal y
capaz de soportar todos los extremos del bien y del mal, por lo que nos mantendremos siempre
en el camino ascendente y perseguiremos la justicia con sabiduria siempre y eternamente, para
gue seamos queridos por nosotros mismos y por los dioses tanto durante nuestra estadia aqui

como cuando recibamos nuestra recompensa»®,

El final de la Republica de Platon nos sitla delante de un texto que, si no hubiese
sido escrito siglos antes de Cristo, pareceria una creacion cristiana. Aqui podemos observar
que el final de este escrito apocaliptico tiene resonancias en nuestra obra apocaliptica por
excelencia, el libro del Apocalipsis. Mientras que Platdén nos dice que el que crea en este
testimonio se salvara, Ap 22, 7 llama uaxapioc a los que guardan las palabras del libro,
puesto que, igualmente, se salvara por ellas. Platon nos habla de cruzar el rio Leteo, que bafia
el Hades, y de mantener el alma sin mancha del mundo, mientras que Ap 22 1y 2 nos habla
del rio que emana del trono de Dios y del Cordero. El concepto de juicio que tendra lugar en
base a la conducta moral llevada a cabo en esta vida es el mismo. Platobn menciona que si se
persigue la justicia siempre, seremos queridos por los hombres y por los dioses, tanto en la
vida terrenal como cuando se reciba la recompensa, mientras que en Ap 21, 27; 22, 15y en

muchos otros versiculos se nos presenta la misma idea, de que los moralmente reprobables

2 «xol YU 8v omoeisy, dv meldpedo odTd, Kol TOV Tiic ANONC ToTANOV £b SaPnodusdo Kol TV
\yvxﬁv o0 uww@ncéus@a (’xM’ ("iw éuoi nmed)us@a Vo piCovrsg c’x@(xvarov YoV Kod 61)V(xrf]v nhvta uév K(xK(‘x

s v ee s

smmé‘)avcouev tva kol fuiv ou)tmg ¢ihot dpev ko Toig Beoic, adTod Te pévovieg £vOAESE, kol Emetdoy T 300>
(Platén, Republica, X, 621c).
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no tienen cabida en el Reino venidero. Para los cristianos, el juicio de la conducta moral se
basaré en la medida en la que dicho alma ha seguido la ley de Dios durante su vida. Platon
también menciona que el alma sera juzgada segun su conducta moral, pero no nos ofrece el
criterio o la base de esa conducta moral; en qué o en quién esta fundamentada su nocion del
bien y del mal. Como cristianos, sabemos que, aunque los paganos?* no hayan tenido acceso
material a la ley, tienen la ley escrita en sus corazones, como afirma Rm 2, 14-15. Es en base
a esta creencia en la ley natural, omnipresente en todas las civilizaciones, que, segun Platon,

seremos juzgados.

Las ideas que podemos concluir y extraer de esta obra que hemos analizado y que
son relevantes para ver un posible reflejo de estas en nuestros textos biblicos son, en primer
lugar, la idea de la continuacion de la conciencia, experiencia y actividad de la persona aun
después del cese de su actividad bioldgica en esta vida terrenal, y la idea de un juicio que
tendra lugar una vez acabada dicha vida terrenal. La idea de la inmortalidad del alma aparece
clara e inequivocamente expresada en el Nuevo Testamento, y la idea de que este alma
sufrira un juicio después de la muerte y que ird a la izquierda (al tormento) o a la derecha (a
la felicidad) también esta presente, aunque en el cristianismo esto ocurre en el juicio final,
en la parusia, mientras que esta idea de fin de todas las cosas y juicio universal no esta
presente en este texto que hemos analizado de Platon.

3. Oraculos Sibilinos®®

Se le da el nombre de Oréaculos Sibilinos a una serie de colecciones de dichos,
apotegmas, profecias y ensefianzas varias atribuidas a las sibilas y a las oraculos griegas y
romanas de varios siglos antes del cristianismo. Sus oraculos no son un compendio escrito
de manera organizada ni ordenada. Mas bien se trata de una amalgama de escritos paganos,
judios y cristianos de diversas indoles. Nuestro interés por estos escritos reside en el hecho
de que nos ofrecen un testimonio que se extiende por varios siglos y que trata en numerosas
ocasiones temas apocalipticos, escatolégicos y la concepcion de las tres tradiciones

religiosas que hemos mencionado sobre estos temas. Esta coleccion se extiende a lo largo de

24 Si bien hemos usado este término con Platon porque era un heleno de fuera del pueblo de Israel y
de antes de Cristo, las creencias de Platdn no eran las del paganismo griego.

% Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Terry S. Milton, The Sibylline
Oracles (Cincinnati: Curts & Jennings, 1899), y son de traduccion propia.
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catorce libros y ocho fragmentos, por lo que no tiene cabida que tratemos aqui todo este
material. Escogeremos algunos de los fragmentos mas elocuentes y relevantes que nos
puedan ofrecer una muestra de las creencias de las personas que los compusieron en lo
relativo a la tematica que es tratada en esta tesina. Antes que nada, hemos de decir que hacer
una seleccion de textos escatoldgicos y apocalipticos de los Oraculos Sibilinos no es una
facil tarea. Esto se debe a que son unos escritos en los que estos textos abundan por doquier.
Hemos elegido, sin embargo, los que nos han parecido més relevantes y elocuentes respecto
al tema que estamos tratando. Esta seleccion muestra los motivos mas usados y descriptivos

de lo que son propiamente la escatologia y la apocaliptica de estos pintorescos relatos:

«Porque a ellos el santo Cristo les asignara las cosas justas, y coronara a los aprobados, y da a
sus martires la prenda inmortal, y a los que libraron la contienda hasta la muerte. Y dara el premio
incorruptible de las pruebas a virgenes que se esforzaron bien. Y a todos los hombres les
concedera lo justo, y a naciones extranjeras que viven con rectitud y conocen a un solo Dios. Y
a los que aman los lazos del matrimonio y desprecian los actos adulteros, dara ricos dones y
esperanza eterna, porque cada alma del hombre es un don de Dios, y los hombres no deberian
mancharlo con ninguna afliccion. No te hagas rico injustamente, sino sé puro en toda tu vida.
Avyuda a los que estan cerca de ti y mantente alejado de los extrafios. No digas mentiras, sino que
guarda todas las cosas verdaderas. No reverenciéis a idolos vanos, sino al Dios eterno tened

primero en honor, y luego a vuestros padres» (51-69, B2).

Es dificil establecer una clara distincion entre todos los autores que han participado
en estos escritos y sus respectivas teologias y creencias. Como ya se ha mencionado, estos
textos son un amalgamado de paganismo, judaismo helenistico y cristianismo. No obstante,
todas estas supuestas sibilas comparten unas caracteristicas comunes. Una de ellas es el
monoteismo, como afirma Lactancio®®, uno de los escritores cristianos que referencian estos
textos, pues en estos escritos se condena en numerosas ocasiones el politeismo pagano. Esto
hace que sean impropiamente llamados escritos «paganos», ya que esto referencia
unicamente su origen griego o romano. Por tanto, cuando vemos esta primera referencia al
«Cristo», podemos suponer que fue un autor cristiano o, por lo menos, simpatizante del
cristianismo. La nocidn que aqui encontramos, que aparece por primera vez en estos textos,

de que los justos, entre los cuales se enumeran los martires y las virgenes, y de que todos los

% | actancio, Instituciones Divinas, I, 6, Ante-Nicene Fathers, 7 (Buffalo: Christian Literature
Publishing Co., 1886).
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hombres recibiran su recompensa, es tipica de la escatologia cristiana, sobre todo presente
en Ap 2, 10; 3, 11; 14, 4. Cabe resaltar el acceso universal a la salvacion presente en este
fragmento citado, digno heredero de Is 56, 3. 6-7. Esto nos hace suponer que, o bien fue
escrito en un momento del cristianismo cuando el prejuicio hacia los paganos de las
comunidades judias convertidas estaba completamente superado, o bien que es fruto de una
tradicion universalista del judaismo helenista que encontr6 un comodo lugar en el
cristianismo. La restante diatriba en contra del adulterio, de los pecados sexuales en general,
del hurto y de la deshonestidad, encuentra ecos por todo el NT, pero recuerda particularmente
al mensaje paulino de 1Cor 6, 9-10, lugar donde el apéstol, al igual que las sibilas, menciona

a todos los que no heredarén el reino de Dios y a otros pasajes como Ga 5, 19-21y Ef 5, 5.

«Este es el concurso, esta es la recompensa. Este es el premio, esta es la puerta de la vida, entrada
a la inmortalidad, que Dios en el cielo asigné a los justos como recompensa de la victoria. Los
que obtienen la corona entraran gloriosamente por ello. Pero cuando este signo aparezca
alrededor del mundo: que los nifios naceran canosos, luego habra llanto humano, hambrunas y
plagas y guerras y cambio de estaciones, y abundaran muchos dolores y lagrimas. jPobre de mi!
iCuantos nifios en la tierra lloraran y clamaran con tristeza por sus padres, y, envueltos en
mortajas, en tierra su carne en la tierra, la madre de los pueblos, mezclandolos con sangre y

polvo! jOh, hombres miserables de la Gltima generacién, malhechores...!» (189-204, B2).

El pasaje empieza con ecos que nos recuerdan a 2Tim 2, 5; 4, 8; Sant 1, 12; 1Pe 5, 4;
Ap 2, 10; 3, 11. Se emplea la misma nocién de que la salvacion y la entrada al Reino de los
Cielos son como una carrera 0 un concurso, Yy la corona, que simboliza la vida eterna, es el
premio. El resto del paragrafo forma parte de un tema bastante recurrente en la literatura
apocaliptica, que es el de la Ultima generacion. Hace referencia a las tribulaciones que sufrira
la dltima generacion antes del escatdén. En las Escrituras es un tema que aparece en
numerosas ocasiones: Gn 6; 7, Is 51, Jr 15, Dn 11; 12, Mt 25, Mc 13, Lc 12; 17; 21, 2Pe 3y
Ap 18, 8, entre otros.

«El Dios celestial dara, y también huesos juntara con las articulaciones y se haran divinamente
bellos. Y la carne y los tendones de todas partes se uniran, y las venas y la piel; el cabello surgira
como antes. Entonces, un dia se levantaran de la tierra los cuerpos que se movian y respiraban.
Y entonces Uriel, poderoso angel, rompera los tornillos duros y resistentes que monstruosamente

sostienen las horribles puertas del infierno y los arrojara a un lado para traer a juicio a todas las
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tristes formas extremadamente doloridas. Principalmente, a las formas fantasmales de los
antiguos titanes y a los gigantes, a quienes arraso el diluvio, y a los que perecieron en los mares
agitados, y todos los que les sirvieron de banquete a las bestias, y reptiles y aves aladas; a todos
estos Uriel convocara al tribunal. También aquellos a quienes el fuego les consumi6 la carne y
fueron destruidos en las llamas, incluso estos se levantaran y permaneceran reunidos en el
tribunal de Dios» (270-289, B2).

La primera frase nos recuerda inmediatamente a Ez 37, 6; 8. El ultimo dia, Dios
resucitara al ser humano tal y como este fue en vida, deshaciendo la muerte bioldgica del
cuerpo. El texto también menciona a los titanes y gigantes de antafio, a quienes encontramos
mencionados también en Gn 6, 4; Nm 13, 34; 1Re 17, 51; Sal 32, 16; Bar 3, 26; Sab 14, 6;
Eclo 16, 8; 3Mac 2, 4?’. La idea principal aqui expresada es que toda la creacion sera

restaurada en su total salud en el dia del juicio final.

«El mismo incorruptible vendra al que es incorruptible, y, a la diestra del gran tribunal estando
sentado, juzgard las vidas de los hombres justos e injustos. Vendrd Moisés, gran amigo del
Altisimo, y vendr Abrahéan, que también es grande. Isaac y Jacob, José, Daniel, Elias, Habacuc
y Jonés, todos, y a los que mataron a los hebreos perseguidores. Pero todos esos hebreos después
de Jeremias, en el tribunal juzgados, destruira, para que reciban recompensa digna, y para pagar
por lo que hicieron en sus vidas mortales. Y luego todos pasaran por la corriente ardiente de
fuego insaciable; pero los justos estaran a salvo, mientras que los impios de todos los tiempos
seran deshechos, que primeramente hicieron la maldad y cometieron a sabiendas viles
asesinatos» (295-312, B2).

Este texto presenta varias nociones importantes. En primer lugar, dado que
observamos que se menciona gque «EI mismo incorruptible vendra al que es incorruptible»,
podriamos interpretar el pasaje como una alusion a la consubstancialidad del Hijo con el
Padre, puesto que a ambos de les Ilama «incorruptibles». Si seguimos esta linea
interpretativa, vemos una referencia temprana a la divinidad de Jesucristo y a su ecuacion
con el Padre, presentandoles al mismo nivel. Jesucristo (si aceptamos que El es la figura en
cuestion) juzga teniendo a su alrededor a numerosas e importantes figuras biblicas. Es

curiosa el hecho de que se condene a todos los hebreos de después de Jeremias. El texto no

27 Libro candnico en la LXX y en el canon de la Iglesia Ortodoxa, entre otras.
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ofrece una explicacion de esto. Intuimos que se refiere a la época exilica, pero no ofrece
razones por las que estos seran juzgados. La mas importante mencién aqui encontrada es la
del rio de fuego. En la iconografia concerniente al Juicio Final, es usual ver un rio de fuego
partiendo del lado izquierdo del trono de Jesucristo y descendiendo hasta una boca infernal.
Este entendimiento de la condenacion eterna es especifico de la escatologia de la Iglesia
Ortodoxa, basandose en varios fundamentos patristicos, y del concepto de infierno y gehena
caracteristico del cristianismo oriental en general. Como esta bien explicado por el te6logo
Alexandre Kalomiros en su libro?, la naturaleza tanto de la felicidad eterna en el Reino
como del sufrimiento eterno en los fuegos de la gehena nace de una misma fuente: la
presencia (gracia) de Dios. La gracia de Dios son los fuegos de la gehena. La gracia emana
de la esencia divina como un rio de fuego que, en el escaton, bendice a los santos y quema a
los pecadores. El fuego es el mismo, pero es percibido de manera distinta por los recipientes.
Los creyentes que en esta vida han vivido conforme a la ley de Dios, percibiran la presencia
de Dios como una bendicion, mas los pecadores la percibiran como un suplicio. El autor de
2Tes 1, 9 escribe que los pecadores sufriran un castigo eterno dzo mpoowrov t0d kvpiov kai
dmo tijc 06éne tijc ioybog avrov. La palabra daxo es clave aqui. En muchas versiones, este
versiculo es traducido como lejos de la presencia del Sefior y de su majestad poderosa, dado
que dmo puede traducirse asi. Por otra parte, dzo también tiene el significado de desde algo
0 por causa de algo, teniendo el origen en algo o a partir de algo, como es empleado, por
ejemplo, en Jn 1, 44%° 0 Heb 5, 7°°. En Jn 1, 44 esto se muestra muy claramente, ya que dzo
es inmediatamente seguido por éx, que en este versiculo son usados de manera sinonimica.
Leer 2Tes 1, 9 de esta manera hace que traduzcamos: «Estos sufrirdn el castigo de la
destruccion eterna que proviene de la presencia del Sefior y de la gloria de su poder».
Traducir la palabra «amo» en este versiculo por lejos de acarrearia la implicacion de que hay
lugares o estados faltos de la presencia de Dios, algo que no es factible, puesto que no existe
ningun lugar en la creacion y ningun estado de existencia al cual la presencia de Dios no
llegue. Solo tendria sentido traducir esta palabra por lejos de si es entendida de manera
metafdrica, como el no poder percibir la presencia de Dios aun estando ella en todos los
sitios. En la interpretacion ortodoxa, vemos que tanto la bendicion como el sufrimiento

tienen su origen en Dios, no en algo externo a El. Su voluntad es que todos sean salvos, mas

28 Alexandre Kalomiros, The River of Fire (Seattle, WA: St. Nectarios Press, 1980).

2 °Hy 6¢ 6 Dilummoc dmo Bnloaida, éx tiic méiews Avdpéov xai ITérpov.

30 "O¢ év tais fuépaig tijs ooprog avTod derjoelg e kai iketnpiag TPog TOV Suvduevov 6HlEly avToV K
Boavarov peto kpowyiis ioyvpdc Kol daKpiwV TPOCEVEYKAS Kl eloaxovabels amo tii¢ eblafelog.
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los que no han estado interesados en buscarle y en cumplir Sus mandatos durante la vida
terrena, percibiran como un sufrimiento sin fin estar eternamente en la presencia de alguien

con quien no han querido estar. Siguiendo con los Oréaculos Sibilinos:

«Pero cuando de entre los hombres desaparezca la piedad, la fe y justicia, y vivan insolentemente
en la profana imprudencia, presuntuosos y llenos de muchos otros pecados, y a los piadosos
nadie les hace caso, pero por falta de comprensién, todos como nifios se destruiran por completo
en violencia exultante y en sangre tomando sus manos, entonces se vera que Dios ya no es
apacible, sino que esta harto. Con furor y gran fuego destruira por completo la raza de los
hombres» (193-204, B4).

Otra caracteristica de aquellos Gltimos dias que nos es transmitida por este texto es
la completa perversién moral de la Gltima generacion. Este paragrafo nos transmite el hecho
de que ni los nifios seran ya inocentes entonces. Esto nos remite inmediatamente a Gn 6, 11-
12. La humanidad de los Gltimos dias se corrompera tanto como la humanidad de los Gltimos
dias de Noé. La paciencia de Dios llega a su fin, y el juicio comienza, al igual que en Gn 6,
13. También el autor de la carta le advierte a Timoteo en 2Tim 3 sobre la degeneracion moral
caracteristica de los ultimos dias. Es, como podemos apreciar, un leitmotiv apocaliptico y

escatologico.

«Y entonces serd el juicio; Dios mismo Se sentara como juez y volvera a juzgar al mundo. Tantos
como cometieron pecados impios, ¢se ocultaran las profundidades del Gehena de Estigia? ¢Bajo
la tierra fundida y el lugubre tartaro? Pero los piadosos volveran a vivir en la tierra, y Dios les
dara espiritu, vida y medios de alimento, y todos se veran a si mismos contemplando la luz dulce

y alegre del sol. jOh, mas que feliz hombre que en ese momento viviras!» (230-239, B4).

En Ap 6, 15-16 encontramos la misma nocién de que los pecadores buscaran refugio
y huida cuando el Juicio llegue, méas no podran encontrarlo dado que no podran huir de la
presencia de Dios y de lo que han hecho. La existencia bendita de los santos y justos presente
en este pardgrafo recuerda a Ap 21; 22, pues estos viven en comunién con la creacion

restaurada y salvada.
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En conclusion, a partir de estos fragmentos citados de una obra muchisimo mas
amplia y doctrinalmente rica, podemos ver semejanzas llamativas con la apocaliptica y la
escatologia biblica. No se puede analizar en detalle a los autores de estos escritos y tampoco
se puede delimitarlos y etiquetarlos dentro de una corriente religiosa especifica, pero vemos
que estos textos son un conglomerado de todas las creencias del contexto sociocultural
mediterraneo de la época intertestamentaria. No tenemos bases ni argumentos como para
hacer afirmaciones concordistas ni para determinar con certeza quién influy6 a quién, pero
es mas que evidente que las creencias escatologicas candnicas, 0 sea, las presentes dentro
del canon biblico, estaban presentes también en otros textos. Estos textos son para nosotros
un rico testimonio al que acudir para enriquecer nuestro conocimiento en cuanto a la
concepcion del entorno de la Biblia respecto a estos temas, y para esclarecer los pasajes

oscuros de esta, usando el contraste para iluminar nuestro entendimiento.

. La escatologia apocaliptica en los escritos extrabiblicos del periodo

veterotestamentario

La apocaliptica veterotestamentaria, o, mejor dicho, intertestamentaria, se
caracteriza, entre otras cosas, por su caracter extracanénico. A ella le corresponde el periodo
de «silencio» después de la revelacion del Gltimo profeta, Malaquias. Entrecomillamos
«silencio» porque la época fue de todo menos silenciosa. Si bien algunos circulos judios
consideraron el no canonizar la riquisima literatura teoldgica procedente de esta época, ella
fue exaltada hasta su correspondiente lugar por otros. El imperio de la Ley hizo que aquellos
circulos consideraran estos escritos como superfluos, pero en ellos se gestaba el espiritu
profético, apocaliptico y escatologico que daria lugar a la llegada del Mesias y se verian
cumplidos en Su persona. La profecia cesd, pero la apocaliptica fue su heredera y en este

capitulo pretendemos hacerle honor a la riqueza teol6gica propuesta por esta literatura.
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1. Primer libro de Enoc®!

Los llamados libros de Enoc son, en realidad, una coleccion, ciclo o saga; en otras
palabras, un conjunto de escritos y obras creados en distintas épocas y en distintos momentos
de la historia. Originalmente fueron autonomos, pero se fueron agrupando en torno a la
figura de este personaje biblico, aun reflejando multiples corrientes de tradicion®2. Hacer una
descripcion detallada de la tematica del libro de Enoc resulta practicamente imposible,
puesto que este toca todos los temas que pudieron haber surgido en las escuelas y corrientes
proféticas del mundo antiguo®:. El contenido del libro no es meramente una repeticion de lo
que esta expuesto en los escritos canonicos de la Biblia Hebrea, sino que se emplean muchas
fuentes mitologicas y religiosas de diversas indoles y procedentes de diversos paradigmas
frutos del entorno mesopotamico, israelita y helenista en el que fueron escritos. Identificar
al autor representa una labor tan ardua como identificar la teméatica. Fue obra de varios
autores y de varias épocas. Lo mas probable es que tuviese en sus comienzos un escrito igual
de sincretista que este, el libro de Nog, a partir del cual se formaron los escritos posteriores®*.
En cuanto a la fecha, la seccion méas temprana del escrito, el Libro de los Vigilantes, esta
fechado aproximadamente en el siglo IV o 11l a. C., mientras que la seccion mas tardia, que
seria el Libro de las Parabolas, fue probablemente escrita alrededor del siglo 1 a. C.* La
composicion es, por lo tanto, precristiana. El libro ha llegado hasta nosotros en diversos
manuscritos, debido a esto contamos con la version griega, de la cual contamos con pocos
manuscritos; la version latina, de la cual tenemos sélo un fragmento, y la version etiope, de
la cual tenemos el libro en su totalidad y en muchos manuscritos. Su actual separacion en

108 capitulos es fruto del siglo XVI.

«Las palabras de la bendicién de Enoc, con las cuales bendijo a los elegidos y justos, que viviran

en el dia de la tribulacion, cuando todos los malvados y los impios seran apartados [...] Y atodos

31 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de R. H. Charles, The Apocrypha and
Pseudepigrapha of the Old Testament in English, Il (Oxford: Clarendon Press, 1913), y son de traduccion
propia.

32 Alejandro Diez Macho, Apoécrifos del Antiguo Testamento, IV (Madrid: Ediciones Cristiandad,
1984), 9.

33 R. H. Charles, The Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 1l (Oxford:
Clarendon Press, 1913), 163.

34 Charles, 164.

35 E. Fahlbusch y G. W. Bromiley, The Encyclopedia of Christianity, 4, (Grand Rapids, MI: Eerdmans
Publishing Company, 2004), 411.
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les golpearéa el miedo, y los Vigilantes temblaran, y gran miedo y temblor se apoderara de ellos
hasta los fines de la tierra. Y los montes altos seran sacudidos, y las colinas altas se rebajaran, y
se derretira como cera ante la llama y la tierra se partira por completo, y perecera todo lo que
hay sobre la tierra, y habra un juicio sobre todos. Pero con los justos hara paz. Y protegera a los
elegidos, y la misericordia sera sobre ellos y todos perteneceran a Dios y prosperaran, y todos
seran bendecidos. Y los ayudara a todos, y les aparecera la luz, y hara paz con ellos. jY he aqui!
Viene con diez mil de sus santos para ejecutar juicio sobre todos y para destruir a todos los
impios, y para condenar a toda carne de todas las obras de su impiedad que cometieron
impiamente, y de todas las cosas graves que los pecadores impios han hablado contra El». (1, 1-
1,2y 4-9).

No podemos leer este texto y no pensar automaticamente que se trata de un texto
apocaliptico cristiano. Lo sorprendente es que no lo es, sino que ha sido escrito antes de que
la literatura apocaliptica cristiana apareciese. No hay nada semejante en ninguna parte de la
Biblia Hebrea ni de la Septuaginta, puesto que, aunque hayan existido referencias parecidas
a este ultimo momento de juicio en varios libros candnicos veterotestamentarios, en ninguna
parte hay tanto sustento textual como estd aqui presentado. Mencionamos este aspecto
porque invita a una reflexion y a una deliberacion respecto a la evolucion doctrinal que
representa. Mientras que otros elementos de la revelacion divina, como el monoteismo o el
mesianismo, por ejemplo, aparecen de manera gradual en el canon biblico y se descubren
progresivamente a través de la historia. No es el caso con la escatologia apocaliptica. Como
bien refleja el ciclo de Enoc, esta composicion es un verdadero salto doctrinal si tenemos en
cuenta la timidez con la que el tema concerniente a los Gltimos dias aparece en el Antiguo
Testamento. Presenta una escatologia tan bien descrita como la escatologia
neotestamentaria. Lo que queremos resaltar es que parece haber alguna especie de eslabon
perdido en la literatura canonica que nos impide apreciar algin texto de unién que indique
sensibilidades y preocupaciones sobre este tema dentro del pueblo de Israel. Parece haber
aparecido de manera paralela y extrabiblica, para luego ser el tema principal de la
predicacion de Jesucristo y la mas importante preocupacion cristiana. Nos queda la pregunta

de por qué el ciclo de Enoc no forma parte de ningln canon biblico salvo el etiope.

El libro ya comienza directamente mencionando el escaton y el dia de la tribulacion.
Se nos presenta la vision que Dios le revela a Enoc concerniente al dia del juicio, trayendo
un mensaje de condena para los impios y de recompensa para los elegidos. El término

«elegidos» como referitorio a los santos y justos es relativamente novedoso para la
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nomenclatura veterotestamentaria. Mientras que siempre fue usado en relacion al pueblo de
Israel como pueblo elegido, ahora comporta matices distitnos y no hace ninguna referencia
étnica o religiosa de manera directa o particular, sino que simplemente utiliza este término
para hacer referencia a los santos. El Unico referente candnico que podria tener seria Sab 3,
9, donde parece ser utilizado de la misma manera. En los escritos neotestamentarios, en
cambio, el término es utilizado generalmente de la misma manera que se utiliza aqui, como
podemos ver, por ejemplo, en Mt 20, 16; 22, 14; 24, 22. 24. 31; Lc 18, 7; Col 3, 12; 2Tim 2,
10; Tit 1, 1; 2Pe 2; Ap 17, 14, etc. Los elegidos son los justos que formaran parte del reino
de Dios por su buen obrar. La mencion a los vigilantes es también bastante singular en lo
que se refiere a la literatura veterotestamentaria. Aparece por primera vez en Dn 4, 14¢ como
arameismo: p7w, y hace referencia a los angeles, tanto a los angeles caidos como a los

arcangeles. El uso varia durante el libro.

«Y el Sefior le dijo a Miguel: “Ve, ata a Semjaza y a sus asociados que se han unido a las mujeres

para contaminarse con ellas de todas sus impurezas. Y cuando sus hijos se hayan matado unos a
otros, y hayan visto la destruccién de sus amados, atenlos por setenta generaciones en los valles
de latierra, hasta el dia de su juicio y de su consumacion, hasta que el juicio que es por los siglos
de los siglos sea completado. En aquellos dias seran conducidos al abismo de fuego y al tormento
y ala cércel en la que seran confinados para siempre. Y todo aquel que sea condenado y destruido

desde entonces sera atado con ellos hasta el fin de las quince generaciones [...]» (I, 10, 11-15).

Observamos la aparicion de la figura del arcangel Miguel. Su mencién en contextos
apocalipticos y escatolégicos no es singular aqui. Ya en el texto candnico
veterotestamentario le vemos mencionado tres veces, las tres Unicas menciones de la Biblia
Hebrea, la mas significativa siendo Dn 12, 1, donde se le sitla explicitamente en el
mencionado contexto. Dentro del panorama neotestamentario, Miguel es también una figura
apocaliptica y escatol6gica. Sus menciones son en un contexto muy similar al de la cita del
libro de Enoc que hemos proporcionado. Estamos hablando de Jds 1, 9y de Ap 12, 7. Ambas
referencias son bélicas y sefialan la lucha que tendra lugar entre las fuerzas angélicas sujetas
a Dios y las fuerzas angélicas corrompidas. Ap 20, 2-3. 7 muestra una escena bastante

semejante a la presentada por el fragmento enoquiano aqui expuesto. En ambos lugares

3 Segun la enumeracion de la BHS. En las versiones que parten de la LXX, la enumeracion del
versiculo puede diferir.
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tenemos presentes la atadura de unas figuras negativas hasta el dia del juicio, en las que se
les liberard y juzgard. En Ap, como era de esperar debido a la madurez del pensamiento
teoldgico caracteristico de esa etapa de la revelacion, la figura es el maximo exponente del
mal, el «dragdn, la antigua serpiente, o sea, el Diablo o Satanas». En Enoc, son los rebeldes
Semjaza y los que se asociaron con €l y corrompieron a las hijas de los hombres. Este

Semjaza es, en el libro en cuestion, el comandante del grupo de 7'y rebeldes.

No tanto como paralelismo, pero el capitulo 42 del Libro de los Vigilantes contiene
un breve poema a la sabiduria. Esta reflexion muestra, sin duda, una preocupacion general
que existia en dicha época y que se ve reflejada en los textos veterotestamentarios en varios
lugares. Forzar una concordia es imprudente, pero no esta de mas recalcar que el tema de la
7m0 es un tema que, empezando con la época postexilica e intertestamentaria, e,
implicitamente, con el contacto méas allegado con la cultura griega y persa, generé numerosas
teorias, corrientes de pensamiento y llevo a varias conclusiones doctrinales. Prov 8,22-31,
Sab 8, 4-6; Eclo 1, 4. 9; Job 28; Bar 3, 29-37 y Eclo 24, 1-12 son tan solo unos ejemplos de
las reflexiones acerca de la sabiduria divina que, segiin vemos en este texto enoquiano que
hemos citado, encuentran paralelos en escritos de su mismo contexto cultural. No
indagaremos mas sobre esta cuestion puesto que no es el proposito de esta obra profundizar
dicho tema, pero es importante tener en cuenta que el Libro de los Vigilantes situa a la

sabiduria divina en un contexto escatoldgico y apocaliptico.

«Y alli vi a Uno que tenia una cabeza de dias, y su cabeza era blanca como la lana, y con El
estaba otro ser cuyo rostro tenia la apariencia de un hombre, y su rostro estaba Ileno de gracia,
como uno de los santos angeles. Y le pregunté al 4ngel que iba conmigo y me mostré todas las
cosas ocultas acerca del Hijo del Hombre; quién era y de donde era, y por qué se fue con el
Cebeza de los Dias. Y él respondié y me dijo: Este es el hijo del hombre, que tiene la justicia,
con quien habita la justicia, y que revela todos los tesoros de lo que esta escondido». (l1, 46, 1-
3).

El capitulo 46 del Libro de las Parabolas de Enoc, que conforma la segunda seccién
del Libro de Enoc, nos trae abundantes referencias que podemos encontrar tanto en el AT
como en el NT. Este capitulo nos trae una teofania. El «jefe de los dias» aparece en toda Su
gloriay al lado suya aparece el Hijo del Hombre. Hay paralelos claros y directos en Dn 7, 9.

13y 22, citas en las que indiscutiblemente se utilizan las mismas figuras literarias e incluso
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las mismas palabras. Establecer claramente quién se inspird de quién no es facil, puesto que
es dificil ofrecer una cronologia textual precisa. Si aceptamos, como dicen algunos eruditos,
una fecha alrededor del siglo 111 d. C., podemos interpretar el pasaje como siendo una adicion
cristiana o0 judeocristiana que buscaba, probablemente, potenciar su propia escatologia
utilizando de manera pseudoepigrafica la figura de Enoc®. En la apocaliptica
neotestamentaria encontramos un timido paralelo en Ap 1, 14. Sobre la figura de este
Anciano de dias se ha debatido mucho a lo largo de la historia. Particularmente, en este texto
observamos que el Anciano de Dias y el Hijo del Hombre son figuras distintas e individuales.
Para la tradicion cristiana ha sido comun identificar a esta figura con Jesucristo. La Iglesia
Ortodoxa declar6 en el Gran Sinodo de Moscu (1666-1667) que esta figura es Jesucristo, y
no el Padre. Esto fue establecido debido a la disputa que se tuvo acerca de representar

iconograficamente la figura de Dios Padre. Esto quedd prohibido por el sinodo.

«En aquellos dias vi al Jefe de los Dias cuando se sentaba en el trono de Su gloria, y los libros
de los vivos Le fueron abiertos, y todo su ejército que esta arriba en los cielos y sus consejeros
estaban delante de El, y el corazon de los santos se llend de gozo porque se habia ofrecido el
namero de los justos y la oracidn de los justos fue escuchada, y la sangre de los justos fue

requerida delante del Sefior de los espiritus» (11, 47, 3-4).

Algunas ideas familiares que encontramos aqui y que resuenan evidentemente con
nuestro Apocalipsis candnico son el concepto de libro como vida del hombre traido a juicio
aparece en numerosas ocasiones: Ap 3, 5; 17, 8; 20, 15; 22, 18-19. Aparecen reconfirmadas
(si elegimos creer en la hipdtesis de la redaccion poscristiana de esta seccién del libro) las
nociones de intercesion de los justos por diversas razones y de recompensa por el martirio
cristiano, un tema que, en los tres primeros siglos, era considerablemente candente. Esto lo
encontramos también en Ap 6, 10; 12, 11; 16, 6; 17, 6; 18, 24 y 19, 2. ;Qué nos dice este
importante pasaje? Si creemos en la hipotesis precristiana sobre el origen del Libro de las
Pardbolas, entonces podemos observar una incipiente consolidacién de las ideas que
posteriormente veriamos reflejadas en los libros de los Macabeos y en el Apocalipsis, tales
como la recompensa post mortem de los que les han sido fieles a Dios, el martirio como ideal

religioso y la posicion privilegiada de los que lo sufren y el castigo de los enemigos de Dios

37 Margaret Barker, The Older Testament: The Survival of Themes from the Ancient Royal Cult in
Sectarian Judaism and Early Christianity (London: SPCK, 1987).
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y de Sus justos. Si elegimos creer en la hipétesis del origen cristiano del escrito, podemos
concluir, con ayuda de este, que las nociones religiosas que aparecen escritas en el
Apocalipsis ya estaban lo suficientemente consolidadas en el siglo 111 como para volver a
aparecer en un escrito tan similar, que trata sobre la misma tematica. Este es un aspecto
importante, dado que el libro del Apocalipsis no se encuentra en el canon marcionita, en la
Peshitta y tampoco en el Codex Vaticanus. Se ha dudado de su canonicidad también entre
los Padres, y hay sinodos que no lo han incluido en el canon, como Laodicea (363). Hoy en
dia, hay iglesias orientales que no reconocen su canonicidad, como las que se separaron de
la Iglesia Nestoriana®, duda que existié en todo Oriente incluso hasta el siglo XV d. C.*°.
La Iglesia Ortodoxa, la mayor de todas las iglesias orientales, nombrd el libro entre los
candnicos en el Sinodo de Jerusalén (1672). Lo que este pasaje nos revela, pues, es que esta
teologia aparecia, ademas de en un escrito ampliamente considerado candnico, también en

un escrito tan importante como el que estamos tratando.

En el tercer libro esta expuesto un detallado mapa de conocimientos astronémico-
religiosos que no guarda una particular relacién semantica y tematica con lo que hemos
estudiado hasta ahora. Hacia el final de la seccién, encontramos una exposicién muy similar

tanto en forma como en contenido a nuestro libro del Apocalipsis:

1 Enoc 111, 80, 2-4: Ap 8, 7-10:
Y en los dias de los pecadores se acortaran Y el primero toco la trompeta,
los afios, y hubo granizo y fuego mezclados con
y su semilla se haré esperar en sus tierras y | sangre,
campos, y fueron arrojados a la tierra. Una tercera
y todas las cosas en la tierra cambiaran, parte de la tierra se abrasd, una tercera parte de los
Y No aparecera en su tiempo, arboles se abraso y toda la hierba verde se abraso.
y la lluvia se detendra Y el segundo angel toco la trompeta; algo asi
y el cielo la parara, como una montafia enorme, ardiendo en fuego, fue
y en aquellos tiempos los frutos de la tierra | arrojada al mar:
seran pervertidos, y la tercera parte del mar se convirtié en
y No creceran en su tiempo, sangre, la tercera parte de los seres que viven en el
y los frutos de los arboles seran retenidos en | mar muri6
su tiempo, y la tercera parte de las naves fue destruida
y la luna cambiara su orden, Y el tercer angel toco la trompeta;
Y NO aparecera en su momento. .. y cay6 del cielo una estrella gigantesca,
ardiendo como una antorcha,
y cay0 sobre la tercera parte de los rios y sobre
los manantiales de las aguas. ..

3 David Taylor, The Early Christian World (London: Routledge, 2002), 338.
% David G. Hunter, The Fathers of the Church (Washington, D.C.: The Catholic University of
America Press, 2011), 3-6.
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Por supuesto, nuestra intencion no es forzar un paralelismo, sino apuntar hacia una
posible inspiracion, por lo menos metodoldgica, en este tipo de literatura. Esta seccion del
libro fue escrita antes de la época cristiana, posiblemente alrededor del siglo 111 a. C.%°, lo
que nos ayuda a divisar una especie de formulas esquematicas con las que este tipo de
literatura trabajaba en ese periodo, entre las cuales podemos imaginar que se encontraba la
que aqui tenemos presente: la enumeracion o vaticinio ordenado de diversas catastrofes

naturales que acompafan los Gltimos dias; la llegada del escaton.

«Y vi hasta que los cuernos crecieron sobre esos corderos, y 10s cuervos arrojaron sus cuernos;
y vi hasta que broté un gran cuerno de una de esas ovejas, y sus 0jos se abrieron. Y los mir6 [y
sus 0jos se abrieron], y grit6 a las ovejas, y los carneros lo vieron y todos corrieron hacia él. [...]
Y esos cuervos pelearon y batallaron con él y trataron de acallar su cuerno, pero no tenian poder
sobre él. Todas las aguilas, buitres, cuervos y milanos se juntaron, y vinieron con ellos todas las
ovejas del campo, si, todas se juntarony se ayudaron unos a otros a romper el cuerno del carnero»
(Enoc 1V, 90, 9-11).

La razon por la cual hemos reparado en este fragmento es por el parecido razonable
que salta a la vista entre las metéforas usadas aqui y las usadas en Dn 7, 7-11 y 20-24. En
ambas escenas podemos apreciar el uso de la figura del cuerno como imagen de poder o de
autoridad. En el libro de Daniel, de entre los diez cuernos sale uno mas, que profiere
insolencias. De tal modo, este se muestra mas poderoso que los otros diez. Aqui, el cuerno
es una figura negativa. Profiere insolencias y lucha contra los santos, pues le pertenece a la
bestia. En cambio, en el libro de Enoc, el cuerno es una figura positiva. El le pertenece al
carnero, que se convierte en principe de las ovejas después de ser atacado por ellas y por los
otros animales. Mientras que el cuerno de Daniel profiere insolencias contra los santos, el
de Enoc es atacado por los demaés para ser acallado. Dado que es bastante seguro que el libro
fuese escrito en época precristiana, podemos al menos apuntar al hecho de que,
probablemente, los escritos formaban parte de escuelas comunes o de circulos proféticos que
se conocian entre ellos y utilizaban las mismas fuentes, dada la similitud entre ambos

fragmentos y el hecho de que provengan del mismo periodo. No es el primer caso en el que

40 George W. Nickelsburg, Jewish Literature between the Bible and the Mishnah, 22 ed. (Minneapolis:
Fortress Press, 2005), 44.
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encontramos la utilizacién de ciertos elementos comunes en varias obras que pueden

conectarse entre si mediante estos, entre otras cosas.

«Y vi hasta que se erigi6 un trono en la tierra agradable, y el Sefior de las ovejas se sentd en él,
y el otro tomo los libros sellados y abri6 esos libros delante del Sefior de las ovejas. [...] y ellos
fueron arrojados a ese abismo de fuego. Y vi en ese momento como se abrié un abismo semejante
en medio de la tierra, lleno de fuego, y trajeron esas ovejas ciegas, y todas fueron juzgadas y
encontradas culpables y arrojadas a este abismo de fuego, y ardieron; ahora este abismo estaba

a la derecha de esa casa. Y vi a esas ovejas y a sus huesos quemarse» (Enoc 1V, 90, 20. 25-27).

El fragmento aqui presente representa la conclusion del Gltimo capitulo de la cuarta
seccion del libro. El texto recuerda muchisimo al libro del Apocalipsis, tanto por el lenguaje
como por la tematica, por lo que podemos afirmar casi con certeza o que el libro de Enoc es
profético, o que el escritor del Apocalipsis tuvo presente esta seccion al redactar su libro. El
lenguaje, como hemos dicho, es muy similar. Las imagenes y figuras literarias usadas
pertenecen al mismo campo semantico. El titulo de Sefior de las ovejas, leido cristianamente,
pareceria hacer una referencia clara a la figura de Jesucristo, mas este mismo titulo es usado
en otros contextos para figuras distintas. Los libros sellados que son traidos ante él recuerdan
inmediatamente a Ap 5, 1-9. Resulta chocante, teniendo en cuenta la época en la que nos
encontramos, leer una referencia tan exacta y contundente sobre los tormentos infernales
escatolégicos. En cuanto al libro de Enoc, esto nos transmite importantes informaciones para
entender el momento temporal y de desarrollo doctrinal en el que se encontraban. Vemos
que, sin dejar lugar a dudas, la afirmacion de la creencia en la inmortalidad del alma esta
presente mediante la confirmacion de los tormentos después del juicio. En nuestro libro
canonico, estos elementos aparecen hacia el final, empezando mas precisamente con Ap 20.
El uso del fuego como componente notable del tormento escatolégico no es el integrante
principal del discurso de Jesucristo, pues El utiliza otras figuras: «el gusano que nunca
duerme», «la oscuridad mas exterior», «el llanto y el rechinar de los dientes», etc. Todas son
comparaciones que sefialan hacia un dolor interno, perteneciente a la conciencia y al
remordimiento. El fuego escatologico aparece tempranamente en el NT, lo que nos indica
gue ya era una parte consolidada de la doctrina sobre las ultimas cosas del ambiente religioso
de la Judea del primer siglo. Aparece por primera vez en la predicacion de San Juan el

Bautista: Mt 3, 10-12, por lo que puede no ser un elemento originalmente cristiano. También
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lo menciona Jesucristo en Mt 13, 40. 42. 50; 18, 8-9; 25, 41; Mc 9, 43-49 y otros. Es también
un componente de la predicacion apocaliptica de San Pablo y de los demés apostoles: Tes 1,
8; Heb 6, 8; 10, 27; Sant 3, 6; 5,3; 2Pe 3, 7. 23. La apocaliptica neotestamentaria no es, por
tanto, ajena a este lenguaje que ya estaba méas que aceptado y es parte central de la
apocaliptica cristiana canonica hasta nuestros dias. Ahora vemos que es algo que se remonta,
por lo menos, hasta el ciclo enoquiano; hasta la época macabea, en torno a la cual data este

escrito.

«Pues sé que la violencia debe aumentar sobre la tierra, y sera ejecutado un gran castigo en la
tierra. Si, serd cortada de raiz, y toda su estructura sera destruida. Y la injusticia volvera a ser
consumada sobre la tierra, y todas las obras de injusticia y violencia, y la transgresion prevalecera
[...] Y cuando el pecado, la injusticia y la blasfemia la violencia en toda clase de acciones
aumente, y cuando aumente la apostasia, la transgresion y la inmundicia, un gran castigo vendra
del cielo sobre todos estos, y el santo Sefior saldré con ira y castigo para ejecutar juicio en la
tierra» (Enoc, V, 91, 5-7).

La quinta seccion del libro contiene la llamada «epistola de Enoc», que revela una
serie de profecias y de vaticinios de los que Enoc advierte a su hijo, Matusalén. La mayoria
de los estudiosos concuerda con el hecho de que esta porcidn del libro fue escrita en el primer
0 segundo siglo antes de Cristo. La profecia contiene una advertencia sobre el incremento
de pecado y maldad sobre la Tierra antes de la venida del juicio. Nos recuerda
inmediatamente a los mismos vaticinios que pronuncia Jesucristo en el discurso apocaliptico
de Mt 24 y Mc 13, pero sobre todo nos recuerda a las palabras del autor de 2Tim al discipulo
Timoteo en 2Tim 3. Es un didlogo muy similar, lo que nos conlleva otra vez a pensar que
era una creencia comun que circulaba entre los circulos proféticos y religiosos de la época.
Hay division entre los eruditos sobre si la tltima peticion de la oracion que Jesucristo revela
a sus discipulos en Mt 6, 13 hace referencia a este mismo tipo de pruebas que sufrird la
creacion en los ultimos dias. La primera peticion de este versiculo de Mt 6, 13 puede, pues,
entenderse de manera veterotestamentaria, en el sentido de que Dios somete a pruebas a los
que creen en El: Jdt 8, 26-27. No obstante, Santiago nos dice: «Cuando alguien se vea
tentado, que no diga: “Es Dios quien me tienta”; pues Dios no es tentado por el mal y El no
tienta a nadie» (St 1, 13). Lo més probable es que haga referencia, como hemos dicho, a la

tentacion final, teniendo en cuenta el contexto escatologico de la oracion y el contexto de la
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literatura apocaliptica que existia en el judaismo de la época y que también heredara el
cristianismo. En estos escritos se habla de una gran tribulacion que precederd al fin de los
tiempos y por la que pasaran todos los creyentes, por lo que tiene sentido pensar que esta
peticion hace referencia a no caer en el momento en el que esa tentacion ocurra; a no rechazar
a Jesucristo y a no caer en la apostasia. Es posible, como hemos explicado, leer estas
advertencias desde esta clave escatoldgica, que, al ver su representacion en tan numerosos
escritos, nos lleva a pensar que era una creencia fundamentada en la época, que fue

canonizada posteriormente por la ortodoxia cristiana.

«jAy de vosotros, pecadores! Porque vuestras riquezas os hacen parecer como justos, pero
vuestro corazon os acusa de ser pecadores, y este hecho serd un testimonio contra vosotros en
memoria de vuestras malas acciones. jAy de ustedes que devoran lo mejor del trigo, y beben
vino en jarras grandes, y pisotean a los humildes con vuestra fuerza! jAy de ustedes que beben
agua de todas las fuentes, porque de repente seran consumidos y marchitos, pues habéis
abandonado la fuente de la vida! jAy de ustedes que hacen injusticia y engafio y blasfemia; sera
recordado contra ustedes por su maldad! jAy de ustedes, poderosos, que con poder oprimen al

justo; porque se acerca el dia de tu destruccién!» (Enoc V, 96, 4-8).

El libro acaba con una serie de ayes hacia diversas categorias de pecadores. Esta serie
de advertencias conectan con el fragmento que hemos comentado anteriormente, pues hacen
referencia a la degeneracion moral que acompafiara al tiempo escatologico. Enumerarlos
todos alargaria de manera innecesaria esta seccion, pues son demasiados, que abarcan
muchos aspectos morales. Hemos decidido enumerar esta seleccion por ser representativa de
todo el conjunto. Aparte de la evidente relacién tematica que guardan ambos fragmentos con
los textos biblicos que hemos enumerado anteriormente, deseamos hacer hincapié en la
[lamativa similitud que se puede apreciar en cuanto a la metodologia y forma utilizadas, que
son las mismas que Jesucristo usa en el discurso condenatorio a los fariseos de Mt 23, 1-39;
Lc 11, 37-54; Mc 12, 35-40 y Lc 20, 45, 47 (en estos dos Ultimos también condena a los
escribas). Comparar ambos textos nos lleva a deducir varios asuntos. En primer lugar, que
sea utilizada la misma herramienta literaria en obras que pertenecen, de manera general, al
mismo campo semantico, nos demuestra una vez mas la interconexion que los textos biblicos
que han sido posteriormente canonizados por la ortodoxia cristiana guardan con textos

considerados apdcrifos o que no han sido canonizados mas que por iglesias exteriores al gran
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nucleo grecorromano. En segundo lugar, podriamos aventurarnos a sugerir que las
bienaventuranzas son precisamente una inversion de estos ayes. Mientras que, tanto los ayes
de Enoc, como los de Jesucristo, son advertencias sobre lo que les ocurrira a los que obran
el mal, las bienaventuranzas de Mt 5, 3-12 y Lc 6, 20-22 son exactamente lo contrario, pues
son promesas hechas a los justos, que, en vez de contener castigos, contienen recompensas
de diversas indoles. Un argumento que puede estar a favor de esta tesis es que Lc 6, 24-26
contiene también, inmediatamente después de las bienaventuranzas, ayes idénticos a los que
encontramos en el libro de Enoc. Puede ser otro argumento méas a favor de probar la
interdependencia tanto metodoldgica como tematica que guardaban los textos religiosos
judeocristianos. Naturalmente, sabemos que los ayes eran un método literario recurrente en

la literatura de este tipo.

«Y vi alli algo como una nube invisible; que debido a su profundidad no podia mirar, y vi una
Ilama de fuego ardiendo intensamente, y algo como montafas resplandecientes dando vueltas y
barriendo de un lado a otro. Y le pregunté a uno de los santos angeles que estaba conmigo y le
dije: “;Qué es esta cosa brillante? porque no es un cielo, sino sélo la llama de un fuego ardiente,
y lavoz de llanto y clamor y lamentacién y fuerte dolor”. Y me dijo: “En este lugar que ves estan
los espiritus de los pecadores y blasfemos y de los que obran iniquidad y de los que pervierten

todo lo que el Sefior ha dicho por boca de los profetas [...]» (Enoc V, 108, 4-7).

El libro acaba con una Gltima vision, perteneciente al libro de Noé. Esta ultima vision
reafirma contundentemente la creencia inequivoca en la inmortalidad del alma, sefialada por
la mencion de los «espiritus» de los pecadores que sufren. Esta referencia no puede dejar
lugar a dudas en cuanto a su significado etimoldgico. Es usada la palabra 4274/ (menifesi),
que significa espiritu. La confusion que puede dejar el término hebreo %y, o el griego yoyr,
respecto a qué clase de relacién psicosomatica es descrita por estas palabras, no esta presente
en este fragmento del libro de Enoc, puesto que en la vision se muestran «los espiritus de
pecadores y blasfemos», eliminando cualquier posibilidad de unir almay cuerpo en una sola
existencia que acaba con la muerte fisica. Los pecadores que sufren se encuentran en una
existencia postuma a su muerte, y sufren solo en espiritu, puesto que carecen de cuerpo.
Puede afirmarse sin lugar a duda, por tanto, que en esta obra precristiana la creencia en la
inmortalidad del alma, su existencia después de la muerte fisica, y su posterior tormento o

recompensa en la época escatoldgica, estaba mas que consolidada y no cabia ninguna duda

36



respecto a ella. Asi, pues, aunque ni la Biblia hebrea ni en la LXX se afiance esta doctrina
de manera irrefutable, tal y como se hace en el libro de Enoc, la etapa religiosa en la que el
judaismo se encontraba antes de Cristo ya aseguraba esta creencia. El cristianismo nacera
dentro de esta etapa, en la que el desarrollo religioso respecto a este tema bordaba ya su
culmen, algo que, segun la ortodoxia cristiana, ocurrird con el libro del Apocalipsis. Este
libro repite fielmente las mismas doctrinas respecto a la inmortalidad del alma y la
recompensa o tormento pdstumos a la muerte fisica y al juicio que estan en el libro de Enoc.
También son las mismas las acciones que se describen como causantes de lo uno o de lo
otro. Habiendo sefialado todos estos aspectos, no puede negarse la inequivoca influencia que
existio entre la escatologia apocaliptica del escrito apocrifo de Enoc con la doctrina que la
iglesia posteriormente canonizé en sus libros neotestamentarios y en la corriente que seguira

respecto a los ultimos dias y los sucesos que ocurriran entonces.

2. Segundo libro de Enoc*

El segundo libro de Enoc es, como su predecesor, también un libro pseudoepigréafico.
Se cree que fue escrito alrededor del comienzo de la era cristiana por un judio helenistico,
en Egipto*2. Es un libro apocaliptico, y su contenido es variado y particular. Engloba una
gran cantidad de materias aun sin tener una gran extension: la creacion, la astrologia (algo
que, segin hemos visto en el libro anterior, representaba un interés candente para le época),
laangelologiay las profecias apocalipticas y escatoldgicas. El libro ha llegado hasta nosotros
en versiones escritas en eslavo eclesiastico, por eso también es conocido como «Enoc
eslavo». El libro es rico en referencias escatoldgicas y se nota su presencia tanto en varios
libros candnicos como en el posterior desarrollo doctrinal apocaliptico que el cristianismo
ha cursado. No estamos hablando de una influencia directa, debido al tiempo y al lugar en el
que fue escrita, pero si que hay paralelismos claros®, y es por esta razon por la cual
consideramos este libro como uno de los mejores ejemplares que pueden ayudar a

argumentar el punto principal de esta tesina, que es el buscar paralelos de la doctrina

41 |as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de R. H. Charles, The Apocrypha and
Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 1l (Oxford: Clarendon Press, 1913), y son de traduccién
propia.

42 Charles, 425.

$'W. R. Morfill y R. H. Charles, The Book of Secrets of Enoch (Oxford: Clarendon Press, 1896), xii.
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escatologica y apocaliptica oficial de la ortodoxia cristiana entre los libros apdcrifos y
exteriores al hilo de libros y doctrinas que finalmente fueron canonizadas y aprobadas por la
Gran Iglesia como oficiales y parte de lo que ha sido revelado por Dios.

«Y esos hombres me llevaron de alli, y me llevaron al tercer cielo, y me colocaron alli; y miré
hacia abajo, y vi el producto de estos lugares, como nunca se ha conocido por su bondad. [...]Y
en medio de los arboles el de la vida, en el lugar donde reposa el Sefior, cuando sube al paraiso;
y este arbol es de inefable bondad y fragancia, y estd mas adornado que todo lo existente; y por
todos lados tiene apariencia de oro, bermellon y fuego y lo cubre todo, y tiene productos de todos
los frutos» (2 Enoc, VIII, 1. 3)

Hemos elegido este fragmento que, aungue no es directamente concerniente respecto
a las ultimas cosas y al ambiente apocaliptico, es particularmente interesante por mencionar
dos aspectos que merecen ser mencionados. En primer lugar, se menciona la ascension de
Enoc al tercer cielo. San Pablo dice: «Yo sé de un hombre en Cristo que hace catorce afios
—si en el cuerpo o fuera del cuerpo, no lo sé; Dios lo sabe— fue arrebatado hasta el tercer
cielo» (2Cor 12, 2). Resulta dificultosa la identificacion de este conocido de San Pablo con
el mismo Enoc que describe el libro, puesto que lo mas probable es que el personaje
presentado en él sea identificado con Enoc de manera ficticia y pseudoepigrafica. El hecho
de que tanto San Pablo como el autor del Enoc eslavo hablen sobre un hombre que visito
especificamente el tercer cielo, podria apuntar a un personaje comun que viviese en la época
del primer siglo, de cuando ambas composiciones datan, y que haya sido conocido por ambos
autores. La similitud es evidente. En cuanto a la naturaleza de este tercer cielo, no hay nada
claro explicado en la tradicion judia. Biblicamente, tan solo encontramos menciones
especificas de un cielo de los cielos (onws "nw) en Gn 28, 12; Dt 10, 14; 1Re 8, 27, donde
es mencionado como lugar especial en el que habitan los angeles*’. Después, el texto
menciona el &rbol de la vida. Es mencionado siete veces en la Biblia: Gn 2, 9; 3, 22. 24; Ap
2, 7; 22, 2. 14. 9. Hay diversas interpretaciones respecto a la naturaleza o identidad de este

arbol de la vida. Patristicamente, se le ha identificado con Jesucristo mismo, del que la

44 Karel van der Toorn, Bob Becking y Pieter W. van der Horst, Dictionary of Deities and Demons in
The Bible, 22 ed (Leiden: Koninklijke Brill NV, 1999) 388—390.
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humanidad solo ha podido comulgar plenamente después de Su encarnacién. El arbol esta

situado en medio del jardin, al igual que en Gn 9, 2.

«Este lugar, oh, Enoc, estd preparado para los justos, que soportan toda clase de ofensas de
aquellos que exasperan sus almas, que apartan sus 0jos de la iniquidad, y hacen juicio justo, y
dan pan a los hambrientos, y cubren con ropa a los desnudos, y reaniman a los caidos y socorren
a los huérfanos heridos, que caminan sin culpa ante la faz del Sefior, y le sirven solo a él, y para

ellos esta preparado este lugar como herencia eterna» (2 Enoc, IX).

La descripcion del lugar que le es presentado a Enoc es de particular interés para
demostrar el objetivo central de nuestra tesina, y es que aqui se describe el lugar en el que
se encuentran los justos después de su destino escatoldgico. Esta descripcion guarda especial
y directa relacién con la descripcion que reciben estos lugares de destino final en nuestros
libros candnicos. Analizando detenidamente cada parte de la descripcion, encontraremos
valiosas afinidades con las descripciones candnicas. En primer lugar, se menciona que el
paraiso esta reservado para los justos que sufren persecucion y oprobio de aquellos que
«exasperan sus almas». La referencia mas directa que tenemos es Ap 6, 9-11, donde
encontramos una vision de los martires sufrientes por Dios, esperando a ser recompensados.
Estos mismos martires son los que vuelven a aparecer en Ap 20, 4. Estos son los que han
aguantado todos los oprobios y los que no se han postrado ante la bestia. De suma
importancia es también el hecho de que Enoc eslavo identifica al hombre justo con aquél
que alimenta a los hambrientos, cubre a los desnudos, reanima a los caidos y socorre a los
huérfanos. Todas estas enumeraciones se encuentran presentes también en la descripcién que
Jesucristo hace de los requerimientos necesarios para participar en el paraiso escatoldgico
que seguird al juicio final, en Mt 25, 34-46. El capitulo 25 en su plenitud describe el proceso
y las exigencias para posicionarse en la parte derecha, constando en tres parabolas: la
pardbola de las diez virgenes (Mt 25, 1-13), la parabola de los talentos (Mt 25, 14-40) y la
parabola de las ovejas y las cabras (Mt 25, 31-46). La reanimacion de los caidos, que hace
referencia a la ayuda y al socorro del pr6jimo, la encontramos mencionada en la predicacion
de Jesucristo en la parabola del buen samaritano de Lc 10, 25-37. La particular mencion que
Enoc eslavo hace de los huérfanos parece referenciar al colofon «huérfanos y viudas» como
representantes de las personas mas desfavorecidas de la sociedad que tantas veces es
mencionado en el AT (aunque solo una vez en el nuevo, en Sant 1, 27). La buena conducta
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respecto a ellos es mostrada como una de las merecedoras de la recompensa final. No
intentamos forzar paralelismos, pero era necesario mencionar las similitudes para apuntar

hacia la atmosfera moral comun en la que se movian los escritos de este tipo.

«Y esos dos hombres me llevaron al lado norte, y me mostraron alli un lugar muy terrible, y
habia todo tipo de torturas en ese lugar: tinieblas crueles y penumbra sin iluminacion, y no hay
luz alli, pero un fuego oscuro arde constantemente. en lo alto, y hay un rio ardiente que fluye, y

todo ese lugar esta en todas partes fuego [...]» (2 Enoc, X, 1).

Merece especial atencion la referencia al «rio de fuego» que se encuentra en el sitio
que es mostrado a Enoc como sitio de torturas para los pecadores. Este elemento aparece en
la Biblia una Unica vez, en Ap 20, 14, como destino final de la muerte y del hades. En el
mismo versiculo pasa a identificarse como el «lago de fuego». La problematica que gira
alrededor de este concepto es particularmente relevante para nuestro estudio, puesto que no

aparece como algo unico de la literatura cristiana.

Segun el egipt6logo Richard H. Wilkinson, los textos de los sarcdfagos encontrados
en el Alto Egipto provenientes del Imperio Medio, y otros textos, muestran como en la
creencia egipcia antigua respecto al inframundo, este estaba lleno de rios y lagos de fuego
acompafados de demonios también de hechos de fuego. Estan representados en el Amduat,
famoso texto fanebre egipcio, mediante el jeroglifico normal que representa el lago, pero
usando ondas acuaticas de color rojo circuncidadas por signos de llamas. También dice este
autor que otros piensan que este lago de fuego es el lago por el que pasa el dios Ra en su
viaje diario por el Duat, el reino egipcio de los muertos®. Los egiptologos Raymond
Faulkner y Ogden Goelet dicen que en el papiro Ani, que data de cerca del afio 1250 a. C.,
se muestra un rectangulo relleno de un liquido rojo con cuatro braseros a los lados y
acompariado de cuatro babuinos a cada esquina, algo que recuerda al lago de fuego que se
menciona en el Libro de los Muertos*®. EI motivo por el cual mencionamos el lago de fuego
egipcio no es por forzar un paralelismo que, a primera vista, parece resultar bastante

improbable, pero, dado que hemos considerado fundamental para nuestro estudio el

4 Richard H. Wilkinson, Reading Egyptian Art, A Hieroglyphic Guide to Ancient Painting and
Sculpture (London: Thames & Hudson, 1992), 161.

46 Raymond Faulkner y Ogden Goelet, The Egyptian Book of the Dead, The Book of Going Forth by
Day (San Francisco: Chronicle Books, 1994), 168.
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inspeccionar los escritos religiosos del marco en el que la literatura canonica judeocristiana
fue escrita, no hemos podido omitir estas importantes nociones que aparecen en el Antiguo
Egipto, que tan relacionado estuvo con Israel.

La creencia judeocristiana en el lago de fuego esta relacionada con el concepto de
«gehena». La informacidn escritural que poseemos acerca de ello la recibimos de pasajes
como: Jos 15, 8; 2Re 23, 10; Jr 2, 23; 7, 31-31; 13-14. Es mencionado como un lugar que
acarrea la maldicion de Yahveh, puesto que los reyes de Juda sacrificaron alli a su progenie
al dios Moloc, al sur de Jerusalén, en el 2i7-72 % (valle de los hijos Hinom). La Jewish
Encyclopedia®’, de donde las siguientes informaciones provienen, sostiene que no hay una
datacion clara acerca del momento de su creacion (ahora estamos referenciando a la gehena
escatologica). Hay testimonios que aseguran que su creacion fue en el segundo dia, y otros
que fue incluso antes de la creacién visible. Esta misma fuente asegura que la vision que
Abrahéan tuvo en Gn 15, 17 fue de la gehena, a lo que también apuntan numerosas fuentes.
Tampoco hay informaciones especificas sobre su situacion, su forma o su extension. Se cree
que las referencias al valle de los hijos de Hinom referencian Unicamente una de las puertas
de la gehena, existiendo otras. También se especula que puede estar encima del firmamento,
aungue también se cree que el agujero que engullé a los hijos de Core en Nm 16, 31-31
apunta a que su localizacion se encuentra debajo de la tierra. La misma fuente dice que esta
dividida en siete compartimentos, al igual que creian los babilonios, y que un rio de fuego
cae sobre la cabeza del pecador mientras estd sufriendo tormentos alli. 1 Enoc 17, 4-6
también muestra la vision de un rio de fuego que fluye como el agua. Los persas, como ya
hemos mencionado en la seccién correspondiente al zoroastrismo, creian que metal fundido
fluia bajo los pecadores, pero todo este fuego no ilumina, algo mencionado en 1 Enoc 10, 4
y que compagina con varias de las descripciones hechas por Jesucristo en los Evangelios:
Mt 8, 12; 22, 13; 25, 30.

El padre Alexandre Kalomiros, en la obra ya citada, arguye, como ya hemos
apuntado, que el rio de fuego es la gracia no creada de Dios. En la teologia ortodoxa, la
gracia divina es las energias no creadas que fluyen de la esencia divina; en otras palabras,
Dios mismo, como ya sostuvo San Gregorio Palamas*® y tantos Padres antes que él. La

esencia de Dios no puede conocerse, pero Le conocemos y comulgamos de El en Sus

47 Jewish Encyclopedia, “GEHENNA”.
48 San Gregorio Palamas, The Triads, Classics of Western Spirituality (Mahwah, NJ: Paulist Press,
1982).
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energias no creadas; en su gracia divina. 2Pe 1, 3-4 nos revela que participaremos de la
naturaleza divina. Si Dios solo fuera esencia, participar de esta equivaldria a confundirse con
ella, pero la esencia divina es incognoscible. Participamos de Dios comulgando con Su
gracia. Segun el padre Kalomiros, apoyado en la tradicion ortodoxa y en un rico testimonio
patristico, el rio de fuego es la gracia de Dios percibida como tal por los pecadores que en la
vida terrena han rechazado a Dios y a cumplir Su voluntad y han obrado el mal. Este mismo
rio de fuego serd percibido como bendicion por los santos, que han buscado a Dios en la vida
terrena y que han cumplido Su voluntad. Tanto la bendicion como el tormento eterno tienen
su origen en Dios; en Su gracia, pero esta misma gracia o presencia de Dios es percibida de
manera distinta segun la configuracion a la que cada persona se haya dispuesto durante su
vida terrenal. Dios es un fuego que todo lo consume (Dt 4, 24; Heb 12, 29), y este fuego
consumira a todos los que no sean como El el dia del juicio, mientras que hara brillar a los

que Le son similares.

Hemos presentado varios puntos de vista sobre la naturaleza del rio y el lago de fuego
que son mencionados en repetidas ocasiones en el libro del Apocalipsis, mas lo fundamental
que debemos recordar para nuestro estudio es la similitud que guardan las descripciones del
infierno presentado por el Enoc eslavo y con el infierno que nos presenta nuestro libro
candnico. Es probable que ambas descripciones provengan de unas creencias religiosas

comunes de la época de la que ambos escritos provienen.

2 Enoc X, 3

Y aquellos hombres me dijeron: Este lugar, oh Enoc,
estd preparado para aquellos que deshonran a Dios,
que en la tierra pecan contra natura, que es
corrupcion de nifios de manera sodomita, la magia,
los encantamientos y las brujerias diabdlicas, y que
se jactan de sus malas acciones, robos, mentiras,
calumnias, envidia, rencor, fornicacién, asesinato, y
que, malditos, roban el alma de los hombres, que al
ver a los pobres les arrebatan sus bienes y se
enriquecen ellos mismos, hiriéndoles por los bienes
de otros hombres; quienes, pudiendo satisfacer su
vacio, hicieron morir al hambriento; pudiendo
vestirle, despojaron al desnudo; y quienes no
conocieron a su creador y se inclinaron ante dioses
sin alma, que no pueden ver ni oir; dioses vanos,
quienes también construyeron imagenes labradas y
se postraron ante obras impuras, para todos estos esta
preparado este lugar entre ellos [los demonios] para
su herencia eterna.

1 Corintios 6, 9-10; 1 Timoteo 1, 9-10; Judas 1, 7

¢O no sabéis que los injustos no heredaran el reino
de Dios? No os engafiéis, ni los lujuriosos, ni los
iddlatras, ni los adulteros, ni los homosexuales
pasivos, ni los homosexuales activos, ni los ladrones,
ni los codiciosos, ni los borrachos, ni los injuriosos,
ni los estafadores heredaran el reino de Dios.

Sabemos que la ley no fue destinada para los justos,
sino para los injustos e insubordinados; para los
impios y pecadores, para los malvados y profanos,
para los parricidas y matricidas, para los asesinos,
los lujuriosos, los homosexuales, los esclavistas, los
mentirosos, los perjuros y para cualquiera que se
opone a la sana instruccion.

Igualmente, Sodoma y Gomorra y las ciudades
colindantes, que se dieron a la lujuria y persiguieron
carne ajena, se muestran como ejemplo para los que
sufren el castigo del fuego eterno.
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El fragmento que hemos recogido en esta tabla lo hemos expuesto junto a tres
fragmentos candnicos neotestamentarios. Lo que hemos querido subrayar principalmente es
la correlacion que existe entre ciertos pecados que son universalmente condenados y su
correspondiente castigo eterno. Todas las acciones mencionadas en los fragmentos
canonicos merecen el castigo del fuego eterno, al igual que las mencionadas en el Enoc
eslavo. Lo que queremos subrayar es, en primer lugar, que las enumeraciones son
practicamente idénticas en ambas columnas. Los catalogos de vicios eran muy comunes en
la literatura de este tipo. Esto podria apuntar, junto a las demas razones que hemos
mencionado, una misma corriente religiosa y moral a la que estos escritos pertenecen.
Naturalmente, los escritos candnicos provienen de la misma congregacion religiosa, pero el
escrito enoquiano fue creado antes que ellos, y por un autor de una asamblea distinta, aunque
con una marcada interseccionalidad en los ambitos ya antedichos. Hay varias razones
geograficas, linglisticas, religiosas y circunstanciales por las cuales el segundo libro de Enoc
pudo no haber sido canonizado por la Iglesia, mas, moralmente, no esta en contradiccion con
los escritos apocalipticos de los libros candnicos, los cuales observamos que forman parte
de la misma corriente moral que este. Lo que hemos pretendido demostrar con esta
comparacion es la similitud evidente que existe entre los motivos de condenacion presentes
en la obra apocrifa y los mismos motivos que se encuentran en nuestra Biblia,
estableciéndose, de esta manera, un paralelismo entre todas las fuentes, que nos es muy Util

a la hora de probar el punto central de nuestro estudio.

«Y me dijeron: Estos son los Vigilantes, que, con su principe Satanael, rechazaron al Sefior de
laluz, y después de ellos estan los que estan retenidos en una gran oscuridad en el segundo cielo,
y tres de ellos descendieron a la tierra desde el trono de Dios, al lugar de Hermén, y rompieron
sus votos en la ladera del monte Hermdn, y vieron a las hijas de los hombres y lo buenas que
son, y tomaron para si esposas, y ensuciaron la tierra con sus obras, quienes en todo el tiempo de
su edad hicieron la anarquia y la mezcla, y nacieron gigantes y maravillosamente grandes
hombres, y gran hostilidad» (2 Enoc XVIII, 3).

Este fragmento nos aporta importantes informaciones que deben ser estudiadas
minuciosamente. En primer lugar, los p>7°y anteriormente mencionados en el primer libro de
Enoc nos son mostrados aqui como liderados por un tal Satanael. Es el mismo Satanas que

aparece en los libros canonicos. No es nuestro propdsito recorrer extensamente la historia de
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la aparicion de este personaje tanto en escritos canénicos como apocrifos, por lo que nos
limitaremos a estudiar su presencia en las obras que conciernen al estudio de nuestra tesina,
0 sea, las apocalipticas, y a establecer puntos de union con las canonicas. Esta figura, que
aqui es llamada Satanael, y en el texto masoretico aparece 17 veces como v, fue, segun
varios eruditos creen, influenciada fuertemente durante el periodo del Segundo Templo, una
vez que los contactos con la esfera religiosa y cultural persa fueron ocurriendo. La figura de
Satéan fue influenciada particularmente por la de Ahriman, el dios zoroastriano del mal, la
ignorancia, la oscuridad y la destruccion®. También nos resulta sospechoso el dualismo
caracteristico de la religion zoroastriana, y su probable impacto en el pensamiento judio. Las
apariciones de Satan en los escritos biblicos de antes del exilio lo muestran principalmente
como una figura ayudante de Dios (Job 1, 6-11; Zac 3, 1-7), que acusa a los humanos de sus
pecados, como un procurador en el juicio divino. La apocaliptica fue desarrollada durante el
periodo postexilico, un periodo entrelazado con el Imperio Persa, y uno de los temas
principales de este tipo de literatura es la lucha entre el principio del bien, representado por
Dios y por Sus angeles, y el principio del mal, representado necesariamente por un personaje

antagoénico a Dios.

Mientras que el Pentateuco y los libros de los Reyes muestran a Yahveh como
gobernador providencial sobre todos los acontecimientos, la literatura postexilica y
apocaliptica, incluida la canonica, reflexionan profundamente sobre los conceptos del bien
y del mal, y, aun salvaguardando la providencia, sittan muchas veces bajo la égida de
Satanas muchas de las acciones que negativamente han impactado a los israelitas. Por
ejemplo, 2Sam 24, 15-17 habla sobre cémo el angel de Yahveh inflige una plaga sobre Israel
como castigo, mientras que 1Cr 21, 1 reemplaza a esta figura con la de Satanas. Este libro
posiciona a Satanas como jefe de los vigilantes, no a Semjaza, como el primer libro de Enoc.
Esto implicaria que detras de las acciones de los 2°7%%7-32, descritas en Gn 6, 1-4, también
estaria esta figura. Las informaciones canonicas que tenemos acerca de la figura de Satanas
en la literatura veterotestamentaria no son demasiadas, pero las neotestamentarias abundan.
Es figura clave en el libro del Apocalipsis, pues hace guerra con los santos y con Dios, para

ser vencido y arrojado al lago de fuego.

49 Juan Eduardo Campo, Encyclopedia of Islam (Nueva York: Infobase Publishing, 2009), 603-604.
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«Ahora pues, hijos mios, vivid con paciencia y mansedumbre el nimero de vuestros dias para
heredar la vida eterna. Aguantad por amor al Sefior toda herida, todo injurio, toda mala palabra
y todo ataque. Si os sobrevienen malos desquites, no los devolvais ni al préjimo ni al enemigo,
porque el Sefior los devolvera por vosotros y sera vuestro vengador en el dia del gran juicio, para
gue no haya aqui venganza entre los hombres. Cualquiera de ustedes que gaste oro o plata por
causa de su hermano, recibird abundantes tesoros en el mundo venidero. No hagais dafio a las
viudas, ni a los huérfanos ni a los extranjeros, para que no venga sobre vosotros la ira de Dios»
(2 Enoc L, 3-7).

El cincuentavo capitulo nos trae un bello fragmento rico en ensefianzas morales que,
segun instruye Enoc a sus hijos, son merecedoras de heredarle la vida eterna al que las acate.
Consideramos necesario analizar estas instrucciones no solo por tener directa relacion con
el objeto de estudio de nuestra tesina, pues hacen referencia a la escatologia del Enoc eslavo,
sino porque establecen una conexidn moral estrecha con los escritos cristianos. En primer
lugar, Enoc insta a sus hijos a «vivir con mansedumbre» para heredar la vida eterna, lo que
establece una relacion directa con las palabras de Jesucristo en Mt 5, 4. La siguiente
recomendacion pone un gran valor en aguantar por amor al Sefior las injusticias, algo que es
relativamente nuevo para la época. Empezando con la literatura macabea y las reflexiones
que la acompanaron respecto a la lealtad al Sefior en medio del sufrimiento y la persecucién,
anteponiendo esta fidelidad a la propia vida, esta corriente de pensamiento desembocé
plenamente en el cristianismo y en los martires cristianos en toda su historia. Aqui vemos
una muestra de esta nueva comprension escatolégica de la vida y de la naturaleza del
sufrimiento. 2Mac 6, 12-31 y 2Mac 7 son muestras de temprana literatura martirica, que ya
se iba formando en la época de los primeros siglos a. C. Las mismas ensefianzas las
encontramos plenamente desarrolladas en el NT, en varios pasajes, como Mt 5, 39; Rm 12,
17.19; 1Tes 4, 16; 5, 15; 1Pe 3, 9; Heb 10, 30; Ap 6, 10; 0 19, 2. La siguiente exhortacion
tiene un claro paralelismo con Lc 10, 25-37 y con la admonicion biblica general al amor
fraterno: Lv 19, 18; Mt 19, 19; 22, 39; Mc 12, 13; Rm 13, 9; Gal 5, 14; Sant 2, 8. El colofon
viudas — huérfanos — extranjeros, como categorias sociales representantes de los mas
desfavorecidos, aparece también en esta obra apocrifa, al igual que en varias partes del AT:
Ex 22, 22; Dt 16, 14; 24, 19-21; 26, 12-13; 27, 19; Sal 68, 5; 94, 6; 146, 9, Prov 15, 25; 23,
10,1s 1, 17. 23; 9, 16; 10, 2; Jr 7, 6; Zac 7, 10, Mal 3, 5 y muchos otros.
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2 Enoc LI, 2-14

Maldito todo el que abre los labios por llevar el
desprecio y la calumnia de su préjimo, porque
desprecia a Dios.

Bendito el que abre sus labios bendiciendo y
alabando a Dios.

Maldito sea ante el Sefior todos los dias de su vida,
el que abra sus labios para maldecir e insultar.
Bienaventurado el que bendice todas las obras del
Sefior.

Maldito el que menosprecie la creacion del Sefior.
Bienaventurado el que mira hacia abajo y levanta al
caido.

Maldito el que miray anhela la destruccion de lo que
no es suyo.

Bienaventurado el que mantiene firmes
cimientos de sus padres desde el principio.
Maldito el que pervierte los decretos de sus
antepasados.

Bienaventurado el que implanta la paz y el amor.
Maldito el que molesta a los que aman a su préjimo.
Bienaventurado el que habla a todos con lengua y
corazon humildes.

Maldito el que habla paz con los suyos con su
lengua, mientras que en su corazon no hay paz sino
espada.

los

Lucas 6, 20-23. 25-26

Bienaventurados los pobres, porque vuestro es el
reino de Dios. Bienaventurados los que ahora tenéis
hambre, porque quedaréis saciados.
Bienaventurados los que ahora llordis, porque
reiréis. Bienaventurados vosotros cuando os odien
los hombres, y os excluyan, y os insulten y
proscriban vuestro nombre como infame, por causa
del Hijo del hombre. Pero jay de vosotros, los ricos,
porque ya habéis recibido vuestro consuelo! jAy de
vosotros, los que estais saciados, porque tendréis
hambre! jAy de los que ahora reis, porque haréis
duelo y lloraréis! jAy si todo el mundo habla bien de
vosotros! Eso es lo que vuestros padres hacian con
los falsos profetas.

En el mismo contexto de la moralidad escatoldgica, encontramos a Dios instruyendo

a sus fieles sobre como comportarse frente a El y frente a su préjimo, e igualmente aduciendo

advertencias contra los que rehisan hacerlo. De igual manera, encontramos en Lc 6, 20-23.

25-26 a Dios instruyendo y advirtiendo similarmente a Sus fieles en el mismo contexto

escatologico del adviento del Reino de los Cielos. Situar ambos textos juntos ofrece una

visién de conjunto sobre las modalidades catequéticas de la época relativamente unitaria de

la que estos textos provienen y la vision sobre Dios y Su reino.

«Andad, hijos mios, en paciencia, en mansedumbre, en honestidad, en provocacion, en dolor, en

fe y en verdad, en la confianza en las promesas, en la enfermedad, en el abuso, en las heridas, en

la tentacion, en la desnudez, en la privacion, en el amoros unos a otros, hasta que salgais de esta

era de males, para que os convirtais en herederos del tiempo sin fin» (2 Enoc LXVI, 7).

Estas exhortaciones de Enoc a sus hijos y a los sabios también son puestas en un

contexto escatoldgico y apocaliptico. Queremos poner énfasis sobre los evidentes
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paralelismos que la moralidad y practica ascética aqui presentada no difiere en nada de la
cristiana, aun viniendo de una obra no canonica que se supone que precede el cristianismo.
De todas maneras, este tipo de pasividad teoldgica parece ser ligeramente extrema hasta para
los mas incipientes escritos cristianos, pues esta fue mayoritariamente desarrollada a partir
del comienzo de la corriente monacal, en Egipto. EI hecho de que ya existiese esta clase de
pensamiento, que ademas es situado en el marco de la recompensa escatologica, mucho antes
de que los cristianos lo madurasen, no sefiala sino que el cristianismo es heredero de una
corriente religiosa muy anterior, que fue creciendo desde la época postexilica. Podemos ver
como se aprecia la completa confianza en Dios y en Su venganza, como Se mencionaba
anteriormente, pues se incita a soportar cualquier sufrimiento en la constante esperanza de
que esto es exactamente lo que Dios premia en la vida futura. También debemos mencionar
la estridente diferencia que se presenta frente al resto de la literatura veterotestamentaria,
mucho més enfocada a la bendicion terrenal (Ex 20, 12; Dt 7, 13, por ejemplo). Vemos que
todas las afioranzas y exhortaciones enoquianas hacen referencia a la realidad celestial
venidera y a la exclusiva preparacion para esta, sin tener ninguna consideracion por la vida
terrena. Esta es la Gltima referencia escatoldgica del Enoc eslavo. Este libro demuestra, aun
arriesgando afirmar demasiado, el hecho de que la escatologia cristiana no es
individualmente original, sino que forma parte de una tradicion mucho méas amplia y larga,
aun situandose fuera del AT candnico, que no presenta este tipo de pensamiento ni siquiera
medianamente desarrollado en la LXX. Esto nos hace preguntarnos de nuevo cémo ha
aparecido el cristianismo, revelado por Dios, como heredero y desarrollo final de una
corriente veterotestamentaria extrabiblica. ¢Valida y canoniza de manera indirecta el
cristianismo la literatura enoquiana y la demas literatura postexilica no canonizada? Es una
de las preguntas que forman parte del objeto de estudio de nuestra tesina, y uno de los

argumentos a favor de nuestra demostracion.

3. Tercer libro de Enoc®°

El tercer libro de Enoc es la Ultima coleccién de escritos situados bajo este

pseudonimo. También es conocido como el Enoc hebreo o Libro de los palacios. El escrito

%0 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Hugo Odeberg, 3 Enoch or The
Hebrew Book of Enoch (Cambridge: Cambridge University Press, 1928), y son de traduccion propia.
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no es un apocrifo como tal, pues no pretende ser un libro biblico, sino que es un escrito
mistico que engloba antiguas y remotas tradiciones y que continta la linea doctrinal y
espiritual desarrollada por los escritos que le preceden®l. Es una obra muy dificil de datar,
pues no hay informacion clara al respecto. Hugo Odeberg, el primer redactor moderno de la
obra (1928), situo el escrito en los siglos 111 o IV d. C., considerandola poscristiana. G.
Scholem le contradice, y arguye que la obra es tan antigua como el exilio babildnico, y que
esto puede ser probado analizandola filologicamente junto a los escritos talmddicos®2. El
contenido de la obra es bastante diverso. Forma parte de la literatura de los Hekalot, escritos
misticos y esotéricos judios, reservados solo a circulos de iniciados, provenientes de un
espacio de tiempo que se inicia en Babilonia y acaba en la incipiente Edad Media, llamada
asi porque comprende visitas a los palacios celestiales, una forma de llamar las ascensiones
al cielo. Es la literatura precursora a la Cabala. Narra la vision que un tal rabino llamado
Ismael tuvo al ascender al cielo. Algunos han intentado identificar esta figura con la de un
sabio rabino de entre los que escribieron la Mishnd, también llamado Ismael. Aparte de las
referencias escatoldgicas y apocalipticas de la obra que nuestra tesina pretende abarcar,
qgueremos hacer un pequefio resumen introductorio de dos conceptos muy importantes que
son centrales para la comprension de la obra: Metatron y la Merkaba, o el misticismo del
carro celestial. Segln la Jewish Encyclopedia®®, Metatron es el nombre de un éangel
encontrado Unicamente en la literatura de los judios, ligado muy estrechamente a Yahveh,
tanto que algunas fuentes confunden ambas figuras. Segun esta misma fuente, es porque este
angel lleva escrito Su nombre (cita Ex 23, 21). De todas maneras, es un angel que esta
estrechamente al servicio de Dios, con el que comparte confidencias que le son exclusivas.
Hay veces en las que se ha identificado a este angel con Enoc mismo por compartir el mismo
rol en determinadas ocasiones, de escriba celeste o de testigo de los pecados de la
humanidad, o como guia en las visiones celestiales. Las teorias difieren mucho. Hay quienes
han identificado a Metatron con Mitra del zoroastrismo, o con el Logos de Filon, o con el
Horus egipcio-gnostico de los primeros siglos. Aunque no esté clara su naturaleza, esto
indica, al menos, que es una figura que engloba varios aspectos importantes de muchos
personajes relevantes de la literatura antigua. La Merkaba describe un conglomerado de

literatura mistica judia que explora los misterios del trono de Dios y las divinas moradas.

51 Diez Macho, 205.
%2 Diez Macho, 207.
%8 Jewish Encyclopedia, “METATRON”.
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Segun Diez-Macho®, esta corriente mistica no pretende entender la naturaleza misma de
Dios, sino percibe el fendmeno del trono en su carro celestial, asi como es descrito este en
el primer capitulo del libro de Ezequiel. En otras palabras, hace referencia a la literatura
rabinicay a sus especulaciones, hermeneéuticas, homilias y visiones relacionadas con el trono
de la gloria de Dios y el carro donde se halla situado, al igual que a todo lo perteneciente al
mundo divino. Esta obra tiene una profundidad teoldgica y doctrinal que supera con creces
el objeto de nuestro estudio, que no pretende de ninguna manera ni intentar abarcarla, asi

que nos cefiiremos estrictamente a estudiar las referencias escatologicas en ellas presentes.

«Cuando el Santo, bendito sea, abre el libro, cuya mitad es fuego y la otra mitad llama, parten
ellos de su presencia a cada instante para cumplir la sentencia contra los malvados por medio de
su espada desenvainada cuyo resplandor luce como un relampago y atraviesa el mundo de uno a
otro confin, seglin se dice: “Ciertamente con el fuego de Yahveh se hace justicia y con su espada
sobre todo mortal” (Is 66, 16). Todos los habitantes del mundo, de uno a otro confin, temen y
tiemblan por su causa, cuando ven su espada, afilada como un rayo, de la que surgen chispas y
destellos del tamafio de las estrellas, segln estd dicho: “Cuando afile el rayo de mi espada y
empufie en mi mano la justicia haré venganza de mis enemigos y a quienes me aborrecen daré
pago” (Dt 32, 41)» (3 Enoc, 32, 1-2).

Las referencias escatoldgicas de este libro son, en realidad, escasas, puesto que este
libro no es ni apocaliptico ni escatoldgico principalmente, pero no podiamos ignorar aun las
pocas menciones que este guarda al objeto de nuestro estudio. Este fragmento menciona
varias nociones que nos son familiares por encontrarlas en los libros canonicos.
Particularmente, habla, en el contexto del juicio final, de la apertura del libro y de la
sentencia por medio de la espada. Todas estas menciones nos llevan de inmediato a
compararlas con las encontradas en el libro del Apocalipsis, en los primeros capitulos: Ap
1, 16; 2, 12. 16; 19, 15. 21, y la referencia a la apertura del libro nos lleva directamente a
pensar en Ap 5, 5. Podemos aventurarnos a afirmar un claro paralelismo aqui presente. Si
bien es cierto que es improbable que las obras se influenciasen una a otra, puesto que forman
parte de circulos claramente distintos (mientras que una forma parte de la mistica judia
talmadica y medieval, la otra forma parte de la incipiente mistica cristiana), podemos

discernir claramente unas nociones y creencias sobre Dios y el juicio que claramente son

54 Diez-Macho, 208-209.
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comunes. EI Enoc hebreo habla sobre como Yahveh abrira el libro y juzgara con Su espada,
y el libro del Apocalipsis atribuye las mismas acciones a Jesucristo. Esto puede ser, por lo
menos, una indicacion clara de que el autor del libro del Apocalipsis estaba seguro de la
divinidad de Jesucristo y le identificaba con Yahveh mismo. Todas las demas atribuciones
del juicio que Yahveh hara sobre sus enemigos, tal y como es mostrado en este fragmento,
pueden ser perfectamente atribuibles a Jesucristo tal y como estan presentes en el
Apocalipsis, lo que refuerza nuestro argumento. En el capitulo siguiente encontramos otra
referencia de un tema que ya ha sido tratado en este estudio: «De por debajo de los pies de
las hayyot manan y surgen siete rios de fuego [...] y desde shamayim sobre la cabeza de los
malvados que estan en la gehena [...]» (3 Enoc 33, 4-5). Vemos de nuevo una referencia al
rio de fuego, en el mismo contexto apocaliptico. Vemos que la apocaliptica de esta obra se
nutre de las mismas fuentes primarias de doctrina y literatura apocaliptica y escatologica
judeocristiana de los primeros siglos. El rio de fuego tiene aqui las mismas caracteristicas
que en las obras precedentes. Méas adelante, el escrito nos relata lo siguiente: «Todos los
angeles servidores descienden en primer lugar al rio de fuego y se sumergen en el fuego,
introduciendo en él su lengua y su boca siete veces [...]» (3 Enoc 36, 2). Si el rio de fuego
es la gloria no creada de Dios; Dios mismo, como sostienen tantos Padres de la Iglesia y
como explica también el padre Kalomiros, este ritual angélico podria significar la comunion
de los angeles con Dios en Su gloria; el nutrirse de Dios que los angeles necesitan como
criaturas que se sostienen en Su creador, al igual que los santos se nutriran del arbol de la
vida, como relata Ap 22, 2. Esta interpretacion es dificil de argumentarse porque el texto no
ofrece mas clarificaciones, pero seria posible ofrecer este punto de vista teniendo en cuenta
lo que hemos estudiado hasta aqui. El siguiente fragmento: «Cuando no dicen “Santo”
correctamente, surge fuego devorador de delante del dedo mefiique del Santo, bendito sea,
cae en medio de sus filas [...] y los consume en un momento» (3 Enoc 40, 3) refuerza lo
sostenido por las fuentes mencionadas anteriormente de que el origen del rio del fuego
castigador esta en Dios mismo, no es exterior a El. Este mismo fuego sale de Dios y consume
a los angeles que no son dignos, adentrandose en sus filas, mientras que a los dignos no les
dafa. Sin forzar un paralelismo, es lo que el texto mismo muestra sobre la naturaleza de este
fuego completamente selectivo en el dafio que provoca, aunque bien es cierto que aqui no

esta situado directamente en un contexto escatoldgico.
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«Los espiritus de los malvados descienden al Sheol por medio de dos angeles de destruccion que
son Zaafiel y Simkiel. Simkiel estd encargado de los espiritus de los intermedios a fin de
protegerlos y purificarlos del pecado por la gran misericordia del Omnipresente. Zaafiel se
encarga de que los espiritus de los malvados desciendan desde delante de la presencia del Santo,
bendito sea, del esplendor de la Shekinah, al Sheol, para ser castigados en el fuego de la gehena

con latigos de carbon al rojo» (3 Enoc 44, 2-3).

Aqui tenemos la primera descripcion de la doctrina escatoldgica presente en el Enoc
hebreo. Aparece mencionado el Sheol, que es el lugar de los muertos para el judaismo. No
esta precisada exactamente la naturaleza de este lugar, puesto que la mayoria de las
menciones biblicas que tenemos son postexilicas, 0 sea, que no representan una evolucion
uniforme de la doctrina, y son siempre tangenciales, nunca directas o detalladas: Nm 16, 31-
34; 1Sam 2, 6; 2 Sam 22, 5-19; Job 7, 7-10; 10, 18-22; Sal 30, 4; 88, 2-1; 94, 17; 115, 17;
143, 3; Jon 2, 3-8. Segun la Jewish Encyclopedia®®, es posible que el concepto biblico haya
sido influenciado por la religion asiria, o, por lo menos, un desarrollo independiente
partiendo de elementos comunes que pueden encontrarse en ambas tradiciones y en muchas
tradiciones religiosas primitivas. Es el lugar que aparece en la parabola del hombre rico y el
pobre Lé&zaro en Lc 16, 19-31. Para el cristianismo, es el lugar que fue destruido y vaciado
por Jesucristo una vez con Su resurreccion, «destruyendo la muerte con Su muerte»°®, como
dice el tropo pascual usado en la liturgia de la Iglesia Ortodoxa. Es sumamente interesante
la mencion que se hace a los dos angeles, uno encargado del castigo de los malvados, y el
otro encargado de la proteccion y purificacion de los intermedios. Parece una referencia a
una cierta purificaciéon post mortem, de tipo purgatorial, sobre todo en el nombre, puesto que
«intermedios» puede hacer referencia a un estado intermedio no decidido en el que el alma
se encuentra después de su muerte. Hay tempranas referencias cristianas a esta creencia que
fue desarrollandose en las distintas tradiciones del cristianismo oriental y occidental hasta el
dia de hoy, por lo que igualmente podemos asumir que se trata de una doctrina que tiene sus

% Jewish Encyclopedia, “SHEOL”.

%6 El afio litargico de la Iglesia Ortodoxa se divide en tres partes, que reciben el nombre de los libros
litdrgicos principales usados en esos periodos: 1. El periodo del Octéechos (Oxtdnyoc), que dura desde el
primer domingo después de Pentecostés (Domingo de Todos los Santos) hasta el Domingo del Publicano y el
Fariseo del afio siguiente; 2. El periodo del Triddion (Tpuddiov), que dura desde el Domingo del Publicano y
el Fariseo hasta el Domingo de Resurreccion; 3. El periodo del Pentecostarion (ITevinkostdpiov), que dura
desde el Domingo de Resurreccion hasta el primer domingo después de Pentecostés. Este tropo que aqui hemos
citado se canta en el oficio pascual y da comienzo al libro del Pentecostarion. Puede encontrarse en todas las
ediciones de este libro litirgico; por ejemplo, esta edicion rumana: Penticostar, 6* ed. (Bucuresti: Editura
Institutului Biblic si de Misiune Ortodoxa, 1973), 15.
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raices en la época postexilica y que se fue desarrollando en ambas tradiciones, tanto judia
como cristiana. La Iglesia Ortodoxa cree en la purificacion post mortem a través de las
oraciones de los que estan en vida. Puesto que nada esta decidido hasta la Parusia, las almas,
hasta entonces, se encuentran meramente en una pregustacion de la felicidad eterna o del
tormento eterno. La Iglesia Catolica dogmatizé oficialmente la doctrina del purgatorio en el
Segundo Concilio de Lyon (1274), declarando que un alma que muere en arrepentimiento
pero que aun no ha traido una total satisfaccion por los pecados veniales cometidos en vida,
sufre en el fuego del Purgatorio el tormento expiatorio por ellos. Las iglesias nacidas de la
Reforma Protestante no creen, generalmente, en la purificacion post mortem. Aqui acaban
las referencias escatoldgicas de este libro, que dista mucho de ser un estudio que trate este
sujeto de manera particular. No obstante, hemos analizado las mas importantes partes de este
que han concernido a nuestro tratado, y hemos visto los paralelismos que existen entre tan

incipientes obras de la mistica escatoldgica cristiana y la judia.

4. Segundo libro de Baruc®’

También llamado Apocalipsis siriaco de Baruc, es una obra eminentemente
apocaliptica y escatoldgica, que trata estos temas directamente, no tangencialmente, como
las obras que hemos tratado hasta ahora. Segun Diez Macho®®, esta obra tiene su origen en
la destruccion de Jerusalén y del templo en el afio 70 d. C. Es una traduccién de un texto
griego gue contiene numerosos hebraismos y fue escrito por un autor de tradicion farisea. El
tema del libro tiene mucho que ver con la tematica de Job, y es por qué los pecadores tienen
éxito y los justos son oprimidos, a lo que el autor responde que todo depende del juicio de
Dios. La verdadera preocupacion del autor no es el mesianismo, o sea, la historia misma y
su redencion, sino su fin: la resurreccion de los muertos y su suerte final. Hay mas temas que
son desarrollados por el libro, como la angelologia y la soteriologia. Las iglesias de tradicion
siriaca lo tienen en su canon biblico desde antafio, algo que se puede ver en que algunas

ediciones de la Peshitta lo tienen. Cabe remarcar el hecho de que este libro tiene en gran

57 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de R. H. Charles, The Apocrypha and
Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 1l (Oxford: Oxford University Press, 1913), y son de
traduccion propia.

%8 Alejandro Diez Macho, Apécrifos del Antiguo Testamento, | (Madrid: Ediciones Cristiandad, 1984),
284,
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medida la misma tematica que nuestro Apocalipsis canénico, y fue escrito alrededor de la
misma fecha. Representa, por tanto, uno de los primeros apocalipsis nacidos de esta
incipiente corriente que cristianiz6 muchos aspectos de este género que por primera vez
aparecio como fruto del judaismo helenista postexilico. Este libro contiene muchas
referencias escatoldgicas y apocalipticas, puesto que no las referenciaremos en su plenitud,
sino que estudiaremos las mé&s cruciales para fundamentar los argumentos que pretende

probar nuestro estudio.

«Y él respondi6 y me dijo: “Tu también seras preservado hasta ese momento hasta la sefial que
el Altisimo obrara para los habitantes de la tierra al final de los dias. Esta serd, pues, la sefial:
Cuando un estupor se apodere de los habitantes de la tierra y caigan en muchas tribulaciones, y
nuevamente cuando caigan en grandes tormentos. Y sucedera cuando digan en sus pensamientos
a causa de su mucha tribulacion: ‘El Poderoso ya no se acuerda de la tierra’; si, sucedera cuando

abandonen la esperanza, que entonces el tiempo despertara [...]”» (2 Baruc 25, 1-3).

Este fragmento nos presenta una continuacioén de la linea de pensamiento apocaliptica
de los ayes. Concretamente, introduce una lista de ayes preparandola con un vaticinio de
catastrofes que sucederan antes del fin de los dias. Es completamente analogo a textos
neotestamentarios como los vaticinios de Jesucristo en Mt 24, que a su vez son referencias
a Is 51, 6. Es reforzada la creencia de que el final escatol6gico del tiempo y el juicio final

seran acompafiados por extremas catastrofes naturales.

«Y él respondié y me dijo: “En doce partes estd dividido el tiempo, y cada una de ellas esta
reservada para lo que le ha sido asignado. En la primera parte serd el comienzo de las
conmaociones. En la segunda parte seran las matanzas de los grandes. En la tercera parte, la caida
de muchos por muerte. En la cuarta parte, el envio de la espada. En la quinta parte, hambre y
retencion de la lluvia. En la sexta parte, terremotos y terrores. En la octava parte, una multitud
de espectros y ataques de los Shedim. En la novena parte la caida del fuego. En la décima parte,
rapifia y mucha opresion. En la undécima parte, iniquidad y lujuria. En la duodécima parte,

confusién por la mezcla de todas las cosas mencionadas™» (2 Baruc 27, 1-11).

Esta enumeracion de eventos es caracteristica de la literatura apocaliptica del tipo de

este escrito y de esta epoca. Podemos encontrar muchos pasajes analogos en nuestro
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Apocalipsis candnico, empezando por el capitulo 6, donde comienza la apertura de los siete
sellos. En Ap 6, 12-17 nos son presentados una serie de sucesos muy similar a los que
encontramos en este fragmento, continuada en Ap 8-9, 21. Esto nos lleva a pensar que
nuestro libro canonico no era ni mucho menos Unico en su especie y que las creencias en él
plasmadas formaban parte de una mucho mas amplia corriente literaria apocaliptica que ya
circulaba entre los cristianos (puesto que ya conocemos que habia una entre los judios,
aungue muchas veces resulta dificultoso establecer una clara delimitacion entre ambas) y
que estaba en alguna medida canonizada o, por lo menos, empezaba a cobrar forma 'y a ser

establecidos los parametros de lo ortodoxo y lo heterodoxo dentro de ella.

Llama la atencidon la mencion acerca de los shedim, puesto que, como hemos
mencionado, este escrito es de origen judio, pero los judios no lo aceptan en su canon.
Tampoco la mayoria de los cristianos, pero estas entidades mencionadas pertenecen
mayormente a la literatura veterotestamentaria y judia, puesto que es curioso encontrarlas en
un escrito aceptado por algunos grupos cristianos. Segun la Jewish Encyclopedia®, los
shedim son demonios a los que sacrificaban los israelitas bajo las formas de varias deidades
paganas. Es asi como los presenta el AT también, pues esta palabra es mencionada en dos
ocasiones, en contextos bastante similares entre si: «o°wn D7 X7 DgoR 9% XY 20785 w3y
0°naR o1y 89 w32 29pn» (Dt 32, 17) y «:2°7p% 0iPniza=ny) 07732708 g2 (Sal 106, 37).
Parece ser, por tanto, que este escrito profetiza y advierte que ocurrird un ataque de estas
criaturas durante el adviento de los Gltimos dias. Encontramos un claro paralelismo a esto en
Ap 20, 3. 7-9, pues aqui también se vaticina que Satanas y sus angeles saldran para sembrar
el caos sobre la tierra. La andloga conexion se repite también en la siguiente frase del
fragmento citado, pues al terror de los shedim le sigue la «caida de fuego», exactamente igual
que en Ap 20, 9, donde un fuego cae del cielo y pone fin a estos. El orden no es el mismo
que el del Apocalipsis, ya que en este fragmento responde a motivos muy distintos, pero la
temaética es claramente la misma. Esto lo podemos observar en el siguiente y ltimo vaticinio,
que advierte sobre un crecimiento de la iniquidad y la lujuria, algo que nos lleva a pensar,
por ejemplo, en 2Tim 3, pero que no sigue el orden de eventos presentado por el escrito

candnico.

«Pero los que han sido salvados por sus obras, y para quien la ley ha sido ahora una esperanza,
y han entendido el motivo de la esperanza, y han confiado en la sabiduria, maravillas apareceran

en sus dias, porque veran el mundo que ahora les es invisible, y veran el tiempo que ahora les

% Jewish Encyclopedia, “DEMONOLOGY”.
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esta oculto, y el tiempo no les envejecerd mas, porque en las alturas de ese mundo habitaran, y
seran semejantes a los angeles, y seran iguales a las estrellas, y seran transformados en toda

forma que deseen, de belleza a hermosuray de luz a esplendor de gloria» (2 Baruc 51, 7-10).

Podemos intuir que aqui esta la respuesta a la pregunta de por qué este escrito
apocaliptico claramente influido por el paleocristianismo no ha recibido una canonizacion
formal por la ortodoxia cristiana, y solo por algunos grupos cristianos marginales. El escrito
es ampliamente judaizante, y une de manera bastante singular la moralidad farisea
postexilica, marcada por el cumplimiento de los preceptos de la Tora, a la recompensa
escatoldgica, la cual serd otorgada precisamente por el cumplimiento de estos preceptos. El
escrito entra directamente en confrontacion con la teologia paulina de la gracia y de la
inutilidad de las obras de la Ley para la salvacion, algo expresado muy claramente en pasajes
como Gal 3, 2. 7-9; Rm 3, 21-31; 5, 1-11 y otros.

Es en fragmentos como este en los que se revela la teologia puramente judia de la
obra y se delimita la linea doctrinal que sigue, pero nuestra intencion ha sido apuntar hacia
y determinar las conexiones que existen entre las creencias cristianas apocalipticas ya
canonizadas de la época y este escrito judio que, en su mayor parte, comparte varias de estas
creencias y puede ser utilizado para establecer importantes paralelismos entre dos tradiciones
que partieron de una base comun pero que se separaron por las insuperables diferencias que

han sido también aqui sefialadas por nosotros.

5. Tercer libro de Baruc®

El tercer y Gltimo libro puesto epigraficamente bajo la saga de Baruc es un libro muy
cercano en contenido al anterior. Fue escrito entre la caida del Templo y el siglo IV d. C, al
igual que el anterior, y los mensajes proféticos, escatolégicos y apocalipticos son muy
similares. Por supuesto, también fue marcado, motivado e influenciado por la caida del
templo de Jerusalén, que asemeja con la posterior destruccion de este por los asirios. La

tematica es variada, pero habla generalmente sobre la providencia divina y la teodicea,

80 |_as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de R. H. Charles, The Apocrypha and
Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 1l (Oxford: Oxford University Press, 1913), y son de
traduccion propia.
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preguntandose por los motivos y la naturaleza de los hechos que han acontecido en el
presente (la destruccion del templo) y en el pasado (la anterior destruccion). Los motivos
son los mismos expuestos en los escritos veterotestamentarios: lo sucedido a Israel ha sido
un castigo pedagdgico por sus pecados y los pueblos opresores recibiran su merecido
ultimamente por lo que les ha hecho. No deseamos repetir lo descrito en la obra anterior, por
lo que solo nos centraremos en lo que explicitamente pueda aportar a nuestro objeto de
estudio, que no seran fragmentos seleccionados de la obra, pues el escrito es bastante escueto
y las informaciones que se nos presentan en él son bastante escasas para nuestro estudio,
pero si es digno de mencionar un aspecto escatolégico que tendra mas adelante mucha

influencia en el cristianismo.

El escrito refuerza la creencia en los varios cielos existentes, siendo el séptimo y
ultimo la morada de Dios. Ya hemos tratado el hecho de que en los escritos de este tipo se
presentan informaciones variadas acerca de la naturaleza de estos cielos, su nimero (que
muchas veces no concuerda con el presentado por otros escritos), su funcion, etc.
Particularmente, el que aqui nos presenta, describe el primer cielo como la morada de los
constructores de la torre de Babel, el segundo siendo la morada de los disefiadores de esta y
el tercero siendo la morada del Hades, los &ngeles y de la mitolégica criatura fénix. Lo que
resulta curioso de subrayar en este caso es que la cosmologia aqui expuesta presenta al
mundo en el que vivimos como parte de estos cielos, puesto que el Hades también se
encuentra en ellos. Los castigados humanos participantes en la construccion de la torre de
Babel se encuentran aun por debajo del Hades mismo, y son presentados como quimeras y
seres hibridados como castigo (11, 3; 111, 4). El cap. IV, 15 menciona a Jesucristo como
salvador y restaurador de la creacion, vaticinado por los primeros hombres como Adan y
Noé, pero desconcierta, como hemos dicho, el alin mencionado Hades. De las mas tempranas
creencias cristianas, antes de cualquier disputa cristolégica, se tenia la certeza de que
Jesucristo destruyd el Hades con su muerte y resurreccién, mas aqui el Hades aparece
mencionado como coexistiendo con El, algo que podria apuntar a un cierto sincretismo
judeocristiano que presente elementos de ambas corrientes religiosas sin asumir
completamente ni la una ni la otra, ya que, recordemos, no hay ni fecha, ni autor exacto de

la obra, puesto que no podemos determinar la teologia de este.

La doctrina més caracteristica de este escrito es la de la mediacion de los angeles,
presentada ampliamente en los cap. XI a XVII y su posterior agrupacion en tres categorias.

Tenemos aqui una muy temprana referencia a lo que posteriormente San Dionisio el
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Areopagita desarrollara en su Sobre la jerarquia celestial. La angelologia no es un objeto
concerniente a nuestro estudio, pero es importante subrayar su importancia en los escritos
apocalipticos y escatoldgicos por la importancia que nuestro Apocalipsis y la posterior
escatologia cristiana les da a estos seres. También hacemos esta mencion porque este
también es uno de los campos doctrinales que recibio mas desarrollo durante la época
postexilica. Charles®® ofrece tres razones para esto: 1. Una creciente concepcion
transcendente de Dios, que Le aleja cada vez més de las interacciones con los humanos y
pone entre El y la creacion cada vez mas intermediarios, 2. Una nueva tendencia de
personificar aspectos naturales o incluso sociales (catastrofes naturales o naciones) y, por
supuesto, 3. Un creciente contacto con el zoroastrismo persa, algo que se puede ver en los
siete arcangeles como un posible homélogo de los siete espiritus, Amesha Spentas, que hacen
de intermediario entre Ahura Mazda y los hombres. Esto nos hace volver a pensar en la
importancia del zoroastrismo y del contexto religioso y cultural del exilio, en el que se
movieron los israelitas y en el que nacio el cristianismo. Estos tres aspectos sefialados por
Charles ya han sido mencionados por nosotros en nuestro estudio como hipétesis que afectan
a escala mas larga el desarrollo doctrinal escatologico biblico, pero es de suma importancia

que reciban validacién de voces con tanta autoridad en este campo.

6. Tercer libro de Esdras®? &

Este libro recibe varios nombres, como 2 Esdras, 4 Esdras o Esdras latino. La
tematica del libro es apocaliptica, y, como ya estamos acostumbrados, también tenemos
presente una obra pseudoepigrafica, mas ahora puesta bajo el nombre de Esdras, y situada
anacrénicamente en el siglo V a. C. Los eruditos la sitdan entre los siglos I y 111 d. C., siendo
otro escrito inspirado por la destruccion del templo de Jerusalén. La obra se divide en dos
mitades: en la primera se tratan temas relacionados con la teodicea, como es usual en las
obras de este periodo, y tiene vital importancia la figura del arcangel Uriel, que actia como

una especie de intermediador entre Dios y Esdras. En la segunda mitad, se nos presentan una

61 R. H. Charles, The Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 11 (Oxford:
Clarendon Press, 1913), 531.

62 Utilizamos el nombre que se usa en las Biblias ortodoxas.

83 |as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Division of Christian Education of
the National Council of the Churches of Christ in the United States of America, Revised Standard Version of
the Bible, 1971, y son de traduccién propia.
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serie de visiones. No se tiene informacion clara acerca de su naturaleza religiosa. Hay partes
que son de manera clara judias y partes claramente cristianas, y también hay partes mixtas.
Es posible que la obra fuese un trabajo compuesto a través del tiempo y que hayan
participado varios escribas de ambas tradiciones en él, o que sea fruto de una recopilacién
posterior, por alguien no sujeto a la teologia comun establecida. El libro es parecido
teméaticamente a los posteriores que hemos tratado, asi que seguiremos la misma
metodologia que hemos empleado con ellos, la de seleccionar exclusivamente, de entre toda
la riqueza que tienen, los fragmentos que sean vitales para nuestro estudio. Particularmente,
este texto tiene algunas aportaciones bastante singulares y originales que no se encuentran

en los demas, asi que nos es de gran ayuda.

«En medio de ellos habia un joven de gran estatura, mas alto que todos los demas, y en la cabeza
de cada uno de ellos coloco una corona, pero estaba mas exaltado que ellos. [...] Estos son los
que se han despojado de la ropa de los mortales y se han vestido de inmortalidad, y han confesado
el nombre de Dios; ahora estan siendo coronados y reciben ramas. Entonces le dije al angel:
“¢Quién es ese joven que les pone coronas y les pone las ramas de las manos?” Me dijo: “Es el

Hijo de Dios, a quien confesaron en el mundo™» (3 Esdras 2, 43-48).

Nos encontramos ante una de las posibles aportaciones cristianas del texto. No se
menciona el nombre de Jesucristo, pero Esdras se encuentra contemplando el monte Sion
viendo a esta figura del «hijo del hombre» junto al Sefior, premiando a los que Le han
confesado en la vida. Las referencias aqui presentes son las mismas que hace nuestro
Apocalipsis y los demés libros neotestamentarios cuando tratan sobre las recompensas
escatoldgicas, como las coronas de la vida, también mencionadas en 1Cor 9, 25; 2Tim 4, 8;
Sant 5, 4; Ap 2, 10; 3, 11. El motivo de la premiacién es confesar en el mundo al Hijo de
Dios, un tema eminentemente cristiano, como Jesucristo mismo nos dice en Mt 10, 32-33 y
Lc 12, 8. Es un tema que también sefiala hacia el martirio, un tema que, tal y como hemos
mencionado, empez6 a madurar una vez con la revuelta de los macabeos y que, en la época

en la que fue escrita esta obra, era un tema mas que relevante y actual.

«Y la injusticia aumentard mas alla de lo que ti mismo ves, y méas alla de lo que oiste antes, y la
tierra que ahora ves gobernada sera desolada y vaciada, y los hombres la veran yerma, pero si el

Altisimo te concede la vida, la veras confundido después del tercer periodo; y el sol brillara
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repentinamente por la noche, y la luna durante el dia. La sangre goteara de la madera, y la piedra

dara su voz; los pueblos se turbaran, y las estrellas caeran» (3 Esdras 5, 2-5).

Hemos querido citar este fragmento porque confirma una vez mas la creencia
muy establecida de la apocaliptica del periodo intertestamentario y posterior conforme
a la cual los ultimos dias estaran marcados por un gran crecimiento de la injusticia y
de la inmoralidad en todo el mundo. Ya hemos ofrecido referencias biblicas analogas
de estas creencias, por lo que no las repetiremos, pero sigue el mismo esquema:
catastrofes naturales varias, dependencia total de estos eventos frente a la providencia
divina, que es la que decide respecto a la duracion de ellos para la santificacion de los
santos, y resulta curiosa también la mencion de los astros, que pueden significar lo
mismo que significan en nuestro Apocalipsis, 0 sea, un periodo de apostasia dentro de

las filas del clero y de los ejemplos de la Iglesia.

«Porque mi hijo, el Mesias se manifestar4 con los que estdn con él, y los que queden se
regocijaran por cuatrocientos afios. Y después de estos afios morird mi hijo el Mesias, y todos
los que respiran. Y el mundo volvera al silencio primitivo durante siete dias, como lo fue en los
primeros comienzos; para que no quede nadie. Y después de siete dias el mundo, que ain no ha
despertado, se despertara, y lo corruptible perecerd. Y la tierra abandonara a los que en ella
duermen, y el polvo a los que en ella habitan en silencio; y las cAmaras entregaran las almas que
les han sido encomendadas» (3 Esdras 7, 28-29. 31-32).

Muy claras referencias mesianicas, apocalipticas y escatoldgicas nos son presentadas
en el séptimo capitulo del libro. Se menciona la figura del Mesias y se posiciona en este
contexto, pero no le es dada un nombre; no se le identifica con Jesucristo. No obstante, no
es necesario, puesto que podemos deducirlo al ver que a esta figura se la sitia en el mismo
contexto que es situado Jesucristo en el Apocalipsis candnico. Las primeras referencias son
oscuras. Se presenta una cifra de cuatrocientos afos, que es diferente a la del milenio, con la
gue estamos acostumbrados. Se presenta la muerte del Mesias junto a todos los que viven
también. Esto puede tener muchas explicaciones, pero, contextualmente, podriamos
especular que hace referencia al Mesias y a todos los que siguen a este (Mt 10, 22; Jn 15,
18-25). Finalmente, esta expuesto el juicio y la resurreccion de los muertos en un modo que
es muy similar a Is 26, 19y Ap 20, 13.
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«Entonces aparecera el pozo del tormento, y enfrente de él estara el lugar de descanso; y se
descubrira el horno del infierno, y enfrente de él, el paraiso del deleite. Entonces el Altisimo dira
a las naciones que han resucitado de entre los muertos: “Mirad ahora y comprended a quién
negabais, a quién no servisteis, cuyos mandamientos despreciasteis. Mirad de este lado y de
aquél; jAqui hay deleite y descanso, y alli hay fuego y tormentos!”» (3 Esdras 7, 36-38).

Es presentada la suerte tanto de los pecadores como de los justos. Lo que queremos
subrayar aqui es la poca diferencia que este escrito guarda con la ortodoxia apocaliptica
cristiana. Para un escrito mayormente considerado judio, vemos que hay presente en él una
escatologia muy desarrollada, tipica del judaismo postexilico alto. Si bien el judaismo
contemporaneo es usualmente de corte mas palestinense y no tiene el desarrollo doctrinal
escatolégico presente en el cristianismo, esta obra, entre otras, demuestra que las creencias
escatoldgicas de los judios en los primeros siglos no eran tan dispares y estaban bastante méas
desarrolladas que hoy en dia. Es posible que el posterior acaparamiento del cristianismo de
estas doctrinas haya influido en que los judios se hayan retractado y las hayan evitado. Esto
puede ser una reaccion natural, puesto que los judios que no se convirtieron al cristianismo
pudieron haber rechazado estos desarrollos escatoldgicos precisamente por estar tan
relacionados con la figura de un mesias. Tanto que no tendrian sentido sin él. Esto nos puede
mostrar también el hecho de que toda la corriente escatologica y mesidnica que fue
madurando en el periodo intertestamentario solo tuvo razén de ser con la figura de Jesucristo,
que es en quien desembocd, puesto que el cristianismo se convirtié en Unico heredero de

toda esta corriente, al ser rechazada en gran parte por los judios hasta hoy en dia.

«Porque tienes un tesoro de obras guardado con el Altisimo, pero no se te mostraré hasta los
Gltimos tiempos. Ahora, respecto a la muerte, la ensefianza es: cuando el Altisimo ha emitido el
decreto decisivo de que un hombre morira, en cuanto el espiritu deja el cuerpo para volver de
nuevo a quien se lo ha dado, primero adora la gloria del Altisimo. Y si es uno de los que se han
burlado y no han guardado el camino del Altisimo, han despreciado Su ley y han aborrecido a
los que temen a Dios, tales espiritus no entraran en moradas, sino que inmediatamente

deambularan en tormentos, siempre afligidos y tristes, de siete maneras» (3 Esdras 7, 77-80).

Todo el capitulo séptimo detalla minuciosamente los aspectos del juicio particular

del alma una vez se separa del cuerpo mortal. Aqui se presenta el tesoro acumulado al fin de
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la vida, representado por las obras, ya sean buenas o malas. Esto nos recuerda a las palabras
de Jesucristo en Mt 6, 19-20; 19, 21; Mc 10, 21; Lc 12, 33 y 18, 22. Llama la atencién la
visidn acerca del alma que se tiene en este escrito. Ya hemos dicho que es dificil precisar su
origen judio o cristiano, pero aqui se entreve una clara influencia helenista. Parece indicar
que el alma es, ademas de inmortal, algo que se afirma claramente al exponer el hecho de
que vive mas que el cuerpo, también es preexistente, puesto que se afirma que retorna a Dios.
También puede referirse a una forma de hablar metaférica, pero el énfasis que se pone
también sobre el cuerpo mortal en otros fragmentos del capitulo parece apuntar a ello.
Procede a describir tanto los tormentos escatoldégicos como las recompensas en siete maneras

y caminos.

«Por tanto, cuando aparezcan en el mundo terremotos, tumulto de pueblos, intrigas de naciones,
vacile de jefes, confusion de principes, entonces sabras que de estos habl6 el Altisimo desde los
dias pasados, desde el principio. Porque, asi como todo lo que ha ocurrido en el mundo, el
principio es evidente y el fin manifiesto; asi también son los tiempos del Altisimo: los comienzos
se manifiestan en prodigios y maravillas, y el fin en retribucion y en sefiales. Y sucedera que
todo aquel que se salve y pueda escapar por sus obras o por la fe en que ha creido, sobrevivira a
los peligros que se han predicho, y verdn mi salvacion en mi tierra y dentro de mis fronteras, que

he santificado para mi desde el principio» (3 Esdras 9, 3-8).

Nos son presentados mas signos del final, que concuerdan con los que ya hemos
sefialado y hacen referencia a las mismas tribulaciones apocalipticas que llegarian a ser parte
doctrinal candnica de la apocaliptica cristiana. Los que aqui son presentados tienen un

paralelo directo con Lc 21, 10-11:

3 Esdras 9, 3-4 Lc21,10-11

Por tanto, cuando aparezcan en el mundo terremotos, | Entonces les dijo: Se alzara pueblo contra pueblo,
tumulto de pueblos, intrigas de naciones, vacile de | '€IN0 contra reino; ) _
jefes, confusion de principes, entonces sabras que de habra grandes terremotos, en diversas regiones habra

estos hablé el Altisimo desde los dias pasados, desde | hambres y pestes, y en el cielo sefiales grandes y
el principio. terribles.
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Se vuelve a mencionar la aparente dicotomia presente entre la fe y las obras. Si antes
se menciono6 que el que se salvard sera gracias a sus obras, ahora estd presente una doble
fuente de salvacion: o la fe, o las obras. Probablemente se trate de una «intrusién» paulina
encima de un fragmento judio; de una correccion cristiana. La salvacion y liberacion de estas
pruebas sera otorgada a los santos que las superen, igual que se expone en Ap 2, 7. 26; 3, 21,
20, 4. Nos llama la atencidn la referencia a la predestinacion que es expuesta al final del
fragmento citado. No queda claro si es una predestinacion previsa merita o0 ante pravisa
merita, ni si se esta referenciando a esta doctrina tal y como es expuesta en los Evangelios
cristianos. Si bien es cierto que es dificil establecer su estatus dentro de las comunidades
judias y cristianas del periodo intertestamentario y de los primeros siglos, esta referencia
parece aludir al mismo significado que presentan pasajes como Mt 25, 34; Hch 13, 48; Ef 2,
10; 2Tim 1, 9; 1Pe 1, 20. A los fieles se les dona la recompensa preparada desde el principio

de la creacidon, conforme a la presciencia y providencia divinas.

«Entonces los que ahora han abusado de mis caminos se asombraran, y los que los rechazaron
con desprecio habitaran en tormentos. Porque todos los que no me reconocieron en vida, aunque
recibieron mis beneficios, y todos los que despreciaron mi ley cuando aln tenian libertad, y no
la entendieron, sino que la despreciaron mientras alin tenian una oportunidad de arrepentimiento,
estos se daran cuenta de ello en el tormento después de la muerte. Por tanto, no sigas sintiendo
curiosidad por saber como se castigara a los impios; pregunta cdmo se salvaran los justos,

aquellos a quienes pertenece la edad y por cuya causa fue hecha la edad» (3 Esdras 9, 9-13).

Este fragmento emite un duro veredicto contra los que no se arrepienten en vida de
sus acciones. Lo que queremos subrayar principalmente es el hecho de que el fragmento no
menciona ninguna posibilidad acerca de una purgacién post mortem ni de un estado
intermedio, como posteriormente iria a creer el cristianismo desde el principio. El texto
enfatiza de manera bastante clara que el bien debe obrarse mientras aun tenemos libertad, en
este mundo. Intuimos que el énfasis principal del texto se encuentra presente en la
responsabilidad moral que conlleva la vida en este mundo, por la cual responderemos en el
dia del juicio y omite la purgacion post mortem por varios motivos. Uno de ellos, y el mas
probable, es que el propdsito tanto del texto citado como de la obra completa no es el de
ofrecer un tratado holistico sobre los eventos post mortem, sino que desea acentuar la
penitencia y la conversion antes de los ultimos dias. La otra explicacion puede deberse al

origen primeramente judio del texto. Si bien es cierto que los primeros escritos cristianos ya
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muestran una tendencia hacia algun tipo de purificacion moral y espiritual postuma, como
la Historia de José el Carpintero®, los escritos judios de la misma época se muestran lejos
de ser explicitos en este aspecto. El silencio que rodea a esta doctrina en la obra citada se
puede deber también, pues, a la concepcion escatoldgica judia del tiempo. A continuacion,

estudiaremos la profecia mas caracteristica de este libro:

3 Esdras 11, 1-6 — El aquila de

3 Esdras 11, 37-46 — El ledn que se

3 Esdras 12, 11. 13-16. 23-25.

tres cabezas

La segunda noche tuve un
suefio, y he aqui que subi6 del
mar un &guila que tenia doce
alas emplumadas y tres
cabezas, y miré, y he aqui que
extendié sus alas por toda la
tierra, y todos los vientos del
cielo soplaron sobre ella, y las
nubes se juntaron a su
alrededor, y miré, y de sus alas
brotaron alas opuestas; pero se
convirtieron en alas pequerias e
insignificantes, pero  sus
cabezas descansaban; la cabeza
del medio era méas grande que
las otras cabezas, pero también
descansaba con ellas, y miré, y
he aqui que el aguila vol6 con
sus alas para reinar sobre la
tierra'y sobre los que la habitan,
y vi como todas las cosas
debajo del cielo le estaban
sujetas, y nadie habl6é contra
ella, ni siquiera una criatura que
habia en la tierra.

enfrenta al 4guila

Y miré, y he aqui que una criatura
como un leén se desperté del
bosque, rugiendo; y oi cémo le
habl6 con voz de hombre al 4guila,
y dijo: «Escucha y te hablaré. El
Altisimo te dice: “;No eres tu el que
queda de las cuatro bestias que hice
reinar en mi mundo, para que por
ellas venga el fin de mis tiempos?
TG, el cuarto que ha venido, has
vencido a todas las bestias que han
ido antes; y has dominado el mundo
con mucho terror, y sobre toda la
tierra [has dominado] con terrible
opresion, y por tanto tiempo has
estado en la tierra con engafio. Y has
juzgado la tierra, pero no con
verdad, porque afligiste a los
mansos y heriste a los pacificos; has
odiado a los que dicen la verdad y
has amado a los mentirosos;
destruiste las moradas de los que
daban fruto y derribaste los muros
de los que no te hicieron dafio. Y asi
se ha elevado tu insolencia ante el
Altisimo, y tu orgullo hacia el
Poderoso, y el Altisimo ha mirado
sus tiempos, y he aqui que han
terminado, y sus edades han sido
cumplidas. Por tanto, ciertamente
desaparecerds, aguila, y tus alas
aterradoras, y malvadas, y tus
cabezas maliciosas, y tus garras mas
malvadas, y todo tu cuerpo sin
valor, para que toda la tierra, libre
de tu violencia, sea refrescada y
aliviada, y pueda esperar el juicio y
la misericordia de Aquel que la
hizo”.

32-34 — Explicacion de la vision

El 4guila que viste subir del mar es
el cuarto reino que se le aparecio
en una vision a tu hermano Daniel.
He aqui que vienen dias en que se
levantard un reino sobre la tierra,
y serd més terrible que todos los
reinos que han existido antes, y
doce reyes reinardn en ella, uno
tras otro, pero el segundo que ha
de reinar prevalecera durante mas
tiempo que cualquier otro de los
doce. [...] En sus Gltimos dias el
Altisimo levantara tres reyes, y
renovaran muchas cosas en la
tierra, y la dominardn, y sus
habitantes estardn mas oprimidos
que todos los que estuvieron antes
de ellos; por eso se les llama
cabezas de 4aguila, porque son
ellos quienes resumiran su maldad
y realizaran sus dltimas acciones.
[El ledn] es el Mesias a quien el
Altisimo ha guardado hasta el fin
de los dias, que se levantara de la
posteridad de David, y vendra y
les hablarg; los denunciara por su
impiedad y su maldad, y expondré
ante ellos sus tratos despectivos,
porque primero los pondré vivos
ante su tribunal, y, cuando los
haya reprendido, los destruira,
pero él entregara en misericordia
al remanente de mi pueblo, a los
que se han salvado en mis
fronteras, y los alegrara hasta que
llegue el fin, el dia del juicio, del
cual les hablé al principio.

84 «Haz que me juzguen sin enemistad las oleadas de aquel rio de fuego en el que las almas deben
purificarse antes de ver la gloria de Tu rostro» (Historia de José el Carpintero XII1, 9).
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Hemaos escogido representar y comentar esta profecia apocaliptica y escatologica tan
caracteristica y particular de esta obra por los obvios paralelismos que existen con el
cristianismo y con el libro de Daniel. Lejos de entrar en las propiedades metaforicas y los
significados que los ricos elementos presentes en esta profecia, nos limitaremos a comentar
lo estrictamente concerniente a nuestro estudio. Esta profecia es importante porque presenta
la lucha entre el Mesias y el anticristo®. El anticristo es representado por el aguila. Al igual
que en el cristianismo, esta figura también oprime y domina todos los pueblos, como un
verdadero «principe de este mundo» (Jn 12, 31; 14, 30; 16, 11; 2Cor 4, 4; Ef 2, 2). La figura
mesianica que se levanta contra el aguila es el ledn. Resulta notable esta identificacion, pues
Ap 5, 5 atribuye el titulo de «ledn de la tribu de Judé» a Jesucristo. Es posible, pues, que este
fragmento si que esté hablando de Jesucristo como Mesias. Nos cuesta entender la referencia
hecha hacia las cuatro bestias que quedaban para dominar el mundo. A primera vista, parece
claramente una referencia a los cuatro »#7 descritos en Ez 1, 4-14, que en Ez 10, 15 seran
Ilamados querubines. Estas cuatro criaturas vuelven a aparecer en Ap 4, 6-8 y reciben el
mismo nombre: {@a. Resulta confuso el sintagma «tu eres el que queda de las cuatro
criaturas», puesto que antagonizaria a estas y situaria al aguila, que posteriormente seria
relacionado en el cristianismo con el evangelista San Juan, en confrontacion con el Mesias.
Esto recibiria una dificil explicacion, dado que los escritos neotestamentarios joanicos son
los que mas condenan la figura del anticristo. También son de los que mas condenan el
judaismo y su rechazo por el Mesias, pero seria dificil confirmar el hecho de que esta
identificacion entre el 4guila y su posterior simbologia cristiana con algo negativo seria una
respuesta judia temprana a la oposicién joanica. Cuando el ledn se enfrenta al aguila, vemos
que este se encuentra en un momento en el que ya ha supuesto a la creacion a un gran oprobio
y tormento, puesto que podriamos identificar este instante de la escatologia apdcrifa con el
que seria su paralelo en nuestro libro canénico: Ap 20, 7-9. Igual que aqui, en Ap la figura
antagonica también es confrontada y derrotada después de un periodo de gran oprobio y
tormento hacia los pueblos. El leén condena al guila por designios del Altisimo y libra la
tierra del sufrimiento que esta causa, para que los pueblos puedan aguardar el juicio. Sigue,
pues, el mismo orden cronoldgico que nuestro libro canonico, puesto que el juicio final
también ocurre después de estos eventos. La explicacion que es ofrecida acerca de esta

profecia en el siguiente fragmento citado elimina cualquier interpretacion directamente

8 Quizd un término usado anacronicamente aqui, pero la figura contiene muchas de las
particularidades del anticristo del cristianismo.
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cristiana posterior de esta, y entra en un cauce veterotestamentario y paralelo al libro de
Daniel, el cual cita. La profecia del libro de Daniel es apocaliptica, pero no necesariamente
escatologica. Al menos no en su inmediato contexto. Sin embargo, nuestro Apocalipsis si
que sitla en un ambiente apocaliptico una guerra de gran calibre entre las naciones que
ocurriraen los ltimos dias. La figura escatologica negativa es mencionada en Ap 20, 8 como
una que subira a engafar a las naciones y a llamar al Gog y al Magog a la guerra. Obtenemos
la confirmacion de que el ledn es el Mesias, pero no se le identifica con Jesucristo, al menos

directamente.

«Después de esto miré, y he aqui que todos los que se habian reunido contra él [el ledn] para
hacerle guerra tenian mucho miedo, pero se atrevian a luchar, mas solo vi como de su boca
emanaba un rio de fuego, y de sus labios un soplo de fuego, y su lengua lanzaba una tormenta de
chispas. Todos estos se mezclaron, el torrente de fuego y el aliento llameante y la gran tormenta,
y cay6 sobre la multitud que se apresuraba que estaba preparada para luchar, y los quemé a todos,
de modo que de repente nada se vio de la innumerable multitud, pero solo el polvo de las cenizas
y el olor a humo» (3 Esdras 13, 8. 10-11).

Este fragmento continda la linea doctrinal de la profecia anterior. Parece un paralelo
directo de Ap 20, 9. Es mencionado nuevamente el rio de fuego, que sale de la boca del ledn.
Hay un paralelo directo con Ap 11, 5, aunque las figuras alli mencionadas, que hacen la
misma accion que aqui el ledn, no sean el Mesias. El rio de fuego quema a la multitud de

enemigos de la misma manera que ocurre en el ya mencionado Ap 20, 9.

Podemos concluir con el hecho de que existen varias escenas paralelas entre nuestro
libro candnico y este apdcrifo. Hay muchos materiales que parecen ser usados de manera
comun, pero lo que le ofrece distincion a este escrito es el usarlos para fines distintos y para
expresiones proféticas varias, que sirven a una obra cuyo fin no es el mismo que la nuestra,

pero en la que se entreven varias interpolaciones claramente cristianas.
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7. Jubileos®®

Es un libro que, segin VanderkKam®’ y los demas eruditos aqui mencionados, procede
del siglo Il a. C., aunque la fecha puede variar en algunas porciones de la obra. Segun Diez-
Macho®8, fue escrito por circulos protoesenios o prequmranicos, que guardan relacion con
los mismos grupos religiosos que compusieron Dn 10-12 y varias partes del Enoc etiope. A
pesar de ser una obra «paralela» de Gn 1 — Ex 12, es apocaliptica. Segiin Robert H. Charles®,
es de vital importancia para la comprension correcta del rol postexilico que la ley alcanzd
dentro del judaismo. Podriamos habernos dado cuenta de ello a partir de Esdras y Nehemias,
el codigo sacerdotal o a partir de los Gltimos capitulos de Zacarias, pero, dice el autor, sin
este libro nunca hubiésemos podido ver la supremacia absoluta en la que se encontraba en la
mentalidad israelita. Esto Ilevd a la supresion de la profecia, algo que es entendible, puesto
que ya no hacia falta ninguna revelacion profética i la ley ya era considerada la guia suprema
en todos los aspectos de la vida. EI motivo por el que resulta de vital importancia para el
objeto de estudio de nuestra tesina subrayar este hecho es porque en esto radica la
explicacion a por qué tanto desarrollo espiritual y doctrinal en materia de escatologia y
mesianismo no han encontrado sitio en el canon hebreo, en los supuestos siglos de silencio,
desde Malaquias hasta Jesucristo. Esto se ha debido al triunfo de la Ley y a la exaltacion casi
apotedsica de esta a la vuelta del exilio. Por una parte, este hecho histérico es comprensible
debido a que, tal y como el biblista holandés Hans de Wit titula su libro, «en la dispersion,
el texto es patria»’®. En un periodo en el que la tierra, la monarquia y el templo; en otras
palabras, la independencia politica, social y religiosa del pueblo judio, la Ley es el Gnico
fundamento que se pudieron llevar con ellos. En la diaspora judia, la patria la encontraron
dentro de la Ley. Lo ir6nico de esta obra, tal y como sefiala Charles, es que, dentro de sus
mismas péginas, por mucho que la Ley encuentre su mayor glorificacion, también encuentra
su perdicion, ya que las mismas paginas encierran el elemento que harian a la Ley bajar al

puesto secundario que le corresponde: la apocaliptica. Como ya hemos mencionado

% | as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de R. H. Charles, The Book of Jubilees
or Little Genesis (London: Adam and Charles Black, 1902), y son de traduccién propia.

67 James C. VanderKam, The Book of Jubilees (Sheffield: Sheffield Academic Press, 2001), 17-21.

8 Alejandro Diez Macho, Apdcrifos del Antiguo Testamento, | (Madrid: Ediciones Cristiandad, 1984),
180-181.

8 R. H. Charles, The Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament in English, 1l (Oxford:
Clarendon Press, 1913), 1.

0 Hans de Wit, En la dispersion el texto es patria (San José: Universidad Biblica Latinoamericana,
2002).
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anteriormente que el movimiento apocaliptico y escatologico judio postexilico desembocara,
por o menos en su inmensa mayoria, en el cristianismo, puesto que el judaismo procedera a

guardar mas bien poca relacion con él.

«Y no hay nada en el cielo ni en la tierra, ni en la luz ni en las tinieblas, ni en el Sheol ni en las
profundidades, ni en el lugar de las tinieblas que no sea juzgado; y todos sus juicios seran
ordenados, escritos y grabados. A todos juzgara, al grande segln su grandeza, al pequefio segin
su pequefiez, y a cada uno segln su camino. Y El no es uno que tendra consideracion por la
persona de cualquiera ni tampoco recibira dones, pues dice que ejecutara juicio sobre cada uno.
Aunque uno diese todo lo que hay en la tierra, no considerara esos dones o a la persona, ni

aceptara nada de sus manos, porque El es un juez justo» (Jubileos 5, 14-17).

Antes de intentar ofrecer una adecuada exégesis del fragmento citado, hemos de
mencionar que el motivo principal por el que hemos elegido tratar esta obra es el
anteriormente mencionado y su papel para entender la literatura apocaliptica tanto apocrifa
como candnica. Sin embargo, el escrito no es eminentemente apocaliptico ni es aquella su
principal funcién. Tiene, aun asi, varias menciones de un juicio que sucedera al fin de los
tiempos, como el texto que acabamos de citar. Su capital preocupacion escatoldgica es mas
bien judia que cristiana, tal y como la entendemos actualmente. Hacemos referencia a que el
reino venidero es, para el autor de la obra, una instauracion mundana del reino del Mesias,
que sera actualizada paulatinamente hasta ir transformando la creacion y hara vivir a los
justos un milenio de felicidad terrenal para que, al acabar, disfruten de una vida inmortal en
un reino espiritual, puesto que no hay ninguna referencia a la resurreccion de los muertos.
Esta situacion es comprensible debido al contexto en el que se escribid la obra. Segun
Charles, en la obra anteriormente citada, se escribié en los primeros siglos antes de Cristo,
en plena época macabea, cuando Juan Hircano™ era sumo sacerdote. El contexto
sociopolitico influyd, naturalmente, en la concepcion religiosa del pueblo. Con lo que el
texto si coincide con la vision candnica es con que el mesias sera descendiente de Juda, no

de Levi.

"L gy3pm 1anr fue un lider religioso y politico asmoneo (macabeo) del siglo 11 a. C. Charles opinaba,
tal como hemos mencionado y como expone en su introduccion, en la obra ya citada, que el libro fue escrito
durante la época de esta figura histérica.
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En el fragmento citado vemos la completa exposicion de toda la creacion ante el
juicio, algo que resuena fuertemente con los escritos candnicos y la descripcion que estos
hacen de ello: Is 2, 10. 19. 21; Jer 4, 27-29; Os 10, 8; Lc 8, 17; 23, 28-30; 1Cor 4, 5; Ap 6,
15-17. Es un motivo universal encontrado también en los escritos mencionados el hecho de
que nadie escapara al juicio, que producird una aterrada reaccién en todos. Otra resonancia
presente en el cristianismo puede encontrarse en la categoria segun la cual seran todos
juzgados, algo que Jesucristo menciona también en Lc 12, 47, que, can6nicamente, puede
ser también un paralelo de Dt 25, 2, pues todas las referencias transmiten la misma nocién
judicial. Lo mismo sucede en el caso de la mencion de imparcialidad y de juicio justo a todos
los habitantes de la Tierra, algo que también concuerda con la linea de pensamiento

neotestamentaria, como podemos observar en Rm 2, 11, por ejemplo.

«Y en el vigésimo octavo jubileo, Noé comenz6 a imponer a los hijos de sus hijos las ordenanzas
y los mandamientos y todos los juicios que él conocia, y exhortd a sus hijos a observar la justicia
y a cubrir la vergiienza de su carne y a bendecir a su Creador y a honrar a su padre y a su madre
y amar a su préjimo y guardar sus almas de la fornicacidn, la inmundicia y de toda iniquidad.
Porque debido a estas tres cosas vino el diluvio sobre la tierra, es decir, debido a la fornicacion
en la que los Vigilantes [cayeron] contra la ley de sus ordenanzas [y] se prostituyeron en pos de
las hijas de los hombres» (Jubileos 7, 20-21).

Nos detenemos a analizar este fragmento que tiene una relacion de crucial
importancia con la escatologia judia tanto del periodo histérico en el que se encuentra como
del actual, y esto se debe a las llamadas /77 22 /n¥» vaw (Siete leyes de los hijos de Nog).
Segun la Jewish Encyclopedia’?, son leyes mas antiguas incluso que la alianza del Sinai, y
que gobernaron la humanidad como parte de la ley natural (algo que también es sefialado
por Rm 2, 14-15) y que se remontarian a Noé mismo y a la alianza pactada entre él y Dios
en Gn 9, 4-6, suceso que avalaria la universalidad de estas y el hecho de que todas las razas
de latierra deberian seguirlas al no ser una alianza pactada inicamente con los israelitas. Las
siete leyes, segin el Talmud babilonico Sanhedrin, 56a’3, son las siguientes: 1. El
mandamiento de establecer cortes de justicia; 2. La prohibicion de blasfemar el nombre de

72 Jewish Encyclopedia, “LAWS, NOACHIAN”.
I8 “Sanhedrin 56a”, The William Davidson Talmud, 2-04-2021,
https://www.sefaria.org/Sanhedrin.56a.24?lang=bi&with=all&lang2=en.
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Dios; 3. La prohibicion de adorar idolos; 4. La prohibicion de mantener relaciones sexuales
ilicitas; 5. La prohibicion del asesinato; 6. La prohibicion del robo; 7. La prohibicion de
comer la carne de un animal vivo. En varias ocasiones hemos recordado en nuestro estudio
que no hay una clara doctrina escatoldgica dentro del judaismo, por lo menos no del mismo
modo en el que esta existe en el cristianismo. No obstante, segun arguye el biblista judio
Jeffrey Spitzer™, citando a numerosos talmudistas como Maiménides o Nahmanides, es
doctrina judia que los gentiles no estan obligados a convertirse al judaismo, sino que solo
deben respetar las siete leyes nodjidas para serles asegurada una plaza en el 837 0%w7, el
“mundo venidero”. Esta categoria de “gentiles justos” tiene precedentes en la historia
biblica. En la época neotestamentaria e intertestamentaria eran llamados gofoduevor tov
Osov, siendo uno de ellos el centurion Cornelio (Hch 10, 22), mientras que el término

rpoonlvtog €s usado por la LXX para referirse a los conversos al judaismo.

«Y los dias comenzaran a crecer y a aumentar entre los hijos de los hombres hasta que sus dias
se acerquen a los mil afios. [...] Y no habré anciano, ni uno que se harte de sus dias, porque todos
seran como nifios y jovenes. Y todos sus dias cumplirdn y vivirdn en paz y en gozo, y no habra
Satanas ni ningun destructor malévolo, porque todos sus dias seran dias de bendicion y sanacion.
Y sus huesos reposaran en la tierra, y sus espiritus tendran mucho gozo, y sabran que es el Sefior
quien ejecuta el juicio, y muestra misericordia a cientos y miles y a todos los que le aman»
(Jubileos 23, 27-29. 31).

Concluimos este apartado con una ultima mencion claramente escatoldgica en una
obra ajena por lo general a este tema. El escrito presenta un desarrollo por fases que actualiza
progresivamente el evento de la vida venidera. No hay presente un juicio final como tal; la
mencion al «juicio» que aqui vemos hace referencia a los dictdmenes y razones segun las
cuales el Sefior obra. El texto Unicamente relata que los huesos de los justos descansaran y
que sus espiritus continuaran viviendo gozosamente. Observamos una concepcion del alma
como ente inmortal, algo caracteristico del periodo helenistico del que este escrito procede.
No hay ninguna mencion de la resurreccion; pudo haberse omitido o directamente no haber

tenido los autores de este escrito creencia o nocion de ello. Observamos la figura de Satanas

4 “The Noahide Laws”, Jeffrey Spitzer, 2-04-2021, https://www.myjewishlearning.com/article/the-
noahide-laws/.

69



también, con un rol idéntico al que aparece en el cristianismo, y se promete una vida libre

de esta figura o de otras parecidas.

Las aportaciones que este escrito ha hecho a nuestra causa son, pues, bastante
sustanciales a pesar de encontrarse en unos pocos fragmentos. Nos ha confirmado con mas
vehemencia el hecho de que, después del exilio, el fendmeno escatoldgico fue dejado en
segundo plano debido al pedestal sobre el cual fue enaltecida la Ley, y también nos ha
ofrecido un valioso y claro testimonio intertestamentario acerca de la creencia, ya sea solo

en unos circulos, en la inmortalidad del alma.

8. Apocalipsis de Abrahan™

Este escrito apocaliptico y escatoldgico nos ha llegado solo en eslavo eclesiastico. Es
pseudoepigrafico, y data del periodo neotestamentario; probablemente del primer o segundo
siglo de nuestra era. El manuscrito procede del Tolkovaya Paleja («Explicacion del Antiguo
Testamento»), y solo podemos suponer que hubiese algun manuscrito hebreo original del
que se origind. Segun George Herbert Box'®, el libro es esencialmente judio, con un origen
probablemente esenio debido a sus doctrinas sobre la predestinacion, el dualismo o las
tendencias ascéticas en él presentes, pero obtuvo inicialmente reconocimiento entre los
cristianos, ya que aparece mencionado no mas temprano que en los escritos del Pseudo-
Clemente. El libro se divide en dos partes. Lo caracteristico de su narracion es que expande
la tradicion religiosa a partir del texto biblico original, asi que podria ser visto como un
intento de hermenéutica. La primera parte nos narra la historia de la peculiar conversién de
Abrahan del politeismo al monoteismo, algo que no se explica en los relatos biblicos. La
segunda parte comienza con el sacrificio de Abrahan en Gn 15, 8-17. Gn 15, 12, el «trance»
en el que él cae, nos ofrece el marco que hace posibles y engloba las revelaciones
apocalipticas y la ascension de Abrahan al cielo. Es guiado a través del cielo por el arcangel
Yahel, una figura que cobrard vital importancia para el desarrollo de la cristologia, dado que
cumplira las mismas funciones que otras figuras angélicas supremas como Metatron, que ya

hemos analizado, y es a través de esta misma corriente de pensamiento apocaliptica por la

5 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de G. H. Box, The Apocalypse of
Abraham (London: Society for Promoting Christian Knowledge, 1919), y son de traduccién propia.
6 Box, i-Xiv.
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cual la figura del Hijo del Hombre sera desarrollada, tal como Box arguye. A Yahel se le
opone Azazel, que también aparece en los textos candnicos como Lv 16, 6-10 en relacion
con el Dia de la Expiacion, donde un chivo expiatorio es mandado al desierto 7wy?, «para
Azazel», y se confrontan casi dualisticamente en una manera que puede recordar al
zoroastrismo o apuntar a los origenes o la influencia gnostica del texto. Su funcion es
practicamente la misma que Satands cumple en los textos candnicos, que ya hemos tratado
con anterioridad y no le dedicaremos un estudio aparte. No obstante, su influencia es mucho
mas notoria aqui, pues se le identifica con el infierno mismo (cap. XIV), y el mundo entero
y sus maldades son puestos bajo la égida de su sombra (cap. XX), y también es la serpiente
que tentd a Eva y la corrompié (cap. XXIII), lo que le identifica con la figura candnica de
Satanés. En cuanto al objeto concerniente a nuestro estudio, hay varios pasajes que nos son
de gran ayuda, y es en lo que nos fijaremos con mas detalle. Omitiremos otros sumamente
importantes pasajes que conciernen temas como la Merkabd, ya mencionada por nosotros en
otro capitulo, o luchas y simbologias angélicas, pues solo los que consideramos directamente
escatologicos nos son relevantes. Para no alargar innecesariamente la seccion y no repetir

ideas que no aportan consideraciones nuevas, hemos elegido tan solo dos fragmentos.

«Antes que la era de los justos comience a crecer, mi juicio vendra sobre los paganos sin ley a
través del pueblo de tu simiente, que han sido separados para mi. En esos dias traeré sobre todas
las criaturas de la tierra diez plagas, para desgracia y enfermedad y suspirando del dolor de su
alma. Todo esto traeré sobre las generaciones de hombres que estaran sobre la tierra a causa de
la provocacion y la corrupcion de sus criaturas, pues me provocan, y los justos de tu descendencia
guedaran, en el nimero conocido secretamente por mi, apresurandose en la gloria de Mi Nombre

en el lugar preparado de antemano para ellos...» (Apocalipsis de Abrahan, XXIX).

En numerosas ocasiones hemos sefialado la gran incidencia que pasajes como el aqui
presente tienen a través de toda la literatura apocaliptica, judia o cristiana. No repetiremos
los pasajes de concordancia con la apocaliptica neotestamentaria, mas hemos de mencionar
que ya es un motivo universal que conecta todos estos escritos y los fundamenta sobre un
tema comun: los ultimos dias seran precedidos por grandes catastrofes naturales, guerras y
enfermedades. Aqui, particularmente, se menciona el nimero simbolico de diez, y la causa

de estos eventos esta en la degeneracion moral. Nos resulta curioso, partiendo desde una
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perspectiva cristiana, observar que la teologia paulina de la predestinacion’” aparece en un
escrito esencialmente judio, pero las Gltimas frases del fragmento que hemos recogido tienen
un eco directo en Mt 25, 34; Hch 13, 48; Ef 1, 4-5; 2, 10; 2Tes 2, 13; 1Pe 1, 20 y otros. Dios
conoce a sus elegidos desde antes de la creacion del mundo, y les tiene preparado un lugar

acorde a ello.

«Y entonces haré sonar la trompeta en el aire, y enviaré a mi Elegido, teniendo en él todo mi
poder, una medida; y este convocara a mi pueblo desperdigado entre las naciones, y quemaré
con fuego a los que los han insultado y han gobernado entre ellos en esta edad, y les daré a los
que me han cubierto de burla al escarnio de la edad venidera, y los he preparado para ser alimento
para el fuego del Hades y para el vuelo incesante hacia y de un lado a otro a través del aire en el
inframundo, debajo de la tierra» (Apocalipsis de Abrahan, XXXI).

Box arguye’® sobre una posible influencia cristiana gndstica en algunas porciones del
texto, que, de lo contrario, seria enteramente judio. Mencionamos esto antes de enfrentarnos
a un fragmento con paralelos cristianos tan Ilamativos. En muchas ocasiones de la obra se
referencia al Elegido, que es el Mesias. No se le identifica con Jesucristo, pero la semejanza
entre ambas representaciones — apdcrifa y candnica — del Mesias es evidente. La llegada del
Elegido y su relacion con las trompetas escatoldgicas que sonaran en los ultimos dias es un
tema que atraviesa todo el Apocalipsis candnico: Ap 1, 10; 4, 1; 8, 2. 6. 7. 8. 10. 12. 13; 9,
1.13.14; 10, 7; 11, 15. La convocacion de los que han sido desperdigados entre las naciones
es un tema que aparece extensamente a través del AT, y no pocas veces es puesto en relacion
con la escatologia en lecturas posteriores: Dt 30, 3; Sal 106, 47; Is 11, 11; Jer 23, 3; 29, 14;
Ez 11, 17; 28, 25; 34, 28; Os 1, 11; Am 9, 14. Se promete un dia en el que el pueblo de Dios
volver4 a ser reunido y gobernado por El. Naturalmente, el cristianismo lee estos pasajes no
como la reunién del histérico pueblo de Israel, sino el nuevo Israel: la Iglesia, que sera
reunida en el juicio y purificada de toda cizafia y reinara junto a Dios en Su reino (Ap 21, 3).
El castigo escatoldgico aparece bajo las mismas condiciones con el que se presentan en
nuestro libro canénico, pero no parece presentar distincion entre el Hades, que es el lugar de

los muertos, destruido por Jesucristo a través de Su resurreccion. El lugar o estado de

" Como también hemos resefiado sobre 3Esd, tampoco estd claro si la clara doctrina sobre la
predestinacion que aqui se referencia parte de praevisa merita o de ante pravisa merita.
8 Box, xiii.
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sufrimiento eterno en el que los pecadores seran torturados en los ultimos tiempos es, para
el cristianismo, la gehena, pero el hecho de que en este escrito aparezca identificado con el
Hades puede apuntar a una corriente escatoldgica judia que ya empezaba a hacer diferencias
entre la suerte de los justos y pecadores en el Hades, recibiendo alli una recompensa o un

castigo por la vida llevada.

En conclusion, podemos observar la utilidad de este escrito para ofrecer unos
paralelismos escatoldgicos certeros entre un escrito esencialmente judio y la apocaliptica
cristiana. También nos ha resultado Util para establecer estos puntos de conexion entre la
figura mesianica aqui presentada y la del Satan canonico, que encuentra su doble en Azazel.

9. Testamento de Abrahan’

Es un texto pseudoepigrafico que no guarda ninguna relacién con el que hemos
tratado en la seccién anterior y que procede de los primeros siglos de nuestra era. En la
introduccion a esta obra en ANF09%, se nos presenta que nos ha llegado en dos recensiones,
pero ninguno de los manuscritos es anterior al s. X11l. Tampoco era una obra muy conocida
en tiempos antiguos, neotestamentarios o patristicos, pero es posible que también haya
inferencias medievales dentro de ella. Las dos recensiones difieren en longitud. La obra es
mas judia que cristiana, aunque haya elementos neotestamentarios presentes en ella. Es
curiosa la importancia que se le da en este escrito al arcangel Miguel, algo relativamente
singular la literatura apocrifa de esta temética, donde otras figuras angélicas no canénicas
reciben mucho maés protagonismo. Miguel es incluso identificado por Sara, la mujer de
Abrahan, con uno de los angeles que les visito en el encinar de Mamré (cap. VI de la 28
version). El libro es apocaliptico y contiene ricas menciones que pueden servir al objeto de
nuestro estudio. Trataremos Unicamente la primera version, pues es mas larga y completa, y

tratar también la segunda seria redundante.

 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Allan Menzies, Ante-Nicene
Fathers, vol. 9, 42 ed. (Peabody, Massachusetts: Hendrickson Publishers, Inc., 1995), y son de traduccién
propia.
8 Menzies, 183-184.
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«Entonces Miguel hizo girar el carro y llevo a Abraham al oriente, a la primera puerta del cielo,
y Abraham vio dos caminos, uno angosto y contraido, el otro ancho y espacioso, y alli vio dos
puertas, una ancha para el camino amplio y la otra estrecha para el camino angosto. Y fuera de
las dos puertas alli vio a un hombre sentado en un trono dorado, y la apariencia de ese hombre
era terrible, como la del Sefior. Y vi muchas almas empujadas por angeles y conducidas por la
puerta ancha, y otras almas, pocas en nimero, que fueron llevadas por los angeles por la puerta
estrecha» (Testamento de Abrahan, XI, 12 versién).

La primera mencidn que nos lleva de inmediato a pensar en un paralelismo cristiano
es la referencia a dos puertas o destinos escatoldgicos, una estrecha y otra amplia. Es algo
que encontramos en el discurso salvifico de Jesucristo, en Mt 7, 13-14 y Lc 13, 24. El
presenta la salvacion como la entrada por la puerta estrecha, costosa y laboriosamente, pero
merecedora del premio. Los pecadores y los que se condenan entran por la puerta ancha, por
donde puede entrar cualquiera, sin esfuerzo salvifico alguno. Al igual que en los Evangelios,
en este texto la puerta estrecha también es indicio de recompensa escatoldgica y la puerta
ancha también indica sufrimiento y condena. ¢Podria afirmarse que el ejemplo que Jesucristo
uso partiese de una tradicion religiosa que ya existia en su tiempo, y que era comun usar este
imaginario? Encontramos una referencia vagamente similar en Is 35, 8. Mas ampliamente,
podriamos asemejar los ejemplos ofrecidos por Jesucristo a las referencias
veterotestamentarias que aparecen en Dt 30, 19 y Jr 21, 8. También aqui Yahveh pone
delante dos caminos, el del bien y el del mal, y exhorta a cada uno a elegir. Podria afirmarse
que la misma linea de pensamiento es seguida por Josué en Jos 24, 15, donde insta al pueblo
aelegir decididamente a quién seguira, si a Dios o a los idolos. La misma diatriba es proferida
por Elias, pues en 1Re 18, 21 pone a Israel frente a la misma decisién con la que les enfrent6

Josué, y Jesucristo volvera a referenciar estas invectivas en Mt 6, 24.

«Por esto, entonces, el Adan, el primer creado, se regocija, porque ve que las almas se salvan.
Pero cuando ve que muchas almas entran por la puerta ancha, se arranca los cabellos de la cabeza
y se arroja al suelo llorando y lamentdndose amargamente, porque la puerta ancha es la de los
pecadores, que conduce a la destruccién y al castigo eterno. Y por esto el primer Adan formado
cae de su trono llorando y lamentandose por la destruccion de los pecadores, porque son muchos
los que se pierden, y son pocos los que se salvan, porque en siete mil apenas se encuentra un
alma salva, siendo justo y sin mancha» (Testamento de Abrahan, XI, 12 version).

74



Dado que hemos mencionado que este escrito es judio, resulta curiosa la referencia
tan clara a un sufrimiento escatoldgico eterno. Esto puede ser indicativo de que el escrito
procede de una corriente helenista, donde se conocia la inmortalidad del alma y el juicio que
le espera a esta. Partiendo de que fue escrito en los dos primeros siglos de nuestra era,
también puede esto deberse a una inferencia o influjo cristiana. También resulta singular la
aparicion de Adan como observador del destino de las almas, reaccionando a la suerte de
estas. El texto no explica por qué Adan se encuentra en esta posicion privilegiada, ajeno al
juicio que se esta llevando a cabo. Su funcion aqui recuerda a la de los veinticuatro ancianos
de Ap 4, 4. También ellos estan reaccionando ante los eventos apocalipticos que se
desarrollan enfrente suya. También notamos un pesimismo salvifico muy caracteristico de
la literatura pastoral, que suele apuntar a un caracter moralizador e instar a la conversion del
lector, en que Adan llora la condena de los pecadores y en el hecho de que se menciona que
muy pocos se salvan, apenas uno en siete mil. Encontramos paralelos de esto en 1Pe 4, 18,

y, posteriormente, en la pastoral cristiana.

«[...], y entre las dos puertas habia un trono de terrorifico aspecto, hecho de terrorifico cristal,
reluciente como el fuego, y sobre él estaba sentado un hombre portentoso, brillante como el sol,
semejante al Hijo de Dios. Delante de él habia una mesa como de cristal, toda de oro y lino fino,
y sobre la mesa habia un libro [...], y a derecha e izquierda habia dos 4ngeles sosteniendo papel,
tintay pluma. Delante de la mesa se sentaba un &ngel de luz, sosteniendo en su mano una balanza,
y a su izquierda estaba sentado un &ngel todo ardiente, despiadado y severo, sujetando en su
mano una trompeta, teniendo en su interior un fuego devorador con el cual probar a los
pecadores. [...], y el juez dijo a uno de los angeles que le servian: “Abreme este libro y encuentra

para mi los pecados de esta alma”. [...]» (Testamento de Abrahan, XII, 12 version).

En este fragmento se nos presenta la figura del Hijo de Dios ajusticiando las almas
que llegan frente a Su trono. Sacado de contexto, el fragmento parece completamente
cristiano. Al igual que aqui, el Hijo del Hombre de nuestra candnica apocaliptica también se
sienta en un trono para juzgar (Ap 4, 2), brilla como el sol (Ap 1, 16), estd rodeado de cristal
reluciente (Ap 4, 6), al igual que sus santos (Ap 15, 2) y también hace juicio a partir de lo
escrito en los libros (Ap 20, 12 y otros). Sin embargo, esta figura no es Jesucristo, a pesar de
todas las similitudes. En el cap. X111 a Abrahan se le explicara que el que hace el juicio es el
justo Abel, hijo de Adan. ¢Podriamos ver en esto una metafora o figura criptocristiana del
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Padre que le da todo el juicio al Hijo (Jn 5, 22), escrita de esta manera para no herir posibles
sensibilidades judias en el caldeado ambiente judeocristiano de los primeros siglos? No
tenemos suficientes pruebas que lo avalen. No es tampoco el juicio final lo que Abel esta
haciendo, pues el capitulo anteriormente mencionado nos presentara tres juicios que seran
Ilevados a cabo: el juicio de Abel, el juicio de las doce tribus de Israel y el juicio del Sefior
Dios. Cada uno representa profundas reflexiones teoldgicas, mas no se encuentra dentro del
objeto de nuestra tesina el detallarlas. Por ltimo, el &ngel que est4 al servicio del Hijo de
Dios en el juicio se le presenta de una manera muy caracteristica para el posterior desarrollo
del imaginario apocaliptico cristiano (y no solo): con una balanza y una trompeta en la mano.

Podriamos ver esta tradicion fundamentada en textos como este.

Por altimo, nos gustaria sefialar un aspecto curioso de este escrito: «Y la muerte
respondio: “Escucha, justo Abraham. Durante siete edades destruyo el mundo y llevo a todos
al Hades; reyes y gobernantes, ricos y pobres, esclavos y hombres libres; [a todos] convoco
al fondo del Hades”» (Testamento de Abrahan, XIX, 12 version). Abrahan se encuentra
hablando con la muerte, que aqui aparece como una persona. Esta le presenta el Hades y le
explica los diferentes modos de muerte que hace que los humanos acaben alli. En los textos
canonicos solo encontramos una personificacion como esta de la muerte en Ap 6, 7-8, donde
también aparece acompafada por el Hades. De igual manera, también son puestas bajo su
autoria diferentes muertes que acaecen a la humanidad. Podriamos ver en esto otra especie
de fundamento para la posterior corriente, sobre todo medieval, que presentara a la muerte
de esta manera tan singular. Teol6gicamente, podemos ver que al menos este fragmento no
es cristiano, puesto que el Hades, como ya hemos recordado en varias ocasiones, fue

destruido por Jesucristo mediante Su resurreccion.

Concluimos resumiendo que el texto nos ha sido Gtil debido a que hemos sido puestos
frente a unos temas cristianos que han aparecido en un texto judio, apuntando otra vez a un
posible fondo teoldgico comun del que se han nutrido ambas tradiciones, ademas de que
también hemos divisado en él dos posibles fundamentos para el futuro imaginario

eclesiastico que se desarrollara entorno a los temas de la angelologia y la apocaliptica.
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10. Testamentos de los Doce Patriarcas (Levi y Neftali)®

Esta coleccion apocrifa de obras que engloba diversos temas teologicos fue, segln
Diez-Macho®?, escrito en hebreo, pues la version griega contiene numerosos hebraismos que
apuntan a ello. También él nos informa de que existe una dificultad en cuanto a confirmar
un origen judio o cristiano de esta obra, ya que diferentes eruditos aportan argumentos que
apoyan tanto un lado como el otro. Es posible que los textos hayan llegado a su forma final
alrededor del s. Il d. C. Aunque cada testamento trate un tema particular, R. H. Charles
afirma en su famoso estudio sobre esta obra® que el motivo transversal de todo el escrito es
su ensefianza ética, algo de lo que se pueden encontrar indicios hasta en la literatura
neotestamentaria. Para nuestro estudio, analizaremos Unicamente los testamentos de Levi,
que critica el pecado de la arrogancia y habla sobre el sacerdocio levitico, y Neftali, que
habla sobre la genealogia y sobre el destino de sus hermanos. Estos dos testamentos son los

unicos que contienen literatura propiamente apocaliptica.

«[...] sepan que el Sefior ejecutara juicio sobre los hijos de los hombres, porque cuando las rocas
se partan, el sol se apague, las aguas se sequen, el fuego tiemble y toda la creacion se turbe, los
espiritus invisibles se derritan y el sepulcro se eche a perder en el sufrimiento del Altisimo, los
hombres incrédulos permaneceran en su iniquidad, por tanto, con castigo seran juzgados. [...] Y
a ti y a toda tu descendencia se te dara bendicion, hasta que el Sefior visite a todas las naciones
en las afables misericordias de Su Hijo, para siempre. No obstante, vuestros hijos Le impondran
las manos para crucificarle; por tanto, se te ha dado consejo y entendimiento, para que instruyas
a tus hijos acerca de El, porque el que Le bendiga sera bendito, pero los que Le maldigan

pereceran» (Testamentos de los Doce Patriarcas, Levi, 4).

Estamos frente a un fragmento que, por su contenido, apunta a tener un origen
cristiano. Empieza advirtiendo sobre los mismos eventos que acompafiaran al juicio que
estan relatados en nuestro Apocalipsis canénico y que ya han sido mencionados en este

estudio en varias ocasiones. Parece seguir un orden de los elementos muy parecido al

81 |as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Alexander Roberts et al., eds, Ante-
Nicene Fathers, vol. 8 (Buffalo: Christian Literature Publishing Co., 1886), y son de traduccion propia.

8 Alejandro Diez Macho, Apdcrifos del Antiguo Testamento, | (Madrid: Ediciones Cristiandad,
1984), 265.

8 R. H. Charles, The Testament of the Twelve Patriarchs (London: Adam and Charles Black, 1908),
Xvii.
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canonico, pues también alli hay referencias a la quiebra de las rocas (Ap 6, 15-16), a la
sequedad de las aguas (Ap 8, 10-11), al fuego y ardor (Ap 8, 7) y muchas referencias a los
angeles. Podemos entender la referencia al sepulcro que se echara a perder como una
resurreccion general de los muertos, teniendo en cuenta que el juicio es presentado
inmediatamente después de este suceso. La mencion a los incrédulos que permaneceran en
su iniquidad puede estar refiriéndose a la misma categoria de pecadores mencionados en Ap
22, 11. La segunda parte del fragmento es evidentemente cristiana, aungque no se mencione
explicitamente el nombre de Jesucristo, algo que podria explicarse debido a un
criptocristianismo que buscaba no herir sensibilidades, pues la presencia judia en la obra es
también evidente. La referencia a que el Sefior visite a las naciones con la misericordia de
Su Hijo parece remitir a un concepto universal de la salvacion, no solo Unicamente reservado
al pueblo elegido, o a la descendencia de Levi de la que aqui se habla. Se menciona
explicitamente la crucifixion del Hijo de Dios y se advierte a Levi de que crean en El tanto
él como sus hijos, y que les instruya en este sentido. La indicacion sobre los que bendicen al
Hijo de Dios puede estar refiriéndose a lo mismo que Gal 3, 8, donde se explica que todos
seran bendecidos a través de la fe en Jesucristo. Dado que el pasaje habla sobre la
justificacion de los paganos mediante la fe en El, puede ser otra prueba de que en el

fragmento citado también se haga una téacita referencia a Jesucristo.

«Y después que su castigo haya venido del Sefior, entonces el Sefior ascendera en el sacerdocio
a un nuevo Sacerdote, a quien seran reveladas todas las palabras del Sefior; y ejecutara juicio de
verdad sobre la tierra, cuando se cumplan los dias. Y Su estrella se levantara en el cielo, como
un rey que derrama la luz del conocimiento a la luz del sol del dia, y serd engrandecido en el
mundo hasta Su ascensién. Resplandecerd como el sol en la tierra, y alejara del mundo debajo
del cielo todas las tinieblas, y habra paz en toda la tierra. [...]» (Testamentos de los Doce

Patriarcas, Levi, 18).

Aqui nos es presentada una nueva profecia. Si bien puede entenderse como una
referencia nicamente al adviento de Jesucristo (o de otra figura mesianica), nos parece que
puede leerse en clave apocaliptica o, al menos, concerniente a los ultimos dias, y por eso la
hemos seleccionado. Nuevamente nos encontramos con una referencia que puede apuntar
tacitamente a Jesucristo. Si aceptamos esta presuposicion, el autor de este fragmento entra

en contradiccion directa con Heb 7, 1-27, que explica detenidamente como Jesucristo es
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superior al sacerdocio levitico, particular y contingente, haciéndole heredero del sacerdocio
de Melquisedec, universal y transcendente. Este nuevo Sacerdote traera la verdad sobre la
tierra, algo que le identifica nuevamente en gran medida con Jesucristo, al cual también se
le relaciona intrinsecamente con la verdad (Jn 1, 17; 14, 6; 1Jn 5, 20 y otros). La mencion
acerca del signo que aparecera en el cielo y que apunta hacia El parece remitir directamente
a laestrella que acompafi6 Su nacimiento (Mt 2, 2), o, en clave més amplia, puede entenderse
como el signo del Hijo del Hombre que aparecera en el cielo (Mt 24, 30). Se menciona
también Su ascension, y, mientras que puede resultar evidente que habla sobre la ascensién
de Jesucristo al cielo (Mc 16, 19; Lc 24, 50-53; Hch 1, 9-11), seria prudente contemplar que
en este trozo se refiriese a la ascension de Jesucristo (o de la figura de la que est4 hablando)
al mencionado sacerdocio. Se une mucho esta figura a la luz que traera consigo, algo que
también hacen los escritos neotestamentarios con Jesucristo: Jn 1, 4-5. 8. 9; 3, 19-20; 8, 12;
12, 35-36, 2Cor 4; Ef 5, 14 y otros. Al igual que el reinado de la figura aqui mencionada, el
de Jesucristo también esta intrinsecamente relacionado con la paz. Como ya hemos
demostrado, el fragmento aqui presente parece apuntar a Jesucristo, aunque no Le menciona
explicitamente. Puede deberse a los mismas sensibilidades y prejuicios que pretendia evitar
el autor, aunque no tenemos suficientes pruebas para probarlo. Procedemos con el

testamento de Neftali:

«[...] Porque por Juda se levantara la salvacion de Israel, y en él sera bendito Jacob. Porque a
través de su tribu se vera a Dios habitando entre los hombres en la tierra, para salvar a la raza de
Israel, y reunira a los justos de entre los gentiles. Si obrais el bien, hijos mios, los hombres y los
angeles os bendeciran, y Dios sera glorificado a través de vosotros entre los gentiles, y el diablo
huira de vosotros, y las fieras os temeran, y los angeles se uniran a vosotros. [...] Pero al que no
hace lo bueno, los hombres y los 4ngeles lo maldeciran, y Dios sera deshonrado entre los paganos
a través de él, y el diablo lo hard suyo como su instrumento particular, y toda bestia salvaje lo
dominara [...] Porque hay un tiempo para que el hombre abrace a su esposa, y un tiempo para

abstenerse de ella para orar. [...]» (Testamentos de los Doce Patriarcas, Neftali, 8).

Siendo mucho mas corto que el anterior, este testamento nos aporta un Gnico pasaje
claramente apocaliptico y escatol6gico. Empieza afirmando una ensefianza que concuerda
con la canonica: que el Mesias descendera de Juda. Esto contradice plenamente lo sostenido

por el anterior testamento, que presenta a la figura mesianica, el Sacerdote, como un
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descendiente de Levi, pero concuerda perfectamente con la tradicion biblica, puesen Mt 1y
Lc 3 se nos presenta que Jesucristo desciende de Juda; Mt 2, 6 cita la profecia mesianica de
Miq 5, 2 y la identifica con Jesucristo; y méas claramente aparece Jesucristo como
descendiente de Juda en Ap 5, 5, donde es llamado ledn de Juda. La siguiente frase parece
afirmar la naturaleza divina de este Mesias, pues se dice que por El se vera a Dios habitando
entre los hombres (como también afirma candnicamente Ez 37, 27 y Ap 21, 3, pasajes que
parecen guardar algun tipo de relacion con este). La salvacion de los gentiles es algo también
intrinsecamente ligado al Evangelio de Jesucristo. Las exhortaciones morales que se ven a
continuacion tienen un paralelo en 1Pe 2, 12, donde también se insta a practicar la rectitud
para que de esta manera los paganos y no creyentes sean convertidos con el ejemplo. Resulta
curiosa la ultima frase, donde parece haber una invectiva ascética del mismo tipo que la
apoyada por la pastoral paulina, instando a una purificacion conyugal para un mayor
provecho espiritual. No resulta claro tampoco si el testamento en si o el fragmento en
particular son cristianos. Ciertamente, en las referencias mesianicas puede leerse

perfectamente a Jesucristo, pero no es mencionado explicitamente.

En conclusién, los testamentos nos han aportado profecias mesianicas, apocalipticas
y escatoldgicas, bastante Utiles para determinar los conceptos extracandnicos que existian en
la época en la que fueron escritos. También resulta de especial utilidad el que sean escritos
judeocristianos, pues podemos divisar en ellos aun una temprana divisién doctrinal muy

parecida a la neotestamentaria.

11. Ascensién de lIsaias®*

Segun Diez Macho®, la obra est4 compuesta por dos documentos bien delimitados y
diferenciables, originados individualmente y en épocas distintas. Los primeros cinco
capitulos reciben el nombre de Martirio de Isaias, y provienen de un original hebreo escrito
en el siglo 11 a. C por un judio palestino, probablemente en el contexto de la persecucion de
Antioco IV Epifanes. Desde el sexto hasta el undécimo capitulo tenemos el texto de la

Ascension de Isaias como tal, escrito en griego por un judeocristiano o cristiano gnéstico en

8 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccién proceden de James H. Charlesworth, The Old
Testament Pseudepigrapha, vol. 2 (Garden City: Doubleday & Company, 1985), y son de traduccién propia.

8 Alejandro Diez Macho, Apécrifos del Antiguo Testamento, | (Madrid: Ediciones Cristiandad, 1984),
258-259.
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el siglo 11 d. C. Puesto que los primeros cinco capitulos son una obra narrativa y apocalipticos

como tal son solo los restantes, son los que estudiaremos en esta seccion.

«[...] Y me dijo: “Coronas y tronos de gloria no reciben, hasta que el Amado descienda en la
forma en que lo veréis descender [...] al mundo en los ultimos dias, el Sefior, que sera llamado
Cristo”. [...] Y el dios de ese mundo extendera su mano contra el Hijo, y lo crucificaran en un
madero, y lo mataran sin saber quién es. [...] Me mostr6 un libro, [pero no como un libro de este
mundo] y él lo abrid, y el libro fue escrito, pero no como un libro de este mundo. Y él me lo dio
y lo lei, y jhe aqui! Las obras de los hijos de Israel estaban escritas en €l [...] Y entonces el angel
gue me conducia me dijo: “Adora a este”, y yo adoré y alabé. [...] Y mientras él todavia estaba
hablando, vi a otro Glorioso que era como El, y los justos se acercaron y adoraron y alabaron, y
yo alabé junto con ellos. [...] Y vi la Gran Gloria, los ojos de mi espiritu abiertos, y no pude
verla ni tampoco el angel que estaba conmigo, ni todos los angeles que habia visto adorando a
mi Sefior» (Ascension de lIsaias 9, 12. 14. 22. 31. 33. 37).

A pesar de ser un relato corto, la obra nos presenta importantes informaciones sobre
la literatura y la apocaliptica extraoficial. En primer lugar, al igual que en los escritos
canonicos, vemos que los santos fieles a Dios recibiran premio de este Unicamente después
de la divina encarnacion. En la literatura neotestamentaria candnica se habla de las cinco
coronas que recibiran los santos: la corona de la vida (Sant 1, 12 y Ap 2, 10), la corona
incorruptible (1Cor 9, 25), la corona de la justicia (2Tim 4, 8), la corona de la gloria (1Pe 5,
4) y la corona de la honra (1Tes 2, 19 y Flp 4, 1). Se menciona también al dios del mundo
que crucificara a Cristo. Esto nos proporciona un muy valioso registro sobre los conceptos
soterioldgicos que existian entre los distintos grupos cristianos de los dos primeros siglos.
En el primer milenio, la soteriologia era entendida principalmente como un rescate que
Jesucristo, con Su muerte, le paga a Satanas para salvar a la humanidad de sus manos, pues
se encontraba en su posesion debido al pecado ancestral de nuestros protoparientes. Esta
teoria escatoldgica perdio popularidad en la Edad Media, y mas ain a mitad de esta cuando
Anselmo de Canterbury publicé su Cur Deus Homo e interpret6 el sacrificio de Jesucristo
como un rescate pagado al Padre, pues el pecado de Adan y todos los pecados de la
humanidad implicaron una deuda que, al ser la parte dafiada un ser infinito (Dios), solo podia
ser pagada por Alguien de igual valor, pero, al ser una deuda inferida por la raza del hombre,

era un hombre el que debia pagarla. Jesucristo, al ser Dios hecho hombre, pudo pagar la
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deuda infinita al Padre y reconciliar con El al género humano®. Dado que el fragmento
menciona a Satands como el dios de este mundo (al igual que le llama la literatura canénica
en 2Cor 4, 4) que extendid su mano sobre Jesucristo, implicando una especie de ilusion de
dominio sobre Su persona, parece ser un testimonio sobre este tipo de concepto ya existiendo
en el seno de la comunidad cristiana de los primeros dos siglos. Le sigue una mencién
paralela a la candnica sobre los libros en los que estan registrados los hechos de los israelitas
y a partir de los cuales seran juzgados. Es importante detenernos ante la liturgia celestial que
presenciamos, donde se rinde culto a un ser que podria prefigurar a la Trinidad, segln el
biblista Larry W. Hurtado®’. El autor basa su interpretacion en las tres alabanzas que se ven,
primero a la figura que le indica el angel y después a otra figura que era igual a la primera,
una posible alusion a la divinidad de Jesucristo. Todo culmina con la «Gran Gloria», una
posible mencion del Espiritu Santo, pues Isaias no puede mirarla, indicando que es una gloria
divina (Ex 33, 20) pero contradiciendo al Isaias candnico, pues en ese libro él si contempla

la gloria de Yahveh de los ejércitos (Is 6, 5).

El libro no contiene mas menciones significantes para nuestro estudio, salvo una
breve referencia al juicio: «Y no sabran gque estads conmigo, hasta que a gran voz llame a los
cielos, a sus angeles y a sus luces, hasta el sexto cielo, para que juzgues y destruyas a los
principes y angeles y dioses de ese mundo, y al mundo que est4d dominado por ellos»
(Ascensién de lIsaias 10, 12). La utilidad que ha supuesto el estudio de este breve relato
apocaliptico para nuestra tesina es representada por los numerosos paralelos con la literatura
candnica, un indicio de las teorias soterioldgicas que circulaban entre las comunidades

paleocristianas y una posible alusion trinitaria.

8 Anselmo de Canterbury, Anselm of Canterbury: The Major Works (Oxford: Oxford University
Press, 2008), 284-287.

87 Larry W. Hurtado, Lord Jesus Christ: Devotion to Jesus in Earliest Christianity (Grand Rapids:
William B. Eerdmans Publishing Co., 2005), 595-602.
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LA ESCATOLOGIA APOCALIPTICA EN LA EPOCA
NEOTESTAMENTARIA

l. La escatologia apocaliptica en los escritos extrabiblicos del periodo
neotestamentario

No nos equivocariamos si considerasemos que la literatura neotestamentaria en su
totalidad es apocaliptica y escatoldgica. Al fin'y al cabo, el cristianismo es una preparacion
constante para el éoyarwv, y esto es algo que se ve en toda la predicacion de Jesucristo y de
Sus apostoles. No obstante, la misma Iglesia que canoniz6 los escritos que ahora conforman
nuestro Nuevo Testamento, tuvo que discriminar entre varias obras de este tipo. En este
capitulo pretendemos hacer un recorrido por las obras mas importantes de la literatura
apocaliptica y escatoldgica neotestamentaria apocrifa y parabiblica, y también estudiar la
influencia que dicha literatura y las creencias plasmadas en ella tuvieron sobre la posterior

Iglesia y sobre el imaginario colectivo cristiano a través de los siglos.

1. Pastor de Hermas®®

Segun Alfonso Ropero®, la obra fue escrita en Roma. Hay diversas teorias sobre su
autor, Origenes, Eusebio y San Jeronimo creyendo que el que la escribid fue el Hermas
mencionado por San Pablo en Rm 16, 14. El descubridor del Fragmento de Muratori arguye
que la obra fue escrita en tiempos en los cuales San Pio | era obispo de Roma, entre el 141
d. C.yel 155d. C. Los mas famosos escritos que nos han transmitido esta obra son el Codex
Sinaiticus, del siglo 1V d. C. y el manuscrito Athos, del siglo XIV d. C., ambos griegos. La
obra presenta valioso material apocaliptico y escatoldgico. Fue escrita en el contexto de la
penitencia en los primeros dos siglos del cristianismo, cuando era un tema bastante candente.

La inminente llegada de Cristo esperada en los primeros dos siglos y la dilacion de esta dio

8 |as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Alfonso Ropero, Obras escogidas
de los Padres Apostolicos (Barcelona: Editorial Clie, 2018).
8 Ropero, 82-89.
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lugar a un cambio de mentalidad penitencial dentro de las comunidades cristianas. Dado que
la Parusia no era inminente, la Iglesia debia pensar en como se debe proceder con los
pecadores dentro de ella. La antigua rigidez penitencial fue abandonandose para dejar paso
a una comunidad de penitentes que existia dentro de cada congregacion. La Iglesia (bajo la
forma de una anciana) se presenta ante Hermas, un cristiano traicionado por su propia familia
por su fe y ahora esclavo de una tal Roda, para revelarle visiones sobre la penitencia, la
expansion de la fe, el martirio y el juicio. La obra es muy rica y profunda en significado y
en teologia. Trata ampliamente sobre el pecado, el arrepentimiento y el perdon. Es profética
y expone visiones y oraculos perennes y Utiles para la Iglesia en todas las épocas, pero
intentaremos seleccionar 1o més estrictamente relacionado con el objeto de nuestro estudio.
Por ello, hemos decidido elegir las siguientes dos muestras que expresan de manera completa

la mentalidad apocaliptica y escatoldgica de este escrito.

«[...] El lugar de la derecha es para otros, los que han agradado ya a Dios y han sufrido por Su
nombre. Pero a ti te falta mucho para poder sentarte con ellos [...]”. “,Qué es lo que sufrieron?”
[...] “Azotes, carceles, grandes tribulaciones, cruces, fieras, por amor al Nombre. Por tanto, a
ellos pertenece el lado derecho de la Santidad -a ellos, y a los que sufriran por el Nombre-. Pero
para el resto hay el lado izquierdo” [...]. TG, verdaderamente, deseas sentarte a la derecha con
ellos, pero tienes muchos defectos; con todo, seras purificado de estos defectos tuyos; si, y todos
los que no son de animo indeciso, seran purificados de todos sus pecados en este dia”» (Pastor

de Hermas I, 3, 1-2).

Hemos escogido este fragmento porque nos comunica varias nociones importantes.
En primer lugar, la anciana le transmite a Hermas el valor del arrepentimiento y del cambio
de conducta, la uetdvoia, no solo para reintegrarse en la Iglesia sino para obtener una buena
respuesta en el juicio venidero. ElI mensaje es esperanzador en el contexto de la dura
disciplina penitencial del contexto en el que se encuentra esta obra. Los que han pecado no
solo pueden reintegrarse a la comunidad eclesial, sino que también tienen esperanza
escatologica. Se presenta en primer lugar la suerte de los martires, que es la principal
preocupacion de esta seccion. Estos nos son presentados al igual que en el Apocalipsis
canonico (Ap 6, 9). La anciana le transmite a Hermas que no desespere, pues, aunque le falte
mucho, puede adn unirse a ellos. La tematica del sufrimiento por causa del Nombre es una

muy caracteristica de la exhortacion martirica de Jesucristo, como podemos ver en Mt 10,
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22; 24, 9; Mc 13, 13; Lc 21, 13. 17; Jn 15, 21; Hch 9, 16 y otros. EI «xnombre» significa la
persona que es denominada con él y todo lo que esta representa. Se nos vuelve a presentar
la dicotomia entre el lado derecho y el izquierdo, como también aparece en la literatura
canonica en versiculos como Ecl 10, 2; Mt 25, 33-34. 41 y otros. La derecha es el lugar de
los santos y de los martires, mientras que la izquierda es el lugar de los pecadores y de los
impios. La vision acaba asegurando a Hermas que, aunque tiene muchos defectos, puede
purificarse de ellos mediante el arrepentimiento, al igual que todos los que no son de &nimo
indeciso. Esto parece ser una alusion directa a la misma ensefianza que se transmite en Ap
3, 15-16 y Sant 1, 6-8, entre otros. Jesucristo nos advierte sobre la sinceridad en las
convicciones y la fe en El, un requisito indispensable para la suerte escatoldgica de cada uno.
Al detenernos en la mencion de la purificacion de los pecados «en aquel dia» nos hace pensar
en la ensefianza paulina de 1Cor 3, 12-15, que también trata de la purificacién de los pecados
en Jesucristo. Las malas obras de cada uno quedaran manifiestas una vez llegado el juicio, y
seran quemadas, pero las buenas sobreviviran al fuego y serdn mostradas. El fuego purificara
a cada uno y mostraré lo que es en realidad, al igual que parece ensefiarse en este fragmento.

«[...] Porque el mundo venidero es verano para los justos, pero invierno para los pecadores. [...]
Pero los gentiles y los pecadores, tal como viste en los arboles que estaban secos, asi se hallaran
también, secos y sin fruto, en el otro mundo, y seran quemados como combustible, y seran
puestos de manifiesto, porque su conducta cuando vivian habia sido mala. Porque los pecadores
seran quemados, porque pecaron y no se arrepintieron; y los gentiles seran quemados, porque no
conocieron al que les habia creado. Da, pues, fruto, para que en el verano pueda ser conocido tu

fruto» (Pastor de Hermas 11, 4).

El escrito continta presentandonos las diferencias entre la suerte escatoldgica de los
justos y los pecadores. Se inspira ampliamente de los escritos neotestamentarios canénicos
0, mejor dicho, de las mismas fuentes que estos, puesto que el imaginario presente en €l es
el mismo usado en los Evangelios; en este caso, el mismo presente en Mt 7, 16; 24, 31-32;
Mc 13, 27-28 'y Lc 6, 43. A la llegada del juicio, a cada cual se le preguntara por sus frutos,
y estos seran revelados. Los que se muestren sin fruto alguno, seran arrojados al fuego. Es
un paralelo directo de Mt 3, 10; 7, 19; Lc 3, 9; 13, 7 y Jn 15, 2. No se muestran diferencias
de juicio entre creyentes y paganos, pues este vendra para todos. Todos estan Ilamados a

traer muestras de arrepentimiento que sean mostradas cuando llegue el verano; o sea, cuando
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llegue el juicio final. Este fragmento se entiende contextualmente desde la perspectiva
moralizadora y esperanzadora de la obra, con vistas al arrepentimiento y no al juicio
Unicamente como justicia venidera sobre los pecadores, que es lo que muestran la mayoria
de las apocalipticas veterotestamentarias. El Evangelio permea en la apocaliptica y se busca
la salvacidn del que recibe estos mensajes y su conversion. El acento es colocado sobre la

conversion del pecador y no sobre su castigo.

Esta obra nos ha permitido ver un ejemplo perfecto de mentalidad apocaliptica y
escatoldgica neotestamentaria extrabiblica y aprobada por la incipiente Iglesia. Mientras que
el libro del Apocalipsis recibiria estatus canonico de manera asimétrica y tardiamente, el
Pastor ya se leia tempranamente entre las iglesias del Imperio y refleja sus creencias y
esperanzas. Vemos que no difiere en nada con la literatura y los mensajes canonicos de este
tipo que se encuentran en los Evangelios, sino que se inspira de ellos o de sus fuentes, y se
nutre de la tradicion apostélica que no le es para nada lejana.

2. Apocalipsis de Pedro®

Segun J. K. Elliot®, en la Antigiiedad ya se conocia sobre este escrito. Alrededor del
150 d. C. ya existia. Si fuese cierto que la obra se inspird de 4 Esdras, una fecha entorno al
100 d. C. seria también probable. La obra pudo haber estado escrita en Palestina, por una
posible referencia a la rebelién de Bar Kojba. el Fragmento de Muratori, por ejemplo, lo
incluye en la lista de textos disputados. En el siglo V d. C., Sozomeno nos informa de que
se leia litargicamente en Viernes Santo. Hay citas de este apocalipsis en Clemente de
Alejandria, Tedfilo de Antioguia y mas tedlogos antiguos. Los manuscritos que poseemos
son griegos y etiopes, los cuales estan relacionados entre si, pero no poseemos un texto
completo como tal. Unicamente tenemos fragmentos, siendo el fragmento Akhmim vy el
etiope los mas amplios. Los Oraculos Sibilinos, que ya hemos estudiado en esta tesina,
muestran depender del texto etiope en varias partes. M. R. James afirma que la influencia
que este escrito tuvo en la apocaliptica cristiana fue enorme, y que muchas descripciones

posteriores del Cielo y del Infierno, por ejemplo, dependen del imaginario aqui presentado.

% Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de J. K. Elliot, The Apocryphal New
Testament (Nueva York: Oxford University Press Inc., 2005), y son de traduccion propia.
%1 Elliot, 593-595.
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Esta obra es el documento cristiano mas temprano que describe estas realidades. Pudo haber
estado influenciado por la mitologia del Oriente Proximo y por apocalipticas judias como 1
Enoc. James sugiere que este apocalipsis presenta la idea de la apocatéstasis, que fue lo que
Ilevé a su posterior rechazo por la Iglesia, aunque ya haya estado presente en el uso litdrgico
de esta, si bien no de manera generalizada. Dada la riqueza que el escrito contiene,
seleccionaremos lo més relevante para probar nuestra argumentacion, que es el fragmento
Akhmim. Hemos determinado superfluo el analizar los demés manuscritos porque este ya
contiene lo esencialmente necesario para nuestro estudio, mientras que los demas elaboran

también temas como la profecia y la angelologia.

«Y entonces Dios vendra a mis fieles que tienen hambre y sed y estan afligidos, y probara sus
almas en esta vida, y juzgard a los hijos de iniquidad. [...] Y le dije: ¢Y donde estan todos los
justos? ¢O de qué clase es el mundo en que estan y poseen esta gloria? Y el Sefior me mostré
una region muy grande fuera de este mundo con una luz muy brillante, y el horizonte de ese lugar
estaba iluminado con los rayos del sol, y la tierra misma estaba floreciendo con flores que no se
marchitan [...]. Y vi también otro lugar frente a aquél, muy escualido, y era un lugar de castigo,
y los que fueron castigados y los angeles que los castigaron tenian sus vestiduras oscuras, segin

la atmosfera de ese lugar [...]» (Apocalipsis de Pedro, Fragmento Akhmim, 3. 14. 15. 21).

El fragmento comienza divisando el cumplimiento de la justicia que se le prometio a
los afligidos y oprimidos, usando un lenguaje muy parecido al de Sal 107, 9; Jer 31, 25; Mt
5,6;Jn4,14;6,48; 7,37 y otros. Contintia describiéndonos los lugares en los que se decidira
la suerte escatoldgica tanto de los pecadores como de los santos. Como ya hemos apuntado,
no conocemos con certeza las fuentes que el libro uso para inspirarse al describir estas
realidades, pero si se puede afirmar una cierta influencia que los escritos canonicos o las
mismas fuentes de las que estos se nutrian tuvieron sobre ellos. El lugar de los justos, por
ejemplo, recuerda al Edén antes de su corrupcion por el pecado ancestral y a la descripcién
del paraiso futuro que le es revelada a San Juan en el libro del Apocalipsis. Igual que en el
canonico, en este apocalipsis el lugar de los justos esta gobernado por la luz que proviene de
Dios y lo ilumina todo y también se caracteriza por la incorrupcion, como se menciona sobre
la vegetacion de aquel sitio. Llama la atencion el hecho de que el lugar de los pecadores se
encuentre enfrente de el de los santos. EI mismo esquema geografico nos es presentado por

Jesucristo en Lc 16, 26. También nos expone que la naturaleza del dolor o sufrimiento que

87



se padece en este lugar procede de los angeles con vestiduras oscuras, una posible referencia
alos angeles caidos, algo que no tiene ningln paralelo en la literatura canonica. Por supuesto,
esto puede deberse a una intencion moralizadora y hasta aterrorizante del escrito, que
buscaria la conversion a través del miedo y no una descripcion detallada o teolégicamente

correcta de la naturaleza de estos sufrimientos.

«Y habia algunos alli colgando de la lengua; y estos eran los que blasfemaban el camino de la
justicia, y debajo de ellos fue puesto fuego que los quemaba y los atormentaba. [...] Y vi a los
asesinos y a los que consintieron con ellos arrojados a un lugar estrecho lleno de maldad [...]. Y
otros hombres y mujeres eran quemados hasta la mitad [...] y estos eran los que habian
perseguido a los justos y los habian entregado. [...] Y otros hombres y mujeres eran arrojados
por un precipicio [...] y no tenian descanso de este tormento. Y estos eran los hombres que
contaminaron sus cuerpos usandolos como los usan las mujeres; y las mujeres que estaban con
ellos eran las que se acostaban la una con la otra como lo hace un hombre con una mujer. [...] Y
otros cerca de ellos, hombres y mujeres, quemandose, revolviéndose y asados como en una
sartén. Y estos fueron los que abandonaron el camino de Dios» (Apocalipsis de Pedro,
Fragmento Akhmim, 22. 25. 27. 32. 34).

Hemos decidido seleccionar esta ultima parte para mostrar el «catdlogo» de vicios
que se muestran castigados en el infierno de este escrito apocaliptico. Hemos elegido
ejemplos que se muestran en las escrituras candnicas y ejemplos que no se muestran en ellas.
Asi, pues, los blasfemos, los asesinos y los que practican relaciones sexuales con su mismo
sexo también son condenados en los escritos candnicos en lugares como 1Cor 6, 9-10; Gal
5,19-20 y Ap 21, 8. Aqui se menciona detalladamente a los «hombres que usan su cuerpo
como las mujeres», que es una referencia a las relaciones homosexuales pasivas, también
condenadas particularmente por San Pablo en 1Cor 6, 9 al usar la palabra pualaxoi para
designarles. Llama la atencién también la condena explicita de actos sexuales entre mujeres,
algo que no se condena explicitamente en los escritos candnicos salvo por el mismo San
Pablo en Rm 1, 26. Se condenan también pecados que son solo contra el cristianismo en si,
y eso lo vemos en la mencion explicita que se hace de los que entregan a los cristianos en la
persecucion y a los cristianos que apostatan por diversos motivos, algo que no menciona la
literatura canonica. Ciertamente, como ya hemos mencionado, las iméagenes que buscan
expresar en esta obra el sufrimiento y dolor eternos a causa de los pecados cometidos en la
vida son muy graficas y manifiestas, algo que, en gran medida, los escritos canonicos han
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evitado y han mantenido un cierto recato o elegancia al describir estas realidades, sin apelar
a un posible sentimentalismo exacerbado. Sin duda, el escrito ha influenciado las posteriores
nociones que se tendran en la Iglesia sobre estas realidades y han marcado un camino que se
desarrollara sobre todo a principios de la Edad Media y que ha seguido el mismo trayecto al
describir estos conceptos escatoldgicos como unos marcados por un cierto terror o felicidad
terrenal causada bien por el sufrimiento fisico y por el temor que inspiran los angeles que
castigan, bien por la felicidad fisica en un reino en el que la tierra no se marchitay las figuras

angelicas brillan con la luz de Dios.

En conclusion, consideramos que esta obra nos aporta un valioso testimonio acerca
de las ideas que se tenian en el incipiente cristianismo acerca de las Gltimas realidades de
nuestra existencia. Asimismo, también nos lo aportan al trazar el esquema del que se serviran
las futuras generaciones cristianas al reflexionar sobre la escatologia, y, no en ultimo lugar,
nos ofrece una prueba de lo que veian los primeros cristianos como pecado condenable y lo

que no.

3. Apocalipsis de Pablo®?

Segun Elliot®®, la obra estaria fechada en torno a la mitad del siglo 111 d. C., de donde
provendria el primer manuscrito griego que fue posteriormente traducido al latin y al copto,
entre otros. Bart D. Ehrman, en su obra dedicada al estudio de la relevancia de los escritos
neotestamentarios apocrifos®, lo data en el siglo 1V d. C. y arguye que la obra se basa
parcialmente en el Apocalipsis de Pedro. Siguiendo a Elliot, la obra se origina en la
descripcion que hace San Pablo de su visita al Paraiso en 2Cor 12. Més incluso que la obra
anterior, este apocalipsis fue el mayormente responsable de la formacion de nociones sobre
el Cielo y el Infierno en la posterior Iglesia, sobre todo en su rama occidental. Hasta el
Infierno de Dante Alighieri parece haberse inspirado de aqui. Fue citada en la Antigliedad

por San Epifanio de Salamina en su Panarion, por ejemplo, pero fue condenado por el

92 Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de J. K. Elliot, The Apocryphal New
Testament (Nueva York: Oxford University Press Inc., 2005), y son de traduccion propia.

% Elliot, 616-617.

% Bart D. Ehrman, The Lost Christianities: The Battles for Scripture and the Faiths We Never Knew
(Nueva York: Oxford University Press Inc., 2003), xiv.
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Decreto Gelasiano en el siglo V d. C. Dada la similitud entre esta obra y la anterior,

pretenderemos evitar citar fragmentos parecidos a los ya tratados en esa seccion.

«[...] y miré y vi a cierto hombre a punto de morir, y el angel me dijo: “Justo es el que ves”. Y

de nuevo miré y vi todas sus obras que habia hecho en el nombre de Dios, y todos sus deseos
que recordaba y que no recordaba; todos estaban delante de su rostro en la hora de la necesidad.
Y vi que el justo habia crecido en justicia, y habia hallado descanso y confianza; y antes de que
él partiera del mundo, estaban junto a él los angeles santos y también malos; y los vi a todos,
pero los malvados no encontraron morada en él, pero los santos tenian poder sobre su almay la

gobernaron hasta que salio del cuerpo. [...]» (Apocalipsis de Pablo, 14).

En este fragmento observamos una detallada descripcion del juicio particular de un
alma después de la muerte. Se nos describe algo muy particular de la futura vision que la
Iglesia tendra sobre estos momentos, y es el escrupuloso examen que se hace de todas las
acciones, palabras y pensamientos de la persona. En los escritos candnicos, como ya hemos
visto en las citas anteriores, no se mencionan los pensamientos, si bien sabemos que Dios es
consciente de ellos (Sal 139, 2; Prov 6, 25; Mt 5, 28; 9, 4; 12, 25; 15, 19; Lc 6, 8; 9, 47; Jn
2, 25) y es conclusion logica que el juicio implicard también el escrutinio de todo nuestro
pensar. El examen de conciencia pasara a formar parte de la doctrina penitencial de la Iglesia.
Nos fijamos también en la mencion que se hace de la participacion de los angeles en este
juicio. Esto nos recuerda a lo que mencionamos en el punto 2 del capitulo A de nuestra
tesina, la tradicidn presente en la Iglesia Ortodoxa respecto a los angeles caidos que buscan
arrastrar hacia abajo mediante el recuerdo de los pecados cometidos al alma que va al juicio.
Particularmente, aqui se menciona el hecho de que los angeles caidos «no encontraron
morada en él», refiriéndose a que no encontraron culpa alguna y no pudieron acusarle. Esto

podria presentar un indicio sobre el incipiente desarrollo de la mencionada doctrina.

«[...] y he aqui un rio, y sus aguas eran blancas en extremo, mas que la leche, y le pregunté al
angel: “;Qué es esto?” y me dijo: “Este es el lago Acherusa, donde esta la ciudad de Cristo, pero
no a todo el mundo se le permite entrar a esa ciudad, porque este es el camino que lleva a Dios,
y si alguno es fornicario o impio, y vuelve y se convierte y da frutos dignos de arrepentimiento,

primero cuando sale del cuerpo es traido y adora a Dios, y luego por mandamiento del Sefior es
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entregado al angel Miguel, y lo lava en el lago Acherusa y asi lo lleva a la ciudad de Cristo con

los que no han cometido ningun pecado”. [...]» (Apocalipsis de Pablo, 23).

Este episodio es bastante singular. Se trata de una visita al paraiso y de la revelacion
de los misterios alli encontrados. Empieza con un elemento singular en todo este tipo de
literatura, y es la mencion del lago Acherusa. Segun William Smith®, los Ayepovaic eran
lagos que se creia que estaban conectados con el inframundo; una idea que fue
evolucionando hasta convertirse en el inframundo en si. Este fragmento parece indicar la
idea de una purificacion post mortem. Después de la muerte, el alma, si se ha convertido de
su pecado y ha hecho frutos dignos de arrepentimiento (Mt 3, 8; Lc 3, 8; Hch 26, 20), despues
de ser presentada frente a Dios es llevada por el angel Miguel a ser lavada en el susodicho
lago y después se le permite entrar en la ciudad de Jesucristo como si no tuviese mancha
alguna. Resulta intrigante esta mencidn, porque en la literatura candnica el Unico lago es el
de fuego, y es presentado en una luz completamente negativa. Esta idea podria ser una
cristianizacién de un concepto pagano con el que se buscaba representar antagonicamente la
gehena. Mientras que uno es un lago de eterno sufrimiento, el otro es el lago mediante el

cual uno es salvado del eterno sufrimiento.

«Y después de eso vi el cielo abierto y al arcangel Miguel descendiendo del cielo, y con él todo
el ejército de los angeles, y vinieron a los atormentados. Y cuando los vieron, estos volvieron a
llorar y gritaron y dijeron: “Ten piedad de nosotros, Miguel, arcangel; ten piedad de nosotros y
de la raza de los hombres, porque es por tus oraciones que la tierra permanece. Ahora hemos
visto el juicio y hemos conocido al Hijo de Dios. No nos era posible orar por esto antes de llegar
a este lugar, porque oimos que habia un juicio, antes de partir del mundo, pero las trampas y la
vida del mundo nos impidieron arrepentirnos. [...]» (Apocalipsis de Pablo, 43).

El escrito es muy rico en teologia y en referencias biblicas. Son presentados
diferentes castigos para los pecadores, siguiendo la misma linea doctrinal que su obra
hermana. También nos son reveladas visitas a distintas figuras de santos, como los profetas
del AT, San Juan Bautista y la Virgen Maria. Nos son presentados con lujo de detalles las

realidades Ultimas y sus respectivos angeles. Abarcarlo por completo, pues, nos es imposible

% William Smith, Dictionary of Greek and Roman Biography and Mythology (Boston: Little, Brown
and Company, 1867), 9.
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en esta tesina, por lo que hemos seleccionado este ultimo fragmento para intentar finalmente
trazar una idea final que nos permita comprender la naturaleza y la intencion del escrito.
Cabe resaltar el aprecio que se le tiene aqui a la figura del arcangel Miguel, que es
protagonista de la mayoria de los eventos relacionados con el Juicio Final, de una forma
bastante parecida a la de Ap 12, 7-9. Pensamos que la esencia de la obra esta contenida en
trozos como este, en los que se muestra su caracter moralizador. Al ser presentados tan
minuciosamente los pecadores y su didlogo con el arcangel, donde detallan la razén por la
cual han sido condenados, que es el apego excesivo que le han tenido al mundo, no podemos
sino pensar que la intencién de la obra fue precisamente el mismo que el de la anterior:

concienciar y buscar la conversion a través de un lenguaje tan chocante.

Concluyendo, consideramos que la obra nos aporta, al igual que la anterior, una
visién inédita de los conceptos que circulaban entre los cristianos respecto a las Gltimas
realidades. Esta, particularmente, nos deja ver que hay conceptos paganos en ella que eran
usados de manera cristiana, lo que nos hace ver una probable influencia todavia pagana en
comunidades recién convertidas, que utilizaban el lenguaje y los conceptos de sus anteriores
creencias para explicar las nuevas. No en ultimo lugar, vemos que el fin mas importante de
la obra 'y de los primeros cristianos en este tipo de literatura es la conversion y el crecimiento

moral de los pecadores.

4. Apocalipsis de Toméas®

Segun Elliot®”, el Decreto Gelasiano condena esta obra, pero ha llegado a conocerse
en tiempos modernos solo desde el siglo pasado. Parece proceder de la segunda mitad del
siglo V d. C. El idioma original en el que fue escrito es el latin, pero no tenemos una sola
redaccion, ya que hay muchos manuscritos que difieren. Hay dos versiones de la obra, la
mas larga incluyendo interpolaciones de otras fuentes y concierne mas exactamente al fin de
los tiempos. Era practicamente desconocida para los Padres de la Iglesia, pero parece haber
tenido popularidad entre circulos priscilianos, lo que apunta a las influencias gnosticas de

ella. La obra en si es bastante escueta y no estad enumerada de la manera en la que ya estamos

% Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de J. K. Elliot, The Apocryphal New
Testament (Nueva York: Oxford University Press Inc., 2005), y son de traduccion propia.
7 Elliot, 645.
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acostumbrados. Omitiremos en esta pequefia introduccion los elementos de critica textual
acerca de esta obra debido a la complejidad del tema, pero la redaccion que nos ofrece Elliot
en su libro, basada en la traduccion de M. R. James, es suficientemente ordenada y nos
detalla mejor este asunto. Citaremos unicamente desde el fragmento vienés y del de
BihImeyer (Mdnich CIm. 4563, siglos XI-X1I d. C.), puesto que son los Unicos que contienen

informacion relevante a nuestro estudio.

«Entonces habrd en el mundo intercambios entre rey y rey, y en toda la tierra habra gran
hambruna, grandes pestilencias y muchas angustias, y los hijos de los hombres seran llevados
cautivos entre todas las naciones y caeran por el filo de la espada. Luego, cuando se acerque la
hora del fin, durante siete dias habra grandes sefiales en el cielo, y los poderes de los cielos seran

conmovidos» (Apocalipsis de Tomas, fragmento vienés y de Bihimeyer).

El fragmento comienza advirtiendo sobre los mismos vaticinios apocalipticos
presentes tanto en otras obras que aqui hemos tratado como en la literatura candnica, y son
la serie de sucesos tanto sociales, como la apostasia y las guerras, como naturales — las
catastrofes. Lo que nos resulta de particular interés es la Gltima mencion, acerca de los siete
dias y las sefiales que acompafiaran a cada uno de ellos. EI primer dia estara marcado por
guerras entre reyes, lo que afectara a toda la tierra, y habra hambre y pestilencias por doquier.
Canonicamente, esto es particularmente relevante para Dn 10, 1-11, 35y Mt 24, 7. También
vendra sobre la tierra una gran lluvia de sangre, lo que nos remite a Ap 11, 6 y 16, 4. Los
dias segundo y tercero estaran caracterizados por grandes temblores en toda la tierra, que
también se llenara de humo y azufre, algo que parece asemejarse vagamente con Ap 9, 2-3.
17-18, y una gran humareda llenara el cielo. En los dias cuarto y quinto habra un gran
terremoto que colapsara las ciudades de la tierra y caeran los astros del cielo sobre esta,
Ilendndose toda de oscuridad, un pasaje que tiene amplio paralelismo con Mt 24, 7; Mc 13,
24; Ap 8, 5. 12; 11, 13 y 16, 18, entre otros. El dia sexto llegaran los angeles del cielo y los
hombres huiran de su presencia y buscaran esconderse en las montafias y les pediran a estas
que les traguen y caigan sobre ellos, siendo esta una referencia evidente a pasajes canonicos
como Os 10, 8; Lc 23, 30; Ap 6, 16 y 9, 6. Este dia tambien contiene una referencia explicita
a la resurreccion de los muertos mencionando que las almas que estaban en el Paraiso
descenderan para unirse nuevamente a sus cuerpos, y seran transfigurados. Parece afirmarse
unicamente una resurreccién de los justos. En el séptimo y Gltimo dia habra voces en los
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cuatro lados del cielo, y los angeles irdn a la guerra, y la hora de la destruccion se acercara.
En el octavo dia, una voz vendra de Oriente y se revelara un angel mayor que los demas que

se llevara a los angeles y a los justos con él.

El verdadero motivo por el cual hemos seleccionado este escrito para nuestro estudio
estd en el hecho de que, como ya hemos anticipado, esta tesina también investiga las
influencias que obras apocalipticas y escatoldgicas extrabiblicas y apocrifas como esta
pudieron ejercer sobre la posterior Iglesia y sobre el cristianismo en general. Este escrito es
un ejemplo perfecto de ello. William Watts Heist, un prolifico estudioso de la historia del
cristianismo y de su literatura hagiografica, menciona en su obra® que las famosas poesias
medievales tituladas Quindecim Signa ante Judicium, muy famosas sobre todo en el ambito
anglosajon de la Edad Media y concernientes a la tematica del fin de los tiempos encuentran
su origen precisamente en esta obra, y son un claro ejemplo de lo que pretendemos demostrar
y de las influencias e inspiraciones que la temprana apocaliptica cristiana, cuya mayor parte
no ha sido canonizada por la Iglesia, han ejercido sobre el posterior desarrollo tanto de la

apocaliptica y de la escatologia canonica como de la popular.

La relevancia de esta obra reside, pues, aparte de ser el origen de mucha parte del
imaginario colectivo y popular apocaliptico y escatoldgico cristiano a través de los siglos,
Ilegando incluso a la Edad Media y a sitios tan alejados geogréafica y linglisticamente de su
lugar de origen, en presentarnos otro testimonio mas sobre las nociones y creencias
relacionadas con el fin del mundo que fueron canonizadas posteriormente por la Iglesia en

los escritos que formaron parte del canon.

5. Apocalipsis de Pseudo Metodio®

Segun el historiografo Benjamin Garstad!®, este libro le fue erroneamente atribuido
a San Metodio de Olimpo. Fue escrito en siriaco por un autor desconocido en respuesta a las

primeras invasiones arabes. Fue compuesto en el siglo VII d. C., en el contexto del

% William W. Heist, The Fifteen Signs Before Doomsday (East Lansing: Michigan State College
Press, 1952), 50.

% Las citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de Benjamin Garstad, Apocalypse of
Pseudo-Methodius. An Alexandrian World Chronicle (Cambridge: Harvard University Press, 2012), y son de
traduccion propia.

100 Garstad, vii-xiv.
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establecimiento del califato y la consiguiente tasacion de los cristianos por los musulmanes,
lo que provocd la conversion de muchos al islam. Pseudo Metodio ve esta apostasia como la
vaticinada por San Pablo y es inspirado por ella para escribir este apocalipsis. La verdadera
identidad del autor es desconocida, pero puede ser intuido que era monofisita, ya que el
testimonio interno de la obra menciona la ciudad de Singara, que era un bastion del
monofisismo en Mesopotamia. En cualquier caso, este escrito no fue nunca reconocido como
suyo por ninguna iglesia cristiana. Siguiendo a Garstad, la apocaliptica bizantina se vio
profundamente cambiada por esta obra, y todas las apocalipticas siguientes se veran
influenciadas por ella. Esto nos da una idea sobre el alcance de esta obra y su impacto en la
posterior Iglesia. La principal fuente que le sirvio de inspiracion a esta obra fue la Sagrada
Escritura misma, pero no de los escritos escatoldgicos particularmente, como cabria esperar.
Mas bien se inspira de pasajes como 2Tes 2, 1-12, por ejemplo. Este es el principal motivo
por el cual hemos elegido esta obra para su analisis, por ser un ejemplo claro de influencia

apocaliptica biblica en el posterior cristianismo y en sus creencias.

«En el fin de los tiempos, segln lo que la profecia de Ezequiel dice, en el ultimo dia de la
consumacién del mundo, el Gog y el Magog, que son las naciones y reyes que Alejandro apoy6
en las extremidades del Norte, vendran a la tierra de Israel. Gog y Magog y Anug y Ageg [...].
Estos son los veintidos reyes puestos bajo guardia en las puertas los cuales Alejandro establecios»
(Apocalipsis de Pseudo-Metodio 8, 10).

Este fragmento es un muy buen ejemplo de uso de la apocaliptica biblica para
aplicarla a las creencias y contextos que son actuales para el autor de este apocalipsis.
Concretamente, él estd interpretando los textos biblicos desde su paradigma y desde los
acontecimientos que esta viviendo, concretizando en su historia lo que él lee como el
cumplimiento de lo vaticinado en las Escrituras. Parte desde Ez 38, donde se narra una
profecia que le concierne a un tal Gog, cuya tierra es Magog. Més adelante, estos nombres
pasaran a formar parte de la literatura apocaliptica, como podemos ver en Ap 20, 8, donde
parece ser un simbolo de una gran guerra terrenal que tendré lugar en los ultimos dias. Aqui
se usan estos conceptos de la misma manera. La figura de Alejandro Magno es ampliamente
recordada en este fragmento, lo que nos indica su amplia relevancia histérica, aunque haya
pasado un milenio desde su muerte hasta este escrito. A Israel vendran a librar la gran guerra,

ademas de Gog y Magog, todos los reyes establecidos por Alejandro, que probablemente
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sean veintidos naciones relevantes para la época, no faciles de identificar debido a los

términos usados para nombrarlas.

«Entonces, cuando la tribulacion de aquellos dias crezca debido al Hijo de la Perdicion, la
Divinidad no aguantara el mirar hacia la perdicion de la raza de los hombres, los cuales redimi6
con la sangre de Su propia casa, y enviard de inmediato a sus fieles siervos, Enoc y Elias, para
refutar la oposicién. Asi, pues, en la presencia de todas las naciones expondran su engafio y le
descubriran como uno que miente a cada hombre y un nadie y que apoy®d la perdicién de muchos.
[...] Entonces aparecera el signo de la llegada del Hijo del Hombre y llegara sobre las nubes del
cielo con gloria celestial y “el Sefior le consumira con el espiritu de Su boca”, segun la revelacion

apostdlica» (Apocalipsis de Pseudo Metodio 14, 11. 13).

Escogemos este ultimo fragmento para ofrecer también una muestra de las creencias
propiamente escatoldgicas, no solo apocalipticas, de la obra. Observamos claros paralelos a
las creencias canonicas. Es mencionado el Hijo de la Perdicion, que es un titulo no muy
frecuente en la apocaliptica y la escatologia biblica. Es mencionado en 2Tes 2, 3. 8; Jn 17,
12 y quiza también en Ap 17, 8. 11. Es una figura que busca la perdicion de los hombres y
es contraria a Dios. La aparicion de Enoc y Elias es peculiar. Es probable que haga una
referencia a Ap 11, 1-14, identificando a los dos testigos como estas figuras, al igual que
hace el apdcrifo Evangelio de Nicodemo. La razon por la que estas figuras pueden ser
identificadas con las dos figuras biblicas mencionadas es, ademas de seguir una tradicion al
respecto, por ser las Unicas dos figuras biblicas sobre las que los textos dicen no morir, sino
ser trasladadas al Cielo directamente. La Iglesia Ortodoxa, por ejemplo, también sigue esta
tradicion interpretativa sobre Ap 11, 1-14%, El signo del Hijo del Hombre (Mt 24, 30) es
mencionado nuevamente, y acompafara Su llegada para destruirle; un episodio directamente
paralelo con 2Tes 2, 8. Como podemos observar, la inspiracion de todo el fragmento es
ampliamente biblica.

En conclusién, vemos en este escrito un ejemplo practico de apocaliptica aplicada y
de uso de textos apocalipticos y escatologicos candnicos en la posterior Iglesia. El autor del
escrito escribid la obra como una lectura de los eventos de su tiempo y la actualizo en su

propio Sitz im Leben, de una manera bastante parecida al libro analizado en la anterior

01 Benedict Stancu, Pdrintii Bisericii despre sfasitul lumii: antologie (Bucuresti: Editorial Sophia,
2009), 57-62.
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seccion, y, al hacerlo, no desarroll6 ideas nuevas o extrafias para la tradicion que habia
recibido y de la que formaba parte, y fue una obra que influy6é considerablemente en la

formacion de la apocaliptica medieval, ya plena y original en cuanto a su cristianismo.

6. Apocalipsis de Samuel de Qalamun?®?

Cerramos este capitulo con una obra muy poco conocida dentro del campo de la
apocaliptica biblica. Fue dada a conocer ampliamente en el siglo pasado por un sacerdote
maronita, J. Ziadeh, que publico el texto arabe y su traduccion al francés en el vigésimo
nimero de la revista Revue de I'Orient Chrétien. Segun explica Ziadeh'®, el texto se le
atribuye a un santo venerado por los coptos, Samuel, festejado el 4 de diciembre. Fue un
ardiente oponente del cristianismo calcedonio, llegando a quemar el tomo enviado por el
papa Ledn | a Flaviano, patriarca de Constantinopla, y a anatematizarle. Proviene de un
manuscrito egipcio, pero estd escrito en un dialecto arabe no muy distinguible. Hemos
escogido acabar el capitulo con esta obra por ser una representacién excelente de las
conclusiones a las que pretendemos llegar con nuestra argumentacion, a pesar de no ser una
obra particularmente extensa, en cambio, si es muy original dentro de su categoria. Tan solo
analizaremos una muestra, considerando que es suficiente para expresar plenamente la

esencia del texto y probar nuestras teorias.

«jAy! jDos veces ay! ;Qué puedo decir acerca de estos hechos que incitaran la ira de un Dios
perfecto? Sin la misericordia de Dios y la paciencia de Su Espiritu, no concederia mas demora
al mundo. Verdaderamente, en esos tiempos, los cristianos estaran llenos de iniquidad, ociosos
hacia las cosas de Dios, distraidos por sus negocios. En ese tiempo les encantara beber y comer;
se dedicaran a los placeres mas que al amor de Dios; asistiran a los lugares [de reunion] donde
se bebe y se come mas de lo que asistirdn a la iglesia de Dios. Estardn sentados en las calles,
preocupados por las cosas del mundo, de ninguna manera preocupados por la Iglesia. No se les
ocurrird [en el alma] que las lecturas se estén haciendo sin ellos presentes; ni siquiera escucharan
el Evangelio. Solo al final de la liturgia se presentaran en la iglesia. Algunos de ellos haran lo
gue no estd permitido al ocuparse de sus asuntos hasta el punto de perderse los sermones. Se

presentaran entonces en la iglesia, tomaran el Evangelio, se informaran sobre el capitulo que se

102 as citas de esta obra referenciadas en esta seccion proceden de J. Ziadeh, “L’Apocalypse de
Samuel, supérieur de Deir-El-Qalamoun”, Revue de I'Orient Chrétien 20 (1915-17), y son de traduccidn propia.
103 Ziadeh, “L’ Apocalypse de Samuel, supérieur de Deir-El-Qalamoun”, 374-375.
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leyo y se acurrucaran solos en un rincon para leerlo, asi haran su propia ley» (Apocalipsis de
Samuel de Qalamun 1, 21).

Para comprender tanto el propdsito de este escrito como la utilidad que representa
para nosotros, debemos fijarnos en el contexto en el que fue escrito. La obra proviene del
Egipto previo a la conquista arabe y musulmana. Todo el libro se caracteriza por ser una
diatriba en contra a estos nuevos invasores que comenzaban a conquistar sus tierras y a
imponer sus creencias en Egipto. Asi se entiende la principal preocupacion del autor, que es
la apostasia generalizada que teme que suceda por culpa de este suceso historico. Desde esta
perspectiva, el autor interpreta las profecias apocalipticas biblicas como unas que llegaban a
cumplirse en su dia, al igual que la obra que hemos analizado en la seccién precedente. La
principal preocupacion del autor es el paralelo que hace con Mt 24, 10y 1Tim 4, pues cree
que en sus dias ocurrird la gran apostasia que precedera al fin de los tiempos, vaticinada en
la literatura neotestamentaria. Le preocupa que los cristianos se mundanicen
progresivamente e imiten el comportamiento de sus conquistadores. Dejaran de participar en
la liturgia e interpretardn el Evangelio segin sus propias ideas, creando su propia ley y
apartandose de la tradicién apostolica. Estos comportamientos los interpreta el autor como
indicadores del fin y ve que los cristianos que su época los exhiben. Por tanto, vaticina el
hecho de que el fin de los tiempos se acerca, si bien es consciente de la advertencia de

Jesucristo sobre nuestro desconocimiento de ese dia y esa hora.

La conclusion que sacamos de la lectura de este libro es la profunda mentalidad
apocaliptica y escatolégica que siempre ha acompafiado a los cristianos. Partiendo de la
apocaliptica biblica, los cristianos a través de los siglos han adecuado a su Sitz im Leben los
oraculos de Dios sobre los altimos tiempos, valiéndose de las Escrituras para interpretar su
dia a dia los sucesos que les atafien. Esta obra es, pues, un buen ejemplo del uso y de la
influencia que la apocaliptica biblica ha tenido en la posterior Iglesia y entre los cristianos,

manteniendo vivo el espiritu profético de las Escrituras.
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CONCLUSION GENERAL

Al final de este viaje por la historia de la apocaliptica y de las quattuor novissima,
nos queda preguntarnos si hay conclusiones faciles y claras para un cuerpo lleno de
miembros tan dispares que resulta hasta dificultoso llamarles de la misma manera. Y es que
bajo la égida de la apocaliptica y escatologia biblica se esconde un mar de escritos y teologias
que solo nos pueden hacer exclamar, al igual que San Pablo, «jOh profundidad de la riqueza,
y de la sabiduria y de la ciencia de Dios! jQué inescrutables son sus designios e imposibles
de seguir sus caminos!» (Rm 11, 33). Mientras que no vamos a repetir lo ya escrito en las
conclusiones independientes de cada apartado, si podemos trazar una muy simple sintesis

general de un trabajo que ya es suficientemente complejo de por si.

Historicamente, el estudio de los escritos paganos parabiblicos nos ha descubierto la
fragilidad de las barreras de pensamiento que modernamente se suelen establecer al hablar
del pasado. Mientras que no raramente pensamos a partir de esquemas confesionales al
hablar de las creencias y de la religiosidad, el estudio de escritos tan alejados de nosotros en
el tiempo nos descubre un mundo en el que las ideas circulaban y los pueblos comunicaban
los unos con los otros, adoptando del otro lo que creian correcto segln su paradigma. Desde
la cercania de los escritos persas zoroastrianos hasta el posterior contacto que nuestras
creencias tendran con el mundo grecorromano, observamos, desde el punto de vista cristiano,
los trazos de una revelacion primordial que fue guardada también por los pueblos externos
a la alianza. Partiendo del zoroastrismo, podemos trazar varias conclusiones. La principal es
la confluencia de pensamientos y nociones religiosas que ambas tradiciones compartieron.
La figura antagonica que hace guerra con Dios, ahi llamada Ahriman; los siete Amesha
Spentas y su por lo menos aparente similitud con los siete arcangeles; el lago de fuego vy el
juicio final y otros aspectos similares nos hacen apreciar la cercania, en varios planos, de
ambas creencias. Los escritos de Platon nos exponen su nocién de juicio final y de
purificacion post mortem, que estaba muy presente en su tradicion filosofica y religiosa,
remontable a una antigua corriente esotérica egipcia y oriental que regaba también el
pensamiento religioso judio y, posteriormente, el cristiano. Los Oraculos Sibilinos son
colecciones de oraculos y escritos proféticos de varios tipos que presentan las creencias

populares de las naciones colindantes al centro geogréafico que vio nacer la tradicion
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judeocristiana. Aungue contienen interpolaciones cristianas y judias, vemos en ellos un claro
ejemplo de utilizacién de elementos religiosos preexistentes en las culturas paganas para
exponer las propias ideas apocalipticas, entre otros conceptos y creencias.

El estudio de los escritos veterotestamentarios parabiblicos y apdcrifos nos muestra
el nacimiento de la corriente apocaliptica y escatolégica en un contexto en el que,
parafraseando a R. H. Charles, no tuvo lugar en el canon debido al lugar privilegiado que
ocupo la Ley dentro de las comunidades postexilicas. No obstante, esta corriente encontrara
su pleno desarrollo en la época neotestamentaria, que sera su culmen, y en la persona de
Jesucristo, segun consideramos los cristianos. Ampliamente prefigurado a lo largo de los
escritos extrabiblicos que hemos analizado, los escritos que hablaran sobre el Mesias
también prefiguraran los misterios celestiales que acompafiaran Su venida. Los escritos de
la saga de Enoc, aunque no son propiamente un corpus unitario, nos aportan varios
testimonios relevantes para nuestro estudio. Son pruebas externas al canon sobre creencias
que seran posteriormente aceptadas por el cristianismo y consideradas candnicas, pues
recibieron la confirmacién de Jesucristo, en su predicacion. La inmortalidad del alma, la
recompensa o tormento postumos a la muerte fisica, el juicio final, la pasividad teoldgica, y
el abandono a la confianza en la providencia pasaran a ser creencias fundamentales del
cristianismo. Los libros de Baruc nos presentan una incipiente distincién entre la apocaliptica
judiay la cristiana, y también indicios que nos hacen seguir el desarrollo doctrinal que llevo,
desde el principio, a dichas creencias. El tercer libro de Esdras nos expone profecias
apocalipticas con un imaginario muy similar al presente en los escritos candnicos, mientras
que Jubileos presenta un testimonio notable respecto a como el fenémeno escatolégico fue
dejado en segundo plano debido al pedestal sobre el cual fue enaltecida la Ley y a la
dependencia que se tuvo frente a esta comenzando con la vuelta del exilio. Los escritos
puestos bajo la égida de los diversos patriarcas que los protagonizan nos ofrecen un
testimonio acerca del mesianismo de su contexto social y del fondo teol6gico comun del que
parte la tradicion judeocristiana, mientras que el apécrifo de Isaias nos presenta en su vision

celestial una posible alusién a la Trinidad.

El estudio de los escritos neotestamentarios parabiblicos y apdcrifos nos muestran la
etapa ya madura de la Iglesia. En un periodo en el que el canon biblico no estaba aun
establecido y la ortodoxia apocaliptica no estaba formalmente dogmatizada, podemos divisar
las creencias apocalipticas y escatoldgicas que posteriormente los cristianos observaremos,

mas también podemos ver reflejadas en ellas las nociones que grupos heterodoxos o
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extraeclesiales de diversos tipos compartieron, siendo estos escritos apocrifos vitales para su
comprension y estudio. El analisis de este tipo de literatura extracandnica, ademéas de
permitirnos ver en ella reflejados pensamientos que también aceptan las Sagradas Escrituras,
nos ayuda a ver el desarrollo del pensamiento biblico canonico sobre este tema en las
posteriores comunidades cristianas y a divisar el impacto que dichos escritos tuvieron en
ellas. El Pastor de Hermas es necesario para entender la relevancia escatoldgica que la
penitencia tiene en el cristianismo, sobre todo en una etapa histérica en la que esta realidad
tardd en enmarcarse en el contexto cristiano de los primeros dos siglos. El libro del
Apocalipsis candnico tardé en entrar de manera uniforme en el canon, pero eso no significa
que la Iglesia estuviese falta de creencias de este tipo. Esto lo vemos no Unicamente en el
Pastor, sino en los numerosos testimonios no solo patristicos y tangenciales, sino apdcrifos,
de literatura que llevaria el mismo nombre que el posterior libro canénico neotestamentario.
En este sentido, los Apocalipsis atribuidos a Pedro, Pablo y Tomas nos confieren un
testimonio directo respecto a la mentalidad apocaliptica y escatoldgica que posteriormente
seria aceptada por la Iglesia, y de las ideas que circulaban entre los cristianos respecto a las
ultimas realidades de la existencia, fundamentadas en la revelacion de Jesucristo. También
observamos un fendmeno parecido al presente en algunos de los escritos
veterotestamentarios, y es el de la incipiente purificacion de conceptos paganos y ajenos a
las nuevas creencias, pero todavia presentes disimuladamente en diversos conceptos o
maneras de explicar dichas realidades cristianas. Por ltimo, los tardios Apocalipsis de
Pseudo Metodio y Samuel de Qalamun son el ejemplo perfecto del uso que se dara a las
distintas creencias apocalipticas ya consolidadas y consagradas por las iglesias cristianas y

a su adecuacion al contexto historico particular de cada uno.

Universalmente, todo este estudio ha ayudado a profundizar nuestras creencias al
conocer sus raices, el contexto en el que se formaron y cémo han llegado hasta nosotros.
Ademaés de ofrecernos un puente de unién con las comunidades que también las aceptan en
mayor o menor medida, conocer los fundamentos historicos y teoldgicos de nuestras
creencias nos permite estar siempre preparados para dar una explicacion a todo el que nos
pida cuentas de la esperanza que hay en nosotros (1Pe 3, 15) y a actualizar en nuestros

contextos concretos estas realidades cada vez més desconocidas y olvidadas.
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AMHN EPXOY KYPIE IHXOY
(Ap 22, 20).
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