COMEMNMTARIOS A LA MUEWYVA ".:'TJ
Biblia de Jerusalén E,.

(artas de
Juan

Domingo Munoz

W

Desclée De Brouwer






CARTAS DE JUAN






DOMINGO MU~OZ LEON

CARTAS DE JUAN

Comentarlos a la

Nueva Biblia de
Jerusalén

Desclée De Brouwer



CONSfJO ASESOR:

Victor Atorla
Santiago Garcla

() Domingo 1\'ufioz Leon, 20 IO

() Editorial Desclée De Brcuwer, S.A., 2010
Heuac, 6 - 48009

www.edesclee.com

infolitedesc.lee .com

ISBN:978-84-330-2443-5

Dcposito J..c.gnl:81-250512010
Impresién: RG,..". S.A: - Urduliz
Impreso en Espafia - Printed in Spain

Cualquiar Forma de reproduccion. distribucion. comunicacion public3 y trimsfor
macion de esta obra. solo puede ser realizada con La autorizacion de sus uudares.
s:lh'Oexcepcion prevista por In ley.

Dirijasa a CEDRO (Centro Espaftol de Derechos Repregrafices
-~"U'W_cedro_org-).


http://www.edesclee.com/

A mis padres, Juan Angel y Ana Dolores,y

a mis hermanos Hilarla, Marla y Juan Angel
(sacerdote), a quienes el Padre, el Dios Luz
yel Dios Amor, ha llamado a su Casa:
«(\'lirad qué inmenso amor nos ha tenido el Padre
para Uamarnos hijos de Dios, pues ;lo somos!
... Sabemos que, cuando se manifieste. seremos
semejantes a El, porque le veremos tal cual es.
(1Jn3,1-2)
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PRESENTACION

(Es posible escribir hoy un comentario después del volumen de
R.E. Brown (verdadera enciclopedia) o después de los comentarios
de H.-J. Klauck o de "1.Morgen con sus exquisitos analisis
literarios y su casi exhaustiva informacion bibliografica? Creemos
que no sdlo es posible, sino necesario. Reconocemos Jos méritos de
estos comen tarios y de tantos otros como los presentados en nuestra
bibliograffa. que tienen su justificacion dentro del cfrculo de
estudios especializa dos. Por ello, no pretendemos sustituirlos.
Simplemente intentamos un tipo de comentario que, aprovechando
los resultados de la exége sis cienufica, haga llegar al Pueblo de
Diosel mensaje del texto bfbli co como alimento espiritual de Jos
creyentes. Para ello se escribieron las Cartas de Juan y toda la
Biblia. No queremos decir que, en los comentarios de caracter
especializado, no se pueda encontrar el men saje revelado.
Simplemente hemos de reconocer el hecho de que el acercamiento
especializado  resulta muy diftctl de digerir para muchos
cristianos, incluso ministros de la Palabra. En estas circuns
tanelas, intentar un acercamiento a las canas de Juan liberado de la
esclavitud de las notas y de continuas referencias bibliograficas
pue
de prestar un humilde servicio a Jos
creyentes.

Nuestro comentario se basa en una continua referencia al Evan
gelio de Juan yen el desarrollo de los grandes temas de la canas a
la luz del NuevoTestamento y del conjunto de la Biblia. Creemos
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CARTAS DE JUAN

tos esta el testimonio del Discipulo Amado, para nosotros el apdstol
San Juan, aunque la redaccién de los mismos haya sido obra de una
larga labor en la Escuela de Juan. Esta vision es compatible con el
estudio de los textos usando rectamente el método historico-critioo y
Jos métodos de analisis literario y demas acercamientos, especial
mente eJ candnico, segin el documento Interpretacton de la Biblia eH
la Iglesia (1993). Siendo estos textos alimento de la fey fruto de la fe,
y teniendo en cuenta su recepcion en la Iglesia y los efectos del texto
en la vida de la IgJesia, creemos que en su interpretacion deben tener
se presentes las ensenanzas de los concilios, de los Santos Padres y
de los Sumos Pontffices, y sobre todo de la liturgia

Dada la naturaleza de esta serie de comentarios, no siempre nos
sera posible indicar cuanto debemos a todos los comentaristas de las
Cartas de Juan, comenzando por el primer contacto con ellas en las
clases del inolvidable 1. Dela Potterie. A lo largo de los anos, las lec
turas van dejando un poso que se hace experiencia propia y en el que
es dificil determinar el origen de esos elementos. La lectura directa,
comparandolo con el Evangelio Y el Apocalipsis, ha sido nuestra
prin cipal fuente de inspiracion. Esta lectura y meditacion del texto
se ha ido enriqueciendo durante muchos anos de explicacion de las
Cartas en ambientes universitarios o en cursos de retiro. Nuestro
propdsito
ha sido siempre poner de relieve el mensaje y la ardiente dimension
espiritual de fe y de amor que movieron a su autor a escribirlas.

No creemos haber logrado todos estos objetivos, pero desearia
mos habernos acercado un poco a esta Ifnea de interpretacion. El
Concilio Vaticano JI comienza la Constitucion "Dei verburn" sobre la
divina revelacion con una cita del prologo de la primera carta de
Juan. De esa manera ha querido subrayar la perenne actualidad de
su mensaje.

Domingo I\lunoz Leén
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PROEMIO: LA COMUNIDAD JOANICA,

UNA ESCUELA DE CRISTIANISMO
(EL MARCO VITAL DEL GRUPO JOANICO)

Las tres cartas objeto de nuestro estudio aparecen en el Nuevo
Testamento (NT) como Primera, Segunda y Tercera cartas de Juan.

Asimismo el Cuarto Evangelio tiene por trtulo "Evangelioseguin
San Juan". y el ultimo libro del NT y de toda la Biblia se conoce
como "El Apocalipsis de San Juan" (en este caso el nombre de
"Juan" aparece en el propio escrito). En consecuencia, la tradicion
ha atribuido estos cinco escritos del NT a San Juan, refiriéndose
sin duda alguna al apdstol Juan, hermano de Santiago, ambos
hijos de Zebedeo. Esta
atribucion fue discutida (en relacion con el Apocalipsis) por Dionisio
de Alejandria, segiin nos ha informado Eusebio de Cesarea. Segun
Dtonisio,el Apocalipsis podrla haber sido escrito por Juan el Presbi
tero, del que habla un confuso texto de Papias. En los tltimos ISO
anos la critica ha puesto de relievelas dificultades que plantea la
opi nion tradictonal. De ah! ha surgido la llamada "cuestion
joanica", que ha recibido diversas fonnas de explicar esas
dificultades. Natu ralmente, la mayoria de las hipotesis recurre a
la existencia de un grupo, circulo, escuela o Comunidad [canica.
Por elJo, hemos consi
derado conveniente, antes de abordar el estudio de las tres cartas,
dedicar este Proemio a exponer de manera sencilla y directa
nuestra opinion sobre esta problemadtica, cuya irnportancia para la
compren sion de los escritos joanicos es fundamental.

No es nuestro proposito un estudio exhaustivo de la Comunidad
joanica y de la persona del Discfpulo Amado. Existen numerosos
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tas, es necesario encuadrarlas en el marco vital de la tradicion joani
ca. Con este Proemio se puede también justificar por qué en la exége
sis de las Cartas hemos acudido con gran frecuencia al Evangelio de
Juan. En las paginas siguientes trataremos de esbozar los rasgos fun
damentales de la Comunidad joanica, sus principales preocupacto
nes, su actividad Literaria, su probable localizacion en Efeso, hacien
do a la vez una breve referencia a la crisis religiosa padecida en Asia
Menor y finalmente a la integracién de la comunidad de Juan en el
conjunto de la Iglesia cristiana.

t. RASCOS FUNDAL{L"IITALES DE LA ESCUEL\ DE JU.™-II

A continuacion indicaremos algunos rasgos esenciales de esta
comunidad. Para ello empleamos como documentos fundamentales
el cuarto evangelio y las tres llamadas Cartas de Juan. La estrecha
relacion entre el evangelio y la primera carta es una constatacion
nunca discutida hasta nuestros dias. E propio Dionisio de Alejandria
la defiende con argumentos irrefutables. Recordemos brevemente
los siguientes contactos: la encarnacion del Verbo de vida (IJn 1.2;
4,2; Jn 1,14); la afirmacién de que Jests es e! Mesfas (1 Jn 5,1; Jn
20,31); la filiacion divina de Jesus (1 Jn 1,3;5,13 el passim; In 1,14;
20,3 1" passim); el envfo de! Hijo por el Padre para salvarnos (1 Jn
4,9-10 14; Jn 3,16-17); El dio su vida por nosotros (1Jn 3,16; Jn 6,51;
10,11.15 17); el don del Espfritu Santo (1 Jn 3,24; 4,13; Jn 7,37-39;
20,19-23); la filiacion adoptiva del creyente (1 Jn 3,1-2;Jn 1,12-13); la
respuesta de fea la revelacion del amor (1 Jn 4,13-16; Jn 3,16); la res
puesta de amor Y el mandamiento nuevo (1 Jn 2,7-11;3,11-18;4,1 1-
21;Jn  13,34-3S; 1S,12-17); el agua Y la sangre (1 Jn5,6-8;:Jn  19,34); la
antftesis entre luz Y tinieblas (1 Jn 1,5- 2,11.;Jn 8,12); la antttesis
entre el que odia y el que ama (1Jn 2,9-11; 3,12-16; Jn 15,18); el dia
blo homicida desde el principio (1Jn 3.8; Jn 8,44); e! don de la Vida
eterna (1 Jn 2,2S; Jn 3,16).

Para el marco vital de la Comunidad jodnica empleamos asimis
mo el Apocalipsis, porque el parentesco joanico de este libro nos
parece indiscutible, sea quien sea el autor de esta obra apocaliptica.

16



PROEMIO: LA CO~1UNIDADJOANICA, UNA ESCUELA DECRISnANI1S~tO

El Apocalipsis es un testimonio sobre Jesucristo, su poder y su capa
cidad de dirigir la historia. Jesucristo es ¢J Hijo de) Hombre,
Sacer

dote y Rey(Ap 1,13-20) Es el senor resucitado que se dirige a las sie
te iglesias de Asia Menor para autopresentarse e invitarlas a la con
version ya la fidelidad (Ap 2-3). La voz del Esplritu promete a los
fieles (Ap 2-3) la Vida eterna (la corona de la vida). Esta promesa nos
recuerda la de IJn 2,25. La finalidad de los mensajes a las siete
igle sias del Apocalipsis es consolar, advertir, animar a la fidelidad
con la promesa de la Vida. Desde el cap. 4 hasta el final del libro, es
decir, en la parte profética del libro, encontramos en primer lugar las
visiones

del Trono divino (cap. 4)Y del Cordero (cap. 5). El Resucitado tiene
en sus manos el libro de Jos siete sellos, que contiene los destinos
del mundo (caps. 5-6) La seccion del Apocalipsis sobre el Ola del
senor contiene el despliegue de los siete sellos y las siete trompetas
(caps.

6-11). La seccion de las Bestias (personificacion del Imperio Romano
perseguidor) termina con su derrota por el Mesfas mediante la pues
ta en accion de las siete copas y el doble combate escatologico (caps,
2-20). El libro pone como coronacion la vision de la Jerusalén celes
tial (caps. 21-22).

El conjunto del libro es una invitacion a la conversion y una pro
clarnaclon de la soberania de Jesucristo, y concede un valor central a
concepciones propias del Evangelio y de las Cartas: la idea del testi
monio (1,2), la autopresentacion  de Jesis como Alesfas e Hijo de
Dios (caps. 2-3), la figura del Cordero (cap. 5), el Meslas nacido de
mujer (cap. 12), el Esposo y la Esposa (19,1-10), el titulo "Verbo de
Dios" (19,13), la concepcién de "Dios con nosotros' (21,3), la vision
del rostro de Dios (22,4) Y del no de agua viva (22,1-2), la mencion de
los doce apdstoles del Cordero como asiento de la muralla de la
ciu dad (21,14). Todo ellos son sefiales inequivocas de que el autor
de) Apocalipsis vivio en el grupo de la tradicionjoanica.  Finalmente
que remos destacar un lugar en que esta pertenencia al circulo
jodnico nos parece decisiva: la vision del Traspasado por el que
hacen duelo todas las gentes (1,7; ef. Jn 19,34-37). Coincidencias
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CARTAS DE JUAN

1.1. Un grupo de discipulos de Cristo bajo la sombra de un apdstol
del Sefior

Las llamadas "cartas de san Juan" aparecen en las ediciones del
NT referidas al misrno autor que el del cuarto evangelio y el
Apoca lipsis. En otro lugar (véase Bibliografta) hemos expuesto
los argu mentos por los que el DiscipuloAmado, al que en Jn 21,24
se atribu ye la autorfa del cuarto evangelio, ha tenido y, a nuestro
parecer, sigue teniendo como mejor identificacion al apostol Juan,
el hijo de Zebedeo. Naturalmente la tradicion se ha querido referir
también a este apdstol con el tftulo "cartas de san Juan" o
"Apocalipsisde san Juan" (en este tltimo caso, como hemos dicho,
el nombre de Juan aparece varias veces en el escrito).

Incluso en la hipotesis de que Juan el apdstol hubiese sido
marti rizado antes de que la colonia jodnica emigrase a Efeso y de
que ¢) supuesto Juan el Presbftero hubiese sido quien llevo a cabo
la redac cion del Evangelioy de las canas la autoria de estas obras
pudo atri buirse al apostol Juan, hijo de Zehedeo, por baber sido el
garante, mentor y testigo apostdlico en la Comunidad joanica de
Palestina. Pero, de todos modos, Jn 21 se explica mucho mejor en
el supuesto de la tradicion de Ireneo, que situa al apostol Juan en
Efeso (donde habria vivido hasta una edad avanzada).

No es el momento de detenemos en explicar como la paternidad
joanica de los cinco escritos admite diversos grados segun la forma
de componer las obras literarias en la antigiiedad, y concretamente
en los escritos cristianos (NT). Esa gama de posibilidades va desde
la mas estricta, es decir, que el apostol Juan fuera el mismo redactor
de los cinco escritos, hasta otras formas mas flexibles de concebir
la autoria, bien sea recogiendo el testimonio del Discipulo
Amado (Evangelio), bien escribiendo en su nombre Yy autoridad,
bien (como

en el caso del Apocalipsis) poniendo bajo la persona del apdstol,
como figura autoritativa, las visiones proféticas del libro. En el
caso de las cartas segunda y tercera, en que el autor se presenta
como "el Presbitero", cabe asimismo cualquiera de las formas de
atribucion

que hemos indicado. La posible existencia en la Escuela de Juan de
un miembro con el mismo nombre, Y al que algunos autores
identifi can con Juan el Presbiiero, no afecta a la identificacion
original del

Discipulo Amado; antes bien, lo confirma. Es posible que sea a

PRSI
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PROEMIO: LA CO~I1UNIDAD JOANICA, UNA ESCUELA

discipulo al que se referirfa un testimonio, por lo demas oscuro, de
Papias. Téngase presente que. en el mismo lugar, Papfas habla de
Juan (sin duda el apdstol) junto a Mateo. En cualquier caso, la hipd
tesis de Juan el Presbitero, que puede admitirse o no, de hecho no
parece que pueda aclarar la autoria de las Cartas, puesto que éstas
aparecen encabezadas por "El Presbitero", sin que se mencione nom
bre alguno. La tradicion, como hemos dicho, ha pensado aquf tam
bién en el mismo autor que el del cuarto evangelio.

Lo esencial para nuestro propdsito es que los cinco escritos perte
necen a la misma tradicién, Y que esa tradiciéon nos lleva a una Comu
nidad o Escuela de cristianismo, cuyos rasgos vamos a indicar en
seguida. Ahora bien, esa Comunidad o Escuela reconoce como su
mentor al Discipulo Amado, que, seglin hemos intentado probar en
otro lugar, es un apodstol. La tradicién, que tiene su maximo exponen
te en san lrenco, ademas de identificar al Discipulo Amado con Juan
el apostol, ha situado su presencia Y actividad testimonial en Asia
Menor:,concretamente  en el entorno de Efeso. Apartarse de esa tradi
cton es resignarse a hablar de una comunidad sin referentes de carne
y hueso, que se convertiria en una comunidad etérea y sin consisten
cia historica. Nuestra opcion, que no pretende arrogarse ningun otro
mérito que el de querer ser fiel a los datos, es prestar crédito a Ire
neo, que, a su vez, recoge la tradiciéon de testigos oculares. Desde esta
base es posible explicar los datos que los cinco escritos nos ofrecen.

Naturalmente, y esto en cualquiera de las opciones, se trata de un
grupo de discipulos de Cristo bajo la sombra de un testigo ocular
garante de la tradicion del cuarto evangelio, que es el escrito base de
esa tradicion.

1.2. Una comunidad cristiana que cree en Jestis HIJo de Dios

Un rasgo esencial de la comunidad es su apasionado interés por la
persona de Jesiis. Se reflexiona, medita, contempla, predica y pro
fundiza en la persona de Jesus. Se cree en Jests y se le dan los titulos
de Mesfas y de Hijo de Dios (1 Jn 5,13; Jn 20,30-31). Ambos titulos
estan muy unidos. Junto a estos dos tftuJos merecen ser destacados
los de Salvador (1 Jn 4,14; Jn 4,42); Cordero (Jn 1,29.36; Ap 5); logos
-verbo o Palabra-ft Jn 1,I;Jn 1,1-14;Ap 19,13); Abogado (1 Jn2,1;
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Jn 14,16); Testigo (Jn 18,37; Ap 1,2;ef. 1Jn 1,1-3;5,6-7); Luz (Jn
8,12;

1 Jn 1,5-7); Camino, Verdad Yy Vida (Jn 14,6; cf. 1Jn 2,6 -Camino-;
2,7-8 -Verdad-; 1,2 -Vida-). La Escuela de Juan intenta llegar a Jesus

1.3. Una comunidad cristiana que se esfuerza en vivir el
mandanliento nuevo de la caridad fraterna

Otra caractertstica destacada de la Comunidad joanica es la viven
cia de la Nueva Alianza bajo el aspecto de "comunién» con el Padre y
con el Hijo (1Jn 1,3;Jn 14,21.23), mediante el don del Espiritu Santo
(Jn 14,15-17; 1 Jn 3,24; 4,13). Esta comunion de entiende como estar
o vivir en la Luz(Jn 8,12; 12,46; 1Jn 1,5-7;2,7-11) Y estar en la
Ver dad o revelacion de Dios (Jn 17,17-19; 1Jn 2,20.27). El don de
esa

comunion es la Vida eterna (Jn 17,3; 1Jn 1,2; 2.25; 3,15; 5,11.13.20;
" La Nueva Alianza (Comunién) tiene como respuesta y como exi
gencia fundamental el mandamiento del amor cristiano fraterno o
mandamiento nuevo (Jn 13,34-35; 15,12-17; 1Jn 2,3-11; 3,11-24;
4,21).

La fe en Jesucristo (1 Jn 3,23a) y la comunién fraterna o manda
miento nuevo (1 Jn 3,23b; 4,2 ) son los dos elementos fundamentales
de la esencia del Cristianismo.

1.4. Una comunidad cristiana que vtve de la Palabray el
Sacramento

Otro rasgo que debemos destacar de la vida de la Comunidad joa
nica es la escucha de la Palabra y su vida sacramental.

En cuanto a LaPalabra, es preciso mencionar la bisqueda de las
Escrituras (Jn 5,39-46) Yy una meditacion continua de las palabras de
Jesus (cf. Jn 14,15.21.23; 1Jn 1,5;3,11). Tanto la Escritura como la
tradicion de las palabras de JesUs debieron de ser leidas en comuni
dad, comentadas en comunidad y anunciadas en comunidad.

En cuanto al Sacramento, podemos recordar lo siguiente: en pri
mer lugar el Bautismo (Jn 3,3.5; 1Jn 2,20-27 -Uncion-). La centrali
dad del Bautismo en 1Jn (aun sin mencionar expresamente este

20



PROEMIO: LA CO~1UNIDAD JOANICA, UNA ESCUELA

sacramento) es tal que, seglin algunos autores, este escrito seria una
vuelta al Bautismo y a los compromisos de la iniciacion cristiana.
Lo ponen de relieve las menciones de LaFe, la Vida eterna y los
manda mientos, asi como la expresion "desde el principio”, En
cuanto al

sacramento de la Eucaristia, véase Jn 6,51-58 y las distintas
alusio nes en la primera Carta (1Jn 1,7; 5,6-7); véase también Ap 2,7
(comer del arbol de la vida) ¥ 2,17 (el mana escondido). En cuanto al
sacra mento de la Reconciliacion (lapenitencia bautismal o
posbautismal), recordemos la mencion del perdéon de los pecados (Jn
20,19-23; 1Jn

1,7; 2,12; Ap 1,5-6). Finalmente, relacionado con lo que mas adelante

1.5. Una comunidad teologica apasionada por la Revelacion y la
Verdad, que intenta penetrar en el mensaje de Jests y sobre
Jesus, y que vlvede la promesa de la vida eterna

Junto a los aspectos indicados anteriormerue, y de alguna manera
englobandolos, es necesario mencionar que la Escuela de Juan vivia
bajo la sensacioén de que sus miembros habian sido iluminados por
la Verdad, es decir, por la revelacion, La tradicion llamo al autor
del cuarto evangelio"Juan el Tedlogo".Esta denominacion pone de
relie ve la profunda dimensiéon teologica de los escritos de la
Escuela de
Juan. No es el momento de exponer aqui las lineas fundamentales
de
la teologia de estos escritos. Recordemos solamente algunos
datos .

. El evangelio. El prologo se remonta a la altura del origen
divino del Logos o Verbo, describe su condicién de Luz y Vida del
mundo. su venida para otorgar a los creyentes el don de la filiacion
divina y proclama la encarnacion del Verbo (1,1-14). El Unigénito es
el revela
dordel Padre(I,18).

Los siete signos, algunos de ellos seguidos por un discurso, pre
sentan a Jesus como fuente de vida: el vino nuevo en las bodas de
Cana (2,1-11); la curacion del hijo de un oficial real (4,43-54); la cura
cion del paralltico de la piscina (5.1-18). la multinlicacion de los

21



CARTAS DE JUAN

Junto a los siete signos estan las siete expresiones "Yo soy' con
predicado, que presentan también a Jesis como fuente de vida: pan
de vida (6,35); luz del mundo (8, 12); puerta para la vida (11,9); buen
pastor (11,11); resurreccion y vida (11,25); camino, verdad y vida
(14,6); vid verdadera (15,1). Los discursos de la Ultima Cena, muy
especialmente la oracién sacerdotal (cap. 17), son piezas teologicas
inigualables. La vision de la elevacion de Cristo en alto (3,4; 8,28;
12,32), es decir; la glorificacion de Cristo mediante la Cruz, tiene su
escena culminante en el episodio del Traspasado (19,34-37) yen la
aparicion del Resucitado a los discipulos, en que les muestra las
manos Y el costado (20,19-23) Estos rasgos de la teolog!a del cuarto
evangelio, necesariamente sintéticos, nos dan idea de la riqueza teo
logica de la tradicién joanica.

- Las Cartas. En nuestra opinion, la primera Carta bebe de la fuen
te del Evangelio, tanto en su concepcion de) verbo de vida como en
sus proclamaciones de Dios como Luz (1 Jn J,5), como Padre (J Jn
2,29 - 3,2) Y como Amor (1 Jn 4,8.16). Asimismo recoge la figura de
Jesucristo como Mesias, Hijo de Dios (1 Jn 5,12-13), y Salvador del
mundo (1 Jn 4,14). Todo ello lo veremos mas adelante, al tratar de la
teologia de la Carta. Toda la ensenanza sobre el amor fraterno en los
tres ciclos de la carta (1 Jn 2,3-11; 3,11-24; 4,11-21) es como un
comentario al mandamiento nuevo en el Evangelio (Jn JI};
15,J2-17). Como hemos visto en los apartados segundo y tercero de
este proemio, el Evangelio y la primera Carta coinciden en conside
rar la esencia del Cristianismo como la revelacion del amor de Dios y
de Cristo yen concentrar la respuesta, por parte del hombre, en la fe
en Jesiis Mesias, Hijo de Dios, y en el amor fraterno.

- El Apocalipsis. La penetracion teologica del Apocalipsis pertene
ce a otro ambito de expresion, como es el de la apocaliptica. Sin
embar go, las concepciones fundamentales cristologicas Yy teologicas
beben
también del cuarto evangelio, como hemos dicho mas arriba. Recor
demos la presentacion de Jesucristo como Hijo del Hombre (Ap J,13-

20), su condicion de Mes!as, Hijo de Dios (caps. 2-3), su presenlacion
como Cordero (cap. 5), su condicion de Verbo de Dios (19,13) y de

Esposo (cap. 19), la mencién del 110 de agua viva en la visién de la

Ternealén celecte v la invitacrian a heher de ece aona viva (cane 21970
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Este breve esbozo de la penetracion teoldgica de los diversos
escri tos de la Escuela de Juan, ademas de ser un testimonio mas de
la per tenencia de los tres escritos principales a la misma escuela,
puede
servirnos de marco para comprender mejor la teologia de las canas.

Como acabamos de ver, tanto Jos dirigentes como los fieles de

la
Comunidad joanica se sienten banados por el sol del "Dios Luz"
(Jn
8,12; 1 Jn 1,5). Este caracter de revelacion es el que ha hecho
confun dir a esta escuela con el gnosticismo. Sin embargo, la
Escuela de Juan no es gnoéstica, sino penetrada por el ansia de
verdad, por la contemplacion del misterio de Dios: redencion (Jo
1,29; 1 Jn 1,7); encarnacion (Jn 1,14; 1 Jn 4,2); salvacion (Jn 4,42,
1 Jn 4,14); comu nién en el amor (Jn 14,21.23; 1Jn 1,3.6-7); filiacion
divina (Jn 1,12-

13; 1 Jn 1.3).

Como veremos al tratar de la teologia de la Cana, la Vida eterna

constituye la promesa fundamental (1 Jn 2,25) En ello, la carta

rnin

1 6 Una comunidad misionera-apostélica: ~ prodamaclon del
Evangelio

Otro rasgo de esta Comunidad joanica es su toma de conciencia
de ser enviada por Jesucristo, como ¢l 10ha sido por el Padre. Por
ello vive el mandato misionero de anunciar el mensaje del Verbo
de
la Vida (1 Jn 1,1-3) Y recoge el envio de los discipulos por
Cristo,
como Cristo ha sido enviado por el Padre(Jn 17,18;20,19-23)

La Escuela de Juan vive la tragedia de la incredulidad de
losjudios (Jn 1,10-11) Y de la escision Sinagoga-lglesia (Jn 9). La
Escuela de Juan investiga el Antiguo Testamento (AT)y las
tradiciones judias con la finalidad de ver como se han cumplido en
Jesus yen la Iglesia. Asrdesea preparar el camino de acercamiento
a Cristo del mundo judio. Por otra parte, la Comunidad [oanica

ansia gozosamente la incorporacion a la Iglesia de los samaritanos
(T A\ v Ao lac cantilac (T 17192 240 NA ahf Ana 1a Borna Tn Ao Thian
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desviaciones de) paganismo. La Comunidad joanica ha visto en el
ansia de salvacion del paganismo una preparacion al Evangelioy ha
pensado que s610el misterio de Jestis, Hijo de Dios, presentado en
profundidad, podria decir algo a aquellas gentes ansiosas de salva
cion. ~tas atn, solo el idea) de "comunion" podria atraer al mundo
pagano, que estaba saturado de "misterios".

1.7. Una comunidad de teslimonJo

En los tres escritos principales de la Escuela de Juan, el término
"testirnonio" (nJartyrfa) o los verbos "dar testimonio", "atestiguar",
etc. tienen un gran relieve. Para el cuarto evangelio, Jesis ha
venido para dar testimonio de la verdad (18,37). Yael precursor
Juan habia tenido la misma mision (5,33); el Espiritu Santo da
testimonio de Jests (15,26) y los apodstoles o discipulos daran
también testimonio de Jesus. El Discipulo Amado es el que da
testimonio de las  cosas escritas en el evangelio
(21,2.>.24),concretamente del hecho del agua y la sangre que
brotaron del costado de Cristo traspasado en la cruz (19,35).

En la primera carta, segin veremos en el presente comentario,

e) término "testimonio™ aparece en todos los lugares claves. El
grupo apostolico da testimonio de lo que ha visto y ardo (1 Jn
1,2.3). El Espiritu, la sangre y el agua dan testimonio (5,7-8) a
favor de Jesus;
Dios es la fuente originaria del testimonio: el contenido del
testimo nio es que Dios nos ha dado Vida eterna y que esta Vida
esta en su Hijo (5,11.12). El Espiritu da testimonio porque es la
Verdad(5,6).

El Apocalipsises un gran testimonio de Jesucristo. Juan el Viden
te da testimonio de todo lo que ha visto y ardo (Ap 1,1.2). La
formula "por la palabra de Dios y e) testimonio de Jesucristo" es
como un estribillo que recorre el libro (véase J.2.9; etc.). Jesucristo
es el testi go fiel, el primogénito de entre Jos muertos, el principe
de los reyes de la tierra (1,5). También los discipulos, como Antipas,
que sufren por Cristo, son llamados "testigo fiel" (2,13). Los
triunfadores sobre la Bestia han vencido por el testimonio que
dieron (caps. t 1-12).E) testimonio de Jesucristo es el Espiritu de
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El testimonio supremo ha sido el de Cristo al entregar su vida
por la salvacion del mundo. A €l le imitan los martires que dan su
vida por ser fieles a su senor. La Iglesia en su conjunto es una
comunidad de testigos. La convergencia de estos tres escritos
principales de la Escuela de Juan en la nocion de "testimonio" es
una prueba mas de

, . P . .
ol comiin nertenencia a la tradiciAn inanica

2. PREOCUPACIONES DE LA ESCUELA DE JUAN

segun Brown, en los escritos de Juan se contemplan varios gru
pos. El autor distingue en Jos origenes tres tipos de influencias:
los

judios, los samaritanos y los gentiles. Estos tres grupos habrian
deja do su influencia en la Comunidad joanica. Como es logico,esta
cons tatacion es evidente en el cuarto evangelio, en la sucesion de
los capi

tulos 3y 4:judios (didlogo de Jesus con Nicodemo), samaritanos
(didlogo con la samaritana) Y curacion del hijo del oficial real. En
cuanto a los gentiles, es importante el episodio de los griegos que
quieren ver a Jesus (12,23.36). Pero, ya dentro de la optica de la pro
pia Comunidad joanica, Brown mismo (seguido por otros autores,
aunque con distintas variantes) distingue una serie de grupos. En
primer lugar estan los no creyentes en Cristo o no cristianos, como
son el mundo, los judios y los seguidores de Juan el Bautista. En
segundo lugar se encuentran los grupos cristianos de fe inadecuada
en algun aspecto, tajes como los judios criptocrtstianos, las iglesias
judeo-cristianas de fe inmadura y la Iglesia apostolica
(Bro\\1"oObser va que Juan evita el uso de la palabra "apdstol").
Finalmente, como es 16gico,se contempla Laexistencia de la propia
Comunidad joanica

(autor y destinatarios de la Carta).

Esta reconstruccion de Brown y de algunos de sus seguidores
recoge, por una parte, datos obvios; pero, por otra, contiene afirma
clones muy discutibles, como por ejemplo la distincion entre
Iglesia apostolica y Comunidad joanica. Esta distincion esta en
contradic cion con datos claros del Evangelio (cap. 21) y del
Apocalipsis (21,14). Ademas Brown, al menos en esta descripcion,
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tagiado de ideas gnosticas y se han separado. En efecto, junto al
dolor por el rechazo al Verbo por parte de los suyos (Jn 1,10)y la
alegria por la entrada en la Iglesia de samaritanos (Jn 4,1-42) y
gentiles (Jn
4,46-54), Lacomunidad de Juan siente dolorosamente la aparicion de
la herejia y del falseamiento del cristianismo (el primer falseamiento
a gran escala, 1Jn 4, 1-6;Ap 2-3). Se trata de un intento de
acomoda cion del evangelio a la mentalidad gnoéstica o pregnostica.
De ahl que la Escuela de Juan busque afanosamente la identificacion
del cristia nismo: fe en Jesucristo, ~1esfasHijo de Dios, y amor
fraterno (1 Jo
3,23-24:4.21).

La preocupacion por la parusla aparece en 1Jn 2,28 - 3,2 Yes
fun damental en el Apocalipsis. En el Evangelio esta también
presente en las menciones de "el ultimo dla" (Jn 6,39.40.44.54;
11,27).Con lodo, en el Evangelio se encuentra un énfasis en la vuelta
del Resucitado a los suvos (Jn 14.1a) v en la necesidad de

3. ACTIVIDAD IITERARIA, ITURCIC()..HOIULEnCA " CATE.QfEnCA DE L\
ESCUELo\ DE JUAN

A través de los escritos de la Escuela de Juan podemos entrever
una inmensa actividad de estudio, de predicacion y de penetracion
en las Escrituras y en la palabra de Jesiis. Para mayor claridad vamos

a dedicar un apartado a cada uno de los tres escritos principales.

3.1. El EvangeUo

En primer lugar, se atiende a la tradicion santa de Jesis y
sobre Jesiis. En la Escuela de Juan se comentan de un modo
especial las palabras de Jesiis, que seran el nucleo de los futuros
discursos en el cuarto evangelio (cf. Jn 13.17). Se trata de
homilias  eucaristicas como Jn 15,1.17. Probablemente es ésta la
explicacion de los distin tos desarrollos que hay en el Serrnon de la
Cenay en el cap. 6.

Asimismo se transmite y elabora literariamente la tradicion evan
gélica (s1gnos y palabras) Esta transmision tiene probablemente una

£ann Aa Al aean e mamiada A=A amdnelane A smsrandman Arima
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gelios sindpticos (Mateo, Marcos y Lucas), Y con una forma de
trans

mision propia ¢ independiente, como se refleja en la tradicion
encuentros de JesUs con Nicodemo (Jn 3)y la Samaritana (In 4),y de
los sucesivos testimonios del Bautista sobre Jests (Jn 1,J5.19-34;
3,22-36) Esta tradicion es particularmente  propia en el relato de 1.
Ultima Cena (caps. 13-17) y de la pasion (caps. 1&-19)Y resurreccion
(caps. 20-21)

Esta tradicion de palabras y obras es la que esta en la base de
los cinco escritos: el evangelio, las tres cartas y el Apocalipsis.

La transmision esta acompanada de una elaboracion derasica
con el recurso al ATy a la tradicion judia, Veamosalgunos
ejemplos.

El prologo del evangelio (1,1-18) parece un reflejo, en forma poé
Palabra y a la cualidad de Luz y Vida del Verbo, lodo ello bajo 1.
influencia de la lectura del Targum Palestlno al Pentateuco. Igual
mente en el prologo, la seccion J,14-18 estarla inspirada en Ex 33-40:
manifestacion de Diosa Moisés y venida de la gloria en la inaugura
cion del tabernaculo. Todas estas concepciones targiirnicas habrian
sido aplicadas a Jesus para presentarle como el Verbo o la Palabra
creadora, lleno de gloria, plenitud de la revelacion de la gracia y la
verdad. Estariamos ante la targumizacion cristiana del AT. El himno
del prologo del evangelio se inspira también, aplicandolos a Cristo.
en los himnos a la Sabiduria ya la Palabra creadora de Pro 8 y Si
24. la altura poética y las imagenes nos recuerdan también las
Odas de Salomoén.

En Jn 3 (didlogo con Nioodemo) descubren algunos aulores ele
mentos de una homilia bautismal. También en Jn 6 encontramos un
reflejo de las tradiciones iargiimicas sobre el mana (Ex 16) El don
del mana se aplica en una primera seccion (Jn 6,35-47) a la persona
de Cristo comido por la fe, Y en una segunda seccion (Jn 6,4&-58) es
relacionado con la Eucaristfa. El estilo homilético, propio del
comen tario a las lecturas biblicas en las asambleas sinagogales o
eclesiales, es patente en las dos partes del discurso del pan de vida.
El mismo estilo nudrasico esta presente en los discursos del cap. 10
sobre Cris to Buen Pastor.
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Algunosautores han supuesto la existencia de un calendario litar
gico para las lecturas bfblicas. Segun ellos, el orden de las lecturas
del evangelio de Juan parece indicar que algunas secciones, antes
de ser incorporadas al evangelio, o después de su incorporacion,
fueron utilizadas para la celebracion de la Pascua (cap. 6),
Pentecostés (cap.

3.2. Primera Carta

Junto al evangelio, la primera carta es el documento mas
caracte ristico de la tradicién joanica.  Por ello, es importante
examinar la labor literaria y midrasica que encontramos en ella.
En cuanto al
material que podemos llamar de configuracion de la comunidad,
encontramos ecos de unas normas comunitarias basadas en el Evan
gelio.la primera carta de luan no es un manual de la comunidad,
al estilo de Qumran. Sin embargo, recoge normas de un manual de
la comunidad cristiana. Asi lo sugieren las siguientes formulas
apodJc
ticas: "El que no ama a su hermano ha nacido del Diablo" (J Jn
3.3-

10), "Guardaos delos herejes' (1 Jn 4,1-6), y las imitaciones a 'cami

naren la luz' (1 Jn 6,7; ef. Jn §,12). Estas normas nos recuerdan las
Reglas de la comunidad de Ournran. Algin autor las ha llamado "Pla
ticas de Seminario a Jos futuros obispos o presbiteros".

En 1 Jn hay sucesivos desarrollos del tema de la fe y el amor.
que probablemente tienen como explicacion el estilo homilético y
exhor tatorio. Algunos opinan que en ] Jn tenemos un reflejo de
homilias bautismales. Por su parte, 1 Jn 3,12-J5 contiene una
aplicacion al amor fraterno de un midras sobre Gn 4 (Cain V

3.3. El Apocallpsis

como es natural, Josmateriales de este ultimo libro de la
Bibliason de tipo apocallptico (visiones Y oraculos) V litargioo (himnos
y aclama ciones). Estos materiales estin tomados de Isaias,
Ez.equieyl Daniel,y
son aplicados a Jesucristo en su reinado. El conjunto del libro esta
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judia, tanto del ATcomo del periodo intenes-tamentario. Particular
importancia tienen las aclamaciones o himnos que aparecen en casi
todos los capitulos del Apocalipsis, y que en muchos casos parecen
reflejar la liturgia de la comunidad primitiva. La centralidad de los
himnos al Cordero (caps. 5)' 19)Ya la obra redentora (1,5-6)nos

con ducen al ambiente de asamblea litiirgica de la
MNAasmmrrnidadinbainna

4. LE."lICUA.ESTILO y BIBLIOTECA DE L-\ ESCUELADE JUAN

La lengua de la comunidad joanica debio de ser el arameo hasta
elano 60 o 70. En su estudio sobre la aproximacion aramea de
los Evangelios y Hechos, Black demuestra que una parte de los
discur sos del cuarto evangelio estan pensados y expresados, en un
primer momento, en arameo. En esta etapa, la comunidad habria
seguido las tradiciones de interpretacion que después se recogeran
en el Tar gurn Palestino. A partir del traslado de la comunidad a
Efeso, la len- gua fue naturalmente el griego. Debidde existir un
equipo de traduc tores al griego; de ellos, unos utilizaron Jos LXX'y
otros recurrieron
al original hebreo.

En cuanto al estilo, en la Escuela de Juan encontramos varias
modalidades. En el evangelio aparecen los relatos (al estilo de las

narraciones en los sindpticos) y Josdiscursos. En éstos es frecuente
el estilo de palabras de revelacion: autopresentaciones,
invitaciones, formulas lapidarias, antitesis, promesas. El género
epistolar esta representado naturalmente por las tres Cartas,
aunque la primera puede ser considerada, mas que carta, un gran
tratado en el que alter nan ensenanzas y exhortaciones. El
Apocalipsisse compone de visio nes, oraculos, piezas poéticas, etc.,
segun el estilo consagrado en el Judaismo.

La biblioteca de la Escuela de Juan se compone de la Biblia
(AT)y de dos traducciones, la aramea (Targum) y la griega (LXX).
Las tra ducciones targiirnicas  probablemente no estaban escritas
todavia en

el primer momento de la tradicion joanica. Se trataba de formas de
traducir o interpretar en la Sinagoga Laslecturas biblicas, sobre
todo el Pentateuco. Estas interpretaciones targiimicas se recogeran
des pués en los targumim que poseemos, algunos de ellos de
considera ble antigiiedad. como el Threum Onaelos v el Targcum
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Es dificil saber si el Dlscipulo Amado conoci6é algunas de las car
tas de san Pablo, aunque entre la teologia paulina y la joanica hay
afinidades estrechisirnas: encarnacion, envio del Hijo, amor de Dios,
muerte redentora, preexistencia, mesianidad VY filiacion divina de
Jesucristo, mandamiento del amor, centralidad de la fe para la salva
cion, etc.

La Escuela de Juan tiene ademds algunos apocalipsis o apocrifos
predilectos, como por ejemplo "Los testamentos de los doce patriar
cas". Es posible que conociera algunos escritos de Ournran, como
"La regla de la comunidad"'. Es dudoso que estuviera al tanto de las
obras de Filon. En cuanto a las tradiciones samaritanas, ciertamen te
encontramos detalles significativos, como los cinco maridos de la
Samaritana, si es que esta cifra debe interpretarse simbolicamente.
Asimismo la expectativa de la venida del Maestro (Taheb) que lo
ensenard todo parece estar presente en Jn 4,24. El Memar Marqah,
obra principal de la literatura samaritana, aunque de datacién pos
terior, puede iluminar sobremanera el ambiente de exaltacion de
Moisés Y de Jacob Y José, tradiciones que tiene presentes la
Escuela de Juan (Jn 4).

5. EFESO 00\10 CE:'f;TRODE CONVERCENCIAS at(tLTIPIES DE L>\ESCUEL.A
DE JUAN

La ciudad de Efeso aparece destacada en el NT en relacion con el
apostol Pablo (Hechos de los Apodstoles y cartas paulinas) y por su
mencion corno primera de las siete iglesias en el libro del Apocalipsis

2.t7).

Al final de su segundo viaje apostolico (47.51 d.C.), Pablo visitd
Efeso. Seguramente le impresiond la ciudad, pues Asia Menor se
convirtio en la meta de su tercer viaje (52-57 d.C.). En esta ciudad
permanecié dos anos Y tres meses. En Efeso escribié probablemente
la carta a Jos Filipenses, VY ciertamente | Corintios Y Galatas. La
comunidad habia sido cultivada primero por Apolo y después por
Pablo. Del 61 al 63 se data la carta a los Efesios. Segun la opinion tra
dicional, el ano 65 escribe una carta a TImoteo(1 Tm), a quien habla
dejado en Efeso, Y en el 67 redacta su testamento (2 Tm). La opinién
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que considera posteriores estas carias. llamadas '"pastorales", no
afecta a nuestra consideracion sobre la importancia de Efeso.

Podemos preguntarnos  por qué Pablo apunt6 a Efeso. De hecho,
aunque la capital politica era Pérgamo, Efeso era la capital efeecuva
de toda Asia ~lenor. Era una ciudad cosmopolita, con una extraordi
naria situacion geografica: puerto de trafico excepcional, célebre
industria de tenderos, soberbios edificios (el agora Y el teatro). De
gran importancla ero el santuario de Artemisa. que mas que la Diana
de los griegos era una degeneracion de la Astarté de los fenicios.

En cuanto a su situacion cultural y religiosa, el Asia Atlenor estaba
muy trabajada por el Judaismo. Pablo encuentra judios por toda su
geografia. El ambiente judio estaba contagiado de especulaciones
(cf. Col 3,13-18). Habla incluso una secta de seguidores de Juan Bau
tista (Hch 19). Quizd eso explica la insistencia del cuarto evangelio
en el testimonio de Juan.

No se puede precisar la fecha en que una parte de la Comunidad
joanica emigré a Efeso, pero probablemente hay que situarla des
pués de la muerte de la madre de Jests (c. 60-70). Sabemos que en el
ano 50 Juan estaba en Jerusalén (Ga 2,9). Probablemente hay que
poner esta emigracion en relacién con los acontecimientos que die
ron lugar a la calda de Jerusalén el ano 70.

Es importante recordar algunas fechas que tienen que ver con los
emperadores  romanos de ese tiempo: Domiciano reina Jos anos
81-96; Trajano en 98-1J7. Bajo estos dos emperadores tuvieron lugar
dos persecuciones.

En tiempos de Oomiciano se escribe probablemente el Apocalip
sis (90-95). Entre el 95 y el 100 tenemos quiza la composicion de la
primera Carta de Juan. En cuanto al evangelio, es dificil precisar la
fecha de su composicion. La redaccion iiJtima, o al menos una pri
mera redaccion, debe ser anterior a la primera Carta.

6. CRISIS REUCIOSA DEL ASIA ~(EXNOR

Para caer en la cuenta de Jasituacion religiosa del Asia Atenor son
de gran valor las siete cartas del Apocalipsis y algunas expresiones de
la primera Carta de Juan.
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Las siete cartas estan dirigidas a las comunidades de las siguien
tes ciudades: Efeso, Esmirna, Pérgamo, Tiatira, Sardes, Filadelfia y
Laodicea. En la carta a Efeso se nos habla de "falsos apostoles” (2.2);
en la de Esmirna se concreta: "falsos judios" y "sinagoga de Satanas"
(2,9). Finalmente, en la carta a Laodicea se habla de "ceguera Y des
nudei' (3,17).

Junto a la propaganda judaizante bay que sefalar la propaganda
y la tentacion que suponia la divinizacion del emperador romano y la
obligacion de darle culto. En la carta a la iglesia de Pérgamo se men
ciona el "trono de Satanas" (2,13), probablemente aludiendo al meno
cionado culto.

En relacién con la vida moral de estas iglesias y, en consecuencia,
del Asia Menor, las cartas nos hablan de las doctrinas de los "nicolai
tas" (Ap 2,6.15). Se trata probablemente de una secta con graves des
viaciones morales. Asimismo es mencionada la doctrina de Balaan,
que es sintetizada de la siguiente manera: .La doctrina de Balaan, que
ensenaba a Balac a poner-tropiezos a los hijos de Israel para que comie
ran carne inmolada a los idolos Y fornicaran. (Ap 2,14). Parece que
"fornicar" equivalia a participar en el culto al emperador, en contra de
las exigencias del judaismo Yy del cristianlsrno. Ademas se alude, sin
duda, a inmoralidades o aberraciones sexuales. Esto de hace en hom
bre de una doctrina secreta, llamada "profundidades de Satanas" (Ap
2,24). En la carla a la iglesia de Tiatira se airma: .Pero tengo contra ti
que toleras a Jezabel, esa mujer que se llama profetisa y estd
ensenan
do y engafando a mis siervos para que forniquen y coman carne
inro
lada a los rdolos- (Ap 2,20). Desde el punto de vista de 1 Juan, esta
doc bina es estar por encima del pecado y pensar que las obras de la
carne no tienen importancia, no manchan el EspfJitu (1 Jn 3,3-10).

Estos falsos judios contagiados de gnosticismo hicieron la siguien
te nefasta propaganda: Jesis no fue el Cristo. El Cristo es un ser
celeste. El Cristo no se ha encarnado en Jesiis, por consiguiente Jests
no es el Redentor. La redenciéon nos viene unicamente por la gnosis
(por el conocimiento de las genealogias de las que babla Pablo y, des
pués, Ignacio de Antioquia).

Para tomar esta actitud habia que negar a Jesucristo y a Dios;
hahia ane neocar el Noamhre de Tealic (1 Tn 4 1-A) V la enheranla  de
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PROEMIO: LA CO~1UNIDAD JOANICA, UNA ESCUELA

7. LA COAIUNIDADDE JUAN EN EI CONJUNTO DE Lo\ CRAN ICLESI-o\

El cap. 21 del cuarto evangelio, escrito tras la muerte del Disctpu
lo Amado, nos ha transmitido unas palabras de Jesis a Pedro (encar
go del pastoreo) Y sobre el Disctpulo Amado, Y su funcién de "perma
necer" para dar testimonio. EI autor o autores de este capitulo acla
ran que Cristo no dijo que el Discipulo Amado no moriria, sino que
hablaba de una permanencia (;jlongevidad?) para dar testimonio. La
tradicion ha situado la muerte del apostol en Efeso, hacia el ano 100.
La existencia del sepulcro de Juan en esta ciudad (prescindiendo de
los relatos apdcrifos) estd documentada arqueologicamente. La cues
tion del doble sepulcro es secundaria, yen todo caso confirma (por
exceso) la opinion tradicional.

nas la muerte del Disctpulo Amado, los disctpulos que lo habian
conocido o al menos habian estado informados sobre ¢él, como Poli
carpo, o habian recogido informaciones, como Ireneo Y el canon de
Muratori, hablan de los ultimos anos del apostol, rodeado del grupo de
discipulos. Es la imagen de una comunidad cristiana bajo la sombra
de un apostol. Por el testimonio del evangelio (Jn 21,24) y de la prime
ra Carta, que se abre oon el recurso al testimonio de los testigos ocula
res (1,1), asi como por la veneracion con que se menciona a los doce
apostoles del Cordero en Ap 21,14, debemosconcJuir que la Comuni
dad de Juan es una rama de la Gran Iglesia. No es un conventiculo
(Kasemann), sino una poderosa fuerza de penetracion en la esencia de
la fe cristiana. El empleo que hacen lreneo (Asia Menor y Galias) e
HipdlJito y Justino (Roma) de la ensenanza del prologo de Juan sobre
el Verbo, es indicio de la dimension teologica de la Escuela de Juan,
particulannente  del cuarto evangelio. EI hecho de que los gnosticos
(Heracleon, Valentrn, BasOides) quisieran aprovechar la elevacion del
cuarto evangelio a favor de sus especulaciones no logro mermar la
acogida que la tradicién joanica encontrdé en los grandes tedlogos de
los siglos IT'y M, como lreneo, Origenes, Clemente de Alejandrta, Ter
tuliano, Dionisio Alejandrino y, mas tarde, Eusebio de Cesarea Y los
grandes Padres del Concilio de Nicea, como Atanasio, etc.

La entrada del cuarto evangelio en el Diatéssaron de Taciano fue
un paso definitivo en la valoracion de la tradicion joanica. La admi
sion del evangelio en el canon no fue un error de los hombres, como
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ha aflrruado algiin exégetapara el que el cuarto evangelio habria sido
el contagio del cristianismo por el gnosticismo. Un evangelio cuyo
centro es la revelacion de Dios como amor manifestado en la
entrega de su Hijo para salvar al mundo (3,16)esta en las antipodas
del gnos ticismo. Un escrito como )a primera Carta de Juan, que
define a Dios como Amor (4,8.16) y pone como centro de la
confesion  cristiana la venida en carne del Hijo de Dios (4,2), es
profundamente antignésti co. Por ello, el DisclpuloAmado recibié
ellltilo de "Tnan el Tedloon".
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INTRODUCCION

Para que el lector pueda comprender mejor el mensaje de esta
carta es necesaria una guia introductoria del origen, estructura y
contenido de la misma. En el Proemio hemos expuesto el marco vital
de los escritos joanicos. Alli hemos abordado algunas de las cuestio
nes que conciernen a nuestra carta, como Larelacion entre el cuarto
evangelio VY las Cartas, Y entre ambos escritos Y el Apocalipsis. A con
tinuacion estudiamos la estructura del escrito. la cuestion de la
auto
del autor, la estructura profunda del escrito, su teologia, el enraiza
miento en el ATy larecepcion en la Iglesia primitiva.

1. ESTRUCTURA OESUPERfICIE (0 DISPOSICION ESTRUCTURAL)

Como grandes unidades de la primera Carta podemos sealar;

Prologo: 1,1-4
n-es desarrollos concéntricos:
(1) 1,5- 2,28: Dios-luz
(0) 2,29 - 4,6: Dios, Padre justo
(m) 4,7 - 5,12: Dios-amor
Conclusion: 5,13
Epilogo: 5,14-21

Para esta division tripartita seguimos, con algunas modificacio
nes, la estructura propuesta por E. Malatesta, que remite a los es-tu-
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dios de L De la Potterie. Esta estructura es fundamentalmente la
mis
ma que la de la Biblia de Jerusalén y la que propuso Braun,

La distincion de las tres partes que hemos presentado responde a
la localizacion de los tres grandes principios indicados: Dios es luz
(1,5); Dios es Padre justo (2,29 - 3.,2); Dios es amor (4,8.16). Esta
division tripartita es rnantenida por gran parte de los autores, aun
que no coincidan totalmente en la distribucion del texto que hemos
indicado. Asi, R. Schnackenburg divide la Cana en tres partes. En
particular distingue una segunda parte (2,18 - 3,24) que titula
"Situaciéon  actual de la comunidad". A nuestro parecer, esta
segunda parte no estd suficientemente justificada. Asimismo
mantiene una
division tripartita \V.Thiising. El autor pone la proposiciéon "Dtos
esta por encima de nuestra conciencia" (3,20) al mismo nivel que
"Dios es luz" (1,3) y "Dios es amor" (4.8.16). Dentro de cada una de
las tres partes, divide el material insistiendo principalmente en el
binario Fe y Amor. La estructura propuesta por [\I. Morgen (2005)
coincide casi totalmente con la nuestra, aunque la autora finaliza el
primer ciclo en 2,29, mientras que nosotros consideramos este verso
como el inicio del segundo ciclo. La estructura que ofrece basada en
el término "permanecer" (equtvaleme a Comunion) tiene cieno
inte- rés, pero no refleja la distincidon entre principio y
consecuencias en cada uno de los ciclos.

Otros autores prefieren una division bipartita. Asi. por ejemplo,
A. Feuillet, que divide el contenido de la carta en dos grandes

partes: caminar en la luz (fe) y caminar en el amor: Sin duda, esto
encajarfa

en el diseno general del cuarto evangelioy se corresponderla con
las dos grandes definiciones de Dios: Dios es luz (J,5) Y Dios es
amor (4,8.16). Sin embargo, deja sin el debido relieve todo un
desarrollo sobre la filiacion divina del creyente. También R.E.
Brown propone una division bipartita. Este autor piensa que la
estructura de la Carta habria querido imitar la estructura del
Evangelio, y distingue las

siguientes partes: Prologo (t,1-4); Parte primera: el Evangelio de que
Dioses Luz y nosotros debemos caminar en la luz como Jests

cami né (1,5 - 3,10); Parte seg.mda: el E\'lUlgelio de que nosotros
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embargo, creemos que son mas fuertes los argumentos en favor de la
division tripartita que hemos ex-puesto.

Naturalmente, caben también otras formas de concebir la estructu
ra de la carta. Asl, por ejemplo, MJ.J. Menken propugna una estructu
ra concéntrica (quiastica), en la que el centro (E Yy E? serta la seccion
de 2,28 - 3,24 (esta tus y obligaciones del cristiano), distinguiendo
C())mo secciones paralelas las siguientes: los oponentes (2,18-27;4,1-
6),
la forma de estar en comunion con Dios (2,1-17; 4,7 - 5.5), el valor
redentor de la sangre de Cristo (1,5-10;5,6- 12) Yfinalmente el Prologn
(1,4.5,13.21). Aunque la delimitaciéon de las unidades es importante
(de hecho casi todas las estructuras distinguen estas divisiones) y tam
bién es oportuno el relieve que se da a la mencion de la sangre de
Cris- to, nos parece que no quedan suficientemente destacados en
esta estructura los grandes principio de Dios es luz (1,5), Dios es
Padre (2,29 - 3,2) Y Dios es amor (4,S). Por su parte, G. Giurisaio ha
hecho notar, como un rasgo caracteristico estructural de la Carta, la
sucesion
de anuncio, casuistica y exhortacion. El anuncio coincide con lo que
llamamos "princlpio”, Y la casufstica con lo que nosotros denomina
mos "consecuencias".

Presentaremos a continuacion una descripcion mas detallada de

la estructura  de superficie Y del contenido de la carta. Antes de nada,
digamos que no consideramos necesario presentar aqui con detalle

distinguir “Tas unidades  literarias 'y de contenido, naturaleza de las
formulaciones, elementos retoricos, etc. Nosotros procuraremos dar
en el comentario la justificacion de la estructura que proponemos.

Nuestra division se fundamenta, ademas del Prologo y el EpOogo, en
la triple exposicion del don y de la tarea de Comunion. El titulo gene
ral propuesto por De la Potterie ("'Criterios de nuestra comuniéon con
Dios") subraya en exceso una de las series de formulas (normas de
discernimiento) Y olvida otra serie de formulas (proclamacion, sinte

sis, parénesis, etc.), que son tan importantes como las primeras.

Recordemos la proclamacion de Dios como luz, como Padre Y como
amor; la ponderacion de la grandeza de nuestra condicion de hijos de
Dios; las exigencias de nuestra comunion con Dios; las invitaciones a
la comunion con Dios, las sintesis de cristianismo, etc. De ahf la
importancia del andlisis de las féormulas en la determinacion de la

cem dam

PO
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estructura del texto. De todos modos, la distinciéon de los tres ciclos
que establece De la Potterie parece bien clara. Ofrecemos ahora una
descripciéon mas detallada de la estructura que proponemos.

PROLOG(O1,1-4)

Distinguimos las siguientes proposiciones:
Los remitentes anuncian lo que han vivido (palpado) (I.la).
El objeto del anuncio es el Verbo de la vida: su ser junto al
Padre y su encarnacion (1,1b-2).
La finalidad del anuncio es la comunton entre Jos que anun
cian )' los destinatarios, una comunion que es la uniéon con el
Padre y oon el Hijo, y entre ellos (1,3). El
gozo supremo brota de la comunion (1,4).

(1) VIVIR EN LA IUZ. PRIMERA EXPOSICION DEIL DON \' DE Lo\ TARE.0\DE
NUESTRA COMUNION CON 0JOS (1,5 - 2.28).

En cada una de las tres exposiciones distinguimos un principio Y
las consecuencias que se derivan de él.

A) Ptincipio: Dios esluz (1,5).
Esta proclamacién consta de formula introductoria ("Este es el
mensaje') y contenido ("Dios es luz") (1,5).

B) Consecuencias, implicaciones y exigencias que se derivan
del principio "Dios es luz".
El autor distingue las siguientes:

a) tmcompastbilidad de la luz y de las tinieblas: el crisiiano tiene
que romper con el pecado y confiar en Dios y en Cristo abogado.
Primera consecuencia del principio "Dios es luz" (1,6 - 2,2).

En la primera seccion (1,6-10) se expresan en forma de antitesis
las siguientes consecuencias:

La comunion oon Dios Luz es incompatible con e) pecado, que es
tinieblas, y oon la postura de negacion del propio pecado.

La comunion con Dios Luz exige vivir en la luz, es decir, romper
con el pecado, reconocerse pecador y dejarse limpiar por la sangre de
Cristo, confiando en Dios fiel y justo.
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La comunion con Dios Luz es fuente de comunion entre los
cre
yentes.
En la segunda seccion (2, 1.2) encontramos una exhortacion a
la
confianza en Jesucristo, nuestro abogado y victima de expiacion por
nuestros pecados. Estamos ante una formulacién de invitacion a la
confianza con proclamacion.

b) Necesidad de caminar en el cutnplimtento de los tuaHdaJHU?
JUOs. especialmente el de la caridad. Segunda consecuencia del
principio "Dios es luz' (2,3-11].

La seccion esta marcada por una doble serie de antftesis, separa
das por una exhortacion. Asi. el conjunto queda estructurado de la
siguiente manera: antitesis entre el que guarda los mandamientos y
el que no los guarda (2,4-6);exhortacion a vivir el mandamiento
nue vo (2,7-8); antitesis entre el que odia y el que ama (2,9-11).

e) Vencer al autor del Inundo con el aUlor del Padre. Tercera conse
cuencia del principio "Dios es
Luz."(2,/2-/7).
La seccion, que es como una pausa de reflexion, consta de las
siguientes unidades:
Formulas de comunicacion (2,12.14): los cristianos estan per
donados, conocen al Padre y al que es desde el principio, y
han
vencido al Maligno.
Formulas de provocacion a una decision (2,15-17). La
alterna
Uva:o el amor del mundo o el amor del Padre. Exhortacion a
no amar al mundo (las tres concupiscencias), sino a vivir el
amor del Padre, cuya palabra permanece para siempre (afir
macion lapidaria).
d) Necesidad de permanecer en la (e recibida guardéandose de los
anticristos. Cuarta consecuencia de! princtpio "Dios es luz" (2,18-28).
Fn coniinto encontramos en esta seccidn 1ina nneva <erie de
En ellos se cumple un signo de la ultima hora.
Los cristianos estan ungidos con la Verdad (2,20.21.27), confiesan
al Hijo Yy al Padre (2,23b). Se usa la formula "El que. .", Los creyentes
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tienen la promesa de la vida eterna (2,25) y se les exhorta a permane

cer en lo que tienen desde el principio (2,24.27b28) para no ser aver
gonzados en el dia del juicio (2,28).

(11) VtVIR CO~IOHUOS DE DIOS Y COMO HERAtANOS. SEGUNDA
EXPOSJ- CION DEL DON Y DE LA TAREA DE NUESTRA CO)‘JUNIO~
CON 0JOS
(2.29 - 4,6).

A) Prillcipio: Dios es Padre justo y lodo el que obra la justicia ha
nacido de Dios (2,29 - 3,2).

En primer lugar, encontramos una férmula de principio (tesis)
para sacar conclusiones (2,29). Este principio se amplia ponderando
el don de la filiacion divina. El autor lo hace en forma de exclama
ciéon (proclamacion) ante la grandeza del don Y su alcance en la vida

futura. Los cristianos destinatarios de la Carta son hijos de Dios
(3,1.2).

B) Consecuencias, implicaciones y exigencias que se derivan del
principio enunciado: Dios es Padre justo y todo el que obra la
justicia ha nacido de J:J.

El autor indica las siguientes:

a) Incompastbilidad de la filiacion divina 'y el pecado. Primera con
secuencia de ser "nacidos de Dios" (3,3-10).

La seccion estd marcada por una nueva serie de antitesis, que
pue de resumirse en la contraposicién entre filiacion divina y
filiacion diabolica, es decir; entre hijos de Dios e hijos del diablo.

Los hijos de Dios se parecen al Padre justo ya Jesucristo el justo,
y nacen de la semilla de Dios (la Palabra); por ello, los hijos de Dios
se purifican: 3,3 ("Todo el que .." ); permanecen en él: 3,6 ("Todo el
que .:" ); obran la justicia: 3,7b (..Quien .... ); han nacido de Dios: 3,9
("Todo el que..."). Todo ello es la postura correcta en la antitesis.

Los hijos del diablo cometen iniquidad: 3.4 ('Todo el que .:" );
pecan: 3,6b ("Todo el que .." ); cometen pecado: 3,8 ("Quien ..:); no
obran la justicia: 3,10 ("Todo el que .. ."). Todo ello es la postura
negati va (pronunciacion de juicio condenatorio), ya que el pecado es
rebel dia, negacion de la postura de hijos de Dios Y filiacion diabodlica
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Como puede verse, el autor dispone de (o acuna ¢l mismo) una
SCJiede formulas lapidarias ("Todo el que .." ; "Ouien..."); a veces
ana
de un pequeno comentario, como en 3,9, o hace preceder una adver
tencia, como en 3,7a

Conviene observar como el autor ha insertado a lo largo de esta
seccidn una serie de cunas crtstologicas que son afinnaciones
precio- sas sobre Cristo: ¢l es puro (3,3); el Hijo de Dios se ha
manifestado
para quitar los pecados, yen ¢l no ha)' pecado (3,5);¢l (Jesucristo)
es justo (3,7); el Hijo de Dios se manifiesta para deshacer la obra
del diablo (3,8b).

En 3,10cencontramos la transicion: ni tampoco (es de Dios) el
que no ama a su hermano.

b) El ser nacidos de Dios lleva consigo el an10r [mtemo.
Segullda consecuencia de "ser nacidos de Dios" (3,/1-/8).

Comienza eJ autor con una proposicion de sintesis de mensaje:
¢éste es el mensaje que habéis oido desde el principio: que nos ame
mos unos a otros (3, 11).

La seccion estd marcada por una nueva serie de antiiesis, con la
contraposicion entre el odio y el amor:

El que odia escomo Cain: 3,12 ("El que.." ); es un asesino:
3,15

("Todo el que .."): el que no ama permanece en la
muerte:

3,14b.

El que ama ha pasado de la muerte a la vida (3, ) 4a);
Cristo, modelo de amor (3,16a) y exigencia de amor (3,16b-
18).

e) La conjtanta eu Dios, que esta por encima de nuestra
conciencia (3,19-22). Tercera consecuencia de "ser nacidos de
Dios", seguida de lina stntesis de cristianismo (3,23-24).

He aqui las unidades literarias:

La confianza en Dios: proclamacién y aplicacion (3,19.22).
El

autor piensa, en primer lugar, en el cristiano que tienc el

rara 7An  intrananila Fee erictiann tiena Ane ciimerar  la
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Sumario o sintesis de cristianismo introducida por una férmu
la deictica (mostrativa): éste es su mandamiento (3,23-
240).E1

sumario comprende la fe en Jesucristo, el Hijo de Dios (3
.23a)

y el amor fraterno (3,23b).

El Esplritu es el don de la comunion (3,24a). La mencion del
don del Espiritu sirve como norma de discernimiento y procla

macion del don (3,24b).

d) Necesidad de penilaUeCl!TeH la fe'y coniesion, guardandose de
los falsos profetas. Cuarta consecuencia de "ser nacidos de Dios" (4,/-
6).

La seccion, en forma de exhortacion, previene a los creyentes con
tra los falsos profetas y da normas para discernirlos. Hay una contra

(In) EN LAS FUENTES DEL AMOR Y DE L>\FE. TERCERA EXPOSIOON DEL

DON Y DE L>\TAREA DE NUEST'R.ACOMUNJON CON DIOS (4,7 - 5,1
2)

A) Ptincipio: Dios es amor (4,7-10).

El autor incluye este principio en forma de motivacion, para
exhortar al amor (4,7-8). Seguidamente explica de qué amor se tra
ta. Dios es amor practico, amor en forma de entrega: el amor de
Dios se ha manifestado en el envio del Hijo como victima de expia
cion por nuestros pecados (4,9-10) (proclamacion del hecho reden
tor).

B) Consecuencias, implicaciones y exigencias que se derivan del
principio  "Dios es amor".
El autor indica las siguientes:

a) Fe en el Dinor. culminado en la reiteracion dR Iprincipio "Dios
es amor". Primera consecuencia del principio "Dios es 0.ujo" (4,1/-16).

Del principio de que Dios es amor (4,&)Yy de su manifestacion en
el envio del Hijo (4,9-10)se deduce que el cristiano tiene que amar

y
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b; conjtanza en el dta del juicio. Segunda consecuencia del princi
pio "Dios es amor" (4,/7-18).

Como en los ciclos anteriores, aparece aqui el tema de la eonnan-
7.3. En ella se realiza el amor en plenitud (4, 17b). La confianza debe

Llevarconsigo la expulsion del temor. El amor confiado en Dios expul
so el temor (4,18).

e) El alllor de Dios incluye el anlOr al hermano. Tercera
consecuen cia del prtucipto "Dios es amor", culminado en un
sumario de cristia nismo (4,19-21 J.

la seccién contiene las siguientes unidades:

Exhortacién a amar a Dios y motivacion (4,J9).
No se puede amar a Dios sin amar al hermano (4,20).

Sumario o sintesis de cristianismo bajo la perspectiva del amor:
El amara Dios y al hermano (4,21).

d) Fe, anJory testimonio. Cuarta consecuencia del principio "Dios
esamor” (5,1-12) _
En esta seccion, a la fe y el amor se anade el tema del
testimonio. Contiene las siguientes unidades:
La fe implica ser nacido de Dios y es la victoria sobre el mundo
(5.1-5).
Jesucristo vino por el agua)' la sangre: testimonio del Espiritu
(5.6-8).
E.Itestimonio consiste en creer que Jesus es el Hijo de Dios y
fuente de vida (5,9-12).

CONCLUSION. Sfatesis de la finalidad de la Cana: caer en la
cuenta de que el creyente tiene vida eterna (5.13).

EPILOGO_La oracion por los pecadores Y las certezas del
cristia- no (5,14-21).
La oracion porlos pecadores: el que ora les dara la vida (5,14-17).
Las certezas del cristiano (los tres "sabemos") (5,18-20a): Ia

seguridad de la fe (5,18); la proclamacion de la venida del Hijo
(5,19); estamos en el Verdadero (S,20a)

El es el Dios verdadero y de vida eterna (5,20b).
El aviso contra los idolos (5,21).
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2. AUTOR, DESTINATARIOS\'" FINALIDAD DE L>\CARTA

Para mejor acercamos a la comprension del mensaje de un escri
to es necesario considerar el mitente (el que escribe), los destinata
rios (a los que escribe) y la finalidad del escrito. A continuacion
nos

PR S R SIS [ R

2.1. Autor y fecha de
composictén

A lo largo de la carta aparece como mitente ya sea un plural
("nosotros' apostolico; cf. 1,1-4el passims ya un singular: un apostol
o diligente de la Comunidad, con acento a veces paternal: "hijitos"
(paidla: 2,12-14.21.26).

la tradicion ha atribuido esta carta al apodstol san Juan, al que
se atribuye también el cuarto evangelio. Cienamente, entre
ambos escritos hay una relacion estrechisima (véase Proemio 1.).

Las semejanzas son numerosas, pero también hay algunas dife
rencias que deben tenerse en cuenta. Asi, por ejemplo, la ausencia en
la primera carta del término "gloria", que es clave en el cuarto evan
gelio. Al revés, la ausencia en el evangelio del término
"'comunion'

(koinoufa), presente en el capitulo primero de I Jn. Ciertamente en
el evangelio aparecen términos equivalentes, pero no el citado.

Por todo ello, pensamos que la tradicion ha atribuido la autoria

del escrito al apostol Juan por la estrecha conexiéon de contenido
con el evangelio, del que parece una sintesis. El alcance y acierto
de tal atribucion se podria exphcar si la primera Carta es obra de
un miembro de la Escuela de Juan, es decir, de un estrecho y fiel
cola borador del autor del evangelio, motivo por el que ha querido
pre sentar su escrito bajo la autoridad y testimonio del apoéstol y
de su Comunidad empleando el singular o el plural indistintamente
a lo largo de la Carta y revistiéndose de la fuerza y autenticidad que
da a su escrito el hecho de ser una sintesis de las principales
ensenanzas del cuarto evangelio, y en algunos casos, como en la
definicion "Dios es amor" (J Jn 4,8.16), culminando de alguna
manera las ensenan z.15 del evangelio.

Tanto el prologo de la Carta como la seccion 4,7-16 (hemos visto
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una Comunidad que tiene como fundador, mentor y garante a un
tes

tigo ocular de Jos misterios de Cristo (su pasion Yy
resurreccion).

En cuanto a la datacion de la carta, tenemos como punto de refe
rencia aute quetu Lacarta de san Policarpoa los Filipenses, que
cita remos mas adelante al trotar de la recepcion de nuestro escrito.
Dicha carta (V1L1) cita 1 Jn 4,2; 2 Jn 7. Como la carta de san
Policarpo sue le datarse hacia el ]07-108, es necesario contar con
un periodo de tiempo suficiente. aunque sea breve, para que esta
Carta hubiese sido conocida por Policarpo. Klauck sitia la
composicion de 1 Jn entre el
100 Yel J I0,pues piensa que es posterior a la primera edicion del
evangelio y anterior a la segunda y definitiva. Esta relacion de
priori.
dad entra en el campo de las hipotesis. ;Piensa Klauck que el Prologo
del evangelio perteneceria a su primera edicion? Asi podria

2.2. Destinatarlos

Como destinatarios o personas a las que se dirige el escrito
apare ce también un plural: vosotros (1 ,2-4). Se trata sin duda de la
Comu nidad eclesial compuesta por padres, hijos, jovenes (2,12.14).

El plural (nosotros: vosotros) del Prologo y el 'vosotros' de la
Conclusion y de otros muchos Jugaresde la Carta, indica que se
trata de una comunicacion dialogal entre un grupo dirigente
(nosotros) Y una comunidad de discipulos: hijos (paidfa), amados
(a,."/)<'lol),etc.

2.3. Motivo Y finalidad del escrito

Junto a la determinacion del autor o autores y de los destinaia
rios, es necesario examinar sobre qué, para qué y porqué el mitente
escribe a los destinatarios. Para eso es necesario determinar los
tér minos claves. En esta Carta podemos enumerar los siguientes:

la comuniéon divina Y fraterna (1,32.3b.6.7); luz (1,5); amor
(4,8.16);.vida eterna  (1,2; 2,25; 3,15; 5,11.13.20); palabra-
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(3,11.23; 4,21). También es necesario examinar los énfasis que apare
cen en los sucesivos ciclos de la Carta. Esos énfasis se pueden ver en
la reiteracion de Jos mismos temas: romper con el pecado confiando
en el perdon de Dios, amar al hermano. preferir el amor de Dios
al amor del mundo, guardarse del mundo, permanecer en la recta
fe. Asimismo es preciso descubrir las preocupaciones del autor
de la Carta. De ellos hemos hablado en el Proemio (seccion 2.). Aqul
pode mos sefialar las siguientes: la invitacion a la permanencia de la
Comu
nidad en el anuncio recibido (la fe cristo logica); la escision de la
Comunidad; la coherencia entre comunién y vida moral.

En relacion con la finalidad de la Carta, baste indicar que en el

Nullacma i Aw 14 Annlanlhn mnnvnan Aneaan S PRIIUN

comunicacion la posesion de la vida eterna (1 27 5 13) La ﬁnalldad
mas inmediata es robustecer la comunion entre el grupo dirigente y
la Comunidad, una comuniéon que hunde sus rafees en el Padre Y el
Hijo (1,3) Yen el Espiritu Santo (3,24), Y que se establece también
entre los hermanos (formulas de unién reciproca entre Diosy el hom
bre, y entre los hombres entre sf).

Otras finalidades de la carta aparecen al examinar de qué infor
ma el autor a sus destinatarios, qué les ofrece, qué les aconseja Y de
qué les previene. En este escrito les informa de las posturas inacepta
bles (1,6.8.10) y de las posturas correctas (1,7.9); les aclara los verda
deros criterios Y consecuencias de la comunion con Dios (ver el triple
desarrollo de la disposicion estructural): Y les previene de los peligros
del amor al mundo y a sus concupiscencias  (2,12-17), Y de los anti
cristos Y falsos profetas (2,18-28; 4,1-6).

3. GENEROLITERARIO, fOR:\IAS 0 FOR:\IUL\S UTERARIAS, ESIU.O Y

El estudio literario del escrito es fundamental para captar su con
tenido y el alcance de las afinnaciones o negaciones.

3.1. Género literario
El género literario es el epistolar, pero en un tipo de carta solem
ne, circular, colectiva Y casi enciclica. El autor organiza su discurso

en prologo, tres partes Y epllogo.
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3.2. Las formas literarias: naturaleza de las formulacJones

El género literario se realiza en las formas literarias que usa el
autor. Se trata de analizar las proposiciones centrales de la Cana,
teniendo en cuenta el modo y el tono de las mismas. A continuacion
distinguimos algunas de ellas.

A) Proclamactones.

Podemos indicar las siguientes:

a) Proclamaciones de Dios: Dios es luz (1,5); Dios es Padre justo
(2,29); Dios esta por encima de nuestra conciencia (3,20); Dios es
amor (4,8.16).

b) Proclamacion del hecho redentor: la vida se ha manifestado; la
vida eterna que estaba junto al Padrey se nos ha manifestado (1,2);
Dios envio al mundo a su Hijo tnico para que vivamos por medio de
¢l..., como victima de expiacion por nuestros pecados (4,9-10); el
Padre envié a su Hijo como Salvador del mundo (4,14); ¢l dio la vida
por nosotros (3,16); Dios nos ha dado vida eterna y esta vida esta
en su Hijo (5,11).

B) contestones de fe (pisteuetn).

Podemos indicar las siguientes: Jesiis es el Hijo de Dios (5.5;
cf. 5,10); Jesus es el Cristo (5,1); Jesucristo ha venido en carne
(4,2); creer en el Nombre de su Hijo Jesucristo (3,23).

C) Exhoriaciolles «tnvuaciones «tmperativos.

a) Exhortaciones al amor. Ademas de las dos sintesis (3,23;

4,21),
podemos citar otros lugares: si Dios nos amo de esta manera, tam
bién nosotros debemos amarnos (3,17); amemos (4,7.19).

b) Invitaciones a la fe: éste es su mandamiento, que creamos en el
Nombre de su Hijo (3,23).

e) Invitaciones a la fidelidad: permaneced (2,18-28);que nadie
os engarre (3,7);guardaos de los Idolos(5,21)

d) Exhortaciones a la oonfianza (2,1-2; 3,19-22:;4,17-18).

0) Stntesis de meusaie 0 de componamiento.
Como veremos, en la primera Carta abunda este tipo de formula
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00010 en 1,5: «Este es el mensaje que habéis oido de El: Dios es Juz
Parecida es la formula «Este es el mensaje que tenéis desde el princi
pio: que nos amemos mutuamente» (3,11).

punto de vista del comportamiento.  Estas comienzan con la frase
"Este es su mandamiento ", Asi, por ejemplo, la sintesis de Jo esencial
cristiano: fe'y amor (3,23) y la sintesis mas breve de la carta: amor a
Dios y al préjimo (4.,21).

E) Normas de dtscerntmieruo.

La Carta abunda en criterios para discernir la verdadera comu
nion. Las formulas son muy variadas. Podemos recordar algunas: en
esto sabemos (2,3; etc.); examinad si Jos esprritus son de Dios (4,1);

en esto reconocemos el espiritu de la verdad yel espiritu del error
(4.6).

3.3. Rasgos caractertsticos del estilo de la Carta

A continuaciéon indicamos algunas formas de expresion tipicas de
esta Carta. Algunas de ellas coinciden con el cuarto evangelio, pero
en la Carta esos rasgos se han acentuado.

A) LAs antiiesis.

La contraposicion es una forma de expresion por contrarios. Por
ello, es importante estudiar las oposiciones que establece la contra
posicion entre los diversos elementos. La oposicion pone de relieve
la afirmacion  principal. En consecuencia, es una fuente de sentido.
la presencia de antiiests en la Carta es significativa. La afirmacion
de un miembro de la antitesis es reforzada por su contrario. Antite
sis como la que se establece entre Dios Y el diablo o entre el que
ama Y el que odia ponen de relieve aspectos centrales del mensaje
cristiano.

Alolargo de esta Carta aparecen varias secuencias de formulaclo
nes antitéticas:

- Primera serie de antftesis (1,6-10):
Si decimos que estamos en comunion con Dios Y caminamos en
tinieblas (postura negativa; 1,6); si caminamos en la luz (postura
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positiva; 1,7); si decimos "no hemos pecado' (postura negativa; 1,8);
si reconocemos nuestros pecados (postura positiva; 1,9); si decimos
"no tenemos pecado' (postura negativa; 1,10).

- Segunda serie de antitesis (2,3-10):

Quien dice "yo le conozco" y no guarda los mandamientos (postu
ra negativa; 2,4); quien guarda su palabra (postura positiva, 2,5; com
pletada con 2,6: el que permanece en él debe vivir como ¢él vivid); el
que odia (postura negativa; 2,9); el que ama (postura positiva; 2,10);
el que odia (postura negativa: 2,11).

- Tercera serie de antftesis (3,3-9):

Todo el que tiene esta esperanza en ¢l (postura positiva; 3,3); todo
el que comete pecado (postura negativa; 3.,4); todo el que no comete
pecado (postura positiva: 3,6a); todo el que peca (postura negattva:
3,6b); el que obra la justicia (postura positiva; 3.,7); el que comete
pecado (postura negativa; 3,8); todo el que ha nacido de Dios no peca
(postura positiva; 3.9).

- Cuarta serie de antitesis (3,14.15):
Los que aman (postura positiva; 3, 14a); el que no ama ... el que
odia (postura negativa; 3,14b.15).

- Quinta serie de antitesis (4,2-6):

Todo espiritu que confiesa a Jesucristo venido en carne es de Dios
(4,2); todo espfritu que no confiesa aJesus no es de Dios (4,3); el que
conoce a Dios nos escucha (4,6a); el que no es de Dios no nos escu
cha (4,6b).

- Sexta SOliede antitesis (4,7 - 5,12):
Todo el que ama ha nacido de Dios y conoce a Dios (4,7a); quien

no ama no ha conocido a Dios (4,7b-8a); quien cree en el Hijo de
Dios posee el testimonio dentro de si (5,103); quien no cree a Dios le

hace mentiroso (5,I0b); quien tiene al Hijo tiene la Vida (5,12a);
quien no tiene al Hijo no tiene la Vida (5,12b).

B) Efeltlenios literarios para determinar la estructura profunda de la
Carta)' la  naturaleza de las
{onnulaciones.

Para determinar la estructura de un escrito es necesario tener pre
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Las correspondencias en las diversas partes a partir de las
sucesivas enumeraciones Y de la determinacion del contenido.
Asl, las proclamaciones: Dioses luz (1,5); Dios es (Padre) justo
(2,29); Dios es amor (4,8.16).

Los quiasrnos, incJusiones Yy referencias cruzadas, reiteracio
nes Y énfasis. En una estructura concéntrica aparece con mas
relieve la palie central. Como ejemplo de quiasmo podemos
recordar los siguientes: 2,J9; 4,17-18.

La distincién entre formulas ritmicas Yy comentarios general
menteen prosa. Asl12,29 (formulacién rnmtcaj y 3,1-2 (comen
tario ponderativo).

El tono de las formulaciones, que se determina por el modo
verbal y la modalidad afirmativa o negativa, interrogativa,
imperativa.

La prevalencia Y alternancia de diversas formulaciones: pro-
clamaciones  (1,5); pronunciaciones de juicio ("si decimos
mentimos":  1,6); afirmaciones lapidarias ("todo el que ...", "el
que ..."); formulaciones de discernimiento (3,3); sintesis de lo
esencial (3,23-24; 4,2]); invitaciones, exhortaciones  (4,7);
exclamaciones (3, t-2); etc.

El parnlelismo sinonirnico: aglutinacion de términos sinoni
mos (1,1).

El paralelismo antitético (ya mencionado en el apartado ante
rior).

3.4. Las fuenles

La Carta presenta una estructura fuertemente unitaria. Por ello.
nos parece que la distincion introducida por algunos autores entre
un escrito origina) y diversas manos posteriores resulta totalmente
inadecuada. Por ejemplo, Bultmann distingue un escrito fundamen
tal (Frases de revelacién), que contendria una serie de formulas
en
paralelismo antitético para expresar donde esta el conocimiento de
Dios. A ello se unifian las admoniciones contra los herejes. Otras sec
clones de la Carta serian bien la homilia bien la parénesis. Lo pecu
liar de la recria de Bultmann serian las adiciones de la redaccion
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en los casos en que se habla del valor redentor de la sangre de
Cristo o de la escatologia futurista. Esta teoria implica.una
diseccion que es insostenible. Estos casos pueden ser explicados
mucho mejor si no se acude a esa mano posterior.

En cuanto a la consideracion de las antftesis como provenientes
de una fuente gnostica del tipo Offenban{ligsredell (Frases de revela
cion), que Bultmann supone para el cuarto evangelio, nos parece
una explicacion que contradice totalmente al texto. Las antitesis
son radicalmente antignosticas. Si se quiere admitir la existencia de
una coleccién de antitesis preexistentes en la Escuela de Juan, estas
antitesis habrian sido acunadas precisamente para combatir el
gnosticismo. En cualquier caso, esas antitesis se basan en expresio
nes del cuarto evangelio, que es la verdadera fuente de 1 Jn. Sin
duda, Bultmann)' sus seguidores (KlIsemann Y Schottroff) han cali
ficado como gndstico el evangelio de Juan, pero esa calificacion
choca frontalmente con la revelacion de Dioscomo Amor en
lugares claves del evangelio: 3,16; 13,1-3; 13,34-35; 15,12-17,
17,23-26). Decir que estas afirmaciones sobre el Dios Amor son
secundarias y de otra mano es una fonna de interpretacion
apriorlstica.. El Verbo Encarnado, lleno de gracia y verdad (Jn
1,14), es totalmente incom patible con el Logos gnostico.
(Remitimos a nuestro estudio sobre el origen de las antitesis.) El
hecho de que el autor incorpore en su escrito frases preexistentes
en la Escuela de Juan no significa que se pueda hablar de una
fuente dentro de un escrito. El querer ver en las antitesis una
fuente de origen gnostico es imponer al texto un corsé sofocante e
inutil, es un falseamiento de) auténtico sentido de las antitesis.
Estas no son formulaciones gnosticas, sino palabras de revelacion
de Jests.

Algtn autor (O'Neill) pretende descubrir en 1 Jn un escrito judlo
original que habrla sido cristianizado. Esta teoria choca con la mar
ca profundamente unitaria y cristiana del conjunto de la cana.

\v. Nauck ha puesto de relieve las numerosas referencias bautis
males del escrito: iluminacion; fe en el Hijo de Dios; mandamiento
nuevo. Recuérdese las preguntas que se formulan al que 3 a ser
bau tizado y sus respuestas: « ;Qué pides de la Iglesia de Dios? -
La fe. -
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los mandamientos. Estas referencias bautismales son innegables,
pero ello no implica fuente alguna. No obstante, son un dato de
gran valor para descartar la opinion de Bultmann sobre la
composicion de la Carta.

La existencia de una serie de formulas, especialmente las antfte
sis, que habrian sido acunadas con anterioridad a la redaccion de la
carta Y utilizadas por el autor en las tres Cartas, es una hipotesis
plausible, puesto que, especialmente en el caso de las cartas segun
day tercera, se advierte claramente su utilizacion. Quiza sea mérito
de Bultmann el haber subrayado este hecho, aunque su explicacion
del origen de las fuentes de la Carta no sea aceptable. (De ello
hemos tratado en nuestro articulo "Origen de las formulas ritmicas
auténticas"). Algunos autores (p.e. Sanchez Mielgo) opinan que
las antitesis han sido una primera respuesta del responsable de
la Comunidadjodnica para hacer frente a la crisis. Un poco mas
tarde, el mismo responsable habrfa escrito la carta con la misma
finalidad y habria incorporado las anutests. Esta explicacion es
interesante, pero no logra dar razon del valor que el autor de la
cana confiere a las formulaciones lapidarias, tanto antitéticas
como de otro tipo. Nuestra opinion, como hemos dicho, es que el
origen de las formu laciones antitéticas estd en la forma de
transmision de las palabras de Jesus en la Escuela de Juan. El
nucleo de las antitesis proviene del cuarto evangelio. El autor ha
recogido las palabras de Jesus (como en 1 Jn 2,9-10) o ha acunado
formulaciones del mismo tipo, como en 1 Jn J ,6- 10,donde se
mezclan frases lapidarias con antite sis y proclamaciones del
hecho redentor (como en 1Jn 1,7). En cuanto a la presencia de
alguna de estas frases en las primeras citas de autores cristianos
que veremos mas adelante, es mas logico pen sar que provienen del
conocimiento de las Cartas, y no de una colee cton de antitesis con
entidad propia de cuya existencia no ha queda do rastro alguno.

También en contra de la teoria de Bultmann es oportuno destacar
que Menken, en su propuesta de composicion de la Cana, destaca
la proclamacion de 1 Jn 1,7( La sangre de su Hijo Jesucristo nos
puri fica de todo pecados) como uno de los elementos estructuran
tes cla ves de la disposicion quidstica que propone.
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4. ESTRUCTURA PROFUNDA DE Lo\

La estructura profunda del escrito aparecera de modo especial en
nuestro apartado sobre la teologia de la carta. Aqu( oErecemos sola

mente algunos de los elementos que pueden ayudamos 2 determinar
mejor el mensaje del texto como un todo.

4.1. El desarrollo concéntrico en torno ala trinitaria de
la revelacion de DIosy a la respuesta de fe, confianza y amor

por parte del hombre

Para determinar la estructura profunda de esta Carta es necesario
revisar las principales partes que hemos indicado en la estructura de
superficie.

En el Prologo (1,1-4)aparece e!anuncio de la Vidaque estaba

un
to ;ll Padre, que se nos ha manifestado, y la finalidad de la comu
nion.

En Jos tres ciclos centrales de la CAlla podemos anotar lo siguien
te:

En el primer ciclo (1,5 - 2,28) tenemos: Dioses luz

(1,5);Jesu cristo es luz (2,7-8); el Espiritu Santo es uncion
de verdad (2,20-27); el cristiano debe vivir en la luz, en la
verdad y en el amor del Padre y de los hermanos.

En el segundo ciclo (2,29 - 4,6) tenemos: Dios-Padre justo
(2,29;3,2); Jesucristo, el Hijo,justo y ejemplo de amor

practico (3,3.5.7); el don del Espfritu que lleva a la Verdad
(4,1~); e!

cristiano llamado, por su condicién de hijo, a vivir en la justi
cia (2,29): en el amor practico (3,11-18)Y en la confesion de
fe (4,1-6).

En el tercer ciclo (4,7 - 5,12) tenernos: Dios es amor
(4,8.16); Jesucristo es amor encamado (4,9-10); el Espiritu es
don y tes- tigo (4, 13;5,6-9):el cristiano es el que cree, e!
queamayda tes timonio (5, 1-12).

Finalmente, en e! Epflogo(5,14-21),se nos habla de la oracion
nor los necadores (5 14-16Wwde lac certezac de! crictiana (5 17-
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De esta constatacion deducimos la estructura trinitaria de la Cana,
con el amor como uno de Jos elementos de su estructura profunda; a la
vez distinguimos la esencia de la vida cristiana como una vida en la luz
(lirnpiezadel pecado) yen la fe en el Hijo yen el amor fraterno.

4.2. Personas mencionadas en la Carta y sus roles

Es importante también determinar las personas que menciona el
escrito o a las que hace referencia. Aparte de los mitentes y destinata
rios (Jos cristianos), es mencionado el agente divino (Padre, Hijo y
Espiritu  Santo), del que hablaremos en seguida. También aparecen
los siguientes referentes: el mundo en sentido positivo como objeto
del amor de Dios (2,2; 4,J4) o en sentido negativo como dominado
por el Maligno (5,19;otras menciones del diablo o Malignoen
2,13.14;

3,10.12; 5,18.19); el Anticristo (2,22); los falsos profetas (4,3); los

4.3. Estructuras Implicadas en los verbos y proposiciones

Podemos distinguir dos estructuras: la copulativa (de union o
comunion) Yy la diairética (de separacion).

A) Estructura copulativa (de unién o COI11UtJibu).

Naturalmente, la Carta tiene como finalidad la comunion entre
Dios (Padre, Hijo y Espiritu Santo) y el creyente, asi como la
comu
nién de los creyentes entre si. De esa manera, tenemos la comunion
del creyente con las tres divinas personas (dimension trinitaria de la
comunion) y la diruension eclesial y humana de la comunion.

He aqui un esbozo del término "comunién" y similares en la Cana
yen su contexto neotestamentario:

la palabra "comunion" aparece en 1 Jn cuatro veces en el cap.

1
(1,3a.3b.6.7).Ese término no existe en el evangeliode Juan.
Podemos
preguntarnos: /cual es su origen?; ;por qué Jo utiliza Juan en la Cana
y no en el evangelio? Para responder a esto veamos Jos siguientes
empleos del término.

Al "anrmimninn" An la tradiniAn Aa la lalacia nrvintiniia 1) AU
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tieas; unidad de la Iglesia resultante de la union de los espiritus y
del compartir el pan (Hch 2,42); unidad por la participacion

en el Cuerpo y la Sangre de Cristo (1 Co 10,16). Asimismo se nos
habla de la comunion con Cristo y con los hermanos por la

cion de la fe (Am 6); de la comuniéon en el Evangelio de Cristo,
causa también de la participacion en el sufrimiento (Flp 1,5); se
habla asi mismo de la comunion en el Espiritu (Ap 1,5; 2 Co 13,13).
Finalmen

te, la comunion con Cristo lo es también con los hermanos, y lleva a

una actitud de servicio y de compartir hasta Jos bienes materiales
(Rm 15,26;2 Co 8,4;9,13; Ga 2,9; Hb 13,16).

b) Uso pregnostico. En esta corriente de pensamiento debid de
usarse el término "comunion" desvirtuando todos esos matices cita
dos de las primeras tradiciones cristianas. Es, pues, normal que
Juan, su Coruunidad y su Escuela tratasen de volver a darle la
profundidad cristiana que tiene en el NT.

e) En la Primera de Juan, el término en cuestion sintetiza las
gran. des verdades cristianas en sus distintas expresiones:

Comunion eclesial: «para que estéis en comuniéon con noso
tros .= ' (1,
3a).
Comunioén con el Padre y con el Hijo: «nosotros estamos en
oomunion con el Padre y con su Hijo Jesucristos (1.3b).
Comunién con Dios luz: «si decimos que estamos en comu
nién con El y caminamos en tinieblas. (1,6).
Comunion fraterna: «estamos en comuniéon unos con otros
.. (1,7). As!, pues, la comuniéon tiene dos direcciones:)a
dimen sion divina, es decir. con el Padre y con el Hijo, y la
dimension fraterna.
La comunion es expresada también por otros verbos o térmi-
nos:

"Permanecer" o "estar en": 2,5.6.24.27; 3,6.24; 4,J2.13.15.16.

"Nacer de Dios": 2,29; 3,9;4,7;

5,1.18. "Conocer": 2,3.13.14; 3,6;

4,7.8.

"Ser de Dios":2, 16; 3,10; 4,4.6; 5,19.
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En el primer ciclo, la comunion implica: no pecar, sino
cami

nar en la luz (1,6); vivir corno él vivié (2,6); permanecer en el
Hijo y en el Padre (2,24).

En el segundo ciclo, la comunién implica: obrar la justicia
(2,29), es decir, no pecar (3,6.9), creer en el Hijo y guardar los
mandamientos mediante el don del Espiritu (3,24).

En el tercer ciclo, la comunion implica: amar (4,7.12.13);dejar
se penetrar por el don de Dios mediante el Espiritu (4,13); creer
en Jests y confesarle como Hijo de Dios (4,15.16; 5,1).

Uniendo el mensaje de los tres ciclos podemos deducir Jo
siguien te. A la luz del triple principio Dios es LUZ (1,5), Dios es
Padre JUS TO (2,9 - 3,2) Y Dios es AMOR (4,8), la comuniéon con
Dios sera, pues, permanecer en la luz, en la justicia y en el amor. En
las sintesis de cristianismo, la fey el amor fraterno aparecen como
los elemen tos fundamentales de la vida cristiana (3,23-24: fe y
amor; 4,21: amor).

d) El empleo de terminos sill6nU110s de "comunian” en el ClUL.no
evangelio.

Aunque en el evangelio de Juan no aparece el término "cornu
ruon”, la idea estd en lugares claves. Asi, las formulas de inmanencia
(6,56; 14,11.20; 15,1-6; 17,1 1.20-26) Y las de "permanecer" (8,31),
"ser
de Dios' (8,47), "conocer" (17,3) o "nacer de Dios' (1,13; cf. 3,3.5).

La ausencia del vocablo "comunién" en el cuarto evangelio se pue
de explicar. en principio, de dos maneras:

- Si el evangelio es posterior a la carta, tal vez no lo utiliza por
el mal uso que se hacta del término.

- Si el evangelio es anterior a la carta, como parece mas probable,
el autor del evangelio no habia tenido ocasion de emplearlo por
ser un término griego (€l habia expresado la misma idea con los
verbos "permanecer", "ser de Dios", etc.).

B) Estruaura diairetica o de separacion (herejes, €l diablo, el
mundo). Una de las finalidades de t Jn es prevenir a los creyentes del
con tagio de Jos herejes. Por ello, la carta estd marcada con un
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esto volveremos al tratar de la teologia de la carta) Los cristianos
deben asimismo guardarse de las falsas doctrinas, de las concupis
cencias del mundo y de las ensefianzas y actuaciones del Anticristo

de los falsos profetas.

Veamos los errores de los gnosticos que contempla la carta de
Juan y la postura del autor. Los adversarios que tiene presente el
autor aparecen con las siguientes caracteristicas:

Los falsos profetas niegan la encarnacion (4,2). Por ello, el
autor insiste en la recta fe cristologica: Jests es el Mes(as Y
ha venido en carne. Es el Mesias en el bautismo y en la
pasion. Es el Hijo de Dios.

Los secesionistas contagiados por el gnosticismo piensan
que

la salvacion tiene lugar por la gnosis (1,6; 2,3). Por ello, el autor
insiste en la necesidad del amor a Diosy al projimo como
ele mento esencialmente unido al conocimiento.

Los adversarios afirman que los pecados no tienen importan
cia; mas aun, que el gnostico no puede pecar (1,6.8.10; 3,3-10).
Por ello. el autor invita al reconocimiento del pecado (tinie
blas), dada Ia 1mpos1b111dad de ser conciliado con la
comunién con Dios.A1ds aun, insiste en que el pecado es
filiaciéndiaboli ca (3,3.10).

Los adversarios consideran que el amor fraterno es

desprecia ble (2,3-11; 3,10d.18). Por ello, el autor propone
como criterio supremo de la comunion con Diosel amor al
hermano (2,3--JI;

3,I0b-18.23; 4,21).

A lo largo del comentario examinaremos las principales

4.4. El mensaje del texto comun en todo

Delestudio de las formulaciones deducimos que la Primera carta
es un escrito con distintas finalidades y propoésitos:

Un anuncio gozoso de la vida eterna (1,3), del amor de Dios,
que nos ha enviado a su Hijo y nos hacer hijos suyos (3,1-2;
4,7-16).
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Una proclamacion  del envio de Jesucristo, el Hijo de Dios (4.9.-
10), Ydel don del Esp!ritu Santo (3,24; 4,13).

Un aviso de alerta ante la seducciéon de los herejes (y
normas de discerntmiento) y una condenacion de los falsos
maestros (12,18-28; 4,1-6).

Una delimitaciéon de Jo esencial de) cristiano, con una
invita

cion a la fey al amor (3,23-24; 4,21).

Un escrito de oonfirrnacion en la fe (5,1-4) y de urgencia

5. TEOLOCiA DE LA CARTA

Como puede verse por la descripcion de la estructura de la
carta, su sentido, mensaje y contenido central tienen como
referente prin cipal la revelacion de LaVida que ha tenido lugar en
Cristo, enviado por el Padre, y la invitacion a la respuesta de la fey
el amor cristiano.

ElJo constituye la esencia del cristianismo. De ahi que la vision teolo-
gica de la Carta sea su Imea principal de comprension. A continua

5.1. Dimension trinitaria de lare, .. lac.lon de Olas (referente divino)

Entre las personas mencionadas en la Carta, aparecen como refe
rentes principales el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo. He aqui una
vision esquematica de las principales afirmaciones:

A) El Padre(Dios).

En cada uno de Jos tres ciclos (Circulosconcéntricos o en

espiral)
de la Carta se asienta un principio del que se sacan determinadas
consecuencias. Estos tres principios son tres grandes proclamacio
nes sobre Dios. Dado su caracter circular, los tres principios
forman, de alguna manera, uno solo: Dios es luz sin tinieblas.
Dios es Juz equivale a Dios es verdad Y santidad (1,5), Dios es Padre
justo (2,29
- 3,2), Dioses amor (4,8.10).

Nacda al minta da xricta dAa la rasnrrancia dal thArmina "Dadea! (A
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Dios es el Padre de Jesucristo (1,3;2,22-23)

Dios es luz (1,5).

Dios es fiel y justo para perdonarnos los pecados y librarnos de
toda injusticia (1,9)

Dios es Padre justo (2,29). que nos ama con una amor tan gran
de que podemos llamarnos hijos (3,1-2).

Dios estd por encima de nuestra conciencia y lo comprende
(perdona) todo (3,20).

Mayor es el que esta en nosotros que el que estd en el

mundo

(4.4).

Dios esamor(4,S.J6), que envié al mundo a su Hijo unico
para que vivamos por medio de él .. como victima de

expiacion por nuestros pecados (4,9-10).

Dios nos ha dado su Espiritu (3,24),

Dios nos am6 primero (4,19).

Dios nos ha dado vida eterna, y esta vida esta en su Hijo
(5,11).

El Padre y el Hijo aparecen unidos (1,3; 2,22-24); asimismo son
mencionados a la vez el Padre y el Esplritu Santo (3.24; 4,13).

B) El Hijo Jesucristo {cristologta de la
Cana).
La persona del Hijo, su mesianidad y su filiacion divina son el
tema central de la Carta. He aqui como aparecen a lo largo de ella:

Jesucristo es el Verbo de vida (J,I): la vida eterna que
estaba

junto al Padre yque nos ha sido manifestada (1,2).

Esta en la luz. La sangre del Hijo nos purifica de todo pecado
(1,7).

Es justo, nuestro abogado ante el Padre y victima de
expiacion

por los pecados (2,1-2; 4,10).

Es modelo de amor. El cristiano debe vivir como él vivié (del
amor) (2,6)_

El amor es verdadero en ély en nosotros (2,8).

El es desde el principio (2,12-14).
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Jesucristo es amor que se entrega hasta dar la vida: nos amé y
dio su vida por nosotros (3,16).

Ha sido enviado por el Padre para que vivamos por medio de él
y como victima de expiacion por nuestros pecados (4,9-10).
Es el Salvador del mundo (4,14).

Es el que ha venido por el agua Y la sangre (no solo por el agua)
(5,6).

La vida eterna esta en el Hijo (5,9-12; cE.5.13).

Es el Engendrado de Dios (5,18).

Es el Dios verdadero y la "da eterna (5,20).

C) El Espfrilu Santo.

Junto al Padre)' al Hijo, y estrechamente unido a ellos, la Carta
menciona también al Espiritu Santo:

El Espfritu Santo es uncion (Verdad interior) (2,20.27).

El Espiritu es don y lazo de comunién: Dios nos ha dado de su
Espiritu (3,24; 4, 13).

Es el Espiritu de la Verdad, que conduce a la confesion de Cris
to (4,6).

El Espfritu da testimonio (5,6) con el agua Y la sangre,

5.2. La dimension eclesial de la Comunién (ecleslologla de la Carta)

El anuncio de la Palabra de vida genera comunion eclesial, es
decir; comunidad en la fe y en el amor (1,3). La comunién es fuente
de alegria (J ,4). La comunidad cristiana aparece en la carta con Jos
siguientes rasgos:

Comunidad de testigos de la Palabra de vida (1,1-3)

Comunién con el Padre y el Hijo, y entre sl (1,3-7).

Comunidad de pecadores que reconocen sus pecados (1,6-10).
Fraternidad (3,10).

Unién en la fe de Jesucristo yen el amor fraterno (3,23-24).
Confesion de que Jesus es el Cristo (2, 18-28; 4,1-6).
Comunidad de testimonio (4,13-16).

Comunidad de hijos de Dios (3,1-2); nacidos de Dios (2,29 -
3,10).

El mandamiento nuevo es la norma de la comunidad (2,7-
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Los creyentes tienen la promesa de la vida eterna (2,15) y de
hecho ya la poseen (5,13).

Los creyentes tienen la Uncion de la verdad, el don del Espirttu
(comunidad pneumatica; 2,20.27;3,24; 4,13).

La herejia es separarse de la comunidad (2,18-28).

5.3. Escatologia: el don de la vida eterna

La escatologia de la Carta tiene su fuente en el cuarto evangelio,
especialmente en la concepcion de la vida eterna. No obstante, el
autor destaca el momento de la Parusia (en esto coincide con el Apo
calipsis). Yadentro de la doble perspectiva del juicio (salvacion o
condenacion), ve en la aparicion de los Anticristos una anticipacion
del fin. La condenacion consiste en verse alejados del Senor en su
Parusia. He aqut algunas de las referencias principales:

Los cristianos han vencido al Maligno (2,12-14).
Es la ultima hora (2,18). La ltima hora se anticipa en los
Anti

cristos.

Mencion de la Parusia (2,28)y de la culminacion de la
filiacion

divina en el cielo ("cuando aparezca"; 3.2).

Mencion de la condenacion como alejamiento de Dios (2,28).

Toda la Carta estd llena del anuncio VY la promesa de la vida eter-
na. La comunion genera vida eterna:

La vida eterna estaba con el Padre y se ha manifestado (1,2)_
Esta es la promesa que nos ha hecho: la vida etema

(2,25) La promesa aparece como el fruto de la permanencia

en Dios Yy en Cristo, y de ellos en nosotros. )

El que odia no tiene la vida eterna permanente en El (3,15). Se
habla de algo consistente en el interior del hombre (la gracia,

que lleva en sr el germen de la vida eterna).

Este es el testimonio: Dios nos ha dado vida eterna Y esta vida
esta en su Hijo (5,11). La vida eterna aparece como el gran
tema de la Carta (origen, meta, identificacion cristologica, gra

cia y escatoiogra).

Os escribo estas cosas a los que creéis en el Nombre de su Hijo
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= otras expresiones sobre el y fuente de la vida eterua

cmuenido le veremos tal cual es. (3,2).

-serernos semejantes a El porque manera lo que la Carta afir

maba en 2,25: «Esta es la promesa que ¢l mismo os hizo: la
vida eterna». Aqui el autor especifica que la vida eterna oonsis
te en ser semejantes a Dios y verle tal cual es. Este era el deseo
de Moisés' Y de Jos profetas. Ahora se nos da en forma de comu
nion eterna .

<Para que vivamos por medio de EI> (4,9). La finalidad del
envfo del Hijo por el Padre es la vida por medio del Hijo. Sin
duda se trata de la vida de la gracia, pero también de la vida
eterna.

La Palabra de vida (d. 1,2). El anuncio de la Palabra de vida

que aparece en el prélogo de la carta es tan amplio que pode
mos asegurar que se tiene presente también la vida eterna. Asi
Jo dice el autor expresamente en 1,2. Una mirada al cuarto
evangelio parece suficiente. En la llamada Oracion Sacerdotal
se afirma que el Hijo tiene poder para otorgar la vida eterna
(17,2) Y se describe esta Vida como estar con Cristo para con
templar su Gloria, la que el Padre le ha dado antes de la crea
cién del mundo (17,24). Tarnbién conviene recordar que en el
prologo del evangelio el Verbo es el creador de la vtda (Jn
1,3.4). (Para la ampliacion de este tema puede verse nuestro
estudio "La Vida eterna en la Primera Carta de San Juan en el
contexto de la escatologia de este escrito".)

5.4. La tarea de una vlda en comunion con Dios y con los herma
nos. Perspectivas  teoldgico-espirituales y étlco-morales de.

caminar cristian

Dentro de la teologia de la carta es necesario estudiar la espiri
tualidad y la dimension ético-moral del escrito. Se trata, como vere
mos. de la respuesta de fe Yy amor a la revelacion de Dios como
Amor. El autor pone de relieve las consecuencias, exigencias, deduc
clones logicas y despliegue que se derivan del don de la comunion
con el Padre, el Hijo y el Espfritu Santo. y de la comunién entre Jos
creyentes.

65



CARTAS DE JUAN

A) Dimensionde fey anJor conJO respuesta a la revelacion trinitarta
del Dios arnor {comunion con las tres divinas personas).

Los tres principios que hemos expuesto anteriormente (Dios es
luz, Dios es Padre justo, Dios es amor) se convierten, a la vez que en
revelacion y proclamacion de Dios, en impulso para vivir la comu
nion y en faro para discernir la verdadera comunion con Dios. Los
tres principios se reducen, de alguna manera, a uno solo: Dios es
amor. Para estar en comunién con Dios-Amor; el creyente tiene que
responder viviendo en conformidad con ese don. A continuacién
indicamos esta tarea siguiendo cada uno de los tres ciclos.

a) Vivir ellla luz (primer ciclo: 1,5 - 2,28). Esta afirmacion implica
vivir la comunion con Dios-Luz; dejarse limpiar por la sangre de Cris
toonuestro abogado (1,6 - 2,2); vivir en el amor al préjimo como Cris
to (2,9.11), en el amor a Dios yen la obediencia a su voluntad (2,12.
17), Y vivir en la verdad (recta fe) iluminados por el Espiritu (la
Uncion; 2,18.28).

b) Vivir como Mios de Dios (segundo ciclo: 2,29 - 4.6). Tal aftrma
cién implica vivir en comunién con Dios Padre justo (2,29 - 3,2). Se
trata de vivir el don de la filiacion divina, que el autor de la carta
expresa en forma de exclamacion, admiraciéon y contemplacién
(3,1-2; cf. Jn 1,12); el creyente tiene que vivir como el Hijo, que es
puro, justo y sin pecado. En consecuencia, tiene que obrar la justicia
y evitar el pecado, que es filiacion diabolica (3,3.9), y amar al herma
no (3,11.18) a semejanza del amor de Cristo (3,16). El creyente tiene
que confiar en Dios, que estd por encima de nuestra conciencia
(3,20). En sintesis, dice el autor, el mandamiento consiste en creer en
el nombre de Jesucristo y amarse mutuamente (3,23). Finalmente se
indica que el creyente debe permanecer en comunién mediante el
don del Esplritu (3,24) y vivir en larecta fe (4,1.6).

e) Vivir de la fe y del amor (tercer ciclo: 4,7 - 5,12). Se trata de
vivir la comuniéon con Dios-Amor (4.&.16), conocerle como amor
(4,7-8) y creer en el amor de Dios, que nos envio a su Hijo (4,9-10)
y nos ha dado de su Esplritu como principio de comunién (4,13; cf.
3.24). La
afirmacién implica asimismo amar a Dios y a Cristo, que nos amo pri
mero(4,19), amara los hermanos (4,20-21; cf. 5,1-4) Yvivir en el amor,
que es dar testimonio (5,5.12). En el epilogo (5,13.21), el amor se

avnraca an T anwaniin nawr lac nanadavac v an lac navtazac dal nwictiana
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En sintesis, y uniendo el mensaje de los tres ciclos, se trata de creer
en el amor de Dios Padre (1,9; 2.5; 3,1-2.17; 4,8-16), en el amor de
Cristo (1,7; 2,2; 3,16; 4,9-10) I"'en el don del Esp!ritu Santo como
prin

B) El despliegue de la vida de comunidan.

Como vemos, las consecuencias del don de la comunion se con
cretan, en los diversos ciclos. en una serie de puntos que se repiten
en el mismo orden, al menos en los dos primeros ciclos. El autor
las expresa mediante invitaciones, pronunciaciones de juicio Y
exhorta clones, a veces tarnbién en formulas de discernimiento.

Para vivir en comunion con Dios-Luz, Dios Padre justo y Dios
Amor, es necesario traducir en la vida las consecuencias de esta
vision de Dios. Veamos con mayor detenimiento el despliegue de
estas consecuencias.

a) Limpieza del pecado (elemento eseucial para Jo. comunion}.

Un requisito previo para la comunion, y comienzo ya de la mis
ma, es romper con el pecado y reconocerse pecador confiando en la
misericordia de Dios(manifestada en la propiciacion de Cristo).

El pecado (estar en tinieblas) es incompatible con la comunion
con Dios-Luz(1,6);es caminaren la mentira (1,6);es filiaciondiabo
lica (3,3-10). El pecado consiste en no amar al hermano (2,3-11), en
preferir el amor del mundo al amor del Padre (2,12-17).

Hay que reconocerse pecador, confesar el pecado y confiar en
Cristo, abogado I'vfctima de expiacion (1,7.9; 2,1-2). Hay que
purifi carse como ¢l es puro (3,3), orar por los pecadores (5,14-17),
huir especialmente del pecado para la muerte (la apostasia. 5,14-
21) y guardarse de los !dolos(5,21) .

e El pecado es ruptura de la Comunion

La amenaza de la ruptura se percibe mediante la serie de oposi
clones que determinan un nivel de estructura diairética (véase
apar tado 4.3.8);

Ruptura de comunion con Dios: pecado que es tinieblas (con
trapuesto a la luz; 1,6-10); mentira (contrapuesto a verdad);
odio (contrapuesto a amor; 2,7-11).
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Ruptura de comunién con Jesucristo: anticristos (niegan a
Cristo; 4,2). No creer en Cristo o no confesarlo como Hijo de
Dioses la ruplura fundamental (2,18-28).

Ruptura de comunién con el Espiritu de verdad: dejarse enga
nar por el espiritu del error (4,1-6).

Ruptura de pertenencia a la comunidad joanica: ..Salieron de
entre nosotros, pero no eran de los nuestros. Si hubiesen sido
de los nuestros, habrian permanecido con nosotros» (2,19).
Ruptura de la comunion con los hermanos: no amar al herma
noes un odio homicida (3,12-15).

En el fondo de la ruptura actiia el Maligno,bajo el que esta el
mun do con sus tres concupiscencias (2,16). Los anticristos
participan del espfritu de mentira del Maligno. Los que se han
separado de la comu nidad no han permanecido en Cristo (2,19) Y
tendran que avergonzar se lejos del senor en el dia de su venida
(2,28). Es la condenacion.

La victoria sobre el mundo o, en otras palabras, la relacion entre
el creyente y el mundo incluye Jos siguientes aspectos:

No amar al mundo (de las concupiscencias; 2,1.5-17). Notemos
la formula de alternativa: o idolatria del mundo o amor al
Padre. El mundo pasa y engana. El que hace la voluntad de
Diospermanece para siempre (2,17).

El mundo esta bajo el poder del Maligno (5,19).
Laexhortacion final =Hijos mfos, guardaos de los
idolos»(5,21)

es una dltima recomendacién a no caer en la idolatria en sus
variadas formas.

Los falsos profetas son del mundo (4,1-6).

No es necesario indicar que, para el autor, mundanismo es distin
to de mundanidad. Dios ama al mundo. Recordemos que Cristo es
victima de expiacion por nuestros pecados; )' no sélo por los nues
tros, sino por los del mundo entero (2,2).

b) LA fe eH el Hijo de Dios. Cristo, referencia sUprelllQ.

la fe en Cristo, Hijo de Dios, es el primer elemento fundamental
de la esencia del cristianismo. «Este es su mandamiento: que crea
mos en el nombre de su Hiio Jesucristo v nos amemos mutuamente
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Ya hemos hablado de la cristologia de la Carta. Aquf recordare
mos solamente el dinamismo del "creer" en el Hijo de Dios. Creer en
el Nombre de su Hijo significa creer en su cualidad de Hijo de Dios
(1,3; 4,14.15), en su fuerza salvadora (4,14), en su funciéon de Aboga
do (2,1-2), en el valor redentor de su sangre (1,7); en su encarnacion
(1,2; 4,2), en su muerte de cruz (5.,6), en su cualidad de fuente de vida
eterna (5, 11-13), en su divinidad (5,21).

Creer en Cristo Mesias (2,18-28), Hijo de Dios, es permanecer en
¢l, vivir como ¢l vivié (2,6), permanecer en el Padre y en el Hijo(2,13-
28; 4,15). Esa re es la victoria sobre el mundo (5,1-2).

Permanecer en la recta fe (confesar al Padre y al Hijo) aparece en
los tres ciclos como criterio de comunién (2,18-28; 4,1-6; 5,1-5); al
contrario, la negacion de la recta fe es indicio de la presencia del
Anticristo (ibidem).

En sintesis: creer es confesar que Jests es el Cristo (S,1), el Hijo de
Dios (5,5). En cambio, el Anticristo es el que niega que Jesils es el Cris
to, el que niega al Padre y al Hijo (2,18-28) .= El que niega que Jesus ha
venido en carne no es de Dios» (4.2). Por ello, el cristiano tiene que
estar atento para no dejarse seducir por el espiritu del error (4,1-6).

e) La respuesta del alizor a Dios'y de coH/1Quizirn Ikl

El creyente (hijo de Dios) debe responder con amor y confianza a
Ia revelacion del amor de Dios manifestado en el envio del Hijo Y
en el don del Espiritu Santo. Ello implica vivir en la fuente de la fe'y
del amor (4,7 - 5,12), es decir; conocer a Dios como Amor (4,7.8) y
creer en el amor (4,16); preferir el amor de Dios al amor del mundo
(2,12-

17); cumplir la voluntad del Padre: obediencia (2,17), amor al Padre
(2,5; 3,17).

Unida estrechamente al amor de Dios est4 la confianza en El. La
revelacion del Dios-Amor y la comunién con Kl implica también
confiar en el perdon por la sangre de Cristo (1,7) Y porque Dios es
justo Y fiel (1,9); confiar en Cristo, que es nuestro Abogado (2,1) Y
victima de expiacién por nuestros pecados y los del mundo entero
(2,2; 4,10). Esta proclamacion es la sintesis de todas las parabolas
de los sindpticos sobre la misericordia (cf, Le 15) Y de los hechos
de perdon de Cristo (Le 7,36-50). Jesus defendi6 la misericordia

A~l Dadwa a invitd a tadac a wanananawla

69



CARTAS DE JUAN

El pecado tiene solucion en Cristo. La confianza en Dios
implica la confianza en el Dia del juicio (2,28), vivir con el corazon
tranquilo y pedir con la confianza de ser escuchados (3,19-22;
5,15) La oracion
confiada se funda en el amor de Dios. Se trata de la confianza en
Dios, que esta por encima de nuestra conciencia (3,20). Dios es
s6lo amor; todo amor. De la fe y el amor brota la confianza en Dios.
Mayor
es el que estd en nosotros que el que esta en el mundo (4,4). El amor
del Padre excluye el temor (4,17-18). Cf. Rm 5,28-29 (Himno del
Desafio).

d) El anlOrmutuo (amor al hermano). La comunidn eutre los

cre
yentes.

A la revelacion de Dios como amor ha de corresponder nuestra
fe en el amor (4,7-16)y su practica (2,3-11;3,10c-18;4,20-21) Creer
en el amor es la postura coherente y la tarea necesaria (exigencia de
res-
puesta).

La comuniéon con Diosy con los hermanos es la meta de la
carta (1,3). El amores el lenguaje de la comunion (4,7-11).El amor
entre los creyentes es fruto del amor de Dios (5,1-3)

La comunion es obra de la sangre de Cristo (1,7). Es una comu
nién de fe y amor (3,23-24). La comunion origina la fraternidad
(recurrencia del ténnino "hermano"; 2,9-11; 3,10; etc.). La comunion
es la esencia de la Iglesia:el Nosotros apostolico y eclesial (1,1-4).

El amor entre los creyentes es el segundo elemento expresado
en la primera sintesis de la esencia del cristianismo: creer en el
nombre de su Hijo Jesucristo y amarse mutuamente (3,23). La
formula es "amarse unos a otros" (agapdllalleloiis).

En la segunda sintesis de cristianismo encontramos ya solamente
el amor. La formula es "El que ame a Diosque ame también a su
her mano' (4,21).

= La presenciadel anlor al hennano en/os tres ciclos de la Carta

En la segunda seccion del primer ciclo, amar a Dios y al
her mano es cumplir los mandamientos, especialmente el

manda mianta nunava M 2 11\ Bn alla ~rancicta al ranacar a
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En la segunda seccion del segundo ciclo aparece también el
amor al hermano. En realidad, todo el segundo ciclo esta
domi

nado por la exigencia de responder al don de la filiacion divina
viviendo como hijo de Dios ¥ como hermano (2,29 - 4,6), pero
de una manera especial aparece esto en 3,11-24. La comunion
genera fraternidad (3,10-18). La consecuencia de ser hijo de
Dios es amar al hermano (3,1 1-15). Por eso, el creyente, que es
hijo de Dios,debe estar dispuesto a dar la vida por los herma
nos (3,16»)" a compartir los bienes (3,17-18). Al final de esta
seccion esta el Sumario de 3,23.

En todo el tercer ciclo (4,7 - 5,12), los vemos "creer" y "amar"

se compenetran: amar al hermano es corresponder al amor de
Dios (4,1 J; observemos que el verbo "permanecer" se aplica
tanto a la fe como al amor). Amar a Dios y al hermano estan
indisolublemente  unidos (segunda sintesis de esencia del cris
tianismo; 4,21).

e) El testimonio.

Junto a la fe y al amor, 1 Jo destaca la imponancia del
testimonio, que tiene una dimension trinitaria. He aqui algunos
lugares:

El testimonio mayor es el que Dios ha dado acerca de su Hijo
(seccion sobre la danza del testimonio). E-Itestimonio
consiste en que Dios nos ha dado vida eterna, que estd en
su Hijo (5,11).
El Espfritu es el que da testimonio (5,6).
Quien cree en el Hijo tiene el testimonio en si mismo
(5,10;cf.
Costo testigo en Ap 3,14 Y Jn 18,37).

El testimonio tiene también una dimension eclesial. Los

apostoles

han visto y dan testimonio (1,2; 4,14).

« \lision de conjunto: creery a"lat, esencia del crtsttantsmo

(3.23-
24; 4,2/

A modo de conclusidon, podemos resaltar tres aspectos que
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Creer: creer en el Amor (que Dios es amor; 4,16). De ahi la
fuerza

)' la eficacia del creer. La fe hace hijos de Dios (3,1-2; cUn

1,12), vence al mundo (5,1-6) yda la vida eterna (5,10-13; cf.
2,25). Anwr: creer en el Amor es estar en comunion con Dios-
Amor (4,7-16). La fuente del amor al hermano es el amor de
Dios, que es inseparable del amor a los demas (4,21). La
proclama cién de Dios-Luz, Dios Padre y Dios-Amor implica
el amor a los hermanos (2,9-11; 3,J0b-18.23; 4,11). De ah!
brota la fuer za y la eficacia del amor: «el que ama conoce a
Dlos» (4,7-8);

«el que ama ha nacido de Dios. (4,7); «el que ha nacido de
Dios no peca. (3,3-10).

En segundo lugar aparece quelafey Qitlor sou el principio de Il
comunion cou Dios (férnutias de unién rectproca).

El autor de la carta atribuye sucesivamente ala fe y al amor el
hecho de la comunién (con el verbo "permanecer”" yel empleo de la
formulacion en reciprocidad). Asf tenemos:

Fe: «lque confiesa que Jesis es el Hijo de Dios, Dios permane
ceen ¢ly ¢len Dios. (4,15).

Anlor: «el que permanece en el amor permanece en Dios y
Dios

en él. (4,16).

Observemos el paralelismo en la formulacién. Es otra forma de
expresar la esencia de) cristianismo como fe y como amor (en corres
pondencia con 3,23).

En tercer lugar, como sintesis del comportamiento, aparece

vivir
corio €l vivio  (2,6). Caminar coi1o él camino: nJandrunielllo
uuevo.

La expresién de 2,6 esta en relacion con el mandamiento nuevo Yo
de alguna manera, genera su mencion en la carta (2,6 introduce la
seccion 2,7-11). Ello implica vivir para el Padre (obediencia filial; 4,9-
10) Y para los hermanos (dio su vida; 3,16). Jesus es luz por el amor;
caminar como €l camind es compartir su vida Hemos de amar
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6. EMPLEO DEL AN11CUOTESTAMENTO f{.. LA PRI~IERACARTA

La Carta no contiene citas explicitas del AT.Sin embargo, las refe
rencias y alusiones son numerosas. Las tres grandes proclamaciones
de fe (Dios es luz, Dios es Padre justo, Dios es Amor) culminan de
alguna manera la revelacion de Dios en el AT, como mostraremos
en cada uno de los casos. Asimismo, la referencia central ala
Comunién ya la Nueva Alianza que Implica la expresion
"mandamiento nuevo"
se comprenden como cumplimiento del AT. He aqui otras referencias
a lo largo de la Carla:

La Palabra «que existia desde el principios. La Cana, como el
cuarto evangelio, comienza con la referencia al Verbo que exis
tia desde el principio (1,1; Jn 1,1). Sin duda, hay una alusion a
la Palabra creadora de Gn 1,1. La mediacién targiimica parece
probable.

La mencion del Esplritu (3,24; 4,13) incluye una referencia a las
promesas del AT en Jeremlas (31,31.34) y Ezequiel (36,24.28).
La expresion "el Dios verdadero" (1 Jn 5,20) remite a Dt 6,11 Y
a muchos lugares del Segundo Isafas.

Las proclamaciones de Dios como fiel y justo (cf. 1Jn 1,9),
es

decir; rico en misericordia. nos recuerdan Ex 34,6.

La exhortacion a guardarse de los Idolos (1 Jn 5.21) es un
lugar

comun de la ensenanza profética (Segundo Isalas) Yy del Penta
teuon, especialmente en el Decdlogo (Ex 20y Dt 5).

Las referencias al conocimiento de Dios y la guarda de los
mandamientos (1 Jn 2,3-4; 5,1.4) remiten a la Alianza (cf. Jr
31,31.34). Luis DIez Merino destaca acertadamente cémo en 1
Jo estan presentes varios elementos fundamentales de la
profe cia de la Nueva Alianza: el conocimiento de Dios (véase
a ese proposito los estudios de Boismard) y la insistencia en la
obser vancia de Jos mandamientos y la Ley escrita en el
corazon.

El mandamiento del amor a Dios y al projimo (1 Jn 4,21) sinte
tiza la "Palabra". Véanse también los lugares de los sinopticos
sobre el mandamiento principal (Mt 22,34-40 Y paralelos). Para
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La propiciacion o expiacion (hilosmds) por la sangre de Cristo
(1Jn 1,7;2,2; 4,10) nos remite a los sacrificios del Al; especial
mente al Dia de la Expiacion (Lv 16). Estos sacrificios han teni
do cumplimiento y culminacién en el sacrificio de Cristo en la
cruz, y su continuidad en la intercesion de Cristo resucitado

ante el Padre.
La mencion del diablo como asesino (1 Jn 3.8.12.15) podria

contener una alusién al Tentador de Gn 3. La expresion «el
dia blo peca desde el principio» (1 Jn 3,8) es una referencia a

este relato.
El deras de Cain y Abel (Gn 4) llena toda la Carta. Véase nues

tro articulo "El derds de Cain y Abel".

El Anticristo (1 Jn 2,18) hace referencia al hombre de la impie

dad de Dn 7-12. También la mencion de los falsos profetas

remite a DI 18,9-12 Ya Jr 28.,9.

La nocién de 'vida eterna" (1 Jn 1,2;2,25; 3,15; 5,11.13.20) se
encuentra  ya en On 12. La mencién del Dia del juicio (1 Jn
4,17) remite a las expresiones del Dla de YHWH (cf. Sofonlas)
ya las interpretaciones apocalipticas de este término. Lo mis
mo puede decirse de las menciones de la Parusia (J Jn 2,28) o
de las alusiones aella (1Jn 3,2).

La idea del testimonio, y especialmente la de los tres que dan
testimonio (11In 5,7), se basa en la ensefianza sobre la necesi

dad dedos o tres tesugos (DI 17,6; 19,15; ef. Jn 8,17).

Este enraizamiento biblico, algunas veces con la mediaciéon targl
mica y quiza en algunos casos qumranica, es importante para des-
cartar la filiacién gnéstica tanto de la carta como del cuarto evange
lio.

7. El TL\'TO DE LA CARTA, SU CANONICIDAD Y RECEPCiON EN L\ ICLESI\.
Y SU EAIPIEO EN L-\ ITURCIA

Al tratar del autor de la Carta, hemos indicado el parentesco de
ésta con el cuarto evangelio, con las otras dos cartas (Segunda y Ter
cera) y, aunque de modo distinto, con el Apocalipsis. A propodsito del
autor, hablamos también de la fecha de composicion.
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Ahora nos interesa ver brevemente la importante cuestion del tex
to griego de la carta y de su canonicidad, asf como la presencia de
este escrito en las citas mas antiguas, Y finalmente su recepcion tras
su reconocimiento como escrito candnico e inspirado.

El texto de 1 Jn estd bien atestiguado (véanse los estudios de H.J.
Klauck). Se encuentra en Jos principales manuscritos del NT (Sinafti-
00, Alejandrino, Vaticano Y E-frem rescriptus, este ultimo con ciertas
lagunas). Para nuestro proposito, es suficiente esta constatacion. La
version latina de Rufino (discfpulo de san Jeronimo) sigue de cerca el
texto alejandrino.

la Primera carta, de que ahora tratamos, se encuentra entre los
escritos admitidos sin discusion en el Canon. Aunque con alguna
menor firmeza, se puede decir lo mismo de la Segunda y la Tercera.
El Concilio de Cartago (397) atribuye la redaccion de las tres cartas a
Juan el Apdstol. En cuanto a la razéon fundamental por la que 110
fue reclbida en Ja Iglesia. debemos indicar su encuadramiento en la
tradicion jodnica.

Pasemos ahora al tema de la recepcion de la carta. Comenzamos
mencionando los posibles contactos con la Primera Carta de Clemen
te: ~EJ que posee el amor de Cristo que cumpla sus mandamientos.
(49,1; cf. 1Jn 5,3); la frase -perfecros en el amor. (49,5; 50,3; cf. 1Jn
2,5). Algunas expresiones antidocetas muestran contactos con las
cartas de Ignacio de Antioqufa, y otros con la Didajé. STO"D aduce,

ademas de Jos textos anteriores, algunos lugares en que la Carta de
Bemabé (5,9-1 1; 12,10) ooincidecon 1Jn (4,2; cf. 2 Jn 7) en Ja expre

sion «venido en carne». Pone de relieve asimismo la mencion del tér
mino "Abogado" (parakle/os) en la D Corintios de Clemente (6,9) y I
Jo 2,1. Brown menciona también dos Jugares del Pastor de Hermas,
aunque en este caso los contactos son mas débiles. En cuamo a Justi
no, es notable la referencia al valor purificador de la sangre de Cristo
(1 Apol. 32,7 Y 1Jn 1,7). También es notable la mencion, en Ja Cana
a Diogneto (10,2-3). del amor de Dios al hombre, amor que le mueve
aenviara su Hijo (1 Jn 4,9-10). Brown destaca con toda razéon un
testi monio de la Carta de Policarpo a los Filipenses, del que
hablaremos en seguida.

Este acopio de argumentos por parte de Brown se ve empanado
cuando interpreta por qué se les dio a las Cartas el titulo de "Cartas
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de Juan". Larazoén que da para ello, ¥ que afecta también a los titulos
"Evangelio de Juan" Yy "Apocalipsis de Juan", es la siguiente: estos
titulos se debieron a unas conjeturas inteligentes, pero no necesaria
mente correctas. Este juicio, aparte de contener casi una contradic
cion en los términos, implica que los que pusieron esos titulos no
estaban infonnados de la procedencia de los escritos. Por ello, cree-
mos que es conveniente recordar que la atribucion de estos escritos a
la Escuela de Juan es anterior al hecho de poner esos tirulos al
comienzo de cada escrito. Concretamente para el Apocalipsis, que
considerarnos del ambito de la Escuela de Juan. poseemos el esplén
dido testimonio de San Justino en su DiJilogocon Trifén, donde dice
Jo siguiente: «Ademas hubo entre nosotros un varéon por nombre
Juan, uno de los apoéstoles de Cristo, el cual, en revelacion que le fue
hecha, profetizdo que Jos que hubieren creido en nuestro Cristo pasa
ran mil anos en Jerusalén; Y que después de esto vendria la resurrec
cion universal y, para decirlo brevemente, la eterna resurreccion y
juicio de todos undnimemente. (81,4).

Este texto aporta una referencia explicita a Juan el Apdstol como
uno de los Doce. Es un testimonio precioso de que el Discfpulo Ama
do, el mentor Y garante de la Escuela joanica, es Juan el Apostol. Sea
quien sea el autor material de) Apocalipsis, la obra ha sido puesta
bajo el patrocinio de Juan, uno de los Doce. Este procedimiento, pro
pio de la apocallptica, es una razéon mas que confirma que el Juan al
que se abibuyen las visiones de) Apocalipsis es el apostol Juan, no un
profeta del Asia Menor, En consecuencia, la atribucion a san Juan
que contienen los utulos de estos escritos no son caprichosos, sino el
marchamo de una tradicion tan firme como la que encontramos en
Justino. )'a hemos indicado en el Proemio que la atribuciéon de una
obra a un determinado autor (sobre todo en Ja apocalfptica) admite
muchos grados de posible participacion del autor, pero la referencia a
ese autor (como p.e. en las CANas de Pedro) apunta a una determina
da figura de autoridad apostolica, no a una personalidad andnima.

En relacion con la Primera Carta, tanto Brown como I\ Orgen con
ceden gran importancia al testimonio de Policarpo, obispo de Esmir
na (muerto en el 156), cuyo testimonio puede datarse con anteriori
dad al 140. Policarpo (Carta a los Filipenses 7,1) emplea la siguiente
frase: Todo el que no confiesa que Jesucristo ha venido en carne es
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un Anticristo. (cf. 1Jn 4,2; 2 Jn 7). Un poco mas adelante (7,2) dice:
«Abandonando las falsas doctrinas, volvamos a la Palabra que nos
ha sido transmitida desde el principio. (cf. 1Jn 1,1;2,7). La
importan. cia que se reconoce a estos textos implica que se les
confiere autori dad apostdlica. Recordemos que esas frases de 1 Jn
aparecen junto a frases tomadas de los evangelios, de san Pablo y de
la Primera carta de Pedro.

Mas explicita (se emplea incluso el titulo 'Carta de Juan") resulta
una referencia a un texto de Papias, que se encuentra en Eusebio
(Historia Eclesiasticalll, 39,17), donde se indica que Papias se habria
servido de los testirnonios tomados de la Primera de Juan para
redac tar su Ex~gesis de los discursos del senor. Téngase presente que
Papias escribe entre Jos anos 110 Y 140, Y que, en consecuencia,
considera la Primera Carta como portadora de un testimonio
apostolico. Aunque la expresion "Carta de Juan" fuera de Eusebio.
no cabe duda de que el historiador quiere reflejar la opinion
tradicional sobre el origen de esa Carta.

El Canon de Muratorl y las referencias de Irenco muestran la
recepcion de la Carta a finales del siglo O. Desde entonces, la cita
de
esta Carta es corriente en la Iglesia (Tertuliano, Clemente de
Alejan- dria, etc.). El titulo "Carta apostdlica" o 'Carta a los Partos"
es diver samente explicada por los autores (cf. Brown).

La influencia de la Carta en la teologia (cristologia Y soteriologia)
yen la espiritualidad de la Iglesia ha sido decisiva. Asi lo muestran,
entre los Padres de la Iglesia, Jos tratados de san Agustin;y, en la
espiritualidad es-panoJa,las Lecciones-de san Juan de Avila.El
Conci lio Vaticano 11abre la constitucion Dei Verbum sobre la
divina reve
lacion con una cita del prologo de la Primera Carta. El empleo de
¢ésta en la liturgia, especialmente en Navidad y Pascua, dos
misterios centrales del cristianismo, pone de relieve el caracter de
proclama cion y de sintesis de la esencia del cristianismo que
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Prologo. El anuncio gozoso del Verbo de fuente de Comunion
'ida, (1,1-4)

1 1 1o0qgachexistsaoddsde el principio,

lo que hemos visto con nuestros 0jos,
lo que contemplamos Yy tocaron nuestras manos
acerca del Verbo de vida.

7Pues la vida se manifesto,
y nosotros la hemos visto y damos testimonlo,
yos anunclamos la vida eterna
que estaba con el Padre y que se nos manifesto.

1 Lo que hemos visto y otdo os lo anunclamos,
para que también vosotros estéis en comunion con nosotros,
y nosotros estamos en comunion con el Padre
y con su Hijo Jesucristo.

4+ Os escribo esto para que nuestro gozo sea completo.

Este vigoroso prélogo consta de cuatro versos en dos periodos.
El primero abarca los tres primeros versos, Y el segundo, el verso
cuarto.

El primer periodo es la presentacion de la Cana como anuncio
gozoso del Verbo de vida. En primer lugar se indica el tema: los
que hemos sido testigos oculares os anunciamos lo que hemos visto
acer ca del Verbo o Palabra de vida (1,1). Se trata del gran anuncio
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fe: Jesucristo. El es la vida que se ha manifestado y que es fuente
de la comunién divina y cristiana. En 1,I advertimos una serie de
expre siones que son el complemente directo del verbo
"anunciamos", que se encuentra en el v, 3. Esta forma de empezar
por el complemento confiere al prélogo un vigor extraordinario.
Sigue un inciso sobre el hecho de la manifestacion de la vida
(1,2).
Se trata de un paréntesis para explicar la expresion "Verbo(o
Palabra)

de vida".con la que termina el v 1. Peroes un paréntesis
nuclear;pues to que es la proclamacion de la manifestacion de la
vida y el anuncio de la Vida eterna, con Jo que, de alguna manera,
se anticipa ya aqui el verbo principal (<<Oasnunciamos»), que esta
en 1,3. De la Potterie ha puesto de relieve el tono de admiracion y
conmocioén intima que provienede la experiencia de los
testigosoculares.Es la conjuncion de la realidad visible(etocarony,
«se nos rnanifestos) y la realidad invisi ble ("Verbode vida», «la
vida eterna que estaba con el Padres),

Tras el paréntesis, se vuelve al tema de la finalidad del anuncio:
la comunion (1,3). Este verso contiene la oracion principal.
Comienza reasumiendo el contenido del v. lcomo objeto del
anuncio (<<Iqoue
hemos visto y ordo-). Ademas del verbo principal ("anunciamos"
tie
ne una oracion final y otra coordinada en que se explica el término
..comunién”

ira. Lo que existia desde el principio. La Cana comienza con
un neutro ("lo que") que después de hara concreto: el Lagos. Ese
neutro

es el complemento directo de un verbo que aparece en el v 3:
"anun ciamos" (apaugélloltlen). Es, pues, el objeto del anuncio. El
neutro es el género de las grandes experiencias religiosas: lo
inexpresable (Rodriguez Molera).

(Coémo entender la frase «Jo que existia desde el princtpto-
(ap' arcltfs)? Se ofrecen a nuestra consideracion dos posibilidades:

Comienzo absoluto desde la eternidad, como en Jo 1.1. La
razon findamental es ane «lo ane existia desde el nrincinio
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especifica en el mismo verso como «elVerbo [Legos] de
vida», Yy existe un paralelismo perfecto con Jn 1.,J. Allds atn,
en 1,2se dice que "la Vida" se ha manifestado. se ha hecho
visible, es

decir; se ha encarnado, en paralelismo también con Jn 1,14.
Por otra parte, tenemos aqui el mismo verbo: .10 que contem
plamos .. (etheasametha) que en Jn 1,14: «hemos
contemplado fetheasametha) su gloria . Por nuestra parte,
creemos que lo mejor es entender la ex-presion«lo que existia
desde el princi pio. como una afirmacion de la preexistencia
del Logos. Por otra parte, la formula es semejante a la que el
Thrgum Palesti no utiliza en Gn 1,1para ex-presarla accion
del verbo Creador (edesde el principio»). Este, pues, seria el
sentido aqui y en

2,13-14.

comtenzo de la predicacién, mas concretamente comienzo de

la predicacion de Jesucristo o sobre Jesucristo, o el momento
en que cada creyente se encuentra con el Evangelio. La
expre sion «iesde el principio» indicaria el momento en
que los actuales creyentes escucharon hablar de Jesucristo (en
el kerig ma o en la catequesis). La razon a favor de esta
segunda opi nién (De la Ponerte) es que dicha expresion (ap’
arcMs) sigrnil ca, en otros lugares de la Carta, el momento de
la predicacion sobre Cristo o el bautismo (cf, 2,7).

Observemos que estas dos opiniones no se autoexcluyen. Cono
ciendo el uso joanico de términos Yy expresiones de doble alcance,
no debe excluirse la posibilidad de que «lo que existia desde el
princi pio» aluda tanto al Verboeterno como al comienzo de la
predicacion. Esta segunda significacion seria un "segundo sentido"

1,1b. Lo que hemos oido Yy visto. Tenemos aqui una sucesion y
acumulacion de verbos de caracter experimental, en perfecto o en
aoristo, para expresar el acontecimiento fundamental, es decir, la
encarnacion Yy el ministerio de Jests en su vida mortal, asf como
tam bién su resurreccion. Los apostoles han "oido", han "visto", han
"con templado' (es decir, han visto a mas profundidad) y han
"tocado' al Verbode vida (;jalusion al episodio de Tomas en Jn

AN A A ANON
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El conjunto de estos verbos significa el hecho historico de la mani
festacion de la vida de Jesucristo. '-1as a60, se advierte que, para
Juan, "ver", "contemplar" Yy "tocar" es un primer paso hacia la fe, o
incluso eJ acto mismo de la fe. Con ello se significa la realidad de la
encarnacion Y la dimension historica del aoontecimiento de la revela

cion de Jesucristo.

1.1c. El verbo de vlda. La frase clave en la secuencia del v. 1 es
«acerca del Verbo [la Palabra] de vida. (peri toa togoa us ¢/Jis).El
autor tiene presente, sin duda, la persona de Jesucristo como Palabra
preexistente y encarnada. A la vez, como hemos dicho, puede conte
nerse una referencia (segundo sentido) al Evangelio de Jesucristo
preparado en el AT,cumplido en el NT y transmitido a la Iglesia.

El tema del anuncio es el verbo de la vida, es decir, la Palabra quees
Dios (cf. 5,20) y se Ita encarnado, como se dird a continuacion (1,2) y
como se dice en el cuarto evangelio (1,1-18). En seguida explicaremos
el término "verbo", pero podemos ya decir: el anuncio es acerca de
Jesucristo, que es el verbo de vida. El genitivo "de vida" puede enten
derse aqui como genitivo epexegético: «[el Verbo] que es la "ida =.

La expresion "Verbo de vida" se entiende aqui, a nuestro parecer,
como el Verbo eterno de Dios fuente de \1da (ef. Jn 1,1-5). El prologo
de la Carta contendria una alusion sintética al actual prologo del
cuarto evangelio. Para los autores que consideran la Primera Carta
corno anterior al evangelio, estariamos ante un primer ensayo de lo
que sera el prologo del evangelio. En cualquier caso, la relacion con
Jn 1,1.5 parece clara. En primer lugar, por la referencia a la eterni
dad del Logos (elo que existia desde el pnncipto-), que, como hemos
dicho mas arriba, no se refiere principalmente al comienzo de la pre
dicacion apostolica, sino al Verbo eterno, es decir, a la Palabra eterna
que es luz y vida. En segundo lugar. la expresion '"verbo de vida- se
explica en seguida en 1,2 con la frase «la vida eterna que estaba junto
al Padre Yy que se nos manifestd iephanennhé)», con evidente referen
cia a la encarnacion. La insistencia en la afirmacion tanto de la pre
existencia como de la encarnacion aparece en la reiteracion -hemos
visto Y darnos testimonio, Yy os anunciamos <. Asi pues, es evidente

la
referencia a Jn 1,1 (<<Enel principio existia el verbos) y
1 1A(<<FRluvar
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Veamos con mas detenimiento la profundidad que se encierra en
la expresion "Verbo [o Palabra] de vida". Trataremcs Jos dos térmi

nos en sendos apartados.

A) Verbo (Lagos).
El término griego Logos (hebreo dabar; arameo memra. latin ver-
bum o senuo) significa "razén", "palabra" o "verbo".

En el AT tiene los siguientes empleos: palabra creadora (Sal
32,6), es decir, fuente de vida; palabra reveladora (Gn 15,1);
palabra salvadora (Sal 107,20); palabra profética (Jr 23,29);
Sabidurla (Si 1,5); mandamiento; Decéalogo (debarim), revela
cion )'le)' (Ex 20). De esta manera, el término "Verbo' (Logos o
retira) resume la revelacion biblica; la Palabra creadora fuente
de la Vida y la nociéon de Dios que se revela por su Palabra
(Dios revelador); a la vez contiene la idea de didlogo: comuni

cacion, expresion personal.

En el NT, Logos significa: predicacion evangélica (parabola

del Sembrador: Le 8,11; Mc4; también Rm 10.8; St 1,23; Hb
4,1-13; 1 P 1,23-25); personificacion  del juicio de Dios (Ap
19,13); Verbo eterno Y encarnado: Palabra creadora, revelado
ray salvadora que se ha hecho hombre(Jn 1,1-14). Véase tam
bién Hb 1,1-4. (Otros lugares pueden verse en la nota corres
pondiente de la Nueva Biblia de Jerusalén y en nuestra obra
Dios Palabra.)

Si nos preguntamos por qué la revelacion fundamental de Dios ha
sido como Dios-Palabra, podemos apuntar a la cualidad de dialogo de
toda manifestacion de Dios. En la creacion, Dios saca de la nada inclu
so al "tu" dialogante. Ademas, la Palabra es manifestacion de un Dios
personal: el habla es la expresion de lo personal. La Palabra es el tni
co medio de expresar quién es Dios y lo que Dios quiere comunicar
nos. En conjunto, pues, podemos hablar de una revelacion progresiva
de Dios como Palabra, revelacion que culmina en la encamacion.

En | Jn 1,1 Verbo o Palabra (de vida) es una definicion o denomi
naciou de Jesucristo. Este sentido, a la luz de Jn 1,1-18, deja entrever
un empleo ya dentro de la Escuela de Juan. Supone que ésta ha con
siderado la expresion "Verbo de vida" como la mejor definicion de
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Jesucristo, corno la que mejor expresa la persona de Jesucristo. En
efecto, segun hemos visto, el conjunto de 1 Jn 1,1-4estd
relacionado con el prologo del evangelio (Jn 1,1-18),bien sea como
sintesis bien como una primera frase.

Al definir asr a Jesucristo, se le concibe como la suprema
expre sion del Padre y supremo acercamiento a nosotros, es
decir, una manifestacion y comunicacion de) Padre en su Palabra
como fuente
de Vida.

Antes de continuar, conviene responder a esta pregunta: ;Coémo
llegd la Escuela de Juan a esta maravillosa y expresiva definicion
de
Cristo? Podemos indicar los siguientes
pasos:

a) Palabra creadora

La obra de Cristo es una nueva creacion, la creacion de una
nueva vida; mas aun, de la vida eterna. Y Dios, que cred con su
Palabra, ha recreado con su Palabra (Jn 1.3). Palabra y Sabiduria
son la fuente de la Vida en la creacion. Cf. el Targum a Gn 1y los
comentarios de Filon a Gn 1: la Palabra de Dios fuente de luz y de
Vlda.

La originalidad del prologo de I Jn proviene de la nueva dimen
sion de este primer elemento (Palabra creadora) en la Escuela de
Juan. Esa Palabra con la que se cre6 el mundo es personal,
preexisten
te al mundo, Hijo de Dios, y esa Palabra se ha encarnado y es
Jesu
cristo.

b) Palabra reveladora

Al llamar logos a Jesucristo, la Escuela de Juan, ademas de
consi derarlo Palabra creadora, lo ha definido como Palabra
reveladora. Partiendo del uso de "Palabra" en los profetas, llego a
ver en ¢l la suprema comunicacion de Dios. La venida de Cristo es
la venida de la Palabra. Cuando Diosse comunicaba a un profeta, se
dice en la Escri
tura: «Vinola palabra de Dios a ...= (cf. Jr 1,4; 2,1; 7,1; 35,1; Ez
1.2;

T 1. 1A TN 0 o TV A Yoo Lt . Yot a PR
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sustituia la mencién de Dios por la denominacion "'Verbo (o Palabra)
de Dios" (tlleltlrd de YY). Mas arriba hemos indicado también la posi
ble influencia de la exégesis de Filon sobre el Verbo Creador y Reve
lador.

De esta manera, el Logosdeln 1,1-18y de 1Jn 1,1-4es la
Palabra que culmina la revelacion del AT. Asi, pues, la Escuela de
Juan ha comprendido a Jesucristo como revelacion de la gracia y de
la verdad (Jn 1,16ss),cumplimiento y, a la vez, contraposicion a la
Ley(cumpli "liento por superacion).

e) Palabra cou resonancia helénica (el Lagos griego)

Thmbién ha podido influir en el empleo de "verbo de vida" la reso
nancia que el término Logos tenia entre los filosofos griegos,
desde
Heraclito hasta Platon y los estoicos (ef. Kittel).

B) l/ida (verbo o Palabra de vida): Jesucristo - Ifida.
En la expresion "Verbo (o Palabra) de vida ...e. ncontramos
concen

trada toda la concepcion de la Escuela de Juan sobre Jesucristo
Vida.

a) En el cuarto evangelio, Jesis, en cuanto Legos, es la palabra
creadora (1,3) y fuente de Viday de Luz (1,5); el Logos comunica
la filiacion divina a los creyentes (1,12). Ha habitado entre
nosotros hecho carne. El es el Unigénito del Padre, lleno de gracia y
de verdad (1,14). El es la irradiacion de la gracia y la verdad
(1,16). El es el
dador del agua viva que salta hasta la vida eterna (4,10.14; cf.
7,37-

39). En cuanto encarnado, Jesis afirma que el Padre le ha dado tener
vida en sr mismo (5,26). El Hijo tiene el poder de vivificar (5,21-
27). En este poder esta incluida la resurreccién, el poder de
devolver la"da (5,28-29;cf. 6,39.40.44.54; 11,25)

Jests es el "Pan de vida" (6,35). Y la naturaleza de ese Pan de
Vida se aclara en 6,52: es «su carne por la vida del mundo e. Jesus
es el Hijo, la Palabra del Padre, la expresion vivieme del Padre, que
es el
\T;viente(6,57). El término "vivir", referido a Jesucristo, apunta aqui a
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Cristo es vida porque es el enviado del Padre, Y en conocerlo esta
la vida eterna (17,3: sumario de cristianismo). Jess resucitado es
fuenle del Espfrilu viviicame (20,21.23; cf. 6,63; 7,38.39).

b) EH la Primera Carla, el término "Vida" referido a Jesucristo
apunta a su caracter divino: él es la Unica Vida, la auténtica Vida
(5,11.20). Cristo es vtda porque con ¢l ha tenido lugar la aparicion de
la vida (1,2; cf. Jn 1,14), es decir, con su encarnacion, Cristo es Vida
porque, encamado, es fuente de vida (por la fe) y fuente de la COTnu
nton (1,7; cf. Jn 17,2).

e) Eu el Apocalipsis, Cristo es el viviente (cf. 1,18), el principio de
la creacion de Dios (3, 14) Y el Dios con nosotros (21,3).

"Verbo (o Palabra) de Vida" significa, por consiguiente, un encuen
tro personal con la \'ida. Ese encuentro es la fe.

1,2. La manifestaciéon de la vida. Como hemos indicado, este ver
so es aparentemente un paréntesis, pero de hecho no podria supri
mirse sin perder sentido todo el conjunto. En todo caso, desde el
punto de vista del contenido, es un paréntesis nuclear (como ocurre
con Jn 17,3). En realidad, en esta frase se anticipa de alguna manera
lo esencial que quiere comunicar el autor. El verbo principal de todo
el parrafo de los versos -3, es decir. el verbo "anunciamos", se antici
pa ya en este paréntesis. Es un momento de pausa, una parada de
contemplacion Y de sintesis, Y a la vez de exposicion del contenido Y
fuente del anuncio (la Vida eterna). (Véase nuestro trabajo "La Vida
Eterna en la Primera carta de San Juan").

La finalidad de este verso es sefialar a Jesucristo como una perso
na historica, como una persona presente entre nosotros. Desde el

punto de vista literario, es como una aclaracion de la expresion "Ver
bo de vida" que le precede. El término '"vida" termina el verso ante

rior y da comienzo a éste (concatenacion).

Se podria sintetizar asi: lo que ha ocunido (Jo que hemos visto,
oido Y tocado) es la manitestacion de la Vida. E-lque es la Vida eterna.
esa Vida eterna que estaba con al Padre, se nos ha manifestado (ef.
«habit6é entre nosotros» de Jn 1,14).

Este pensamiento lo ha expresado el autor por medio de un quias
mo (a.b.ba"):
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a. la vida se manifesto

b. y nosotros la hemos visto y damos testimonio

b', y os anunciamos

a'. la vida eterna que estaba con el Padre y que se nos manifesto

La primera frase (ela vida se manifesté» (a]) encuentra una expli-
cacion remitiendo a su origen junto al Padre Yy al hecho de su mani
festacion (a'). Por su parte, la frase "ver y dar testimonio' (b) estd
también aclarada Yy completada por el verbo "anunciar" (b'). En otras
palabras, el hecho de la manifestacion de la vida (a) se comprende Y
se explica como la aparicion entrenosotros de la Vida eterna que esta
ba con el Padre y se nos manifestd (a'). Por su parte, la vision y testi
monio consiguiente (b) se convierte en anuncio (b').

1,2a. La vida se manifesto. Esta afirmacién es una forma de
hablar acerca de Jesucristo, y contiene una referencia inequivoca a
Jn r,14. Por ello, puede considerarse como un resumen o una antici
pacion (cf. NBI al, 14). Dicha expresion equivale a «el Verbo se hizo
carney», la frase apunta al hecho de la manifestacion historica, visi
ble y sensible. Se trata de la encarnacion del Verbo.

El término "se manifestd' (ep/zallero,M) apunta también a su pre
sencia entre nosotros, a su amor hasta el extremo y a su vida de resu
citado, su cualidad de "senor" (cf. 4 Esd 6,2&: «se manifestara la Ver
dad.).

1,2b. Hemos visto y damos testimonio. La expresion "ver y dar
testimonio” es tipica del cuarto evangelio y de la cana, y se trata de
una expresion unitaria. Entre "vision" y "testimonio" existe, para la
Escue
la de luan, un lazoestrechlsimo (cfin 3,1 1.32; 19,35; lin 4,14).

El plural "nosotros" es un plural de comunidad de testigos o de
apostoles. No se trata de un plural genérico (los predicadores cristia
nos), sino de testigos oculares. Esto aparece en la relacion estrecha
existente entre los verbos "ver" (ordu)y "dar testimonio" (ntanyrefu).

la expresion -hernos visto» se refiere a un ver en profundidad el
signo (cf.In 20,31; lIn 5,13) Yy la fe consiguiente (ehemos creidos).
De ahi que el encuentro con Cristo sea un encuentro con la Vida, y
ese encuentro es la fe (In 19,35). El evangelista ve a lesus traspasado

A1 Aa 4actimmanin  da la ahen sadantara  cmalida  an TaclTQnara e laa
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lectores ..crean". El Discipulo Amado, ante el signo de los lienzos en
el sepulcro vacio, «vioy creyo» (In 20,8). Los apostoles "vieron" a
Jesiis durante su vida mortal yen las apariciones, Y "dan testimonio"
de que en ¢l estd la Vida (Jn 1,5). Y dan testimonio porque han estado
con ¢l desde el principio (Jn 15,27).

La expresion "dar testimonio" se aplica a Cristo ya los apostoles:

Ap/iauJa_a Cristo, significa que él es el testigo del Padre, que ha
visto al Padre, y su testimonio consiste en comunicarnos lo que

ha visto junto al Padre (Jn 3, M.
Aplicada a luan Bautista, presenta a éste como testigo de Cris

lo: .Yo vi Ydo)' testimonio de que es el Hijo de Dios. (Jn 1,34).
luan ve la bajada del Espiritu Y da testimonio de la mesianidad

de Jesus.

Aplicada a los apdstoles o discipuJos, los presenta como testi
gos oculJares de la vida, muerte (In 19,35) Y resurreccion de
Crislo (1 Jn 1,1;4,14; cf. Ap 1,1.2). Para los apostoles, "vision"
y "testimonio" se disocian en la nocion de signo'y fe. El testi

monio es la confesion de fe (penetracion por la fe) de la reali

dad cristologica que se encuentra en la vision (signos).

El autor de la Cana nos presenta a la Comunidad de testigos que
anuncian Ja Vida eterna que estaba con al Padre Y se nos ha rnanifes

lado (1 Jn 1,2). De ah! la imponancia de la fe en el cuarto evangelio;
of. 17,3: «Esta es la vida eterna, que te conozcan a ti, el tnico Dios
verdadero, Y a tu enviado Jesucristos. La vida eterna es el encuentro
con Cristo. La misma importancia tienen fe Yy testimonio en la Prime
ra Carta.

1,2¢4 El anuncio de la vida eterna La frase final del \t 2 reitera y
explica Jo anunciado en 1,1y en la primera parte de 1,2 acerca del
verbo o Palabra de vida Y de la manifestacion de la vida Se trata de
la Vida eterna que estaba con el Padre y se nos ha manifestado. vea

mos Jos tres segmentos de la frase: Vida eterna; que estaba con el
Padre; se nos ha manifestado.

4 Por primera vez en la Carta aparece la expresion Vida eterna,
que va a jugar un papel central (Morgen). Aqui se nos habla de su
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tenciajunto al Padre. Ello indica que el autor ve la Vida eterna perso
nalizada en el Hijo. L de la Potterie opina que la traduccion exacta de
«estaba con el Padrea seria -estaba vuelto hacia el Padrea. De esa
manera se pone de relieve la comunion activa y la comunicacion
entre el Logos Y el Padre. As! parece incluso mas clara la referencia a
la filiacion. Al final de la carta se dice: «El es el Dios verdadero y la
Vida eterna- (5,20). Como veremos, la promesa de la Vida eterna es
la recompensa que se ofrece al que pennanece Bel a Jesucristo (2,2.5),
mientras que del que odia a su hermano (del homicida) se afirma que
no tiene la Vida eterna permanente de ¢l (3.15). La Vida eterna es el
gran don que Dios ha hecho a los creyentes. Y esa Vida esta en su Hijo
(5,11). Los creyentes deben caer en la cuenta de que poseen la Vida
eterna (5, 13).

Naturalnlente, el autor de la carta bebe del gran anuncio de la
vida eterna que hay en el cuarto evangelio. Acabamos de citar algu
nos lugares al tratar de la palabra "Vida". Recordemos aquf solamen
te que la elevacion en alto del Hijo del Hombre Y su envio al mundo
es para dar Vida eterna al creyente (Jn 3,15-16); el don de Dios es el
agua viva que salta hasta la vida eterna (Jn 4,10- 14); el que cree tiene
Vida eterna (Jn 6,47); el Buen Pastor da la Vida eterna a sus ovejas
(Jn 10.27-29); la Vida eterna consiste en conocer al Gnico Dios verda
dero Y a su enviado Jesucristo (Jn 17,3).

- La preexistencia del Verbo de Vida. La preexistencia del verbo
jun to al Padre es una enseflanza clara del cuarto evangelio .= EI
verbo estaba junto a Dios. (1,1); .Yo soy- (8,24.28); -ames de que
Abrahan
existiera, yo soy. (8,58); Cristo posee su gloria desde antes de la crea
cién del mundo (cf. 17,5.24). Ya hemos indicado que, en la Primera
Carta, esta preexistencia se encuentra en las expresiones .10 que era
desde el principio. (1,1) Y «conocéis al que es desde el principio»
(2,13-14). Por lo demas, al afirmar la divinidad de Cristo (5,20), se
afirma simultaneamente su preexistencia junto al Padre. En esta afir
macion o confesiéon de fe, Juan no estd solo en el NT. La afirmacion
de la preexistencia aparece también en Flp 2,6-11; Col 1,15-17; Hb
1,1-4 Y otros lugares. la misma preexistencia esta implicada en la
expresion "he venido" Yy en la nocion del Hijo "enviado" en la tradi
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Me 12,1-12; Le 20,9-19) y en los evangelios de la Infancia de Lucas
(Hijo de Dios: 1,34-35) yde Mateo (Emmanuel: 1,23).

- Encarnacion. Laexpresion "se manifesto” referida a la Vida
eterna que estaba con eJ Padre equivale a decir "se encamd", o
también "ha venido en carne" (cf, 4,2). En este sentido, nuestro lugar
de I'ln 1,1-2 es estrictamenie paralelo del prologo de Juan: «el Verbo
(e)sﬁt;a junto a Dios yel verbo era Dios. (1,I)y.el Verbo se hizo carne.

Asl, pues, el objeto del anuncio es el verbo (Palabra) de Vida que
se encarnd (Verbo Encarnado). En consecuencia, se habla del
Verbo que estd en coruunion eterna con el Padre, en cuanto
preexistente, y que se ha encarnado.

- Es oportuno destacar la dimension comunitaria del anuncio.
La expresion «os anunciamos la Vida eternas. que anticipa la de
1,3, indica el contenido de la Carta como un anuncio de la Vida. El
plural "nosotros-vosotros" es un plural comunitario o un plural
mayestati co. Notese que hablan los testigos (cf. los diversos verbos
en 1,1)y se dirigen a una coruunidad ("vosotros").

De la construccion en quiasmo que hemos visto mas arriba se
deduce que el verbo "anunciamos" es otra forma de expresar la for
muja «hemos visto y damos testimonioy.

1,3. FInaUdad del anuncio. Tras mencionar a los testigos del anun
cio del Verbo de Vida ("nosotros") y a sus destinatarios ('vosctres'),
asi como el contenido del anuncio, el autor expresa ahora la
finalidad de éste y su grandeza.

La estructura del verso es sencilla. En primer lugar, se
reasumen Josdos versos anteriores (1,3a); seguidamente se expresa
la finalidad del anuncio: la comunion (1,3b); y finalmente se
concreta la comu
nion remontandola a su fuente: la comunion con el Padre y con el
Hijo. La forma plural en que el autor prosigue su comunicacion
toma forma de anuncio.

1,la. Lo que hemos visto y oido os lo anunciamos. Esta frase es
una especie de recapitulacion de Jos vv 1-2. En 1,1 se decta
«hemos oido» y «hemos visto». En el v. 2 leemos «se manifesté».
Ademas, las ex-presiones«hemosvisto y damos testimonio. Y
«anunciamos la Vida eterna» de 1,2se reiteran con la repetic.iondel
verbo "anunciamos".que
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denota la proclamacién del evangelio, y quiza también lleva
consigo una referencia bautismal (por su conexion con "Vida

1,3b.La comunJéo. El autor expone mediante una oraciéon final
la comunion eclesial como finalidad inmediata del anuncio. El
término "comunion" estd ausente del cuarto evangelio, aunque su
contenido se expresa en términos equivalentes, como "ser uno"
(17,171 .21-22),

"permanecer” (15,1.17); "amar" (13,34.35). Es dificil saber por qué
este término no se emplea en el evangelio. Tal vez no se habian
pro ducido todavia las circunstancias que se dieron en la
Comunidad en el momento de escribirse LaCarta. Es posible
también que el mencio

nado térrntno fuese empleado por algunos de Jos adversarios que
tie

ne presente eLautor de la Carta. En tal caso, el término responderfa
a una corriente de pensamiento que podemos llamar
pregnosticismo. El término "comunion" (koinonta) fue utilizado
por el gnosticismo (quiza en la formulacion larga "Comunion en
la luz"). El empleo gndstico desvirtuaba el sentido que kotnonta
tenia en Pablo y en Hechos (véase la Introduccion).

El autor de 1 Jn emplea el término para concretar el sentido
cris tiano de su contenido, precisando su alcance y refutando el
significa do que tenfa entre los gnosticos. De esa manera, convertia
el término "comunion" en vehiculo de la idea fundamental del
cristianismo. Los gnosticos negaban la mes-ianidady encamacion de
Jesus; para ellos, la comunién con Dios se consigue mediante el
conocimiento espiri tual. En cambio, en el cristianismo, la
comunién con Dios se lleva a cabo por la encarnacion (4,2) y la
redencion (1,7), y con la mediacion de la Iglesia (1,1.3) a través de los
lestigosoculares  (De la Potterie).

El contenido de "comunion" en la Primera carta puede describir
se con los siguientes referentes: el don de la vida (encarnacion) se
ha
hecho en fonna de comunion: Dios en Cristo y nosotros con
Cristo. La comunién incluye la filiaciéon divina del cristiano vy
ademas la rela cion fraternal de los creyentes (comunidad de fe'y
amor).
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de Dios (3,1-2); amar al Padre ya los hermaoos (4,7-21); estar en el
Hijo (5,20). (Otros lugares en la NEJ, nota a 1,3.)

El autor de la Primera carta acepta plenamente un término del
que abusaba el gnosticismo, pero que tenfa una tradicion cristiana
que €l quiere renovar. De esta manera, llevd a su culminacion la
importancia del término "comunion", como fruto y expresion del
cristianismo. En efecto, como hemos indicado en la Introduccion
(4.3.A.a), el lérmino en cuestion habla sido empleado en Hch 2,42
como sinoénimo de ..traccion del pan", en el contexto de la unidad
de la Iglesia. Este mismo sentido se aprecia en I Co 10, 6
(eucaristia). Ademas, el término tenia una larga historia como
"comunién con los pobres" (cf. 2 Co 9,13). También en este sentido
se encuentra en Hb

13 1A Fn la tradicidan ecleciactica "camumian' qe entiende tamhién
como 'participacion en la luz |" huida de las tinieblas" (2 Co 6,14),

comunion en la luz del evangelio (Flp 1,5), participaciéon del mismo
Espiritu (2 Ca 13,13; Flp 2,1) I'de la "da misma de Cisto(Flp 3,10).
En resumen, "comunién” en la tradicion eclesiastica se entendia
como fe en Jesucristo, amor fraterno manifestado en obras,
especial. mente para con Jospobres, participando asi de la vida de
Jesucristo y en sus padecimientos, y viviendo asi en la luz.
La audacia del autor consistio en poner de relieveque Diosnos
ha
ofrecido algo mas que la amistad; nos ha ofrecido la comunion. es
decir: se ha unido a nosotros, nos ha hecho uno con Jesucristo y nos

IJc. Raices de la comunion. La comunion entre el grupo
aposto lico y los creyentes (destinatarios de la carta) no es una
comunién meramente humana. Sus rafees se hunden en Ia
comunién trinitaria.

Comienza 1,3c con la particula "y", que en este caso reviste un
acento especial: la naturaleza de la comunion. En efecto, la conjun
cion griega kai ("y'), seguida de la particula d~ tiene un significado
preciso que podriamos traducir "[atencién!", Yy por consiguiente pre
tende de alguna manera corregir la posible malJa inteHgencia de la
frase anterior o, lo que es lo mismo, centrar el tema. La traduccion
podria ser: «Para que también vosotros estéis en comunién con
noso

trac 1 ratenc 1An! nuactra camunmiAn [a camimiAn da la ane hahla
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Neovulgata. En cambio, la vulgata lo entendi6 como una oracion
coordinada con la oracion final anterior, en el sentido «y que nuestra
coruunion sea. con el Padre Y con su Hijo Jesucristo

La expresion «comunién sea con el Padre. remite al origen de
todo: el Padre. EI resto de la Carta nos habla de la comunion con
Dios-Luz Y con Dios-Amor. E) Padre es el referente principal de la
Carta: quien tiene al Padre tiene al Hijo (cf. 2,23). El Padre es el Dios
Amor que ha enviado a su Hijo Jesucristo (4,&.10): el Padre nos da su
Esphitu (3,14; 4,13). El Padre nos hace hijos suyos (3,1-2).

La expresion «y con su Hijo Jesucristo. es ya una confesion de fe en
la filiacion divina de Jests. Se trata de una comunion en la fe, aceptan
do a Jestis corno Hijo de Dios. El pensamiento se desarrollara a lo largo
de la Carta. Se trata, pues, de una afirmacion cristologica. Lo que le
interesaba destacar al autor era que Jesus es el Hijo de Dios (cf. 3.23;
5,1-13), pues eso era precisamente lo que negaban sus adversarios, Por
ello, no era necesario aqui mencionar al Espiritu Santo. Recordemos
que se encuentra un caso parecido en el prologo de san Hilarlo a su tra
tado sobre la Trinidad. El santo se concentré en el Padre y en el Hijo,
porque la cuestion plincipal que se proponla tratar era la confesion de
la divinidad de Jesucristo. Mas adelante hablara también del Espllitu
Santo como don. De todos modos, €l pensamiento trinitario en la car

1,4. El gozo completo. A la finalidad de la comunion cristiana y
divina anade el autor una circunstancia que lleva consigo el anuncio
de) Verbo de vida: el gozo. El anuncio de que el Verbo de vida se ha
manifestado (él que es la Vida eterna y se ha encarnado) es la buena
noticia, el evangelio, el anuncio gozoso.

La frase «nuestro [o: vuestro) gozo sea completo. es tipica de Juan
(Jn 15,11; 16,24; 2 Jn 12). Significa el gozo del encuentro, el gozo de
la comunién, la alegria de la vida divina. En la comunion esta el gozo
del creyente, que es gozo perfecto.

(Quién es aqui el que se alegra? El plural "nuestro gozo" indica, a
la vez, el gozo del apdstol y el gozo de la comunidad creyente. esta
mos, pues, ante el gozo de la Iglesia apostolica en la difusion de la
Buena Noticia. La variante "vuestro gozo" seria una invitaciéon a par
ticipar en la alegria de la comunion divina y cristiana.
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I. VIVIR EN LA 1IUZ; PRIMERA E.XPOSICION DEL DON Y DE LA TAREA DE
NUESTRA COTIotUNIONCON DIOS (1,5 - 2,28)

Algunosautores hablan de que. en este primer ciclo de la carta,
el
"vivir en la Luz:"es considerado criterio de nuestra comunion
con

Dios. Pero nos parece que no se trata solo de criterios, sino de

* Estructura de conjunto

Podemos distinguir aqui el principio y las consecuencias. Este
primer ciclo estd dominado por una idea; la Luz (Dios es luz). Esa
luz estd también presente en los términos "verdad" y "'Uncién
interna".

Vienen a continuacion las consecuencias o exigenciasde la
comu nién con Dios-Luz.Hay cuatro secciones bien delimitadas.
(Recorde mos lo que hemos expuesto con mas amplitud al tratar,
en la intro duccion. de la estructura de la Carta.)

Primera seccién: caminar en la luz implica "no pecar" (1,6-
2.2).

Segunda seccion: caminar en la luz implica "guardar los man
damientos. especialmente la caridad" (2.... 11).

Tercera seccion: caminar en la luz implica preferir el amor del
Padre al amor del mundo (2.12.17).

Cuarta seccion: caminar en la luz implica permanecer en la
recta fe y guardarse de los anticristos (2.18.28).

Segtin el analisis de L de la Potterie, en la primera seccion de
este primer ciclo encontramos siete veces los términos
"pecado"y"pecar"'. No vuelven a aparecer hasta 2,29 - 3,10. De ello
deducimos que en
2,28 ha terminado el primer ciclo, y que en 2,29 entramos ya en el
segundo. Lo mismo ocurrira con el contenido de las secciones
segun
da, tercera y cuarta.
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El prtnclplo: Dios es luz (1,5)

»Y éste es el mensaje que hemos oido de J!J
¥ que 0s anunciamos:

Dloses luz

yen ¢l no hay tiniebla alguna.

Es conveniente tener presente la razéon que el autor ha podido

tener para comenzar por la luz Y las tinieblas. Sin duda lo ha hecho
asi porque ¢ésa era la tradicion de los dos caminos: vida y muerte, luz
y tinieblas (cf. Didajé 4,14; 5,1; Bem 19,12; 20,2) Es la version joani
ca de los dos caminos. Asi parece en la secuencia de 11n 1-

2.

En el prologo se venia a decir: os anunciamos el Verbo de vida, es
decir, la Vida eterna que estaba con el Padre y se nos ha manifestado.
Ese anuncio tiene una finalidad: -para que también vosotros estéis
en comunion con nosotros» (1,3). Ahora se especifica que hay dos
caminos: uno para la vida, otro para la muerte. El camino de la luz,

iniciacion bauu‘smal‘.) El camino de la luz consiste en renunciar al
pecado VY en cumplir los mandamientos, especialmente el manda
miento nuevo. En eso radica la luz y el conocimiento de Dios. Por su
parte, el camino de las tinieblas es encerrarse en el propio pecado,
permanecer enganados, fuera de laluz y fuera de la verdad, es decir,
odiar al hermano. Pero pasemos al comentario.

la seccion comienza (1,5) con una formula mostrativa que intro
duce un principio. la férmula es paralela a la que encontraremos
mas tarde en 3,1J. De ahi que algunos autores, como Brown, consi
deren estos dos lugares (1,5 Y 3,11) como indicios de una division
bipartita de la Corta. De ello hemos hablado en la Introduccion.

lo importante aqui es el empleo del sustantivo ..m.. ensaje ..y

del
verbo "anunciamos". El mensaje (augelfa) se refiere sin duda a la
ensenanza de Cristo, a juzgar por la oracién de relativo «que hemos
ofdo de El

Por su parte, la proposicion fundamental ("Dios es luz") aparece
00010 complemento del verbo "anunciamos", V asi, de alguna mane
ra, se une a 1,2:3 como primer desarrollo de los mismos. Existe,
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La proposicion ..D.. ios es luz" es una formulacion axiomatica

en
forma de principio, y aparece como presupuesto de 1,6-7y de toda
la seccion 1,6- 2,28. Estamos, pues, ante un principio del que se
van a derivar consecuencias.

Podemos preguntarnos si la expresion "Dioses luz" es una
defini cion de Dios. En la mentede] autor las expresiones "Dios es
luz" (1,5) y "Dios es amor" (4,8.16) son, mas que definiciones de Dios,
dos gran
des principios en los que basa toda la vida moral de los creyentes.
Son dos grandes criterios, dos faros de referencia, dos puntos de
orientacion. Las dos grandes expresiones "Dios es luz" y "Dios es
amor" se complementan mutuamente. Es la gran aportacion de la
exégesis al descubrir la estructura circular de la cana. 4si, en
ambos principios, expuestos en ciclos sucesivos en forma de espiral,
se com
pleta y  profundiza el  mismo
pensamiento.

"Dios es luz" es una proclamacion que, teniendo en cuenta el
riquisimo simbolismo de la luz en la Biblia y en general en las
cnltn ras de toda 1la humanidad  nodria olosarse de 1a cioniente

= OrigelJ de la expresion "Dios es luz" (enraizinniell10 bfblico)

Entre los comparatistas de las religiones, algunos autores creen
que la expresion "Dios es luz" proviene del gnosticismo, en
concreto de la comente hermética Con respecto a esta opinion
debemos decir que, sin duda, con la eleccion del término "luz", Juan
quiere respon der de alguna manera a la mentalidad pregndstica
de su medio ambiente. Sin embargo, la expresion que venimos
comentando hun de sus rafees en el AT,Ysobre todo en el NT y en
la catequesis bautis mal Ademds hay una diferencia fundamental
entre Juan y el gnosti cismo. En éste el término "luz" significa
"iluminacion por el conoci miento". En Juan, como en el conjunto
del cristianismo, "luz" es exi gencia de vida, camino de la vida,
amor:

En efecto, en el NT la obra de Dios es interpretada como luz. EJ
bautismo cristiano y la fe cristiana son concebidos como una gran

ilhiminaniAn  ~rammnarahla a la arcaniAn Ao 1a lhw an al (TAnacic FI
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tianismo es considerado por Pablo -hereocia del pueblo santo en la

luz» y liberacion de las tinieblas para entrar en el reino del Hijo de
su amor (cf. Col 1,12-13) La vida nueva es "luz' (Ef 5,8-9; 5,13-15).
La misma idea de vida cristiana como luz estd desarrollada en Hb
6.4;

10,16.26.32 (ef. lambién MI15, 14).

Para definir a Dios como luz, el autor de la Carta tenta, como
fuente mas cercana, al cuarto evangelio, donde Cristo, el verbo de
Dios encarnado, es presentado como luz: «en ¢l estaba la Vida )' la
Vtda era la luz de los hombres» (1,4-5); «él era la luz verdadera.
(1,9); «la luz ha venido al mundo. (3,19-21); «yo soy la luz del mun
do. (8,12); «mientras estoy en el mundo, yo soy la luz del mundo.
(9,4b). Al final de la primera parte del evangelio, inmediatamente
antes de la conclusion, Jesus hace la siguiente invitacion: «Todavia,
por un poco de tiempo, esta la luz entre vosotros. Caminad mien
tras tenéis la luz, para que no os sorprendan las tinieblas; el que
camina en tiniebLasno sabe adonde va. Alientrastenéis la Luz,creed
en la luz, para que seais hijos de la luz. (12,35-36). Observemos la
frase que anade el evangelista: «Dicho esto, se marcho Jests y se
ocultoé de ellos». Dentro de la conclusion de esta primera parte se
nos dice: Yo, la luz, he venido al mundo para que todo el que crea
en mino siga en tinieblas. (12,46) La afortunada frase del Simbolo
Niceno "luz de luz" expresara en profundidad el alcance de la expre
sion "Dios es luz" (1 Jn 1,5) y de la autoproclamacion "'Yosoy la
luz del mundo' (Jn 8, (2).

El principio "Dioses luz" se refuerza con la frase

complementaria
«yen ¢l no hay tiniebla alguna <. De esa manera se anticipan ya
las consecuencias o exigencias que en seguida se van a examinar;
Puesto que Dios es luz -dice el autor-, no puede convivir con las
tinieblas, con la mentira y con el odio. Antes bien, Dios-luz es
exigencia de caminar en la luz, en Laverdad y en el amor. Dioses
luz que ilumina
nuestra conducta.

Las mismas consecuencias se derivaran del principio "Dios es
amor", como veremos mas adelante. Puesto que Dios es amor, no
puede convivir con el odio al hermano, con el amor del mundo que

esclaviza, con el egofsmo (amor propio hecho idolo), con los
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= Consecuencias, tmpltcaciones Y exigencias que se derivan del

prin
cipio "Dios es
Luz".

Una vez asentado el principio "Dios es Luz", el autor pasa a explicar
las consecuencias derivadas de este principio. Estas consecuencias
dirigen el comportamiento del creyente y. de alguna manera. determi
nan su existencia. El don de la comunion debe traducirse en la tarea de
una vida en oomunién con Dios Y con los hermanos. En este primer
ciclo, como hemos visto mas arriba, el autor enumera la limpieza del
pecado, el amor fraterno, la victoria del amor al Padre sobre el amor al
mundo Y larecta fe, que debe guardar a) creyente de Jos anticristos.

De la primera seccion (1,6 - 2.,2) del primer ciclo se deduce lapri
nlera consecuencia de la proclamacion "Dios es Luz": reconocimiento
de nuestro pecado y confianza en Cristo abogado. La seccion com
prende dos apartados bien delimitados: una serie expositiva (1,6-10:
contraposicion de posturas antitéticas) Y una parte parenética: Cristo

Caminar en la luz es reconocerse pecador y confiar en el perdon de
Dios (1,6-10).

6 Si decimos que estamos e-0 comuniéon con ¢él
y caminamos en tinieblas,
mentimos y 00 obramos la verdad.
7 Pero si caminamos en la luz,
como ¢l mismo esta en la luz,
estamos en comunién unos con otros,
y la sangre de su Hijo Jests
nos puritlca de todo pecado.
s Si decimos: «No tenemos pecado»,
nos engaflamos, Yy la verdad no estd en nosotros.
9 Si reconocemos nuestros pecados,
fiel y justo es El para perdonamos los pecados
y purlficarnos de toda injusticia,
10 51 decimos: «No hemos pecados,
le hacemos mentiroso
y su palabra no estd en nosotros.
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Este primer desarrollo, tal como se ha dicho, se lleva a cabo
mediante la contraposicion de posturas antitéticas acerca de la nece
sidad de caminar en la luz, romper con las tinieblas, reconocerse
pecador y dejarse limpiar por la sangre de Cristo, confiando en el
amor misericordioso del Diosfiel y justo (Dios-Amor).

= Estructura deconjunto

La estructura profunda revela el predominio de los elementos
dis puestos unas veces en paralelismo antitético Yy otras en
paralelismo complementario.

Cornunién con la luz, incompatible con una vida en tinieblas
(1,6a.6b).

Comunion con la luz: exigencia y don de la limpieza del

peca

do (1,7).

No reconocerse pecador es vivir en la mentira (1,8.10). En
cambio, reconocerse pecador es abrirse al perdon del Dios
misericordioso (1,9).

La formula lapidaria subyacente a 1,6 equivaldrta a las formulas
de los vv 8. ]0. Todas las proposiciones se insertan mediante

1,6. La comunion con Dios, incompatible con vtvir en las
tinie blas. Una vez formulado el principio "Dtos es Luz" (1.5), el
autor cormenza a sacar las consecuencias derivadas de estas
verdades. En primer Jugar propone la rotunda sentencia de 1,6.

La postura que condena el autor consiste en intentar unir dos
extremos irreconciliables con el principio "Dios es Luz". segan é€l,
es imposible pretender estar en comuniéon con Diosy caminar en
tinie blas (semitismo "caminar" por "vivir'":metafora "tinieblas" por
"peca do"). El autor recurre probablemente a una serie de antftesis
0 sen
tencias preexistentes en la Escuela de
Juan.

No se trata solamente de una postura hipdcrita (como dice
O'Neill),es decir, hacer Jo contrario de lo que se dice, sino de
una
actitnd ondstica ane mas adelante se calificara de diahdlica v ane
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El juicio con que se condena esta postura es contundente:
menti mos y no obramos conforme a la Verdad (1,6b). Este juicio
negativo estd formulado mediante dos expresiones sinonimicas,
pero ambas significativas.

El verbo "mentir" significa aqui: nos cerramos y luchamos

diabo
licamente contra la verdad cristiana. Segun diremos mas adelante,
en el comentario al, 10, no reconocer el pecado es el motivo del
jui cio condenatorio.

La expresion «no obramos la verdad. refuerza el significado de
«mentimoss, En Juan (cf. Jn 3,21), "no obrar la verdad" es no
obrar
en confonnidad con la luz de la revelacion, que es Cristo, la Palabra
de Diosencamada, el Hijo que da la libertad (Jn 8,31-36).No obrar
la verdad es obrar en contradiccion con la revelacion de Dios-
Luz,que es Dios-Amor.

veremos en seguida que esta postura es calificada en esta misma
carta con las palabras: «la verdad no estd en nosotros. (1,8)y esu
palabra no esta en nosotros» (1,10). Ello indica que obrar la verdad
es obrar en confonnidad con la palabra de Diosque estd en
nosotros. Mas adelante (2,20.27) se le llamara 'Uncion” (interna),
en relacion
con la fidelidad al Espfritu de verdad que nos lleva a la
comprension de las palabras de Jests. Por consiguiente, no obrar la
verdad es no reconocer el don salvador, es decir; negar la situacion
de pecado a la que Cristo trae la salvacion. Pero especialmente, en
nuestro caso, sig nifica no llevar a la vida la consecuencia del don,
es decir, pretender estar en comunion y caminar en tinieblas.

Sin duda, nuestro texto pone de relievela contraposicion entre
luz y tinieblas (o entre verdad y mentira). Pero, a nuestro parecer,el
dua lismo verdad-mentira no es de la misma naturaleza que el de
origen iranio, puesto que en Qumran encontramos un dualismo que
puede explicar el joanico. Puede consultarse al respecto toda la
seccion de la Regla de la Comunidad (1 QS DI, 13-26)donde se
contraponen ver dad y falsedad (con la metafora de la luz I' las
tinieblas) I' asimismo Principe de la luz y Angelde las tinieblas.
Para I Jn, obrar la verdad es obrar conforme a la revelacion de Dios
en Cristo. Por ello mismo, en Juan este término "verdad" no tiene
significado existencialista, sino que esta siempre en funcion de la
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cepcion monoteista cristiana de dimension trinitaria (Cristo "erdad
y Esphitu de la Verdad).

1.7. Luz, comunion y sangre de Cristo. En sintesis,
descubrimos en este verso: una postura verdadera (el que camina en
la luz...), un juicio (...se abre a la auténtica comunion fraterna ... )y
una invitacion
(.. y la sangre de Cristo lo purifica
[redenciony.

- La oracion condicional «si caminamos en la luz» expresa la

pos
tura auténtica: caminar en la luz es caminar en la verdad (cf. Jo
8,31ss), caminar segun las exigencias de la fe. Por paralelismo con
1,9, ..c..aminar en la luz" es reconocerse pecador (cf. Jo 8,3Iss) y
con
fiar en el perdon de
Dios.

Mas adelante, en esta misma carta, encontraremos varias alusio
nes a un derds sobre Cainy Abel, que puede denominarse homilia
cristiana sobre Gn 4. El Targum Palestino ofrece una espléndida
parafrasis sobre el poder de perdonar que hay en Diosy sobre la
pro fesion de fe por parte de Abel y la negacion del juicio por
parte de caro. El tema lo hemos desarrollado en nuestro articulo
"Deras de Calny Abel".

- La expresion «comoél mismo estd en la luz» se refiere a que

Dios
esta en la luz. Pero, por todo el contexto de la Carta y especialmente
por 2.3-11, hay que decir que dicha expresion debe ser referida asi
mismo a Jesucristo (cf. también Jn 8,12). ;Se refiere al ambito
celeste o tiene mas bien un acento moral? En correspondencia con
lo dicho anteriormente, debe entenderse de la vida divina en perfecta
caridad. En conjunto se apunta al amor de Dios, Sol de amor que
difunde sus rayos sobre nosotros. La caridad (el amor) es como el
efecto y el fruto de la verdad revelada (De la Potterie): Dios es luz y
Jesucristo es luz. Ello implica que Dioses amor y que Jesucristo es
la encamacién del Amor.En efecto, la Verdadequivale a
Diosrevelado. Diosse ha revela do como Amor en el envio de su
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comuniéon con Dios-Luz,esa luz irradia nuestra vida, que se
convier te en comunién fraterna. Por otra parte, esto no estd dicho
sin cierto énfasis, pues se trataba de quitar la ambigiiedad que
podia tener la

frase "comunion con Dios". El autor; segun parece. ha querido
decir: si vivimos en la luz, esa luz ha de ser verificada en Ia
comunién fra terna. Si comulgamos (participamos) en esa luz
que es amor, se

reali.zala cornunién entre nosotros.

La caridad se desprendera necesariamente de una vida en la luz,
porque la luz cristiana es el esplendor de la caridad, la revelacion
del amor de Dios (De la Potterie): la comunion de unos con otros
equi vale a la caridad fraterna. Con otras palabras Juan viene a
decir: si caminamos en la luz, en la verdad, entonces viviremos en
caridad entre nosotros.

La conexion entre fe (verdad) y caridad es fundamental en Juan;
ef. en especial la formula .en verdad y amor. (en aleiheia ka! a"odpe)
de 2 Jn 3. Nunca se encuentra el orden contrario. La caridad frater
na esta en conexion con la luz, porque ésta es la revelacion de Dios
Amor.

- La frase «y la sangre de su Hijo Jests nos purifica de todo
peca do. es la culminaciéon de esta designacion de la postura
auténtica. La frase aparece unida a la anterior mediante la
conjuncién copula tiva "y" (kal) y. por consiguiente, es principal
como ella. Su sentido es claro. Si caminamos en la luz, la sangre
de su Hijo nos purifica. De otra manera podrta entenderse
también: si caminamos en la luz es porque la sangre de Cristo nos
purifica de todo pecado.

La frase esta formulada sin rigor métrico, posible indicio de un
especial interés por parte del autor. De hecho, como veremos, con
tiene una proclamacion fundamental: la sangre del Hijo nos purifica
del pecado. No estamos, pues, de acuerdo con quienes consideran
esta frase como secundaria o fru to de una redaccion eclesial poste
rior. Su presencia en el corazon de una serie de formulaciones anti
téticas indica que el autor la considera tan relevante que no le
impor ta romper el ritmo de las antitesis que viene incorporando,
toman dolas de la tradicion joanica de las palabras de Jesus (véase
nuestro articulo "Origen de las formulaciones ritmicas y antitéticas
de la Pri mera carta de San Juan"). La frase expresa a la vez una
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). Ambas se complementan y tienen su origen en la catequesis
neo testamentaria sobre el valor redentor de la sangre de Cristo
y los sacramentos del Bautismo y la E,ucaristra. La diseccion de
textos

que realiza Bultmann en el cuarto evangelio no es aceptable, y su
aplicacion a la Primera Carta resulta insostenible, pues falsea total
mente e) pensamiento del autor de la Carta.

De la Potterie cita una serie de textos con la mencion de la sangre
de Cristo y de la iluminacion bautismal en los que se asocian luz 'y
redencion por la sangre de Cristo. Estos textos provienen de las cate
quesis bautismales: 1P 1,2 (<<rociadoscon su sangres): 1,19
(<<con una sangre preciosa, como de cordero inmaculados): E-f1,7
(<<tene mos la redencion por medio desu sangres), Col
1,14(redencion "por
su sangre" -\'ulgata-). Podemos comparar es-tostextos con 1Jn
1,7y Jn 19,34. La misma idea, con la mencion explicira o implicita
de la sangre, se encuentra también en otros lugares: 1Jn 2,2; 4,10;
5,6; Ap
1,9;5,9 (cf. 12,11).

Ciertamente, luan pone de relieveel aspecto de la revelacion tan
to en la Primera Carta (2,34.20.27) como especialmente en el evan
gelio (1,1-18; 8,31-36; 14,1-11; 17,17-19),pero nuestra frase de I
Jn
1,7 y otros muchos lugares del evangelio (cf. 19,34) indican que
no es menor el énfasis en la afirmacion del valor redentor de la
sangre de Cristo. Recordemos asimismo el énfasis que la seccion
eucaristi ca del discurso del Pan de Vida (Jn 6,51-58) pone en el
valor redentor (empleo de hyper) de la carne y de la sangre. Por
consiguiente, hay
que armonizar las dos series de textos, los que hablan del valor
expia
torio de la muerte de Cristo Yy los que hablan de la revelacion de la
verdad o, lo que es lo mismo, de la liberacion por la verdad. En
luan, sacramento y fe (verdad) no se excluyen entre sr, sino que se
comple
mentan Yy se integran mutuamente. Deahf que, para nosotros, la pro
clarnaclon de 1,7que estamos comentando sea una frase fundamen
tal. Por elJo,como hemos dicho, el autor no se preocupa de romper
el ritmo de la secuencia de frases antitéticas. Se trata de la prodama
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habla de que los cristianos se han acercado a «Jesus, mediador de
una nueva alianza, Yy a la aspersion purificadora de una sangre que
habla mas fuerte que la de Abel» (Hb 12,24). La sangre del Hijo
de Dios tiene poder para purificar lodo pecado. El deras sobre
Cain y Abel trabaja sobre la pregunta de Dios a Cain: «;Por qué
andas irrita do, y por qué se ha abatido tu rostro? ;No es cierto que
si obras bien podras alzarlo? Mas, si no obras bien, a la puerta esta
el pecado are. chando como fiera que le codicia, y a quien tienes
que dominar. (Gn

4,6.7). El Targum comenta que «ha)' poder delante de Dios poder
para rernitir y perdonar». la expresion targiimica nos recuerda asi
mismo a la de 1Jn 1,9:«Dely justo es ¢l para perdonar los pecados
y purificamos de toda injusticia .

La idea fundamental es la siguiente: nuestra comunion es fruto
de la sangre de Cristo. Aquf esta concentrado todo el misterio de
la redencion. La sangre purifica y une; es fuente de comunion.
Nuestra purificacion del pecado es fruto de la sangre de Cristo; la
sangre puri fica para la comunion. El autor expresa asf una idea que
domina toda la Carta: el Hijo es la fuente de comunion con el Padre
y con los her manos.

En sintesis, creemos que la frase que hemos comentado (1,7¢)
no so6lo no es adicion (suponiendo lo que hemos dicho mas arriba
sobre la composicion de este fragmento), sino que es la frase
principal. En efecto, la Carta va contra los herejes que negaban el
valor redentor del sacrificio de Jesiis. Recordemos que, para
Menken (ci. Introduc
cién), Lamencion de la sangre en I Jn 1,7es uno de los puntos
culmi
nantes de la Carta.

Otra cosa es que, en relacion con las antiiesis, nuestra proposi
cion tenga de hecho un lugar que parece romper la estructura rttmi
ca. Ello indica que el autor ha hecho que las anUtesis estén al
servicio de la idea principal de la siguiente manera:

Si caminamos en la luz (condicional),

como ¢l mismo esta en la luz (presupuesto),

estamos en comunion unos con otros (oracion principal pri
mera: entonces se realiza la comunion entre nosotros)

A 1 Tree  ow , ~ T . 1 s
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En esta ultima frase tendriamos la proclamacién cumbre. La
comunioén se realiza gracias a la redencion de Jesus (cf. Jn 8,36).

1,8. Postura enganosa. Se trata de la segunda formulacion de
la postura negativa. La conexion con lo precedente parece haber
sido suscitada por el ténnino "pecado".

Es notable la correspondencia que se advierte si comparamos
1,6 (<<Sdiecimos que estamos en comunion con ¢l y caminamos en
tinie blas») con 1,Sa (<<Sdiecimos. "No tenemos pecado'S). En
consecuen cia, la afirmacion -no tenemos pecado. significa
"caminar en tinie blas". Por su parte, -menumos-
(1,6b).secorresponde con «nosenga narnos- (1,8b). De esa manera,
la idea que en ambos casos se expresa es la de una actitud de
mentira o autoengano. Finalmente, la frase «y no obramos la
verdad» (i.ec) se corres-pondecon «yla verdad no estd en nosotros.
(1,8e). En ambos casos se explicita la consecuencia de la mentira o
el engano, indicando la falta de conformidad con la ver dad (en el
comportamiento y en el propio interior de la persona).

'Iras esta vision de conjunto sobre la disposicion de este verso y
su comparacion con 1,6, debemos pasar a la explicacion del
contenido de las diversas expresiones.

La afirmacion «Si decimos: "No tenemos pecado", nos engana
rnos- expresa la postura incorrecta y una primera sentencia del [ui
cio valorativo. El contenido de tal postura es el primer estadio de la
afirmacion gnostica; el segundo sefia: econocemos a Dios. (ef. 2,3-
4). la expresion gndstica completa sefia: «No tenemos pecado
porque conocernos a Diose.

El juicio condenatorio se expresa, en primer lugar, con la frase
«nos enganamos». En 1,6se indicaba la condenacion de esta
postura
con el término «mentimos=. Ahora se da un paso mas. El que
afirma
que no tiene pecado no solo aparenta algo que no se corresponde
con la realidad, sino que é1 mismo vive en el error.

La segunda mitad de la frase (ey la verdad no estd en nosotros»)
contiene la segunda parte del juicio valorativo condenatorio, )'
signi fica: el que dice que no tiene pecado no se abre a la
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Una formula parecida era la pronunciacion de juicio en 1,6:
«no obramos la verdad». Pero en ',8 parece que se va mas a la raiz.
No se trata solo de la falta de conformidad con la verdad en el
obrar, sino

de la ausencia misma de la verdad en la persona que mantiene esa

'9. Postura auténtica. El autor, en una secuencia en cierto
modo gental, viene contraponiendo la condenacion de las posturas
negati vas Yy la recomendacion de las posturas auténticas. N-as la
condena cion en 1,8de la postura de aquellos que dicen que no
tienen pecado, expresa ahora (en correspondencia con 1,7) la
auténtica postura cris tiana ante el pecado: reconocerlo y confiar en
Dios perdonador.

El verso consta de dos proposiciones. En la primera se describe
la postura: reconocer el propio pecado, contraria a la anterior: «Si
deci mos: "No tenemos pecado"». La postura de caminar en la luz
(d. 1,6)
se concreta aqui en el reconocimiento de los propios pecados. la
segunda proposicion (J ,9b) es una invitacion a confiar en la procla
macion de la fidelidady justicia divinas.

La explicacion de esta estrofa estd ya indicada en el comentario
a los versos anteriores, puesto que se trata de estrofas sindnimas.
No obstante, conviene dejarnos penetrar por las formulaciones.

La expresion «si reconocemos nuestros pecados» formula la
pos tura correcta. La confesion de los pecados es una de las
actitudes que la Biblia considera como expresion de la humildad
del hombre ante
Dios. David confiesa su pecado (2 S 12,13). El salmo 51 (Miserere) es
la confesion de un pecador contrito y humillado. En nuestro texto, el
reconocimiento de Jos pecados alude quiza a la practica de la confe
sién publica (hOltlologebJ) de Jos pecados, tal como aparece en rela
cién con el bautismo de Juan (Mt 3,16). De la Pouerie remite al rito
de la iniciacion en Qumran (10S 1 M) «Losque ingresan en la Alian
za confesaran diciendo: "Hemos sido perversos, nos hemos
rebelado, hemos pecado, nosotros y nuestros padres que nos
precedieron- =. También la Didajé (4,14) prescribe: En la iglesia

(carmimidad  renni da) canfacardc tiie necadncn T a canfeaciAn de 1nc
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La expresion _fiel y justo es El para perdonarnos los pecados y

purificarnos de toda injusticia. es, a la vez, invitacion y proclama
cton, y se corres-pondecon 1,7c. La férmula »fie) y justo es El.
(pistos kai dikaios) remite a la definicion central del Dios del
AT:lleno de amor y fidelidad hesed weémet; Ex 34,6) y a la
proclamacién cumbre del prélogo de Juan (1,14): lleno de gracia
y de verdad». En cierto modo, aqui ya tenemos insinuada la
afirmacion Dios es amor» de

4,8.16. Estamos ante la proclamacion fundamental de la Biblia
Dios es misericordioso ( fiel y justos)  para perdonar al que
oonfiesa su pecado. La fidelidad como atributo divino (o de
Jesucristo en cuanto Sumo Sacerdote), reJacionada con el perdon de
los pecados, aparece también en Hb 2,17. En el pasaje de calo (Gn
4) y en su ampliacion targimica se habla de) poder de Dios para
perdonar cualquier cri men, por grave que sea.

Este verso (1,9) esta también en antitesis con 1,8. A la
condena

cton de la postura del que se jacta de estar sin pecado se contrapone
la invitacion de reconocerlo, con la promesa espléndida de ser
perdo nado. Encontrar el perdon es recibir el don por excelencia.
Perdonar

es conceder el don de la gracia, la amistad y la
reconciliacion.

Un lugar paralelo es Jn 8,31ss, que habria que glosar de la
siguien te manera: la verdad es que somos esclavos, somos
pecadores, nece sitamos del perddén de Dios. Con esto entramos en
el corazén mismo de las parabolas de la misericordia del senor;
que encontramos en
los sinodpticos, especialmente en Lucas 15(cf. Juan Pablo N Dives
in
nnsericordia 'y Benedicto XV]Deus caritas
eSl).

Por elJo, mantenemos con Nauck que hay que admitir aqulla
presencia de formulas catequéticas bautismales. Cuanto hemos
dicho sobre la principalidad de la frase de 1,7c (ela sangre de su
Hijo Jests nos purifica de todo pecados) tiene aplicacion también
aqui. Pero, en nuestro caso, la estrofa presenta so6lo dos miembros
(condicional y principal), y en consecuencia hay que indicar que la
frase "fiel y justo es EL. entra plenamente en la estructura de la
estrofa. Aqui es imposible hablar de una adicion por parte del autor
o de redaccion eclesial. Por lo demas, tanto para la postura como
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La proclamacién sobre Diosfiel y justo anticipa la parénesis
sobre

1,10. Postura condenable. n-as la exposicion de la auténtica
pos tura creyente (1,9), el autor vuelvede nuevo, en forma de
estructura circular o de reiteracion de un pensamiento mediante
antitesis, a la descripcién y condenacion de la postura negativa.
Esta forma de escribir es muy del gusto del autor.

La frase «Si decimos: "No hemos pecado". describe la postura
incorrecta mediante la oracion condicional. La postura gndstica se
concreta en la pretension de los herejes de estar libres de pecado.
Ya hemos visto esta actitud en 1,6 Y 1,8. Remitimos al
comentario a estos versos.

El juicio condenatorio que sigue es asimismo semejante a la de
1,6 y 1,8. Destaquemos, no obstante, los dos matices que pone
de
relievela  descripcion de la  sentencia
condenatoria.

En primer lugar se dice «le hacemos mentiroso =. En 1,6se

descri

bia la postura con el verbo «mentimos», y en 1,8 con cnos
engana rnos-. Ahora se dice mas. Quien afirma no tener pecado
hace menti roso a Dios, cuya palabra nos asegura que todos los
hombres son pecadores. Es éste un mensaje de toda la Biblia. Para
expresar esta idea, Pablo (Rm 3,10-18) cita los siguientes lugares:
5al5,10; 10,7;

14,1-3; 140.,4; Is 36,2; 59,7-8

La segunda frase que condena la postura incorrecta es «)' su

pala.
bra no estd en nosotros. (1,I0c) En 1,6 sejuzgaba la postura
gnosti
ca con la frase «no obramos la verdad», yen 1,8 con .Ia verdad no
esta en nosotros=. Ahora se pone de relieveque la verdad tiene su
raiz en la Palabra de Diosy se identifica con ella. El que dice que no
tiene pecado se cierra a la Palabra de Dios.

En sintesis, la comunion con Dios es una vida iluminada por su
amor, un amor que purifica por la sangre de Jesucristo (1,7) y que
unifica (lleva a la comunién de unos con otros). Es fruto del
perdon del Dios fiel y justo. La comunion con Dios es

innnmnatihla fan 1a
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Exhortacion: Jesucristo Abogado y victlma de expiacion (2,1-2)

' phiros Malguae gsectho esto para que no pequéis,
tenemos a uno que abogue ante el Padre:
a Jesucristo el Justo.
2 Eles victima de expiacion por nuestros pecados,
y no so6lo por los nuestros,
sino también por los del mundo entero.

La perfcopa consta de un primer verso, en el que se establece la
mediacion de Jesucristo, ¥ un segundo en el que se aclara y se
precisa el alcance de esa mediacion.

La intencidon de esta parénesis es, de una parte, remachar la
incompatibilidad del creyente y el pecado. Se trata de una incompa
tibilidad de vocacion. Por otra parte, esta incompatibilidad es un
quehacer diario, que no llega a su perfeccion en esta vida En conse
cuencia, el autor tiene presente la posibilidad y el hecho de la cafda
en el pecado. Aquf se introduce el gran tema de Jesucristo
Abogado, remedio para el pecado.

2,1. Jesucristo abogado ante el Padre. La exhortacion comienza
con la alocucion .Hijos mioss, sefial de que el autor de la carta
tiene un encargo pastoral en relacion con sus destinatarios. La
tradicion ha visto en el autor al apostol Juan. Almenos debe decirse
que la Car ta esta escrita en nombre del responsable y mentor de la
Comunidad jodnica. S6lo una personalidad as! puede dirigirse a los
destinatarios con tales palabras.

La finalidad de) escrito (.para que no pequets-) es invitar a los
creyentes a no caer en las redes del pecado que esclaviza (cf. Jn
8.,34)

y que contradice a la llamada del creyente a la santidad. El autor
parece tener aqui presente Jos pecados de la debilidad humana,
no contempla el pecado para la muerte (apostasia o pérdida de feg
del que hablaen 5, 14-18

El irnportantislmo texto que viene a continuacién comienza con
la expresion «si alguno peca». Ciertamente,la  vocacion del
creyente debe llevarle a evitar el pecado. Pero la debilidad humana
y la liber tad llevan consigo la posibilidad y la realidad de hecho de

la comi-
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sion de pecados. Mas adelante veremos como se compagina esta
ensenanza de 2.1 con las afirmaciones de 3,3-10 relativas a la incom
patibilidad entre el creyente y el pecado o, como otros titulan, "la
impecabilidad del cristiano".

A continuacion, en la presentacion de Cristo, se utilizan dos tér
minos que en seguida consideraremos: Abogado y Justo; también se
le presenta como victima de Cristo es el Salvador del hom
expiacion. bre pecador.

- Abogado. La frase «tenemos a uno que abogue ante el Padre» es
la proclamacioén de que Cristo esta a la derecha del Padre y que
inter cede por nosotros. En consecuencia, es una proclamacién que
invita a la confianza en el perdon (paraJelaa 1,7y 1,9).

La jdea de que Cristo a?oga por los pecadores es la idea funda
mental del Evangelio. (Cf. J. Jeremias,  Las pardbolas de Jes,u;

{Euan Pablo N Dives tn mtsericordta;, Benedicto x\f] Deus Caritas esr.)
spe

cialmente en las parabolas de la misericordia, Jesius defendié a Jos
pecadores: la oveja perdida, la dracma perdida y el hijo prédigo (Le
15);el fariseo y el publicano (Le 18,9-14);el episodio de Zaqueo
(Le

19,1-10).Jesus concedid el perddén a la mujer pecadora (Lc 7,36-
50)y a la adualtera (Jn 8,1-11) Estos hechos de su vida mortal
representan, de alguna manera, su postura eterna.

El término "abogado" ("Paraclito-), aplicado a Jesus, aparece
implicitamente en Jn 14,16y expl!citamente aqui, en 1 Jn 2,1. El
sig
nificado de "Pariclito", dicho de Jesiis, puede entenderse en relacion
a su vida mortal. como intercesor por Jos pecadores. La razén de esta
interpretacion se debe a que, corno en seguida veremos, la expresion
«victima de expiacion» se entiende sobre todo como "intercesion" (el
D1Jtodel sacrificio de Cristo en la
cruz).

Que Cristo sea "abogado" también en su vida de resucitado junto
al Padre, es patrimonio del NT. Asi se aprecia en Rm 8,34 Y.mas cla
ramente, en Hb 7,24-25Y9,24

El término "Paraclito” ha sido usado también aplicado al Espirttu
en los discursos de despedida del cuarto evangelio (caps. 14-16).En
este contexto alude al Espiritu en cuanto testifica a favor de Cristo en
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podrfa significar, en este contexto, el hermano sacrificado (seria
una referencia a Abel). Otros creen que se refiere a la cualidad "sin
pecado" de Jesus, tal como se percibe en IJn 3.3c.5¢c.7c. De todos
modos, parece ser que "Justo" tiene aqui la connotacion de "rntseri
cordioso" o "quejustifica" (cf. 1,9).Jesus es la encamacion del
Dios Amor misericordioso. Algunos aducen como paralelo cEl que
obra la justicia es justo como El es justo ... Para esto aparecio el
Hijo de Dios: para disolver las obras del Diablo. (3,7-8).
Ciertamente. el término "justo" en Juan tiene una gama muy
amplia de sentido. En
11n 2,29 el apelativo se convierte en una definicion de Dios; en
Jn 17,25,]1a invocacion "Padre justo" es tal vez una formula

anniva lanta a "Padra Qanta! (Tn 17 11\

2,2. Victima de expiacion. El término griego traducido por ..victi
ma de expiacién» ihilasmos) remite a los sacrificios de expiacion
mencionados en el Levitico(eaps. )y, sobre todo, al propiciatorio,
que era la cubierta del Arca de la Alianza, donde se creia que el
Dios
perdonador se hacia presente de forma especial (cf. Ex 25,17-22;
37,6-9; Lv 16). Este término y su concepcion aneja, aplicados a Jesu
cristo, quieren poner de relieveel estado de vtctima de Jests, su sacri
ficio por nosotros. Pero el autor 4nade una precision: el sacrificio de
Jesus es «por los [pecados) del mundo entero=. La mediacion de
Cris
to es universal. Su sacrificio es por todos los hombres.

las afirmaciones de 2,1-2 sobre Cristo, Abogado ante el Padre,
Justo y victima de expiacion por nuestros pecados, implican la
muer te redentora y la resurreccion de Cristo, asi como su ascension

Tras esta exposicion de la necesidad de reconocerse pecadores y
la exhortacion a confiar en Cristo nuestro Abogado.el autor pasa
ahora
a la segunda seccion del ciclo primero (2,3.11), para bablardel rec
to conocimiento de Diosy de) mandamiento nuevo.

El autor parece tener presente cuatro preguntas: ;quién estd en
la luz?; ¢quién conoce a Dios?;;quién estd en comunion con E1?;
(quién permanece en EI? En la presente seccion trata de responder
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Guardar los mandamientos, especialmente la caridad (2,3.11)

1 En esto sabemos que le conocemos:
en que guardamos sus mandamientos .

s Quien cUce: «Yo le conozcoy,

y no guarda sus mandamJentos,
es un mentiroso
I' Ia verdad no esté en él.

.) Pero quien guarda su Palabra,
ciertamente el amor de Dios
ha llegado en €l a su plenitud.

En esto conocemos que estamos en él.

(; Quien cUce que permanece en él
debe vivir como vMOo él.

1 Oueridos, no os escribo un mandamJento nuevo,
sino el mandamiento antiguo,
que tenéis desde el principio.

Este mandamJeoto antiguo
es la Palabra que habéis escuchado.

s Y, sin embargo, os escribo un mandamlento nuevo
-quc es verdadero en ély en vosotros-,
pues las tinieblas pasan
I' la luz verdadera brilla
ya.

9 Quien cUce que esta en la luz
y aborrece a su hermano
esta atn en las tinieblas.

10 Quien ama a su hermano
permanece en la luz y 00 tropieza.

11 Pero quien aborrece a su hermano
estd en tinieblas,
camina en las tinieblas,

00 sabe a donde va,

Desde el punto de vista de la estructura. podemos distinguir

siguientes unidades:

tiz

las
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ElllIPICiado del tema (2,3). Es una anticipacion, en forma de
sumario Y criterio, de lo que implica la expresion "conocer a
Dios". Al comienzo del verso aparece la férmula mostrativa
Upicamentejodnica «en esto sabemosy (en toulb gilZoskonwn).
Se establece la relacion entre el conocimiento de Diosy la
observancia de Jos mandamientos.

Serie de antiiesis contraponiendo el que guarda los manda
mientos (o la Palabra) y el que no los guarda (2,4-5a). La
foro

mulacion consta de una oracién de relativo (o mediante parti
cipios), que describe la actitud positiva (<<quienguardas)
o negativa (equien dice... y no guardas), y una oracion
principal, que contiene la pronunciacioén de) juicio (<<eus n
mentirosos, o bien «[riene| el amor de Dios»).

Estas antftesis son, a la vez, formulas de discernimiento y de
pro-
nunclacién de juicio sobre la postura que se describe.

Referencia a Jesus (2,Sb-6). Consta, en primer Jugar, de una
proposicion rnostrativa, que introduce una norma de discerni
miento o un sumario (sfntesis y criterio de comunion). la
pro posicién «en esto conocemos que estamos en él. (2,5b)
puede referirse bien a lo que precede bien a lo que sigue.
Acontinua cién (2,6) encontramos una nueva proposicion con
participio, que puede considerarse un reforzamiento de las
anteriores (2,4-5a)y, a la vez, reiteracion de la parte positiva
con un tono de exhortacién: «Quien dice que permanece en
él debe vivir como vivioély. Este verso es, al mismo tiempo,
sumario y tran sicion, donde el "caminar" (vivir) es referido a
Jesus. Con ello se da el transito hacia el mandamiento nuevo:
«como Vtvioél =. Seccién exhonaiiva-esposttiva: ~ antigliedad y
novedad del man damiento del amor (2,7-8). Esta seccion
sirve para poner de relieve la importancia de la ultima serie
de afirmaciones y pre parar el transito al mandamiento
nuevo.

Nueva serie de antuesis (2,9-11):amar, que es estar en la luz,
se
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cribe la actitud (positiva o negativa), Y una oracion principal
con la pronunciacién de juicio. La postura negativa, descrita
con dos participios (.quien dice que esta en la luz y aborrece»,
2,9), es reiterada en forma quiastica en 2,1 J: «quien aborrece a
su hermano esta en tinieblas «.

Como se ve, también esta serie de antitesls contiene normas de
discernimiento Y formulas de pronunciacion de juicio sobre la postu
ra descrita.

2,.3. El verdadero conocimiento de Dios Implica la observancia
de los mandamientos.  En la expresion .Ie conocemos. el referen
te, de suyo, puede ser Dios o Cristo. Dado que inmediatamente se
menciona el amor de Dios, es probable que el autor quiera referirse
aqui también al conocimiento de Dios. No puede excluirse que pien
se, a la vez, en Dios y en Cristo.

En Jn 14,15.2] .23 encontramos también expresada la estrecha
relacion entre el amor de Cristo Y la guarda de los mandamientos.

La expresion "conocer" a Cristo o a Dios se entiende de diversa
manera segun los distintos ambientes. Veamos su alcance.

Conocer a Dios en fa gnosis. Conocer a Dios es la gran aspiracion
del pensamiento gnostico. Esta comente pretendia encontrar la sal
vacion en este conocimiento de Dios. Se trata de un conocimiento
"pneumatico" (espiritual); Dios en abstracto (el Ser, el Uno, el Abso
luto, el Padre de todos, pero no el Dios concreto historico). En conse
cuencia, era un conocimiento estatico (frio). El gndstico cree encon
trar en ese conocimiento la liberacion de la materia o, lo que es Jo
mismo, la liberacién de las tinieblas.

Como elementos para un juicio valoratlvo de la gnosis, podemos
indicar lo siguiente. La gnosis tiene un elemento positivo (Orbe): la
pasion por el saber, querer elevarse por encima de la materia, buscar
la salvacién hacia arriba, en el reino de la Luz. Pero tiene también un
elemento negativo: querer buscar la liberacion (redencién) mediante
el esfuerzo humano, como conquista del hombre. Asimismo es nega
tivo el desprecio de la materia y las aberraciones que lleva consigo. El
Revelador gnostico soélo ensena a descubrir, pero con el falso presu
puesto de un dualismo original, con el doble principio de luz y tinie-
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blas. Ello implica un dualismo rnetaiisico, en el que no se salva la
soberania del Unico Dioscreador de todo.

Contrariamente a la gnosis, en la revelacion cristiana, como

vere
mos, el conocimiento de Dios es un don de Dios y del Espiritu, y
un conocimiento prdciico: amar.

El Revelador gnostico es un Logos, pero no encarnado; no es
una Palabra de amor concreta. No es el Espiritu dado por Dios
(Esp(ritu de verdad, revelacion del Amor). Por ello, el logos
gnostico no es Logosde vida (de gloria), de misterio de amor, de
belleza desinteresa
da, de autodonacion. De ahi que el gnostico no ama concretamente
ni se interesa por el amor al projimo, ni por la guarda de los
manda mientos, ni por el sacrificio.

Juan, como Pablo, rechazd las pretensiones de la sabiduria
huma na que se expresan en la gnosis, al tiempo que respondié
con una sabiduria superior; una gnosis del amor incomprensible
del Logos
encarnado, un amor hasta el extremo que parece una locura para el
gnosiicisrno. De ahi la extranez.a de algunos autores, como Schot
troff, al ver que el cuarto evangelio y la Primera carta hablan del
amor de Diosal mundo.

Conocer a Dios en oumran. El movimiento de Qurnran estaba
impregnado de la importancia del conocimiento del plan de Dios,del
misterio de su tntervencion en la historia. Asi,en la Regla de la
Comu nidad (col. n,7) se pide que Dios «ilumine nuestro corazon
con la inteligencia de la vida y os agracie con conocimiento
eternos. En el Documento de Damasco (col. D,4) se afinna que
_Dios ama el cono cirniento=. La insistencia en la guarda de los
mandamientos es conti nua en todas las reglas (véase CD-A, 001.
11,18). Este anhelo es pareci do al de la Escuela de Juan, pero
solamente es preparatorio. Le falta ba la clave, la proclamacion y
Laexperiencia de que ese plan de Dios se ha cumplido en Cristo, tal
como se ha manifestado en su encarna cton y muerte redentora.
Debemos ademas recordar el hecho de que muchos sacerdotes
abrazaron el cristianismo (Hch 6,7). ;Pasé un nticleo de
qumranitas a la Escuela de Juan?
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senor” entrara en el Reino de Jos cielos, sino el que cumple la
volun
tad de mi Padre, que esta en los cielos. (MI 7,21).

Conocera Dios para Juan. Para la EscueladeJuan, conocer a
Dios es reconocerlo como el Unico Dios verdadero (Jn 17,3);es
encontrar
a Dios en Cristo. encontrar la vida eterna en el Hijo, encontrarle
como salvacion concreta, es decir, "ver,contemplar, palpar" (cf. 1
Jn

1,1).Conocer a Dioses conocer la grandeza de su amor en el envio
de su Hijo para hacernos sus hijos (cf. Jn 3,16; 1 Jn 3,1-2).
Conocer a Dios es conocerle como amor y como exigencia de amor:
~quien no ama no ha conocido a Dios. porque Dios es amor- (J Jn
4,8). Cono- cer a Dios es acoger a Jesucristo como Enviado del
Padre (cf, Jn

17,25-26).

Por todo ello, conocer a Dios es guardar los mandamiesuos, es
amar a Dios y al hermano. Conocer a Dios en Juan es vivir como
¢l vivid (2,6) (precisamente aqui es donde viene la identificacion
de conocimiento y Vida).

Es notable la capacidad de la Escuela de Juan de asimilar el
voca bulario técnico de la gnosis: conocer a Dios es la comunion
con EL Son dos términos gnésticos que, utilizados por Juan, se
convierten en la gnosis cristiana auténtica.

La salvacion ha tenido una forma concreta de intervencién divi
na: Dios Padre nos envia a su Hijo por amor (Jn 3,16; 1Jn 4,9.10).
De ahi que la respuesta debe ser de amor: ser luz por el amor

(Vhace ol decarralla ane cione en 2 711\

2,4. Postura Inaceptable. En la oracion relativa con funcion de

sujeto se describe la postura enganosa (gnostica): «quien dice Yole
conozco, Y [sin embargo] no guarda sus mandamientos» (2,4a). La
frase es una deduccion logica de la afirmaciéon de que conocer a
Dios es guardar sus mandamientos (2,3).

La oracién principal contiene el juicio de esta postura: «es un
mentiroso Yy la verdad no estd en éle. Es una postura enganosa,
men tirosa. El autor utiliza para el juicio las mismas palabras que
en ,6cy 1,Se. Remitimos alli para su comentario.
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2,5. Postura auténuca. En contraposiciona la postura mentirosa
de

los gnosticos,el autor expone la postura positivaauténtica,desaita
con la expresion "quien guarda su Palabra». Es curiosoque no se
hable aqui de mandamientos, sino de "Palabra". Sin duda, el autor
piensa ya en el mandamiento nuevo. Un intercambio parecido
encontramos en Jo

14,15.21.23.El intercambio es enriquecedor. los mandamientos
apa

recen asi como una forma de revelaciondivina, de palabra de amor:

Eljuicio de aprobacion que se da para esta postura se expresa

con
una formula de sentido muy amplio: .ciertamente el amor de Dios
ha Jlegado en ¢l a su plenitud =. El amor de Dios significa aqul el
amor practico a Dios. También puede entenderse en sentido
subjeti vo, es decir; el amor que nos tiene Dios. En este caso el autor
quema decir: el amor de Diosse vuelca en el que guarda su palabra.
Tal vez deban unirse ambos sentidos: el que guarda su Palabra ama
a Diosy es amado por El. De nuevo remitimos a Jn 14,15.21.23

Es curioso que aqui (2,5), por contraposiciéon a 2,3--4,no tenga
mos la expresion "quien guarda su Palabra es el que conoce a
Dios". La variacion de Ja frase es sin duda significativa:conocer a
Diosequi valea amar a Dios.

En 2,Sc (.En esto conocemos que estamos en él») tenemos una
frase-puente, que de alguna manera completa las anteriores y antici
pa el enunciado del tema que se trata en el v 6. Es decir, puede
enten derse como conclusion de Jo que precede y como
introduccion a la frase siguiente.

'[Tas la antitesis precedente, el autor recurre a Jesucristo como
modelo  supremo  de
amor.

2,6. La referencia a Cristo. Esta mirada a Cristo es esencial en el
comportamiento cristiano y para el recto conocimiento de Dios.
Tal referencia es central en toda esta pericopa, pues reaparece
en el paréntesis de 2,8, que de alguna manera es central: .10 que es
verda dero en ¢l yen vosotrosy.

Esta referencia significa que Cristo es el principio [uudamenial y

1 4 1 1 1 toat . 1

e 1 Ao
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La formulacién de 2,6 es, pues. una de las mas ricas de la carta:
«quien dice que permanece en él [quien es fiel] debe vivir como
Vivid
¢le. Esta afinnacion es como una consecuencia o expresion de
cohe
rencia. La formula significa: el vivir (literalmente «caminar") debe
estar referido a Jesus, que viviodel amor al Padre y a los hombres
(Jn
13,1ss; 13,34-35; 14,31; 15,12-17). De alguna manera aludeal manda
miento nuevo (ecomo yo os he amados, Jn 13,34-35).Esto da pie al

2,7. Mandamiento Antiguo ¥ Nuevo a la vez, Tras la referencia
a Cristo, el autor pasa a hacer una aplicacion a la vida de los
creyentes, como aparece claro en la alocucion "queridos"
(agapetoi) con que
comienza la seccion. El vocativo indica que el autor llama la aten
cion sobre lo que va a decir. En efecto, trata de precisar lo que
entien de por "mandamiento".

Se percibe un intento de recalcar tanto la antigiiedad (2,7) como
la novedad (2,8) del mandamiento, a la vez que su verdad.

La expresion de 2,7a «no os escribo un mandamiento nuevo.
jue ga con el doble sentido del adjetivo "nuevo" (en cuanto reciente
y en cuanto excelente). Se supone que se trata del mandamiento de)
amor. En 2,8 explicara el autor por qué, sin embargo, el
mandamiento del amor es el mandamiento uuevo.

Para una mejor comprension del alcance de la expresion

"manda
miento nuevo", veamos con mayor detencién el concepto joanico
de
"mandamiento’  (e/lloM) V el posible significado del adjetivo "nuevo"
(kaidlt).

El término joanico entolé se encuentra empleado en una doble
perspectiva. En primer lugar, se entiende como mandamiento del
Padre al Hijo (ef. Jn 10,18). El mandamiento (con e! verooenteJomai)
que Jests ha recibido de su Padrees "darla vida" (Jn 14,31). En segun
do lugar, se entiende como mandamiento de Jesus a los disclpulosy
a la Iglesia (Jn 13,34-35; 15,12-17). En ambos casos, e! cumplimiento
de la entolé es la forma concreta de la respuesta de amor del Hijo al
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Jesiis. Tanto para Cristo (Jn J5.16) como para los cristianos (Jn
14,15.21; 15.I0)se utiliza también el término en plural,

De todo esto deducimos que los términos empleados en IJn 2,3-4,
en que se habla de "mandamientos", Y en 2.5b, donde se menciona el
Logos (Palabra). significan exactamente lo mismo que e J/oll en] Jn
2,7-8: mandamiento nuevo.

De igual manera, el conjunto de esta seccion significa que, en los
mandamientos, concretamente en el mandamiento  nuevo, S€ mani
fiesta plenamente el amor que Dios nos tiene Y el que nosotros tene
mos a Dios, que es inseparable del amor fraterno. (Esto aparecera en
1Jn 4,19.21.) La corriente de amor divino lleva del Padre a Cristo, de
éste a nosotros Y de nosotros a Cristo, al Padre y a los hermanos.

En resumen, el mandamiento (entol7) implica una exigencia con
creta, la de dar Lavida por los hermanos, como Cristo la ha dado por
nosotros. Es una exigencia que se hace nonua interna.

Existen varias hipotesis sobre por qué se llama "nuevo" (kaj'r~)al
mandamiento del amor fraterno. Son las siguientes: nuevo en relacion
con el AT; en relacion con el paganismo; por sunueva formulacion en la
Escuela de Juan; yen relacion con la ensenanza anterior de Cristo. Es
dificil optar por uno de Jos significados, puesto que unos no excluyen a
los otros. Vamos a distinguir entre el cuarto evangelio y las cartas.

- En el cuarto evangelio(13,34-35) el adjetivo kaUll. unido a i!

Jdiof~
fa Nueva Afianza. Serfa, pucs, el nuevo ‘mandamicnio ~ de fa Nueva
Alianza, el mandamiento caracteristico de su Comunidad.

Por otra parte, la razon de la novedad, taly como la explica Bult
mann ("presente acontecer escatologico), equivale a decir lo mismo
con oras palabras, es decir, la Nueva Alianza. Lo mismo cabria decir
de las explicaciones de Barrett Y Dodd. Pero creemos que la referen
cia a la Nueva Alianza es mas biblica.

También la referencia a Cristo (<<comoyo os he amados) esta

pre
sente en la Nueva Alianza; cf. Jn 13,1-2, que es el prologo de la segun
da parte del evangelio y, a la vez. el don de la Nueva Alianza: .habien
do amado a los suyos, que estaban en el mundo, los am6 hasta el
extremoy.

- En las Cartas, la expresion kaine entolé (mandamiento nuevo)
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Luz (1 Jn 2,8), aparte de que se utiliza como criterio de la
comunion

(alianza) cristiana. La gran novedad de la Primera Carta es poner en
relacion el amor y la luz, como esencia de} cristianismo, al tiempo
que odio y tinieblas son su negacion.

En la segunda seccion del primer ciclo (1 Jn 2,3-11), que ahora
estamos comentando, la formula del mandamiento nuevo es "amar
al hermano", en oposicion antitética a "odiar a) hermano" (2,9-10).
f\'lasadelante (3,11) encontraremos la formula "amarse mutuamen
te". El autor emplea diversos términos y expresiones: «mandamien
tos», «rnandarniento nuevoy», «Palabra», .10 verdadero en ¢l y en
vosotros». Bajo todos estos términos subyace una palabra: QJllor. El
recto conocimiento de Dios ha de traducirse en el amor cristiano.

No puede obviarse una pregunta: ;De donde viene la importancia
del mandamiento del amor (el "mandamiento nuevo") en los
escritos de Juan? Digamos,como respuesta, que la vision de
Dioscomo Amor
es la proclamacioén central del cuarto evangelio(3,16)y de la
Primera
Carta (4,8.16). Por ello, también la promulgacion del
mandamiento
del amor tiene un lugar central en el discurso de despedida (Jn 13-
17)
yen las Cartas. Comenzando por la Primera carta, que es la que
aqui
nos ocupa, el mandamiento del amor fraterno ocupa la parte central
de las tres secciones concéntricas en que se divide la carta. (Véase
la estructura.) Se diria que la Primera carta es un comentario al
man damiento principal. Dado que, en el discurso de despedida del
evan gelio, el mandamiento nuevo ocupa un lugar destacado
(13,34-35;
15,12-17), la Carta es un comentario al discurso de la Alianza
En
otras palabras, la Primera Carta es un comentario a) discurso de
comunion, porque alianza significa "comunion”. Estamos, pues, en
la esencia del
cristianismo.

Es oportuno destacar ademas que esta primacfa del amor es
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Probablemente el autor lo llama "antiguo ....por referencia
al comienzo: bautismo. Quizd tenia presente toda la instruccion
cate quética que precedia y seguia al bautismo. En ella se exponfa
una sintesis de la fe y del precepto del amor. Asi, pues, la
calificacion de "antiguo" ha de referirse no al AT, sino al comienzo
de la predica
cion cristiana. Esto lo indica claramente la frase -que tenéis desde
el principio», que no puede tener aqui otro sentido. Sin duda hay
una referencia al propio Cristo, como lo pondra de relieve la frase
siguiente.

El autor estaria luchando contra el "progresismo" (cf. 2 Jn 9),

tér
mino que en este caso se entenderla de la postura de quien no
perma nece en la doctrina de Cristo. Segun el autor de la carta, ése
no tiene a Dios. En otras palabras, el mandamiento nuevo es, a la
vez, anti guo.

El autor prosigue precisando de qué mandamiento habla (2,7e).
Se refiere sin duda a la tradicion de las palabras de Jesus en la
Escue la de Juan. Hablar de "palabra", en singular, puede deberse
a dos motivos. En primer lugar, al hecho de que, en el evangelio.
Jos man damientos se concentran en el del amor (13,34-35).En
segundo lugar; al deseo de precisar que el mandamiento es

2,8. A'landamlento Nuevo. Tras la calificacion del mandamiento
del amor como "antiguo", el autor expresa ahora que ese manda
miento es también ..nuevo..p. orque estd relacionado con la
aparicion de la Luz (haciendo alusion, sin duda, a Jesucristo).

El verso se presenta como aclaracion y complemento al verso
anterior; matizando la contraposicion entre mandamiento antiguo y
nuevo. Consta de una oracion principal, que proclama el manda
miento nuevo, un paréntesis nuclear indicando su verdad y una ora
cton causal explicativa, en que se contiene la razon de su verdad.
que proviene no tanto de la novedad cuanto del mandamiento
mismo de)
amor; que queda identificado con Ia
luz.

Recordemos que en 2,7 se ponia de relieve que ¢) mandamiento

nuevo era en realidad antiguo, en cuanto Palabra que los lectores
hahlan recihido desde el nrincinio Ahora <e ofrece ofra exnlicacion
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(Qué quiere decir el autor con la frase «lo verdadero en ély en
vosotros» (cf. lo dicho en el comentario a 2,6). E-l mandamiento
nue vo es verdadero en Cristo, sin duda en cuanto que ha dado su
vida por los hermanos (1 Jn 3,16), y nadie tiene mayor amor que
quien da la vida por sus amigos» (In J5,13). En concreto, parece
que el autor quiere indicar Laexigencia que se desprende para
nosotros del amor de Cristo. En ese sentido habria que traducir
"que es verdadero en ¢l
y debe ser verdadero en vosotros», es decir, el cristiano debe
realizar
la verdad del amor, amar como Cristo ha amado (Jn 13,34-35).

As!,pues, la frase lo verdadero en ¢l y en vosotros.
significaria "lo que realmente manifiesta su fuerza en él y en
vosotros". En esa direccion iria también la motivacién que sigue:
«pues las tinieblas pasan Y la luz verdadera brilla ya> (2,8c¢).

Esta ultima frase, con la que concluye el verso, explica la

actuali
dad del mandamiento nuevo: su relacion con la luz. El
mandamiento cristiano del amor es siempre nuevo, pues es la
piedra de toque del cristianismo. La diferencia de formulacion con
Jn 13,34-35esta t'ini camente en que el autor de la carta contempla
ahora el mandamien to bajo el principio Dioses luz. (1,5) y
teniendo en cuenta el desa
rrollo de 1,6-7.

El autor recurre una vez mas al el simbolismo de la luz para

ilus
trar lo que significa el mandamiento nuevo en Cristo y en los cre
yentes. El mandamiento nuevo es luz y, por ello, con su
cumplimien to, pasan las tinieblas. En ¢l estd la fuerza orientadora

1

2.9-J 1. El amor, luz; el odio, tinJeblas. El autor corona toda
esta seccion dedicada al mandamiento nuevo con otra serie de
antitesis,
con la gran oposicion: odio = tinieblas; amor fraterno = luz. Los tres
versos comienzan con sendas oraciones participiales o de relativo
(equien dice...=, «quien ama ...=, -quten aborrece ...=). que contie
nen la postura concreta que se juzga.

Estamos ante frases lapidarias que son, a la vez, normas o crite
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Esta tercera serie de proposiciones contiene fundamentalmente
una sola antitesis: el amor (2,10) se opone al odio que aparece en el
verso anterior y en el posterior: Es como si el odio quisiera
envolver al amor, pero sin conseguirlo (en seguida se hablara de la
victoria del cristiano sobre el Maligno).

En 2,9 tenemos una pronunciaciéon de juicio ante una postura
incoherente (decir que se estd en la luz y aborrecer al hermano). En
2,10 aparece la postura correcta: amar al hermano. En 2,11 se pro-
nuncia de nueva la condenacion de la postura del que aborrece, cali
ficada como "tinieblas".

En esta contraposicién de amor y odio se resume todo lo que se
quiere decir en esta seccion: el amor fraterno o el odio son los crite
rios para discernir si se estd en la luz o en las tinieblas. No hay
posi ble neutralidad: o la luz o las tinieblas; es el monoteismo
dindmico de los profetas Y de Jests.

2,9. Postura gndstica. Nos hallamos ante una norma de discerni
miento y una pronunciacion de juicio. La postura que se condena es
la pretension de que el odio se puede conciliar con la permanencia
en la Juz. Es probable que la expresion «esta en la luz. sean
también una alusion a la pretension gnostica: «heencontrado la luz,
he encon trado la vida. (Hermetismo). Para Juan, aborrecer al
hermano, es decir, odiar, es senal de estar en las tinieblas. Aias
adelante se aduce
el mal ejemplo de carn.

El término "hermano" aparece en la carta por primera vez en

este
verso. Es usado en el Deuteronomio para indicar a los miembros
del
pueblo de Dios (15,5.7.12; 18,2;22,1.3.4), pero sobre todo es tlpico de
Jesus. Lo utilizan los sinopticos, especialmente Mateo (cap. 18),
los
Hechos (1,15, y ver nota de la NBJ), Santiago (1,2.9.10.19; 2,1.5.14;
3,1; etc.) y Pablo (1 Ts 1,5;2,1.17; 4,1.13; 5,1.12.25) Ypassim. En el
evangelio, Juan pone el vocablo en boca de Jesus, que lo usa para
referirse a los suyos tras la resurreccion (20,17), pero generalmente

utiliza el pronombre reciproco: camaos unos a otros como )0 os he
amado. (cf. In 13.34.35). Con esta exoresion engloba Juan los diver
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En todo el NT, el mandamiento nuevo es el criterio esencial
del comportamiento cristiano; es lo distinttvo: «no sera asi entre
vosotros (~1t20,26); «en esto conoceran» (In 13,35);-en esto hemos
conocido» (1 Jn 3,16). El ejemplo de Cristo es la referencia
fundamental.

La calificacion -esia atn en las tinieblas» (2,9b) significa que el
que actua asi esta en pecado, es decir, no estd en comuniéon con el
Diosde la luz ni con los hermanos, y por consiguiente esta fuera del
alcance redentor de la sangre de JesUs (en cuanto que se mantiene
en la postura de no reconocer su pecado).

2,10. La auténtica postura cristiana. La idea de que caminar en
la luz entrana la comunidén de unos con otros estaba ya expresada
en
1.7.Ahora se explicita que la comunion consiste en el amor al
herma no, condicién para permanecer en la luz. Todo ello significa
que el que ama estd en comunion con Dios-Luz(1,5), que vive
como Cristo vivio (2,6) Y que cumple el mandamiento nuevo (2,7-8).

El autor anade la expresion «y no tropiezay», que de alguna
mane ra parece sugerida por anticipacion del verso siguiente, en el
que se dice que quien camina en tinieblas tropieza. ;Qué ha querido
sugerir el autor al decir que quien ama (y, en consecuencia, esta en
la luz) no tropieza? Tal vez ha querido indicar que el amor al
hermano lleva consigo la capacidad de caminar en la luz de

2,11. Postura gnostica. La acumulacion de expresiones para des.
cribir la postura del ?ue aborrece indica que quien no ama no tiene
idea de Dios, no Jo conoce; no tiene idea de Cristo y, por
consiguien
te, del cristianismo; no tiene idea de la comunién que pretende o
de la que se jacta, porque la comunion es amor.

Toda la seccion de2,9-11 se podria resurnir asi: el que ama esta

en
la luz y no tropieza; eJ que odia esta en las tinieblas, 3 a ciegas y
esta desorientado.

En conclusion, el mensaje de toda la segunda seccion seria éste:
el recto conocimiento de Dios ha de traducirse en el amor
cristiano: conocer a Dioses amar al hermano. Veremos que esto
coincide con los dos grandes sumarios del cristianismo que hay en
la carta (3,23.
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auténtica realidad en Cristo y en nosotros (en lo que consiste la ver
dad en Cristo yen nosotros). Con la apariciéon de la luz (amor) ceden
terreno las tinieblas y la Juz verdadera brilla.

El autor pasa a continuacién a exponer la tercera seccién del pri
mer ciclo (2,2-17). Comprende esta dos unidades claramente
delimi tadas:

2,12-14 alocucion: los creyentes han vencido al Maligno.
2,15-17 exhortacion a preferir el amor del Padre al amor del
mundo.

En la segunda seccién de este primer ciclo (2,3-11)se ha
hablado del amor como luz. Ahora bien, el amor a Dios y al préjimo
supone vencer el amor al mundo. Esta es la razén que explica e)
paso a esta nueva seccion. Tal vez se pueda también encontrar la
razén de tal contigiiidad en las promesas del bautismo: renunciar a
Satanas inclu
ye "no amar al mundo" y creer en Jesucristo.

Tenéis el recto conocimlento que es la fe; habéis vencido (2,12-14)

12 Os escribo a vosotros, hijos mios,
porque se os han perdonado los pecados por su nombre.
13 Os escribo a vosotros, padres,
porque conocéis al que es desde el principio.
Os escribo a vosotros, jovenes,
porque habéis vencido al Maligno.
14 Os escribo a vosotros, hijos mios ..
porque conocéis al Padre.
Os escribo, padres,
porque conocéis al que es desde el principio.
Os escribo, jovenes,
porque sois fuertes
y la palabra de Dios permanece en vosotros,
y habéis vencido al Maligno.

La unidad estd claramente delimitada; la integran dos estrofas
con tres menciones cada una: hijos, padres ..jovenes. El paralelismo
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es casi perfecto. Notese la repeticion de tres proposiciones que
reite
ran el mismo mensaje.

La primera proposicion en paralelismo estd en 2,12y 2,14a, y es
dirigida a los que el autor llama 'hijos" (telOllay paidta). Se les
felici
ta porque les han sido perdonados los pecados (2,(2) Y han
conocido al Padre (2,14a).

La segunda proposicion en paralelismo esté dirigida a los padres
(2,13a y 2,14b). Son felicitados las dos veces con el mismo
mensaje:

«porque conocéis al que es desde el principio

La tercera proposicion en paralelismo esta dedicada a los

jovenes
(2, 13bY 2,14c). Se les felicita por haber <vencidoal Maligno.
(2,J3b; cf. 2, 14d), «porque sois fuertes y la palabra de Dios
permanece en vosotros» (2, [ 4¢).

2,12. Se os han perdonado los pecados. El perdon de los
pecados es la condicién previa para la comuniéon con Dios. El
perdén es un gran don. La sangre de Jesucristo ha purificado a los
creyentes de sus
pecados (1,7); Dios, justo Y fiel, los ha librado de sus iniquidades
(1,9). Cristo es victima de expiacion no s610de nuestros pecados,
sino
de los del mundo entero (2,2). A los creyentes a quienes se dirige

2,13. Conocéis a Cristo y al Padre; habéis vencldo. La expresion
«conocéis al que es desde el principio» puede significar "os habéis
hecho cristianos". Probablemente hay que admitir también: habéis
conocido al Hijo, a Jesucristo, al Verboeterno encarnado. ;No
serta ya una polémica contra los archa; de la gnosis?

Uniendo los dos complementos del verbo "conocer" (al Padre en
2,14a y a Jesucristo en 2,13a.14b), el autor proclama la gran
gnosis cristiana, el gran descubrimiento de los creyentes: la
comunion con el Padre y con su Hijo, que es el tema de toda la
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El motivo de escribir a losjoévenes (2,13b) es como un grito de
vic toria: habéis vencido al Maligno por la fe y por el amor, por la
Pala bra de Dios.Tenemos claramente una transicion y anticipacion
de la siguiente seccion (2,] 5-17).

2,14. Habéis conocido al Padre Y al Hijo y sois fuertes. Aqul el
motivo de la alocucién es el conocimiento de Dios: habéis
conocido al Padre como amor y misericordia, que os perdona los
pecados. En otras palabras: estais en comunion con Dios.

Estas caracteristicas del creyente describen la delimitacion de la
existencia segin Dios.A la luz de 2,12, la comunién oon Diosse
hace dinamica mediante el perdon de los pecados, Conocer a
Dioses reco nocerle corno Dios-Amorque ha enviado a su Hijo
(4,7-10), La vida
eterna consiste en conocer al unico Dios verdadero y a su
enviado
Jesucristo (Jn 17,3).

En 2,14b se repite el mismo motivo de laaJocucion de 2,13a.
Haber conocido a Dios y a su Hijo Jesucristo (el Verbo que existia
desde el principio junio a EI) es la suprema sabidurfa que puede
adquirir el hombre. En ella consiste la vida eterna (5,20; Jn 17.3).
La expresion
«desde el principio. se refiere aqui sin duda a la preexistenciadel
Hijo
junto al Padre (d 11 Jn 1 ,1). Se excluye por consiguiente, que la

al hanticmna A Aa la nradina

Moisés. (Ex 3 12) Josue(]os 15) etc La segunda, en concreto, es

una ampliacion de la frase biblica "Diosestd en vosotros", Asi Jo
hace tarnbién el Targum Palestino cuando traduce estos oraculos al
ara meo para ser lerdos en la sinagoga. Con todo, la exhortacion
dirigida a estos personajes del ATha cambiado a la luzde 2,13b
(-habéis ven cido al Maligno.). El enemigo ahora es el Maligno, Y la
fuerza en la lucha es la palabra de Dios. Precisamente esto es 10 que
se dice en el segundo miembro del paralelismo: .la palabra de
Diospermanece en vosotros'", Esa palabra de Diosse ha explicitado
en 2,5 como "amor", yen 2,27 se explicard como "fe".

Losjovenes han vencido al Maligno que domina el mundo Yy
actua en Jos falsos profetas (anticristos), Tenemosasi el transito a la
seccion o unidad siguiente, donde se tratara el tema del cristiano y
el mundo.
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El cristiano y el mundo (2,15-17)

i. No améis al mundo

ni Jo que hay en el mundo.
51alguien ama al mundo,
el amor del Padre no esta en él.

.6 Porque todo lo que hay en el mundo
-la concupiscencia de la carne,
la concupiscencia de los ojos
y lajactancia de las riquezas-
no viene del Padre, sino del mundo.

17 El mundo y sus concuplscencias pasan,
pero quien cumple la voluntad de Dios
permanece para siempre.

Esta exhortacién parenética contiene tres versos Yy esta
construida sobre una triple antitesis, aunque el argumento de la
antftesis es siempre el mismo: la contraposicion entre el mundo y
el Padre. He aqui un esquema:

amor del mundo - amor del Padre (2,15)
- lo que procede el mundo-lo que procede del Padre (2,16)
. el mundo y sus concupiscencias -la voluntad de Dios(2,17)

La contmposicion fundamental es, pues, entre el amor de Dios y
el amor al mundo. Bajo este aspecto, el desarrollo podria
considerar se un paso mas y, en cierto modo, una culminacion de la
seccion pre cedente. De esa manera, tendriamos la siguiente
secuencia: caminar en la luz implica reconocer ¢l propio pecado y
confiar en Cristo aho gado (1,5 - 2,2), amar al hermano como
Cristo ha amado (2,3-11),
vencer al Maligno (2,12-14) y preferir el amor al Padre al amor del
mundo (2,15-17).

2,15. Exhortacién a apartarse del amor al mundo. El término
"mundo" aparece seis veces en tres versos (2,15-17), lo cual indica
la concentracion del pensamiento. El término en cuestion es com
plejo en Juan. En un primer sentido, es utilizado simplemente
como "universalidad" de los hombres-creaturas (1 Jo 2,2; Jn 3,16;
8,J2; etc.). En un segundo sentido, el "mundo" es el dominio de
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Satanas o, lo que es lo mismo, el mundo cerrado a la revelacion, a
la verdad. Este es el sentido de la afirmacion «y el mundo no lo
conocid.  (Jn 1,10).

Este aspecto de "mundo" es también universal. en cuanto se con
suma en el corazon de cada hombre, cuando se decide en su opcion
ante la revelacion de Dios. El hombre se hace ..m..undo ...cuando
se absolutiza. Para 1Jn 5,10 el mundo entero estd bajo el poder
del
Maligno, que actia en las tres concupiscencias.

Bajo esta acepcion, "mundo" es una potencia que esclaviza. Para
Juan, Jomismo que para Pablo (Rm 6-7), la potencia que esclaviza se
vale de la concupiscencia (cf. 2,16). El mundo se ubica en el corazén
mismo del hombre.

En 2, 15b se presentan como incompatibles el amor al mundo y el
amor del Padre. ;Oué significa la expresion «amor del Padres? ;Sig
rnfica el amor que Dios nos tiene o €l amor que le tenemos nosotros?
En el primer caso (genitivo subjetivo) significaria la incompatibili
dad de la complacencia de Dios en nosotros cuando amamos al mun
do. En el segundo caso (genitivo objetivo) es mas clara la alternativa
"amor al mundo - amor del Padre". Seria una formula de decision,
que es la consigna tipica del monoteismo dinamico en toda la Biblia
El amor del Padre mencionado aqui seria el cumplimiento del man
damiento principal: «amards al Senor; tu Dios, con todo tu corazoén,
con toda tu alma y con todas tus fuerzas. (Dt 6,4). Es el precepto pri
mero y fundamental del ATy del NT, junto, claro estd, con el amor
alos hermanos (Mt 22,34-40; Me 12,2&-34;Le 10,25.2&).

La probabilidad de esta segunda comprension de la expresion
«amor del Padre» en nuestro verso se hace mas clara a la luz de Mt
6,24, en una formula de decision con la alternativa  no podéis ser
incompatibilidad, = dando como razon el hecho de que necesaria
mente se contraponen el "amor" y el "odio" como dos senores anta
gobnicos (Dios y el dinero). En ultimo caso, se trata de la incompati
bilidad del amor de dos duenos que no admiten rival: de una parte,
Dios creador y Padre de amor; de otra, el Maligno, padre del odio.
Son dos amores incompatibles. Este es el sentido en que el autor
opone el amor del mundo y el amor de Dios, como Jesis oponia el
amor al dinero y el amor a Dios. Sin dos amores que exigen exclusi-
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vidad, totalidad. El amor del mundo esclaviza; el amor de Dios libe
ra. Son dos formas de servicio.

El mandamiento principal entrana ya esta exigencia de totalidad
en el amor a Dios. Por lo demas, la prioridad del amor de Dios esta
expresada mas adelante, en la seccion 4,7 - 5,12 (ef. «él nos amo pri
meroy», 4,19; «en esto conocemos que amamos a los hijos de Dios: si
amamos ...=, 5,2).

2,16. Origen de las concupiscencias.  Este verso tiene como ora
cion principal la frase «todo lo que hay en el mundo ... no viene del
Padre, sino del mundo». En forma de paréntesis se especifica la
expresion  «todo lo que hay en el mundo << con referencia a las
tres concupiscencias.

La oracion principal encierra, mediante una formulacion lapida.
rta, la incompatibilidad entre lo que proviene del Padre (el amor) Y lo
que proviene del mundo (las concupiscencias). La alternativa entre
Dios y el dinero esta aqui expresada como alternativa entre Dios Y el
mundo. Como campo de influencia del dios "dinero" se enumeran las
tres concupiscencias: de la carne, de los ojos Y la jactancia de las
riquezas.

En oonsecuencia, "mundo" tiene aqui un valor (sentido) religioso-
moral, una dimension trascendente. Es la realidad humana como
trama Y encrucijada de una opcion. Esa opcion consiste en elegir
entre la apertura a Dios en Jesucristo o el cerrarse en uno mismo,
cayendo en la esclavitud del poder diabdlico.

Todo elJo supone, sin duda, una mentalidad dualista. Se trata de un
dualisruo dindmico, pero no de tipo gnostico. Es el dualismo de la
revelacion, el dualismo que es presupuesto de la libertad y que supone
la realidad del pecado)' de la oferta de salvacion. La libertad lleva con
sigo la decision personal. La salvacion es humana (en opcion libre).

Juan concibe el "mundo" como personificacion de los que han
optado en sentido negativo. En cambio, el creyente estd. por defint
cion, abierto a la revelacion divina. a la verdad, al amor. Ser creyente
implica, por consiguiente, una conquista diaria del amor de Dios, lo
que significa una victoria sobre el Maligno o sobre el mundo. Se
explica asi el odio del mundo al creyente (cf. Jn 15,18 - 16,4), puesto
que el amor al Padre significa la muerte a las concupiscencias.
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La concupiscencia de la canJe indica sin duda la tendencia

desor
denada al placer sexual fuera del orden establecido por Dios (orden
moral). Pero el término "carne" en sentido peyorativo, al tratarse de
la concupiscencia  de la carne, alude también a la ambicion de lo
terreno; en este sentido se sinonimo, de alguna manera, de los dos
términos que siguen.

La concupiscencia de los ojos apunta al deseo de poseer. En tal
sentido, la expresion es sinonima de la que viene a continuacion
(_jactancia de las riquezas»). Pero, a la vez, alude a la fastuosidad, el
lujo, la pasion por lo visible, la apariencia, la soberbia Y la fascina
cton.

La tercera expresion, la jactancia de las riquezas(lit. -soberbia de
la vida»), no se refiere a la vida en su realidad mas profunda (zM),
sino a la vida (blas) en el sentido de bienes materiales. De alguna
manera, Uegamos a una especie de culminaciéon de lo que el autor
entiende por "mundo". Se trata de la soberbia que causa la riqueza:
el "dios dinero" en oposlcién al Dios verdadero. Es la autonomia
pecaminosa, el creerse dueno del bien Y del mal, el no reconocer a
Dios como Creador Y senor (cf. Gn 3).

Asl, pues, en este paréntesis se especifica lo que hay en el mundo,
que no viene del Padre. La antitesis de 2,17, que veremos en seguida,
contrapone igualmente los dos miembros bajo otro punto de vista:
por una parte esta la caducidad del mundo; por otra, la permanencia

2,17. Tercera antitesis de esta seccion. Se contraponen aqui la
caducidad del mundo Y sus concupiscencias Y la permanencia eterna
de los que cumplen la voluntad de Dios. La frase esta expresada con
una sensaclén de seguridad que es digna coronacion de esta vigorosa
exhortacion. Isaias habia formulado esta misma idea de la siguiente
manera: «Se seca la hierba, se marchita la flor, pero la palabra de
Dios permanece para siempre» (40,8). Previamente habia afirmado:
«Toda carne es hierba. (40.6).

Segun el autor de la cana, el mundo y sus concupiscencias pasan,
pero la verdad, el amor; el sacnficio y el que hace la voluntad de Dios
permaneceran  para siempre. Y esto da pie a la cuarta seccton del
primer clclo.
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Permanecer en la fe guardandose de los anticristos (2,18.28)

18 Hijos mios, es la Gltima hora.
Habéis oido que iba a venir un Anticristo;
pues bien, muchos anticristos han aparecJdo,
por lo cual nos damos cuenta
que es ya la ultima hora,
19 Salieron de entre nosotros,
pero no eran de Jos nuestros.
SI hubiesen sido de los nuestros,
habrian permanecido con nosotros.
Pero asi se ha puesto de manifiesto
que no todos son de los nuestros.
vosotros tenéis la uncion del Santo,
y todos vosotros lo sabéis.
Os he escrito
no porque desconozciis la verdad,
sino porque la conocéis
y porque ningiin mentiroso procede de la verdad,
7z {QuJén es el mentiroso
sino el que niega que Jesus es el Crlsio?
I!se es el Anticristo,
el que niega al Padre y al Hijo.
» Todo el que niega al Hijo
no posee al Padre.
Todo el que confiesa al Hijo
posee también al Padre.
En cuanto a vosotros,
lo que olstets desde el prtnclplo
permanezca en vosotros.
Si permanece en vosotros
lo que olsteis desde el principio,
también vosotros permaneceréis
en el Hijo y en el Padre.
y ésta es la promesa que €l mismo os hiz.o:
la vida eterna.
26 Os he escrito esto
respecto a Jos que tratan de enganaros,

2
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21 Yen cuanto a vosotros,
la uncion que de ¢l habéis recibido
permanece en vosotros,
y no necesitais que nadle os ensene.
Pero como su uncién os ensefia
acerca de todas las cosas
-y es verdadera y no mentirosa-,
seguln os ensend, permaneced en €l.
u1'Y ahora, hijos mios, permaneced en ¢l
para que, cuando se manifieste,
tengamos plena conflanza
y no quedemos avergonzados
lejos de él en su Venida .

eEstructura de la seccion

Esta cuarta seccion del primer ciclo quiere poner de relieve que
los anticristos no han permanecido, al tiempo que los creyentes en
Cristo, Hijo de Dios, tienen la uncion del Espiritu Santo. Contiene
las siguientes partes:

Los anticristos no han permanecido (2,18.19).

La uncion de los creyentes (2,2()21).

Necesidad de permanecer en la confesion de Cristo contra la
doctrina de los anticristos (2,22.23).

Exhortaciéon a permanecer fieles, con la promesa de la vida
eterna (2,24.25).

Refle.xionsobre la finalidad de esta exhortacion e invitacion
a

permanecer (2,26.28).

El tono de la seccion es exhortativo. como Jo indica el vocativo
ini clal «Hijos. #paidta). La exhortacion estd centrada en la
necesidad de permanecer fieles. De ahi la recurrencia del término

2,18-19. Los anticristos. En primer lugar el autor proclama la lle
gada de la Gltima hora, que considera marcada por la aparicion de
los anticristos. En estos dos primeros versos, al describir a los
anticris tos, el autor insiste en la necesidad de permanecer ficles en
la prueba y ante la herejia.
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Los dos versos estan construidos en quiasmo. EI v.t8: a: ultima
hora; b: anticristos; b': anticristos; a'; altima hora. El v. 19: a: noso
tros; b: de los nuestros; b': de los nuestros; a': nosotros.

La expresion «Ultima hora» (2, 18a) puede entenderse de dos
maneras. Puede referirse a la hora del cumplimiento de la primera
venida de Cristo (NT en general), pero también a los ultimos aconte
cimientos que precederan a la segunda venida de Cristo. Quizd pue
den conciliarse ambas posiciones.

El autor de 1Jn vena en la herejia y en la persecucion (en la prue
ba) asaltos del enemigo, que son signos que preludian el ataque defi
nitivo. El enemigo trata de dar golpes mortales a la Iglesia. El Apoca
lipsis concibe esos golpes- mortales como etapas hacia el fin. Las tri
bulaciones son ya ocasion de triunfos que se apunta el Reino.

El Maligno actua especialmente en los anticristos. El autor recuer
da a sus lectores que la venida del Anticristo es una doctrina sobre la
que ya estan informados (2,18b). Probablemente se trata de la doctri
na de la tradiciéon apocaliptica presente en Daniel, que habla de la
venida del hombre de la impiedad (con especial referencia a AnUoco
Epifanes: cf. Dn 7,24-25; 11,21-39). En el NT esta doctrina es recogi
da en los sindpticos (discurso escatologico: MI 24; Mc 13; Le 21), en
la ensenanza de Pablo (2 Ts 2,4-10) y, sobre todo, en el cap. 13 del
Apocalipsis (aqui aplicado a los romanos; véase asimismo 4 Esd
12,10-30).

Para el autor, los falsos maestros (cE.4,J.6) son como la encarna
cion del Anticristo. Su aparicion en el interior mismo de la Iglesia es
una sefal de la presencia dela {iltima hora (2,18c). De esta manera el
autor ilumina la situacién actual en la que se encuentra la oomuni
dad. El Maligno sigue actuando ahora en los anticristos. Todo ello
estaba predicho en el AT y en las profecias de
Jesus.

La frase con la que comienza el v, 19 deja entrever una vez mas la
dolorosa situacion de un cisma en la Comunidad [o4nica, una esci
sion que, segun el autor. revela que los disidentes no eran en realidad
auténticos cristianos. Las especulaciones a que ha dado lugar esta
frase sobre las distintas etapas de la Comunidad joanica carecen, en
muchos casos, de cimientos soélidos.

1

que antes formaban parte de la comunidad, pero que ahora se
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encuentran apartados de ella. Sin duda se alude a la ruptura acaec-i
da en la Comunidad joanica con la secesion de un grupo de sus
miem bros (cf. Brown y Hengel). Este grupo son los llamados
"secesionis tas". Sus doctrinas aparecen a lo largo de la Carta, y ya
las hemos expuesto en la Introduccion. Indiquemos aquf inicamente
su desvia

cton en materia cristologica, puesto que negaban la encarnacion, es
decir, que Jesucristo habia venido en carne (cf. 4,2) Yla identidad
entre Jesus y el Cristo (cf. 2.22), rechazando, en consecuencia, que
Jestis fuese el Hijo de Dios (ef. 2,23). Asi, pues, negaban la verdadera
humanidad del Cristo, la mesianidad de Jests y su divinidad, asi
como el valor redentor de la muerte de Cristo (cf. 5,5-6). Se trataria,
pues, de la contaminaciéon de un grupo de la Comunidad con las
ensefianzas del progresismo gnodstico, que aparecera mas tarde con
mayor claridad en el gnosticismo del siglo D.

El v. 19b es sin duda una reiteracion, algo muy del gusto del
autor. Ahora bien, es una reiteracion que destaca una circunstancia
especial. Los secesionistas son una infiltracion del gnosticismo en
la doctrina y la vida cristianas. La dolorosa escision fue una
necesi dad para salvaguardar el auténtico cristianismo. Esto explica
que la carta, al igual que el cuarto evangelio, insista en los
elementos que considera esenciales para la fe cristiana: la
revelacion del Dios
Amor en el envfo del Hijo (Jn 3,16; 1Jn 4,9-10), el don del Espiritu
Santo (Jn 7,37-39; 11In 3,24; 4,13) |" la respuesta de la fe en Cristo
como Mestas ¢ Hijo de Dios (1 Jn 5,J5; Jn 20,31), unida a la res

2,20-21. La unclIdén de los cristianos. nas identificar a los anti
cristos, el autor para a describir las senales de identidad de los
autén ticos creyentes. Hayque permanecer fieles al kerigma, a la
verdad y a la uncion (ef. 2,24 y 2,27). El autor se dirige ahora a los
que se han mantenido fielesa las enseflanzas del Espiritu de la
Verdad,

En el v, 20 se describe la situacion de los que han permanecido

fie

les. Esta situacion se delimita con la frase «tenéis la uncion del
Can
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Puede referirse al Esp(rilu Sama (cf, NBJ). Serfa una formula
semita para designarlo. Este empleo de "uncion" para indicar
al Esplritu Santo parece claro por 2,27, donde se habla de la
"uncién verdadera" por oposicion a "uncién mentirosa", que
sefia una forma de aludir al Espfritu de verdad y al Espfritu
de mentira. Probablemente Jos gnoésticos hablaban de
"uncién" para referirse al descenso del Espiritu Santo en el
bautismo del Senor.

Segln otros, el autor tendria presente el bautismo Y la dona
cion del Espfritu (que se llamara después sacramento de la

con firmacion). Se invitaria a la 6delidad aJ don recibido:
vivircon forme al bautismo y a la gracia del Espfritu recibido.
Finalmente, segun otros, la uncién del Santo (2,20.27) signifi
carla el don de la fe, y harfa referencia a la primera de las
unciones que se harian en la iniciacion cristiana (antes del
bautismo). Significarla: vosotros tenéis la verdad hecha vida
interior, asimilada interiormente (1. de la Potterie). En otras
palabras, se tratarla de la fe hecha principio interno, don inte
rior (vida de la gracia). Esel cumplimiento de las promesas de
Jeremlas (31,31-34) y de Ezequiel (36,24-28). Asl, el don de la
fe es un don del Espfritu Santo como Afaestro, y tal vez se
refie re a ello el autor cuando dice que la Uncion
"ensena" (cf,

2,27).

De cualquier modo, el autor indica la situacién de una Iglesia
afianzada fuertemente en el kerigma, en la profesion de la fe. Por
eso, esta comunidad es capaz de discernir la mentira de los herejes
(es decir, en la mentida no hay verdad).

Como podremos ver, toda la seccion 2,20-29 (cf. 2,20.24.27.29),
con las alusiones al Espiritu Santo (Espfritu de Verdad), se
convierte en un lugar fundamental para la fe trinitaria, y asi se
completa el mensaje de algunos lugares (ef. Jn 17.3; 1Jn 3,23),
que parecerfan centrar la vida divina en el Padre y el Hijo. La

presencia del Espiritu
Santo es continua en el discurso de despedida (Jn 14--16y) en

otros

lugares de 1Jn (3,24 y 4,13).
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cion de la Comunidad (2,21). Los auténticos cristianos estin en pose

sion de la Verdad, es decir, de la verdadera fe en Jesucristo, Y estan
enraizados en el amor fraterno. Pero necesitan ser advertidos de la
gravedad del momento, que el autor considera anticipo de la «ultima
hora. (cf. v, 18); necesitan sobre todo certeza, que el autor expresara

con los tres 'sabemos" del epilogo de la carta (5,71 4-2 J). Por ahora,
adelanta una razoén poderosa: los secesionistas no han sido ficles a la
Verdad, a la revelacion recibida, «porque ningin mentiroso procede

de la verdad».

2,22-23. Normas de discernimlento para permanecer en la confe

sion de Cristo frente a las doctrinas de los anticristos. N-aS la afirma
cién de que «ningiin mentiroso procede de la verdad», el autor trata

de desenmascarar algunos de los elementos de esa mentira, ofrecien
do un criterio de discernimiento del auténtico mensaje. En estos ver
SO0s encontramos:

Una proposicion interrogativa: «;Quién es el mentiroso sino el
que niega que Jesus es el Cristo? (2,220).

Una proposicion lapidaria de identificacion  del Anticristo:
=Ese es el Anticristo, el que niega al Padre y al Hijo. (2,22b).
Una doble féormula de norma de discernimiento, donde se rei
tera, mediante una antitesis, la proposicion de 2,22b.

- Todo el que niega al Hijo tampoco posee al Padre.

- Todo el que confiesa al Hijo posee también al Padre (2,23).

El contenido de la seccion es claro. Para Juan, la verdad es tnica:
que Dios ha enviado a su Hijo al mundo para salvarlo, o lo que es lo
mismo: Jesiis es el Cristo, el Hijo de Dios, el Salvador.

Comienza el autor (2,22) con una proposicion interrogativa que
describe al mentiroso, es decir; al que estd poseido por el espirttu de
la mentira, pues niega que Jesus es el Cristo, es decir, el Aiesias pro
metido por las Escrituras Santas. Ahora bien, como veremos a Jo lar
go de la Carta (3,23; S, 13), el primer elemento de la fe es que Jesus
es
el Cristo, el Mesias.

Sin duda, la negacion de esta verdad es tipica del judaismo que
rechaz6 a Cristo, tal como aparece en todo €l cuarto evangelio. Preci

T 1 1T
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de Dios. (20,31). Pero, en el contexto de la Primera carta, parare
que

los que niegan que Jesus es el Cristo Jo hacen en otro sentido. En
efec to, los herejes a quienes tiene presente la carta probablemente
afirma ban: "El Cristo es distinto del Jesus carnal historico". Este
era el pen samiento de Cerinto (cE.Apéndicede Brown)y el
docetismo. Se trata

ria de una afirmacion gnostica que distinguia entre Jesus y Cristo.
Nuestro texto prueba que Juan no era gnostico, ni siquiera un
gnesu eodesmuiftcado, sino que combatia frontalmente el
gnosticismo.
En 2,22b encontramos una proposicion de identificacion del
Anti

cristo. La formula de sintesis de fe en Jn 20,30-31 tenia como
segun do elemento la filiacién divina de reses. «para que credis que
Jesus es el Mesias, el Hijo de Oiose. También en la conclusion de
la Carta

(5, t3) se afirma que ésta va dirigida a los que creen en el Nombre
del Hijo de Dios. De ahi que los herejes, al negar que Jests fuese
idéntico al Mes!as, negaban al Padre y al Hijo. Al negar que Jesus
fuese el Cristo, el Mesias, negaban a [ontori que Jesus fuese Hijo de
Dios.

La formulacion lapidaria de 2,23 (<<Todoel que-) parece
clara mente una consigna dada por la Escuela de Juan a los
cristianos. La negacion de Jesus como Hijo de Dios implica la
negacion de Dios como Padre, y niega por consiguiente la
comunion con el Padre. En cambio, la confesion de Cristo como
Hijo de Dios implica dicha comunion (cf. IJn 1,3).

La doctrina de la unidad del Padre y del Hijo esta claramente
expresada en el cuarto evangelio, tanto en el discurso de 5,19-30

como en las declaraciones de la Fiesta de la Dedicacion (10,30.36)
vinm la MMawmanda cvaniha cannaedatal 717 1191 D2\ Daw Alla Al avsbne Aa

2,24-25. Exhortacion a la fidelidad. Una vez identificado el
Anti
cristo Y su ensefianza, el autor se dirige ahora a sus lectores con
una alocucion en la que les exhorta a mantenerse fieles en la
doctrina y les sefiala los bienes de esta fidelidad: comunién con el
Padre y con el Hijo, y la Vida eterna. volvemos, pues, a las dos
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culos, en los que se exhorta a permaneccer fieles, podian ser
conside

rados una "vuelta al anuncio”", es decir; a lo expresado en el
prologo

de la carta.

La estructura del texto es muy sencilla. En primer lugar, una
exhortacion a la fidelidad (2,24a), seguida de una descripcion del
gran bien que seguira al cumplimiento de la exhortacion. El gran
bien es la comunioén con el Padre y con el Hijo (2,24b).Viene a
oonti nuacién una proposicion en la que se destaca el inmenso don
prome tido a los que se mantengan fieles: la Vida eterna (2,25).

El verbo "permanecer" es el elemento fundamental del v, 24. En
2,24a va en imperativo, en tono exhortativo y, a la vez, de
invitacion. La expresion «lo que oisteis desde el principio» parece
referirse aqui al kerigma sobre Jesis como Mesias Hijo de Dios.

La exhortacion a "permanecer” se motiva seguidamente,

indican
do su alcance. El autor destaca que la fidelidad al kerigma conduce
a la comunién con el Hijo y con el Padre (2,24b). La proposicion
trata de indicar el fruto de la permanencia en el kerigma,
Observemos que aqui es mencionado en primer lugar el Hijo,
probablemente por la relacion con la expresion «lo que oisteis
desde el principio».

La promesa de la vida constituye el contenido del v. 25. Se trata de
la Vida eterna que estaba junto al Padre y que se nos ha dado (1,2); es
la promesa de Cristo, como aparece en nuestro texto; es posesion
del
que ama (3,15); es don del Padre y esta en el Hijo (5,11.12); es pose
sion del creyente (5, t 3); es corno una definicién de Cristo:el
Diosver
dadero y la Vida eterna (5,20).

La frase «y ésta es la promesa que ¢l mismo os hizo: la vida
eter na» es una proclamacion que manifiesta la estructura de las
formula clones de esencia del cristianismo. Consta de una frase
mostrativa (<<¢staes la prornesa») y de un término clave: vida
eterna. Con esta promesa se vuelve al contenido de) anuncio. Se
diria que el kerigma es un anuncio-promesa que tiene como
contenido la vida eterna. Esta vida eterna estd va presente (5.1 3).
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promesa espléndida, segura, de plenitud y de vida. El cristianismo
es un grito de esperanza, una religion de promesa y epifania,
puesto que la Vida se nos ha manifestado.

2~26-28.Reiteracion de la Invitaclén a permanecer. Para termi
nar esta seccion, el autor vuelve sobre dos términos clave, que han
presidido el desarrollo anterior: "permanecer" (2,26a.26b.27.28»)'
"uncion" (2,26.27). La estructura de estos versos es muy sencilla.
El v. 26 constituye una especie de pausa para recordar la finalidad
de la misiva del autor. El v. 27 se centra en el tema de la uncion, que
termi na con una exhortacién a permanecer, Y el v, 28 prosigue la
exhorta cidon, motivandola con la menciéon de la venida del Senor.
Podiamos titular este .segmento"Urgencia del permanecer”. Se
reitera la verdad del mensaje con el término "uncién" (2,27a.27b;cf.
2,20) y se insiste en la necesidad de la permanencia (2,28).

En el v, 26 tenemos, de alguna manera, uno de los motivos de
la Carta: la preocupacion del autor ante la propaganda de los
secesio nistas que pretenden enganar a los fieles. Aparece aqui el
término "enganar", que en el verso siguiente se especifica con el
adjetivo "mentirosa", Al final de la Cana aparecera el motivo
positivo del escrito: "para que os deis cuenta de que tenéis \'ida
eterna. (5,13),

El\. 27 (igual que en 2,20) recuerda que los cristianos tienen la
uncion, que es el Espfritu de verdad y la fe recibida. Esta uncion es
criterio de verdad (cf. Jn 16,13):el Espiritu de verdad los guiara
has ta la verdad completa. El cambio de la expresion -todos
vosotros lo sabéis» (2,20) por «no necesitais que nadie 0s ensene..
sirve para indi car que la instruccion cristiana es lo suficientemente
completa como para no necesitar recurrir a la gnosis herética.

En la segunda parte del v. 27 encontramos una invitacion a la

fide
lidad al Evangelio, a Jesucristo y a la doctrina. Es necesario hacer
consciente la promesa del bautismo. La uncion recibida por los
cris tianos es el Espiritu de verdad que ensena todas las cosas
(cf.Jn
16,13). El ha instruido a los creyentes mediante la predicacion de
la
Iglesia. En cambio, la ensefianza de los secesionistas es mentirosa,
porque niega la encarnacion (4,2) y el valor redentor de la sangre
de Cristo (5,5-6). Es interesante observar que al final se dioe
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Termina toda la seccion (v.28) con una exhortacion que concluye
de algin modo el desarrollo anterior (2,18ss) y, por otra parte, intro
duce el siguiente (2,29 - 4,6). La expresion «Y ahora, hijos mios»
indica, por una parte, que el autor quiere terminar la seccion reite
rando su exhortacion; y, por otra, que tiene una relacion de paternal
autoridad con los destinatarios. La exhortacion se centra en el verbo
clave de toda la seccion: "permanecer".

Para motivar esta invitacion a la fidelidad. el autor recurre al tema
del juicio que tendra lugar en la segunda venida del senor; Esta veni
da se expresa con la frase «cuando se manifneste», que es clasica en el
cristianismo  primitivo (el. I Co 1,7; Tt 2,13). El autor desea que los
cristianos tengan en ese momento -piena confianza. fparresta) en su
venida (parusfa), puesto que han sido fieles. En cambio, los que se
han apartado de la comunidad quedaran avergonzados, lejos de él.
Estamos ante una idea importante para comprender la escatologia
de la Carta. Veremos que en 3,]-2 se desarrolla el tema de la suerte de
los fieles (hijos de Dios).

La frase «lejos de ¢l en su Venida» es también corriente en la pers
pectiva de la escatologia del NT. Recordemos la parabola del juicio
final en Mt 25,31-46. Es posible también que el autor esté ya pensan
do en Caln (d. 3,12), que fue alejado de la presencia del senor, En
efecto, si nuestra comprension de este verso es correcta, el autor esta
en 2,28 pensando ya en Caln y Abel. Cain, hijo del Maligno, avergon
zado en la presencia de Dios (en el dia del juicio), seria prototipo de
los que tendran que avergonzarse ante Cristo en su Parusia.

Esto explica la conexion con la frase siguiente (<<ssiabéis que €l
es justos), con la que empieza el segundo ciclo. Eso indicarla que el
tér mino "justo" de 2,29 podria referirse a Dios, a quien cain no
conside raba justo (cf. Targum Palestino), ya Jesucristo, a quien el
autor tie ne presente ya en la figura de Abel. Recordemos la mencion
de Jesu cristo como "[usto" en 2,1 yel] contraste con Cain mas adelante
(3,11-

IS). De ello hablaremos en el comentario a la seccion siguiente.

El v, 28 es, pues, una conclusion que, al propio tiempo, sirve de
inclusion respecto a 2,]8-19 (comienzo de esta seccion) y que contie
ne asimismo una referencia al prologo de la carta. De alguna mane
ra, constituye también el transito a la seccion siguiente. En efecto, el

B R N AN S ¥ I 4 PRI AU S DR N SU
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referencia a 1,2, a la vez, preludia la seccion siguiente (cf. 3,2). En
cierto modo comenzaria la seccion del "juicio". Los gnodsticos sertan
como cain, al negar la existencia de unjuez y de un juicio, y, en con
secuencia, el valor de las buenas obras. Pero tendran que avergonzar

se el dia del juicio.

En conclusion, el autor ha pretendido en esta seccion (2,18.28)
convencer a sus lectores de la verdad de la fe cristiana y de que el
momento por el que pasa la comunidad es crttico. Frente a las ense
nanzas de los Anticristos, el cristiano debe permanecer en Cristo.

JI. VIVIR OOM;OHDOS DE DIOS: SECUNDA EXPOSICIO,", DEL OON " DE LA
TAREA DE U COMUNION (2,29 - 4,6)

Esta seccion comienza con una oracion condicional seguida de la
oracion principal: «Si sabéis que €l es justo, reconoced que todo el
que obra la justicia ha nacido de él. (2,29). La frase tiene un papel
semejante a «Dios es luz. de la primera parte (1,5). Mdas aun, inaugu
fa una segunda seccion sobre el don Y Latarea de la comunion. Para
la vision de conjunto de este segundo ciclo y las secciones que com
prende, véase la Introduccion (estructura de la Carta). Aqui recorde
mos solamente algunos elementos.

El principio es el siguiente: Dios es Padre justo que nos ama
como hijos Y quiere que nos amemos como hermanos (2,29 - 3.2).
f\l4s brevemente: somos hijos de Dios. 1-aS este principio se expo
nen las siguientes consecuencias Y exigencias derivadas de la filia
cion divina:

No pecar (3,3:10). Si obramos la justicia (si evitamos el peca
do), nos pareceremos al Padre Y a Jesucristo, que son justos.
La primera consecuencia es, pues, la limpieza de pecado, acep
tando la justificacion que viene de Dios.

Amor al hermano, puesto que es hijo de Dios (3,11-18).
Confianza en Dios, que estd por encima de nuestra conciencia
(3,t9-22), culminando en una sintesis de cristianismo (3,23-
24).

La recta confesion de la fe bajo el Espiritu de la Verdad, que
confiesa a Jesus (4,1.6).
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Todo ello supone, por parte del autor, una notable sintesis del
don y de la tarea de la comunién. Estamos, pues, ante la obra del
mentor o de un miembro eminente de la Escuela de Juan. Como
hemos visto,
en el primer ciclo se sacaban las mismas consecuencias: a) ruptura
con el pecado y confianza en Cristo Redentor (cf. 1,5 - 2,2); b)
nuevo mandamiento (2,3.11); e) preferir el amor del Padre al amor
del mun do (2,12.17); d) recta confesion de fe (2,18.28).

Es notable también la relacion del pensamiento de la cana en los
tres apartados con las ensenan zas de Pablo. Asi. por ejemplo, en 1
Corintios tenemos: limpieza del pecado (6,11); el amor (cap. 13)y
la
recta confesion de fe (15,3-4). Asimismo en la carta a los Romanos
encontramos: justificacion con el perdon mediante la sangre de
Cris to (3,21.24 y todo el desarrollo de los caps. 5.8); mandamiento
del amor (13,8.10); Yla recta confesion de fe en el saludo inicial
(1,1.7) y en la doxologia de la conclusion (16.15.27). Naturalmente,
esta coin cidencia con la doctrina paulina se da también en otras
formas de concebir la estructura de la Carta, por ejemplo en

g [ PO SUR PUPREE DR TV A e cine Vo Ll L ad e~ 1~

Dios es Padre Justo que nos ama como hijos (2,29 - 3,2)

" Si sabéis que ¢l es Justo,
reconoced que todo el que obra la justicia
ha nacido de ¢l.

3 , Ilirad qué amor nos ha tenido el Padre

para llamamos hijos de Dios,
pues lo somos,
El mundo no nos conoce
porque no le conocio a él.

2 Oueridos,
ahora somos hijos de Dlos,
y aun no se ha mamfestado lo que seremos.
Sabernos que, cuando se manifieste,
serenlos semejantes a €l,
porque lo veremos tal cual es.
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Por lo que res-pectaa laeslruCllUo,la seccion consta dedos
propo siciones. En primer lugar, encontramos (2,29) una
formulacion com pleja: una oracion condicional seguida de la
principal. Este verso va a actuar como principio de las diversas
secciones de este segundo ciclo. En segundo lugar (3,1.2), pasamos
a una alocucion donde se
pondera la grandeza del don de la filiacion divina, obra del amor de
Dios,y se invita a los lectores a tomar conciencia de tal grandeza y
de la dimension futura que entrafia: ser semejante a Diosy verle tal
cual es. En esta exclamacion (3,2) el autor comenta la expresion
"ser hijo (o nacido) de Dios"en su auténtico sentido cristiano,
eontraponién dolo al significado que recibia entre los gnosticos. As!,
3,1-2 se con vierte también (con 2,29) en principio de todo lo que
se dira en este segundo ciclo.

Del mismo modo que, en el primer ciclo, la expresion «Dios es
luz» actuaba como principio iluminador de toda la seccion de 1,5-
2,28, as! también, en esta nueva seccion, encontramos un
principio:

Dios es justo Yy nos ama como hijos. Consideramos globalmente
la seccion de 2.29 - 3.2 como enunciacién de este principio,

2,29. Obrar la Justicia y nacer de Dios. La seccién comienza,
como hemos dicho, con una oraciéon condicional, que introduce
mediante un irnperativo verbal (ereccnoced que-) una formula lapi
daria (etodo el que obra ... »). Es digna de atencion la construccion
sintactica de estas dos frases con la conjuncion "que" (hOll), algo
que
denota que el autor tiene presente alguna serie de expresiones-ya
pre existentes en la Escuela de Juan. Pero, segun nuestra opinion
sobre el origen de las formulas lapidarias, no se trata de una fuente
gnosti ca, sino de una fuente que seria una coleccion de antitesis a
base de las palabras de Jesus (o consignas bautismales) y que, por
estar ya acunadas Yy transmitidas en la Escuela joanica, necesitan
esas frases introductorias o comentarios que parecen romper la
construccion ritmica. En nuestro caso, la frase «reconocedque.
introduce una for muja lapidaria (apodictica), mezcla de
discernimiento y de consigna:

«todo el que obra lajusticia ha nacido de él =.
La expresion «¢les justo» (2,29a) parece referirse al Padre. Es
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(2,1; 3,7), pero, dado que al final de 2,29 se indica -ha nacido de
¢l., parece correcta la observacion de los exegetas de que en el NT
no se dice que el cristiano ha nacido de Jesucristo, sino de}Padre.

La proclamacion «él es justo. parece tener aqui un significado
ligeramente distinto del que hemos encontrado en la formula de 1,9
(<<fieyl justo es él»}. En efecto, por el contexto no parece que se
refiere directamente al atributo de la misericordia, sino al de la jus
ticia o la santidad. As!,esta proclamacién serfa sinonfmica de
«Dios
es santo .. (cf. el intercambio de estas invocaciones en la llamada
oracion sacerdotal, Jn 17). Dios es exigencia de limpieza. En este
sentido, la expresion «él es justo» equivale a «Dios es luz. (1,5).
Por su parte, la asociaclon del atributo de la justicia con Dios es
exigi da, a su vez, por la frase siguiente: «todo el que obra la
justicia ha nacido de él». En sentido de ambas expresiones se
completa mutua mente.

Este caracter complementario de santidad y justicia es

probable,
puesto que 2,29, a la vezque comienzo de seccién, es un verso
puente entre 2,28 (que habla de juicio) y la seccidn siguiente (3,3-
10),donde se menciona la practica de la justicia, en el sentido de
no cometer
pecado. De todos modos, también cabe interpretar la expresion «él
es
justo. en el sentido de que es bondadoso y misericordioso con sus
hijos y quiere que ellos se amen entre si, Ambos sentidos no se
exclu yen entre si.

En cualquier caso, «¢l es justo» serta una especie de principio,
al estilo de Dios-luz (1,5) y Dios-amor (4,8.16)para sacar las
oportunas conclusiones. En este segundo ciclo, como en seguida
veremos, se extrae la conclusion de que la filiacion divina entrafia
la practica de la justicia, que el autor concibe como limpieza del
pecado y amor fraterno.

A nuestro parecer, la expresion «si sabéis que él es justo.
remitirla ya también a la tesis de Abel,que defiende que Dioses
justo. El tema lo hemos desarrollado en "El deras de Cain vy
Abel".Abe!seria "naci
do de Dios' )" Caln, nacido del diablo. El deras habrla sido aplicado
a la situacion por la que pasaba la Comunidad, perseguida por los
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miento se desarrollard en toda la seccion. A la vez, tendriamos
moti

vos para comprender mejor el significado de la proclamacion eél es
justo. (2,29),a saber, Diosos quiere justificar con su amor de Padre.
Ambas perspectivas no se excluyen entre s/ en un documento tan
complejo y rico.

Si nuestra interpretacion del conjunto es correcta, el autor ten
dria presente la proclamacion de Arel de que "Dioses justo" e inser
tarta, a partir de ella, la frase lapidaria «todo el que obra la justicia
ha nacido de él. (2,29D).

Esta ultima frase, como hemos visto, es paralela a la empleada
en el cuarto evangelio .EIl que obra la verdad va a la luz. (3,21). En
el rabinismo, "obrar la justicia" (~daga) es hacer las obras de la
ora cion, la limosna y el ayuno. Esa misma asociacion encontramos
en Mt 6. Para Juan, obrar la justicia consiste en no cometer pecado
y en amar (cf. la enrevesada pero expresiva coordinacion de 3,10b:
«todo el que no obra la justicia no es de Dios, ni tampoco el que no
ama a su hermanos). La formula "todo el que", cuyo significado
puede equi valer a "todo y solo", es muy del gusto del autor del
cuarto evangelio y del de la Carta.

Aunque la idea de que el creyente es hijo de Dios(nacido de
Dios, cf. 2, 19b)es tlpicamente cristiana (cf. Jn 1,12-(3), no habrla
inconve niente en afirmar que la ex-presion"nacer de Dios" en este
contexto hubiese formado parte del conjunto de afirmaciones
gnosticas empleadas por Jos adversarios que tiene presente la carta.
EJ autor pudo emplear esta expresion para precisar su verdadero
sentido y, a la vez, criticar el sentido en que la empleaban los
adversarios, juz gandolo a la luz de la auténtica ensefanza cristiana.
Asimismo quie re deducir las verdaderas exigencias que conlleva
el ser nacido de Dios, a saber, no pecar. amar al hermano, confiar
en Diosy confesar la recta fe. Segin Juan, solo con estas exigencias
puede ser correcta mente entendida la expresion "nacido de Dios".
Por ello, el conjunto de la formula dependiente del segundo "que'
(.todo el que obra la justicia ha nacido de é1») no es una sentencia
gnostica, sino cristiana, tanto mas cuanto que "obrar la justlcia" es
una expresion tipicamen te bfblico-targiinuca, qumranica,
apocaliptica y neotestarnentaria, pero no gnostica. Téngase presente
que el énfasis de las corrientes gnosticas no recae en el "obrar", sino
en el "conocer.
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Asi,pues, la diferencia del sentido de esa expresion en Juan
respec to al que le da la gnosis vendria, a nuestro parecer, de los
siguientes elementos y motivos. En primer lugar.del empleo de la frase
"ser naci do de Dlos" referido a la "Palabra" en la predicacion
cristiana (cf. [ P
1,3.23; Jn 1,13; etc.).. Se trata de la Palabra creadora de Dios,del
Espi
ritu creador de Dios.Ahora bien, este trasfondo es de la tradicion
bau tismal (ef. también el bautismo de los prosélitos y la concepcion
sobre el Espiritu que hace nacer una nueva creatura; véase
asimismo [ Jn
3,24 y4,13). También puede recurrirseal empleode la expresion

"hiinc

« La {onituta "nacido de Dios", eje,,,plo de lenguaie de robo (o pres
tamo)

llamamos aqui lenguaje de robo al empleo que hace un autor de
un término corriente en un contexto determinado (aqui en el gnosti
cismo) para quitarle la connotacion equivocada que se le da en ese
contexto y reivindicar el sentido auténtico que tal término o expresion
tiene en el contexto cristiano. Un ejemplo reciente de elloes el
empleo de los términos "alienacion" o "liberacion" en el marxismo
ateo y la asunciéon de los mismos términos en el contexto cristiano
(creyente). En nuestro caso, el énfasis en la expresion "nacidos de
Dios'"'cierta
mente puede deberse a la intencion del autor de luchar contra el
sen tido o alcance de ese ténnino en el gnosticismo. Recordemos
que los herejes la usaban para su pretension de ser particulas del
mundo de aniba, y por ello impecables. Pero, a] emplear con
énfasis este térmi no. el autor de la Carta pone en practica el
lenguaje de robo o présta mo. Su intencion es dar a la expresion su
auténtico sentido cristiano.

Ciertamente, el cuarto evangelio emplea las formulas "nacer de
Dios" (1,13), "nacer de arriba", "nacer de lo aho", «nacer de nuevo"
o "nacer del Espiritu" (3,3.5). Pero, como diremos en su lugar
respecto del término «germen" (1 Jn 3.9), Juan ha podido emplear
un término del que abusaban los gnosticos para darle su auténtico
sentido cris tiano. Aunque en el contexto del gnosticismo tuviese
otro sentido, en el de Juan queda integrado en una frase de sentido

antianActina | A farta  ac radinalmanta antianAclina  (~f A1 A
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emplea el autor al hablar del "nacido de Dios" no es el gndstico, sino,
como hemos dicho, el veterotestamentario, targiimico y cristiano.

La frase «el que obra la justicia ha nacido de él» implica de por sr
el sentido cristiano de "nacer de Dios" en contra del sentido falso que
le daban los herejes, pues es como si el autor dijera: "el que obra la
justicia, ése esel que ha nacido de Dios".

3,1-2. Grandeza de la Illlaclon dJvlna del creyente. nas la formu
la lapidaria con la que se afirma que todo el que obra la justicia ha
nacido de Dios (cf. 2,29), el autor de detiene a ponderar la grandeza
de tal filiacion, ex-presando, en forma de exclamacion, la dignidad Yy
el futuro de los hijos de Dios. Se trata de un don oon una doble dimen
sion: la presente, la gracia de la filiacion divina (3,1); la futura, la glo
ria, el encuentro (3,2). Al mismo tiempo, la filiacion divina, en cuan
to que implica la justicia, es el presupuesto Y exigencia de la pureza
(limpieza) 1'la fraternidad. Todo lo que después se dice de la fraterni
dad quedara claro. Somos /ijos de Dios Y, por consiguiente, herma
Hos (con un nuevo lazo, mas fuerte que el que podrian representar
los vinculos carnales).

En nuestra opinion, la seccion 3,1-2 es un comentario al tema de
la fiHacion divina introducido en 2,29. En efecto, con la expresion «el
que obra la justicia ha nacido de ¢b, el autor tiene probablemente en
su mente una antitesis de tono lapidario compuesta por dos miem
bros: "el que obra la justicia ha nacido de Dios ~ el que peca es hijo
del diablo ". El segundo miembro de la antitesis reaparecera en 3.8.

El contenido de 3,1a constituye una exclamacion gozosa en la que
se expone el don de la auténtica fiJiacion divina como un don del
amor de Dios. De alguna manera queda anticipada la idea del Dios.
Amor (4,8.16) |" de la exigencia del amor (4,11-21) En énfasis de la
expresion .Alirad qué amor nos ha tenido el Padre. podria traducir
se: .Mirad qué inmenso amor nos ha tenido el Padre». Este énfasis
recuerda el de Jn 3,16: «Tanto amé Dios al mundo -.

A la presuncion de los herejes, que se creian nacidos de Dios, el
autor opone la realidad cristiana: la fiJiacion divina, que consiste no
s6lo en llamarse hijo de Dios, sino en serlo. La carta vuelve sobre
este tema en 5,1-3.

La grandeza de la filiacion divina aparece también en e) prologo
del cuarto evangelio: .A los que Jo recibieron (al togos) les dio el
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poder de ser hijos de Dios, a los que creen en su Nombre. (1,12).
La

finalidad de la obra redentora es reunir a los hijos de Dios
dispersos por el mundo (Jn 11,52).La ensenanza de Juan recoge la
idea Incul cada por JesGis en los sinopticos, cuando habla
continuamente de "vuestro Padre celestial" (cf. Mi 5-7).

Es oportuno recordar que esta exclamacion ponderando el amor
a Dioses profundamente antignoéstica El amor no cuenta en el
gnos ticismo.

Con la expresion "el mundo no nos conoce" se quiere poner de
relieve que los hijos de Dios no pertenecen al mundo, tal y como el
autor entiende el término "mundo". Por su parte, la afirmacion de
que tlel mundo ... no le conocié a él. (3,1b) es una evocacion de
Jo que se dice en el cuarto evangelio: «En el mundo estaba y el
mundo fue hecho por ¢l yel mundo no lo conocid; vino a los
suyos y los
suyos no lo recibieron» (1,10-11).Lo mismo leemos al final de la
lla
mada oracion sacerdotal: «El mundo no te ha conocido.
(17,25).

En 3,2 observamos que el tema de la filiacion divina del
cristiano suscita en el autor una mirada hacia su consumacion. Es
una apertu ra al futuro, una mirada a la Parusia; la gloria y el
encuentro. En 3.2a
el autor reitera que la filiacion divina es ya un don actual. El
nacido del Espfritu es hijo de Diosya, realmente. Pero esa filiacion
tendra su plena eclosion en el cielo (3,2b).

La expresion -coando se manifieste. puede hacer referencia a la
segunda venida del senor. En este caso, tendiilamos el mismo
sentido que en 2,28. Asimismopodria referirse a la frase que precede
inmedia tamente en este mismo verso: _aln no se ha manifestado lo
que sere mos (3,2a). En cualquier caso, Lafiliaciéondivina todavia
estda en cami no hacia su plenitud, ya sea cuando el senor vuelva,ya
sea cuando se
manifieste Joque seremos». Las dos formas de entender la
expresion
hacen referencia a una etapa futura y en ambas se habla de la vision
de Dioso de Cristo,
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De todos modos, las dos formas (o ectapas) de la filiacion, la
presente (3,2a)y la futura (3,2b),estdn en conexion una con otra
(precisamente por el empleo del mismo verbo): «ain no se ha
manifestado lo que seremos» (3,2a) y -cuando se manifieste. (3,2b).
La Escuela de Juan
espera ardientemente la visita del Senor. Baste recordar las palabras
del Apocalipsiscon las que termina el NT: -ven, Senor Jesus. (22,20).
Tras la enunciacién de) principio asentado en 2,19 - 3,2, el autor, al
igual que en el primer ciclo, prosigue sacando las consecuencias que
implica para la vida cristiana el don de la filiacion divina. Como hemos
indicado en la Introduccion. estas consecuencias son la limpieza de
pecado (3,3-tO); el amor al hermano (3,11-18);la confianza en
Dios (3,19-22),seguida de una slntesis de cristianismo (3,24-24);y

la recta fo anta Tac maoctrae dal arrar (4 1A Veamnce lac divercac

Vivir como hijos de Dios es incompatible con el pecado (3,3-
10)

.1 Todo el que tiene esta esperanza en él
se purtiica a st mismo, como é.1es
puro.
~Todo el que comete pecado
obra también la InlquJdad,
pues el pecado es la Inlquldad.
>y sabéis que ¢l se manifestd
para borrar los pecados,
pues en ¢l no hay pecado.
» Todo el que permanece en él no peca;
todo el que peca no le ha visto ni conocido.
r Hijos mfos, que nadie os engalle.
El que obra la Justicia es Justo,
como €l es justo .
= El que obra el pecado es del diablo,
porque el diablo peca desde el principio.
El HlJode Dios se manifesto
para deshacer las obras del diablo.
9 Todo el que ha nacido de Dios no peca,
porque su germen permanece en él;
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10 En esto se reconocen
los hijos de Dlos y los hljos del diablo:
todo el que no obra la Justicia no es de Dlos,
nJ tampoco el que no ama a su hermano.

Nos hallamos ante la primera consecuencia del principio "Dios
es Padrejusto que nos ama como a hijos,y todo el que obra la
justicia ha nacido de ¢éI" (primera seccidén del segundo ciclo). En
esta seccion el autor aplica el principio de la filiaciondivina a la
situacion del cristia no, mas concretamente a la incompatibilidaddel
cristiano y el pecado.

El principio que se proyecta sobre toda la seccion (y que ya

hemos
analizado) es la afirmacion .EI es justo [y)... todo el que obra la
jus ticia ha nacido de él. (2,29). Por ello, la seccion podria también
titu larse: "ser hijo de Dios implica obrar la justicia, es decir, no
pecar".

Por lo que respecta a su estn;jClUra, la seccion esta compuesta

de

la siguiente manera:

Una fonnuJacién en que se extrae Laconsecuencia de la
espe ranza del cristiano: la necesidad de purificacion, de
limpieza de pecado (3,3).

Una formulacion lapidaria (<<Todeol que comete pecado
obra también la iniquidad [injusticia]», 3,4a). Es la faceta
negauva de una antitesis que esta presente en toda la seccion.
Recorde mos que la postura positiva habia sido expresada
ya en 2,29 (etodo el que obra la justicia ha nacido de él») yen
el comenta rio de 3,1-2 sobre la grandeza de la filiacion
divina del cristia no. Yahemos indicado que la seccion de 2,29
- 3,2 se convierte en principio de este segundo ciclo.

Sigue un comentario (3,4b-6), que consta de una precision
(3,4b), una aplicacion a la obra de Cristo (3,5) y una antitesis
perfecta, con terminologia Ilpicamente joanica (3,6).

En forma de exhortaciéon y de aviso, que comienza con la
frase

.Hijos mios, que nadie os engane- (3,7a), es introducida una
nueva antitesis cuyo primer miembro (postura positiva) es

2 Th: LBl ania ahra la inicticia ac inctn @ Hota afirmaciAn
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(<<quepeca desde el principio», 3.8b) Yy de una referencia a la
obra de Cristo (3,8¢c).

De nuevo es introducida una formula lapidaria en la que se
expresa la incompatibilidad  entre "nacer de Dios" Yy "pecar"
(3,9a), seguida de una explicacion de la razén de dicha incom
patibilidad (3,9b).

La seccién termina con una frase de tipo deictico o mostrativo
(3,I0a), que introduce una norma de discernimiento (3,10D).
Esta frase forma inclusion, en forma de contraposicion, con
2,29b ¢ indica que toda la seccion 3,3-10 es una aplicacion del
principio establecido en 2,29. La ultima frase (3,10c) es ya un
puente hacia la siguiente seccion, donde se habla del amor al
hermano como consecuencia de haber nacido de Dios.

3,3. Necesidad de purificacion. La frase «Todo el que tiene esta
esperanza en ¢l» (3,3a) hace referencia a la seccion 2,29 - 3,2. Recor
demos que esa seccidon contenia, segun nuestro analisis, un primer
miembro (postura positiva) de una antitesis que el autor tenia en su
mente. Ese primer miembro era el siguiente: «todo el que obra la jus
ticia ha nacido de ¢él» (2,29b). El segundo miembro, segun veremos
mas adelante, es el siguiente: «el que obra el pecado es del diablo.
(3,8a), reiterado en forma de inclusiéon en 3,10: «todo el que no obra
la justicia no es de Dios =. Hemos visto asimismo que 3,1-2 es una
for ma de comentario en tono exclamativo ("Mirad"), donde se
pondera
la grandeza de la filiacion divina del cristiano (3,1) Y se anade, en
tono de gozosa alocucion ("Queridos"), una invitacion a dirigir la
mirada a la dimension futura de la filiacion divina: ver a Dios tal cual
es (3,2).

En consecuencia, la frase «Todo el que tiene esta esperanza en ¢él.
implica el contenido del don de Dios, la filiacion divina, y su culrni
nacion en el cielo (ser semejante a Dios)' verle tal cual es). Esta es la
esperanza de) cristiano. Sin embargo, desde el punto de vista grama
tical, es dificil determinar el referente de la mencionada frase. (En
quién tiene puesta el creyente la esperanza de llegar a la gloria? jEn
Dios?; jen Cristo? La. respuesta quiza abarque simultaneamente
ambos aspectos. Por el contexto y por los versos siguientes, se ve que
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Con el v 3a se inicia el tema de la purificacion. El don de Dios
(que es puroj y el destino de ser semejantes a ¢l exigen pureza y
seme janza moral. El conjunto de 3,3a es una formula lapidaria que
indica la necesidad de purificarse para el encuentro con Cristo, del
que se ha hablado en el verso precedente, y que parece apuntar a la
meta de la filiacion divina plena.

La expresion «se purifica» es unjzapax en Juan, es decir, que
ocu rre solamente aqui. Y parece indicar que quien tiene puesta la
espe ranza en Cristo se limpia (o se deja limpiar) por su sangre
(ef. 1.7;

2,1-2), o al menos se esfuerza por mantenerse sin mancha. Seria
una alusion al vocabulario de la limpieza para el servicio divino.
(Contendria tal vez una alusiéon a los sacrificios de Abel,que
purifi

caban? Quiza el autor emplea un vocabulario de sustrato hebreo o
targimico.

La expresion como ¢l es puro. contiene una referencia

cristolo-
gica. Es la motivacion de la necesidad de purificarse por parte del
creyente. La misma referencia a Cristo como modelo del cristiano
aparecera en 3,5¢ (een ¢l no hay pecados) y 3,7c (ecormno €l es justes).
Cristo se manifiesta, pues, como fuente de pureza y santidad.

3,4. El pecado, iniquidad. La frase «Todo el que comete
pecado obra también la iniquidad. es una variante del segundo
miembro de una gran antftesis que, segun hemos dicho, parece
subyacer a toda la seccion. El primer miembro es «el que obra la
justicia ha nacido de ¢€l. (2,29), que, de alguna manera, aparece
también en 3,3: «Todoel
que tiene esta esperanza en él se purifica, corno él es puroe. El
segun do miembro de la antitesis (<<Todeol que comete pecado
obra también la inlquidad») intenta describir la naturaleza y
gravedad del pecado.

La expresion "cometer pecado" u "obrar el pecado" parece

referir

se aqui, en general. a las posturas fustigadas a lo largo de la carta:
amor del mundo, negacioén de Cristo (de su filiacion divina y encar
nac1on) odio al hermano. En seguida veremos lo que, para esta

7
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to de la ley. Creemos que es necesario distinguir el pecado (en singu
lar, 3,4) ¥ los pecados (en plural, cf. 1,5- 2,2); I' cabrta pensar que
"el pecado" es un signo de la invasion y de) dominio de la iniquidad
(cf,

4 Esd 5,2; 6,19).

Creemos que este pasaje puede entenderse muy bien a la luz de
la tradicion sobre Cain. Dijo Dios a cain: «El pecado estd a tu puer
nar por el Maligno, su pecado sefia "iniquidad", es decir; profesion
de anomta. El término griego dnontos no se refiere tanto al que ha
quebrantado  un mandamiento cuanto al que no Jo admite. La tra
duccion targimica desarrolla ampliamente este aspecto de la impie
dad o iniquidad.

n-as indicar en antitesis la contraposicion entre limpieza y peca
do, el autor ofrece una pequena explicacion recuniendo a la obra
purificadora de Cristo.

3,5. Cristo libra del pecado. Este verso, aparte de tener una finali
dad aclaratoria, presenta un propoésito kerigmatico y exhortatorio.
Es una motivacion mas para animar al creyente a romper con el
pecado. La proposicion consta claramente de dos partes. La formula
xy sabéis» introduce. un dato de) kerigma: «se manifesté para borrar
los pecados =. Esta frase se corresponde con 3,gb: cEo! Hijo de Dios
se manifesto para deshacer las obras del diablo», es decir, para
quitar nuestros pecados. Parece evidente la relacion de 3.5a con Jn
1,29: «el Cordero de Dios que quita el pecado del mundo .

Parece claro que estamos ante una formulacion en forma de
comentario a la frase lapidaria de 3.,4a: «Todo el que comete pecado
obra también la iniquidad». EI plural "pecados" lo indica claramen
te. El comentario es muy oportuno. El que comete pecado contraria
la obra de Jesus, puesto que su obra ha consistido precisamente en
manifestarse para borrar los pecados.

la proposiciéon cpues en ¢l no hay pecado. es una nueva referen
cia a la exigencia que supone para el creyente el don de la comunion
con Jests (ef. 3,3c). La frase nos recuerda a Jn 8,46: «/Quién de voso
tros me puede argiiir de pecado?. Recordemos que la santidad de
Cristo (llrnpieza de pecado) recurre en 3,3 (ecomo ¢l es puro-) y en
3.7 (<<porqueél es justos).
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En resumen, tanto la obra de Cristo como su persona implican,
para el cristiano, una exigencia de romper con el pecado. Se va
pre parando el camino para el pensamiento de los versos

3.,6. Incompatibilidad del creyente y del pecado. En este verso
(una perfecta antitesis) se plantea directamente la cuestion. Esta
con traposicion proseguira en las antitesis y comentarios de .1,7-
10b.

Decir que «todo el que permanece en €l no peca. plantea una
pre gunta: ;como puede conjugarse esta afirmacion con 1,6- 2.2,
donde se indicaba la necesidad de reconocer el pecado y se
presentaba a Jesucristo como abogado de los pecadores?
Veamosdistintas formas de responder a esta cuestion:

. Una manera de conciliar ambos lugares seria entendiéndolos
como exhortacion a la fidelidad: "en tanto en cuanto se permanece
en ¢€l, no se peca". De la Potterie cree que, en esta manera de
entender
el texto, se subrayaria la parte del esfuerzo humano, y lo que
parece destacarse es el don .

. Otra forma de conjugar ambos lugares serta entender nuestro
pasaje referido a la fuerza del don y a la exigencia de vencer al
peca do. Esto es lo que se proclamaria en esta seccion del segundo
ciclo (3,6.10a), mientras que en el primero, concretamente en 1,6-
2.2, se
tenfa presente la debilidad del cristiano. Sin duda es evidente la
ten sion con 2,2, pero la solucion esta en la fuerza con que el autor
quiere desmentir la pretension gnostica de ser hijos de Dios
haciendo com patible este don con la transgresion de la Ley.
Thlpretension -dice el autor- es inconcebible, puesto que nacer de
Dioslleva consigo, como consecuencia necesaria, la practica de la
justicia.

Verdades que alguien podria contraargurnentar; "luego el cristia
no es impecable una vez que ha nacido de Dios". Pero esta réplica
no tiene sentido para e) autor, puesto que su afirmacion estd
centrada en otro punto. Quiere subrayar la contradiccion en que
incurre quien se precia de haber nacido de Diosy admite, a pesar de
ello ane esa con dicion es comnatihle con la vida en tiniebhlag

155



CARTAS DE JUAN

Los dos primeros ciclos de la Carta quieren decir lo siguiente:
el cristiano no es impecable, como dicen los gnosticos respecto de
si mismos, dando como razén que han nacido de Dios; el
cristiano debe reconocer que es pecador (1,6-10, primer ciclo).
Pero el don grandioso de ser hijos de Dios lleva consigo la fuerza
y la continua exigencia de romper para siempre con el pecado
(3,6-10a, segundo ciclo). En cualquier caso, no es una
tautologladecir que el que per manece en ¢l no peca. La frase
indica que la comunion con Dios es una exigencia de no pecar (a
la vez que un don, como hemos dicho mas arriba).

El segundo miembro de la antitesis (.Todo el que peca no le ha
visto ni conocido», 3,6b) significa que el pecado arrastra consigo
una inconsecuencia total después de haber conocido al Dios-Luz
y al Dios-Amor;De aqui se deduce que permanecer en ¢l equivale a
verle y conocerle.

Como veremos a continuacion, la incompatibilidad entre justi
cia y pecado se desarrolla en una nueva formulacion antitética,
introducida por una llamada de atencion. Es notable el modo en
que el autor vuelve sobre los mismos temas, desarrollandolos en
forma de espiral.

3,7. Reiteracion de la anlftesls pecado-justicia. Laalocucion «Hijos
mios- supone, en primer lugar; que entre el autor y los destinatarios
existian lazos no so6lo de fraternidad, sino también de paternidad
apos
tolica por parte del primero. En segundo lugar. pone de manifiesto que
el responsable de la carta, aunque a veces hable en plural (1,1-4), es un
miernbro eminente de la Comunidad. La tradicién se ha basado en
éste y otros elementos para atribuir el escrito a Juan el apoéstol, el
mismo al
que se atribuye al cuarto evangeliocon la denominacion de
"Discfpulo
Amado"(véase la
Introduccion).

La seccion comienza con una exhortacion a no dejarse enganar,
El verbo griego utilizado (pk7lla~es el tipico del engano del Anticris
to y del Maligno (o también de los pseudoprofetas).

A primera vista, la afirmacion de 3,7b pudiera parecer una tau
tologia. nero el autor es suficientemente intelicente como nara no
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cia, En tal caso habria que traducir: "Oue nadie os engane: justo no
puede ser sino quien practica la justicia".

La expresion porque ¢l es justos (3,7b) nos hace volver al princi
pio propuesto en 2,29a: Sisabéis que él es justo, reconoced que todo
el que obra lajusticia ha nacido de él». Asfconecta el autor con el
tema de la verdadera filiacion (nacer de Dios). ;Se alude a Jests en
3,7b? Parece que sf. El autor tiene presente su ejemplo, su caminar.
su vida (cf. 2,6). Observemos que la referencia a Cristo como santo,
es decir, puro (3,3b), sin pecado (3,5b) yjusto (3,7b), seencuentra en
el contexto de Cristo Redentor (3,5.8). Eles puro, sin pecado y justo,
y por ello Redentor de nuestros pecados (cf, 1,7;2,155).

La insistencia en la santidad (justicia) de Cristo es un pensamien
to fundamental en el autor. Esta observacién es todavia mas impor
tante si tenemos presente lo que hemos dicho sobre la figura de Abel,
que domina todo el pasaje como evocacion de Jests.

Por otra parte, la referencia a Dios como Padre justo (2,29 - 3.2)
se ve ahora cumplida en la formulacion de la justicia de Cristo. De
ahi se deduce que Cristo es la reveiacion del Padre. Con ello tenemos
un derds de traspaso, mediante el que se aplica a Cristo el mismo
atributo que al Padre.

3,8. Flliacion diaboLlIca del que obra el pecado. Llegamos a una
afirmacion (3,8a) que, en cierta manera, se esperaba desde el princi
pio. Es la antitesis perfecta al "ser nacido de Dios" que se predica del
que obra la justicia (2,29). Probablemente estamos ante la expresion
mas dura sobre el pecado que se encuentra en toda la Revelacion. El
pecado es filiacion diabolica.

Mas adelante veremos, al tratar de Cain, que el autor tiene quizd
presente la tradicion judia que hace de CalN un hijo del diablo, aun
que aqui su afirmacion es general Y lapidaria. Por otra parte, para
Juan, el diablo no es una abstracciéon, sino una realidad personal Yy
concreta, Y con una actuacion historica constante.

Para Juan, el diablo es el padre de la mentim Y homicida desde el
principio (3,8b; cf, Jn 8,44). La circunstancia «iesde el princtpio- no
constituye una afinnacion sobre el origen eterno del principio del
mal. Se refiere al comienzo de la historia de la salvacion, segun se
narra en la Biblia (cf. Gn 2-3). Juan no trae indicacion alguna sobre
la forma en que el diablo se hizo pecador; podemos pensar que se
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contenta con remitir a las ideas corrientes en la tradicion judia de su
tiempo, fundada en la interpretacion de distintos pasajes de la Biblia.
n-adiciones de considerable antigiiedad presentan al tentador enga
nando a la humanidad Y en lucha contra ella (cf. Gn 3).

La afirmacion de la filiacién diabodlica del pecador es el segundo
miembro (postura negativa) de la antitesis entre justicia y pecado. A
continuacién  (1,8¢) anadira el autor una razon definitiva para afir
mar la obligacion que tiene el creyente de romper con el pecado. El
pensamiento es el mismo que en Jn 8,.31-36: el Hijo proporciona la
libertad, es decir; ha venido a redimimos de la esclavitud del diablo,
liberandonos asi del pecado.

El texto de 1,8c, ademas de aclaracion, es proclamacion. La frase
es sintesis del tratado de Redencion. En cierto modo discurre parale
laa 2,1-2, pero con un énfasis peculiar, debido al contexto en que se
halla. Aqui, en este segundo ciclo, el autor quiere subrayar lo absur
do del pecado (filiacion diabdlica), siendo ast que la obra de Cristo
consiste en deshacer las obras de) diablo, librarnos de la esclavitud,
concedernos el don de la filiacion divina vy, con ello, el de la libera
cion del pecado y la libertad en la Verdad.

3,9. El germen de Ojos permanece en el creyente. Como si
quisie ra precisar todavia mas y subrayar el tema de la
incompatibilidad entre "nacer de Dios" Yy "pecar", el autor formula de
nuevo su pensa miento con una frase lapidaria (.Todo el que ha nacido
de él no pecas) y una aclaraciéon (eporque su germen permanece en €l
...=). Es segura mente el verso en el que més radicalmente se afirma la
impecabilidad
del creyente. El hecho de que se dé una explicacion lo convierte ade
mas en clave para comprender la naturaleza de dicha impecabilidad.
El verso esta estructurado en quiasrno:

A. todo el que ha nacido de Dios

B. no peca

C.porque su germen permanece en €l

B'. Y no puede pecar

A. porque ha nacido de Dios.

Esta disposicion quiastica (cf. Diaz Rodelas) es importante para
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Para la ex-presion "nacido de Dios" (3,9a) remitimos al comenta
rio a 2,29. El conjunto del hemistiquio enuncia lo mismo que .l.6a Se
trata, en consecuencia, de una reiteracion, pero con la finalidad de
precisar mas el pensamiento.

Respecto a 3,9b, es importante que nos detengamos para profun
dizar en la razéon que aduce el autor para expresar la incompatibili
dad entre '"nacer de Dios" Yy "pecar": «su germen permanece en
él=.

(Coémo entender esta razon?

Como veremos en seguida, el término "germen" (o similares) tie
ne una tradicién en el cristianismo para designar el nacimiento divi
no del cristiano (la filiacion divina). Es posible también que dicho
término fuese empleado en el gnosticismo y que Juan lo utilizase
para indicar su auténtico sentido cristiano. Probablemente los gnos
ticos creian que, por mucho que obrasen segun la carne, no pecaban,
pues tenfan el germen del Espiritu.

En este supuesto, el autor de la Carta habria aceptado el reto v,
como hace en multiples ocasiones, presentaria batalla con el mismo
térmmo. Recordemos el empleo de "uncion" en 2,20-27 para advertir
que la uncién del creyente es verdadera (proveniente del Espiritu de
Verdad) y no mentirosa (proveniente del espiritu de mentira). El
hecho de tener el germen indica Laincompatibilidad del cristiano con
el pecado, es decir la impecabilidad de) creyente. (Pero como enten
der este germen? Esta es la cuestion para Juan.

Para el autor de la Carta, el auténtico germen es la gracia de Jesu
cristo, el nuevo nacimiento, la Palabra de Dios, la uncion de la Ver
dad. Ahora bien, este germen es de santidad, es decir, de limpieza del
pecado. De ahi brota precisamente la impecabilidad del cristiano, no
porque sean compatibles conducta moral viciosa Y germen de Dios
(como pudieran afirmar los gnosticos), sino porque el que acepta de
verdad el germen de Dios recibe el don Y la exigencia de romper con
el pecado. (Véase lo dicho a propoésito de 3.6.)

Sea cual sea el sentido que pudiera tener el término "germen" en
el gnosticisrno, su auténtico significado se encuentra en el uso cris
tiano del mismo. En el NT hay una larga tradicion que identifica el
germen-sernilla con la Palabra de Dios (parabola del sembrador: MI
13,18:23; Mc 4,13-20; Le 8,11-1 S; idéntica concepcion hallamos en |
P 1,23). En consecuencia, es mejor decir que el término "germen" es

~coamiin al onncticiema 7 al erictianieman a1 hien la idea Ane e avnreca
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en 1Jn es cristiana. Entre los gnosticos significaba algo fisico:la
par ticipacién en la naturaleza divina como Luz (en virtud de lo
cual los "pneurnaucos" serian impecables). Pero Juan lo entiende
de otro modo; piensa en la Palabra de Diosasimilada por la fe.
Asilo pone de manifiesto todo el contexto.

Dada la tradicién cristiana sobre el término "germen", no se trata

en la Carta de una impecabilidad fisica, sino de una incompatibili
dad entre el pecado y el don- exigencia de ser hijos de Dios. La
razén iltirma de esta incompatibilidad es la Palabra de Dios, que
hace per manente nuestra comunién con El Se habla de una vida
en la luz y en el amor, limpia de pecado y orientada hacia la
justicia. Esa es la Palabra asimilada interionnente por la fuerza
del Espiritu. Asi se comprende plenamente la coordinacion de
nuestros lugares con la primera serie de antllesis (1,6-10),donde se
afirma que la Verdady 1. Palabra no estan en quienes dicen no
tener pecado, al tiempo que viven en las tinieblas del odio y de la
esclavitud carnal

Con 3,9¢c culmina este pensamiento. La razén que se da de la
impecabilidad del cristiano es la misma que en 2,29 y que se habia
reiterado en 3,9a. "Yahemos indicado que "nacer de Dios"es un don
tan grandioso que en sr mismo lleva la fuerza y la eficacia
necesarias para vencer el pecado. Por ello, nuestro Jugar no esta en
contradic cion con 1,6 - 2,2. Nacer de Dios es un don que otorga
el Logos a quienes le reciben, es decir; a los que creen en su
Nombre (cf. Jn
1,12). Ahora bien, Jos creyentes, a quienes se les han perdonado
los

pecados en nombre de Cristo, han vencido al Malignoy son fuertes,
pues la Palabra de Dios permanece en ellos (2,12-17).Deesta mane
ra, el autor lucha con las mismas armas que sus adversarios,
emplean do el término "germen", pero integrandolo en un contexto
de origen evangélico. (Véase una ampliacion de este pensamiento
en nuestro articulo "Origen de las formulas rltmicas y antitéticas".)

3,10. Formulacion conclusiva. En 3,104 encontramos una
formu la introductoria de criterio o simesis ("en esto se
reconocen"). Esto hace que puede ser el final del desarrollo anterior
y. a la vez, intro duccidn de la sentencia lapidaria que sigue, y que
es la oracion pon. cipal o norma de discernimiento.

La formulacion final del desarrollo en tono apodlctioo
(<<Todeol que ... »; 3,10b) es una aplicacion del principio
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que doruina toda la seccidon. En 3,9 se afirmaba que «todo el que
ha nacido de Dios no peca»; ahora se nos dice que el comete
pecado (es decir, el que no obra la justicia) no es de Dios. Se
percibe claramente que ser de Dios equivale a haber nacido de
Dios. Con esto se cierra la unidad literaria anterior y se da paso al
desarrollo del amor al her mano, que se precisa a continuacion. En
efecto, 1,10c se caracteriza por ser una anticipacion)' casi un titulo
de la seccion siguiente(3.11-

18). Indicarla la consecuencia ineludible que brota de la filiacion

Aixrinas al armar fratarna

El amor practico al hermano romo crtsto ha amado (3,11-18)

1 Pues éste es el mensaje
que oisteis desde el princlpio:
que nos amemos unos a otros.
12 No como Cain,
que, al ser del Ataligno, maté a su hermano.
y (por qué lo mato?
Porque sus obras eran malas,
mientras que las de su hermano eran Justas.
13 No os extranéis, hermanos,
si el mundo os aborrece,
1~Nosotros sabemos que hemos pasado
de la muerte a la vida,
porque amamos a los hermanos.
Quien no ama permanece en la muerte.
» Todo el que odJa a su hermano es un asesino;
y sabéis que ninglin asesino
posee vida eterna en sf mismo.
16 En esto hemos conocido lo que es amor.
en que ¢l dio su vida por nosotros.
También nosotros debemos dar la vida
por los hermanos.
17 S alguno que posee bJenes del mundo
ve a su hermano padecer necesidad
y le cierra su corazon,
(,coémo puede permanecer en ¢l el amor de Dios?
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18 Hijos mios,
no amemos de palabra ni con la
boca, sino con obras Yy segun la

Estamos en la segunda oonsecuenciadel principio "Viviroomo
hijos de Dios' (segunda seccion del segundo ciclo). Por lo que respecta
asu
estructura, la seccion esta delimitada por dos proposicionesoon el
man
damiento del amor (3,11 Y3, 18), Yconsta de las siguientes unidades:

Proposicion de enunciacion del tema: mandamiento del amor
(3,11).

Recurso al mal ejemplo de Cain, que fue un mal hermano (3,12).
Aplicacion a la situacion de la comunidad perseguida por el
mundo (3,13). Esta situacion es descrita seguidamente
median te una anUtesis:el que ama ha pasado de la muerte a
la vida; el que no ama permanece en la muerte (3,14). El
segundo miem bro de esta antHesis, que describe la postura
negativa, es com pletado con un comentario: el que odia es un
asesino, Y el ase sino no tiene la vida eterna permanente en él

(3,15).

Invitacion a mirar a Cristo como modelo de amor al
hermano

(3, 16a),seguida de una indicacion de la consecuencia, es
decir,

el deber de amar a los hermanos (3, 16b) Yde compartir los bie
nes socorriendo al necesitado (3, 17).Y termina con una
exhor tacion (<<Hijosrnros-) a amar oon obras Y verdad (3,18).

Como se ve, estamos ante una seccion llena de vigor. en la que
se mezclan exhortaciones y proposiciones de esencia del mensaje

3.11. El mandamiento del amor. La seccién comienza con una
formula de sintesis-sumario del mandamiento nuevo, considerado la
esencia del mensaje cristiano. El verso consta de una oracion mos
trauva y otra donde se formula la sintesis.

La partfcula "pues" quiere evidenciar la conexion del
mandamien
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estd dominado por la idea de la filiacién divina. La caridad es
necesa
ria por nuestra condicion de hijos y hermanos.

La frase -este es el mensaje [angella) que oisteis desde el princi
pio» es idéntica, en estructura, a la de 1.5 (auge/ffa mas una
proposi cion). De ahi que algunos autores, como Brown, opinan que
en 3,11 comienza una segunda parte de la carta. Yahemos indicado
mas arri ba que tal opinidon no nos parece correcta. En efecto, hay
una diferen cia fundamental entre ambas proposiciones. En
1.5allge/(a introduce una proposicion (<<Dioess Luz..) ron un
"que" (Itoli) cuyo contenido es un principio o verdad de fe. En
cambio, en 3,11, augelfa introduce una proposicion (<<quenos
amemos unos a otros ..) ron un "que" (hina) cuyo contenido es un
mandato. Otros ejemplos similares con la conjuncion Aina pueden
verse en 3,23;4,.21; 2 Jn 5. De todos modos, el autor, al emplear el
término angelfa.ha querido indicar que el men saje cristiano
incluye,como parte esencial de su contenido, el manda miento
nuevo, concebido como esencia del cristianismo.

La expresion "amarse unos a otros" (agapt?ll allélous} recuerda el
contenido del mandamiento nuevo (eJlloll.kai,,~)deJn 13,34 ,donde
la frase agapdJlallélous aparece dos veces en el versiculo. En Jn |
3,35 encontramos una formula parecida: "tener amor unos para con
otros (agaplJlejeilleuoliéksis), La citada frase reaparece en Jn
15.12a0om panada de "mi mandamiento" y en 15,17con el verbo
"mandar" (ente llomai).

Se trata, pues, de una forma bien delimitada. Su constancia es
admirable en nuestra Carta: amarse mutuamente (agapt1Jl allélous} es
siempre el objeto del mandato (", /olt) o del mensaje (allgelfa). Asl
ocurre en nuestro tex-to.El términoenloll, juntamente oon la fe,
recu rre dos veces en 3.23. En forma verbal aparece en imperativo
(exhor tativo) en 4,7; en forma de conclusion o consecuencia
(.debemos

amarnos unos a otros-) en 4, 1t; Yen oracion condicional y funciéon
de protasls (esj nos amarnos unos a otros-) en 4,12. Lo mismo tene
mos en la Segunda carta (v,5): no te escribo un mandamiento nue
vo (eutoffu kainén), sino el que tenemos desde el Yrincipio (ap'anj~):
que nos amemos unos a otros». En este texto, el adjetivo "nuevo",
segun se deduce de Jos lugares paralelos, va con "mandamiento”, no
con el pronombre "a ti' (so().

En la Primera Carta, la expresion "amarse unos a otros" se

alterna

PR [ S —— o0 A TN 1T AATN T A DR B
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la (de 4,21) parece recordar el primero y principal mandamiento.
De ahi que las distintas frases {eel que ama a su hermano ... el que
odia a su hermano ...») constituyen probablemente la formula
arcaica en que se vertio el primero Yy principal mandamiento
aplicado a los cris tianos, y posiblemente también la formula en que
mejor pudo expre sarse en arameo el amor mutuo. En la forma
peculiar de esta lengua. para ex-presarel giro gramatical de
reciprocidad, el mandamiento del amor mutuo muy bien pudo
adoptar una féormula como ésta; "Que cada uno ame a su
hermano". Otros textos, como veremos mas ade lante, confirman
esta opinion.

Con esta constatacion lingiiistica tenemos la posibilidad de enla
zar el mandamiento del amor mutuo con el resto de la tradicion neo
testamentaria, sobre todo sinoptica, en relacion con el empleo de
"hermano' (ade/plzos, Mt 18). De esa manera, el contenido del
mano
damiento nuevo en su forma de amor mutuo sefia la cristalizacion
en griego de la forma quiza original del amor al hermano. As¢
encon tramos un camino para remontarnos hasta Jesls, incluso
desde el punto de vista hngiiistico, haciendo una comparaciéon con
Aic9.35-

en. 1N "8 A8 VVanlhen 4ada ana N1+ 1002, Al hawh Aneae sracatena amas

3,12. El mal cornportamiento de Cain, El mandamiento del amor
mutuo es ilustrado, por contraste, con el ejemplo de cain y
Abel.Este verso se reduce fundamentalmente a decir que Cain fue
mal herma no. Aeste pensamiento subyace la idea que ilustraria
toda la seccion: Cain era injusto, y por eso matd a su hermano. De
algiin modo ven dria a decirse, por el contrario, que la justicia
consiste en amar al hermano. Es probable que el autor tuviera
presente también la venta de José por sus hermanos (cf. Gn 37-48).
Conviene advertir la presen cia, en esta seccion, de Jos términos
"obras justas" y "obras malas", "obrar la maldad" y "obrar la
justicia", Podemos entonces preguntar nos: ;estan aludidas las
obras malas de los gnosticos en las obras majas de carn> El autor
ha querido decir sin duda que el discerni miento esta en las obras.

Es oportuno advertir que la Primera carta, al igual que el

evange
lio de Juan, esta impregnado de AT,probablemente a través de la

ler
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3,13. El mundo odia a los cristianos. La perfcopa sigue bajo el

influjo del deras de Cain y Abel.Para el autor, el mundo, con su
abo- rrecimiento a los cristianos, se comporta como cain. Yel
creyente no debe extrafiarse. pues como advirtié Jesus en la
llamada oracién sacerdotal: «Yoles he dado tu palabra. pero el
mundo Jos ha odiado, porque no son del mundo, como yo no soy del
mundo. (Jo 17,14).El
libro del Apocalipsis narra la persecucion de los creyentes por
palie de las Bestias (cap. 13).

A continuacion, y en contraposicion al odio del mundo, el autor
habla del amor de los creyentes como senal de haber pasado de la
muerte a la vida, y de la situacion de muerte del que odia.

3,14. El cristiano ama sJempre. Para nuestro autor, el mundo
odia, pero el cristiano no puede odiar nunca. Tenemos de nuevo la
antitesis fundamental en 3, I }5. por una parte vida-amor; por otra,
Hluene odio. Segun 3,14a,loscristianos han pasado de la muerte a la
vida,y la prueba es el amor fraterno. En Jn 5.24 leemos: .EI que cree
tiene vida eterna y no incurre en juicio, sino que ha pasado de la
muerte a la vidae=. También aqui la razéon es el amor entre los
hermanos. Asi,pues, la fey el amor son las formas de pasar de la
muerte a la vida veremos en seguida (3,15)que, igual que en el
evangelio,se trata de la vida etenaa.

En contraposicion a los que aman, el segundo miembro de la
anti tesis afirma: «Quien no ama permanece en la muerte .
También aqui se trata de la muerte eterna, de la muerte a la gracia,
de la muerte del alma.

3,15. El que odia no tiene la vida eterna. Este verso esclarece de
qué muerte se trata. Odiar es dar muerte al hermano en el corazon.
En la primera parte (3,15a) esta condensada la ensenanza de Jesus
en Mt 5. relativa al alcance del quinto mandamiento. La formula es
otra manero de expresar la Erase de 3, 14b:«Quien no ama
permanece en la muerte».

Con la frase de la segunda parte (3,15b) el autor da una razén de
esta situacion de muerte; y remite al conocimiento de los lectores
{ey sabélss). Apelara) conocimiento de los creyentes indica que se
trata de algo que se viene explicando en la comunidad. Sin duda, el
autor tiene presente a Cain. El asesino se ve privado de la vida
eterna. Es la tercera vez que el autor utiliza este término (aparte
de 1.2v2.25).
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volverd a usarlo en 5,11.13.20.Asi, la expresion "vida eterna" se
con
vierte en algo central en la Carta (véase Introduccion).

En el desarrollo que viene a continuacion (3,16-18) llegamos a
la fonnulacion de las exigencias del amor. De alguna manera
damos con lo peculiar del mandamiento del amor cristiano, que
tiene su ultima referencia en Cristo)' en Dios,0 mejor en ambos a la
vez. Esta referencia no falta en ninguno de los lugares en que el

4 1 4 1 ™ 4 N 4

3,16. Don (amo) y exigencla de amor. Con la formula rnostrauva

del comienzo introduce el autor la proclamacion de la grandeza del
amor de Cristo. la expresion «en esto hemos conocido. es de una
fuerza admirable. Es en Cristo donde se puede aprender la verdad
de

lo que es el amor. Cristo es la suprema revelacion del Dios-
Amor.De

esa manera, la formula de 3, 16a anticipa ya la definicion de
Dios

como Amor (4,S.16).

La frase de 3,16bes de proclamacion VY exigencia (don Y tarea). Es
una de esas formulas de las que Thiising dice que han condensado
el cristianismo: .EI dio su vida» (dogma Yy acontecimiento
redentor);

«nosotros debemos dar la vida. (moral y comportamiento cristia
nos). Decir que Cristo dio su vida es una sintesis de su muerte
reden tora, y tiene sentido sacriftcial, como en 2,2 y 4,10.

La referencia al amor de Cristo como ejemplo de amor es conti
nua en los escritos de Juan. Asi, en Jn 13.34leemos: «como yo 0s
hg:damado»; y en 15,14ss:«nadie tiene mayor amor que el que da la
vida
por sus amigos». También nuestra Carta utiliza la referencia a
Cristo para fundamentar el mandamiento del amor. A4si, en la
seccion de
2,3-11 se propone .vivir como vivio €l. (2,6) Ycaminar conforme
a
«lo que es verdadero en ¢l y en vosotros» (2,8). Por ello, dentro
de

esta seccion de 3,10-24 la referencia a Cristo (3,16) es de capital
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Es oportuno observar que la formula que utiliza el autor (<<él dio
su vida por nosotros-) es de corte mas semitico que la expresion
corriente en Pablo «Cristo murid por nosotros- (cf. Rm 5,J-1I).
}{omaniuk piensa que la frase de 1Jn refleja mejor la expresion de

s

53, 10, Y que en consecuencia es mas primitiva que la de Pablo.
Este habria adaptado la formulacion para que fuera mas

PROSOUIPRp-) 1y PO RSN, &y IR SR SR

3,17. La comunion de bienes. En este verso el autor hace una
apli cacion delamor fraterno a Laforma practica de
realizarlo:compartir; El amor lJegaa su plenitud cuando se encamina
a esta comunion. Yaen el versoanterior se nos hablaba de las
exigenciassin limitesde este amor:

«dar la vida por los hermanos». El autor parece hacer al lector una
especie de chantaje a lo divino. Como si dijera: "Si el cristiano
debe estar dispuestoa entregar su vida por los hermanos a ejemplode
Cristo,

j[concuanta mayor razéon deberd compartir al menos
Josbienes?"".

El autor plantea claramente el caso. Se trata, en primer lugar; de
alguien que tiene bienes de fortuna y ve a su hermano padecer nece
sidad. Tenemos ya el énfasis en el término "hermano", que es
central en toda la seccion. Seguidamente se describe la postura de
rechazo o
de indiferencia (<<y le cierra su corazon-). La frase es sumamente
expresiva. "Cerrar el corazon" es, de alguna manera, "endurecer el
corazdn", no escuchar la voz del hermano
necesitado.

la frase interrogativadel verso es una llamada a ser consecuentes,a
reflexionary caer en la cuenta de que es imposibleamar a Diosy
cerrar el corazon al hermano necesitado. Es interesante destacar que
el autor estd hablando del amor de Dios. En realidad esperarfamos
"amor al projimo". Pero una vez mas, y de forma genial, el autor nos
sorprende con la referencia al amor divino (cf. 2,5;y en sentido
inverso en 1.7. donde esperarfamos "comunién con Dios" v

3,18. No de palabra, sino de obra. Esta exhortacién trata de
poner de relieveque eLamor cristiano tiene una necesaria
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practica: amar de obra y de verdad. El comentario de Kohler lo ha
reflejado maravillosamente con el titulo "El corazon y las manos",
Tras la exposicion del amor al hennano como consecuencia y
exi
gencia de la comunion con Dios Padre, que es justo ¥ nos ama como
a hijos,y quiere que nos amemos como hermanos, y antes de pasar a
la sintesis de cristianisrno de 3,23-24, el autor vuelvea hacer una

El amor de Dlos fundamenla la confianza del cristlano (3,19.22)

19 En esto sabremos que somos de la verdad
y tendremos la conclencia tranquila ante él,
zoaunque nuestra conciencia nos condene,
pues Dios, que lo sabe lodo,
estd por encima de nuestra conclencia,
21 Oueridos, si la conclencla no nos condena,
tenernos confianza tolal en Dios,
11 y cuan 10 le pidamos lo obtendremos de
¢l, porque guardamos sus mandamientos
Y hacemos lo que le agrada.

La estructura de esta unidad literaria es sencilla:

Una proposicion que es norma de discernimiento y, a la vez,
invitacion a la confianza en el supuesto de un corazon (con
ciencia) intranquilo (3,19).

Una motivacion: Dios estd por encima de nuestra
conciencia

(3,20).

Unaconstatacion de la plena confianza en Dios,en el supuesto
de que el corazén (la conciencia) no nos reproche nada (3,21).
Una consecuencia de la confianza: la certeza de ser escucha,
dos en la oracion, con la condicion de guardar los
mandamien

tos (3,22).

En conjunto el tema es el amor confiado en Dios para quien
tiene la conciencia 1ntranqu11a (oracmn de pecadores) e 1nv1tac10r1

o

-~ 1. L0l L [ A . DI R [
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3,19-20 Invitacion a la confianza. La frase del v. 19consta de
dos oraciones coordinadas. El verso puede ser considerado una
forma de conclusion referida a todo lo anterior, a la vez que un
pequeno suma rio: en la entrega al hermano se pone de manifiesto
el criterio para conocer si somos de Dios, es decir; si somos de la
Verdad. Al propio tiempo, sirve de lazo de unién con la perfcopa
siguiente, como pare ce insinuarlo la referencia al futuro en los
verbos principales.

En 3,20 el autor se dirige en primer lugar a los creyentes que se
encuentran en una situacion de derrota a causa de sus pecados o
debilidades (intranquilidad de la conciencia). La razén que ofrece el
autor para estimular la confianza es una gran proclamacion del Dios
misericordioso. En efecto, la frase .oios esta por encima de nuestra
conciencia. es una de las expresiones para exaltar la grandeza de
Dios, del tipo de las proclamaciones proféticas y de las de Jests; es,
de alguna manera, la revelacion del amor absoluto vy
misericordioso de Dios,y anticipa la gran revelacion de 4.,8.16:
.0l0s es amor»: es el motivo supremo de confianza.

las parabolas de Jesus en los sinopticos, especialmente las de
la misericordia (Le 15), quieren llevar al corazon del hombre la
certeza
de que Dios perdona siempre Y de que su misericordia es infinita.
Conviene resaltar que el autor, en toda esta seccion, emplea el
térmi no "conciencta" (lit. "corazén") para indicar lo mas profundo
del ser humano.

3,21-22. Oracléon confiada. Después de la invitacion a la
confian za, incluso en el supuesto de que haya algo que nuestra
conciencia nos reproche, el autor da un paso mas, dirigiéndose a
quienes tienen tranquilo su corazon/conciencia

El v. 2 1 ofrece el fundamento para pedir con confianza. El
autor aborda aqui el supuesto de alguien que vive de la fe y del
amor. En este caso se vive la plena confianza en Dios. El término
griego por "confianza" (parresfa) implica la actitud de los hijos
para con los
padres, como lo confirma eJ verso
siguiente.

El v. 22, una verdadera invitacion a la oracion de hijos,
recuerda algunas frases de Jesus: «yo haré todo lo que pidais en mi
nombre.

(Tn 14 12\ 4 :Hav alannn antra vnontrac ranaz da dar 11ma niadra
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oracion: -porque guardamos sus mandamientos y hacemos lo que
le agrada. (cf. Jn 14,15.21.23; 16,23-24:.Si me amais, guardaréis
mis mandamientos. ).

Gran sintesis de las esencia del cristianlsmo (3,23-24)

2 Y éste es su mandamiento:
que creamos en el nombre de su Hijo Jesucrlsto
y que nos amemos unos a otros,
segun el mandamiento que nos dJo.

24 Quien guarda sus mandamientos
permanece en Dios y Dios en él.
En esto conocemos que permanece en nosotros:
por el Espllilu que nos ha dado.

~Como puede apreciarse, estamos ante una formula de sintesis de
cristianismo (v. 23), seguida de una nonna de discernimiento, que
remile al don del Esplrilu (v.24).

3.23. Fe y amor. El autor emplea el término entolé.
("mandamien to", "orden", "encargo"). Se trata del gran resumen
del cristianismo. la sintesis tiene dos partes: fe en Jesucristo
(3,23a) y amor fraterno (3,23b). Esle es el gran criterio de la
comunion. La fe esta preordena da al amor; el amor se fundamenta
en la fe (Bultmann).

La fe es aquf dogmditica, en el sentido de reconocer que Jesus es
el Cristo, el Hijo de Dios.Creer que Jests es el Hijode Diosimplica
reco nocerlo como Verbo de Vida (1,1), confiar en su nombre,
seguirle, vivir como ¢l vivio (2,6), confesarle como Meslas, Hijo de
Dios,y pero manecer en ¢l (cf. 2,22.24). Mas adelante dedicara el
autor un desa rrollo a este elemento de la fe en Cristo como Hijo de
Dios(5,1.J 2); lo mismo encontraremos en la conclusion (5,13)y en
el epOogo(5,20).

A tenor del v. 23c, el amor mutuo tiene que ser practico, un
amor que toma la iniciativa (como el de Cristo), que se oferta con el
cora zon y las manos (ef. 3,16.18). Yahemos hablado de este
mandamien to al comentar 2,7-11(plimerciclo) y al tratarla
formulacion de 3,11 (cornienzo de esta seccion), que, de algln
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3,24. El don del Esptritu. Tras la sintesis de fe y amor como esen
cia del cristianismo, el autor pasa a subrayar que la comunién con
Dios implica la obediencia a los mandamientos (una constante
tam bién en el cuarto evangelio: 14,15.21.23).

Para completar la idea de la comunién, el autor se remonta a su
fuen- te. La afirmacion del v. 24a tiene una finalidad multiple. De una
parte, traia de poner de relieve el principio intimo y lazo divino de la
comu nion cristiana: el don del Espiritu. Asi,la estructura trinitaria de
nuestra
fe alcanza su expresion mas plena Ademas, este don del Esptritu apare
ce como la gran realidad otorgada por Dios y. a la vez. como exigencia
y principio interno de la ley del amor. Por otra parte, con esta mencion
de) Espiritu se abre paso el autor a la seccion siguiente (Gltima del

camndn ~incla) ararcra Ada la nacacidad da dicecam irlac acniritiie (A4 1_A\

La recta confesion de la fe bajo el Espiritu de la verdad (4,1-6)

1 antesidbignnexemifidik déloaalkppinituespiviude Dios,
pues muchos falsos profetas han venido al mundo.

2> En esto reconoceréis al Espiritu de Dios:
todo esphitu que confiesa a Jesucristo,
venido en carne mortal, es de 0105;

) Y todo espiritu que oo cooflesa a
Jesucristo no es de Dios; ese tal es el
Anticristo,
de quien habéis oido que Iba a
venir. Pues bien, ya esta en el
mundo.

~ Vosotros, hijos mfos, sois de Dios
y los habéis vencido;
pues el que esta en vosotros
es mas que el que esta en el mundo.

, Ellos son del mundo;
por eso hablan segun el mundo
y el mundo los escucha,

» Nosotros somos de Dios.

El que conoce a Dios nos escucha;
el que no es de Dios 00 nos escucha.

t71



CARTAS DE JUAN

Nos encontramos en la cuarta seccion del segundo ciclo, que
cons
ta de dos partes bien delimitadas: a) Exhortacion (agapetof =

"Oueri
dos") y esclarecimiento relativo al discernimiento de espiritus (4,1-

>

b) aplicacion a la situacion de la Comunidad (paidla = "Hijos mios").

4,1-3. Exhortacion  a guardarse de los falsos profetas. Con el tér
mino "Queridos" tenemos una vez mas el indicio de que habla un
gula de la Comunidad, con la que mantiene una estrecha relacion de
amor cristiano. Los destinatarios son, pues, sus queridos fieles.
ga recomendacion (4,16) tiene como contenido el discernimiento

e
espiritus, una norma tanto del ATcomo del NT.Yaen el ATexistia
el principto de que no podia ser auténtico un profeta cuyas palabras
no se cumpliesen (cf. Dt 18,22; Ir 28,9). En cambio, el espiritu de
profe cia testimonia acerca de Jesiis (cf. Ap 19,10).

La razén que aduce el autor para la cautela es que .muchos fal
sos profetas han venido al mundo. (4,Ic). Recordemos que esta
misma afirmacion aparece en 2,18-24, lugar al que remitimos para
su explicacion. La nonna de discernimiento (4,2-3) se expresa
mediante una antitesis, que contiene una norma apodictica: primer
miembro (postura positiva) en 4,2b; segundo miembro (postura
negativa) en 4,3a.

La confesiéon -ventdo en carne mortal. (4,.2b)esta dirigida
cierta mente contra el gnosticismo, una corriente que siempre
rechazo la Iglesia, pues implicaba la ruptura con el hecho histdJico
(véase Intro duccion y comentario a 2,29). En Juan, la fe es el
reconocimiento y la confesién de la encamacion del Verbo,que
constituye el punto culmi nante del prologo del cuarto evangelio
(1,1-18). Decir que el Verbo [la Palabra] se hizo carne» es un
baluarte frente a cualquier clase de gnosticismo (docetismo). La
referencia a la morada entre los hom bres)' a la vision de la gloria
(In 1,14) implica que la encarnacion es la revelacion definitiva de
Dios.

El autor resume en el v 3 la postura de los falsos profetas, y la
juz ga con una formula lapidaria: «no es de Dios. (cf. nota de la
N"BJ. donde la expresion «todo espfritu que no confiesa a Jesiis»
tiene como variante .todo espiritu que deshace a Jesiis»). Esta
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La formulacion ese tal es el Anticristo. viene a ser una
reafirma cion de la frase «no es de Dios=. El autor se remonta al
Anticristo como inspirador de los falsos profetas y como origen
de las falsas
doctrinas de los gnosticos (ef. 2,18-28).

nas identificar a los falsos maestros con el Anticristo, el autor

anade en 4,3b una precision sobre esta figura Aqui encontramos de
nuevo la afirmacion que veiamos en 2,1 8-19 sobre la presencia del
Anticristo en el mundo (en la persona de los falsos profetas).

4,4-6. La vlctorla del cristiano. Se aplica aqui a la situacion de
la comunidad lo dicho sobre los falsos profetas. La proclamacion
de la victoria del cristiano (4,4a) nos recuerda la seccion 2,12-17.
El v, 4b constituye una formula de desafio y transmite una
sensacion de seguridad y de victoria, basada en el motivo supremo
de la corr-

[ianta. la grandeza de Dios)' de su amor. Para el autor de la carta
no hay Jugar para el derrotismo.

En 4,4b resuenan las proclamaciones proféticas que exaltaban la
grandeza de Dios (ef. Is 41,2.13; 44,6-8). También en el cuarto evan

gelio encontramos esa proclamacion de la victoria de Cristo sobre
el mundo: «Ahora es el juicio de este mundo; ahora el Prfncipe de
este mundo sera derribado- (12,31); oj,Ynao hablaré muchas
cosas con vosotros, porque llega el Principe de este mundo. En mi
no tiene nin
gun poder. (14,30); .Yo he vencido al mundo. (16,33). Recordemos
también la proclamacion de superioridad de Dios sobre cualquier
otro poder en Jn 10,27-30.

la antftesis de 4,5-6a puede condensarse en una formula:

"Ellos
son del mundo - nosotros somos de Dios". Esta contraposicion entre
creyentes)' falsos profetas esta presente en toda la carta. Los falsos
profetas estan relacionados con la oposicion a Dios. Los agentes de
esta oposicion son el Anticristo, el diablo, el mundo, el espiritu de
mentira. Los creyentes son de Dios, de Cristo y estan guiados por el
Esphitu de Verdad.

El autor describe el proceder de los adversarios: son del mundo,
es decir, se han dejado seducir por el Maligno. Hablan segun el
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los escucha- tiene presente el comportamiento de los que siguen
las concupiscencias de que se habla en 2,12-17.La doctrina de los
gnos ticos no estaba interesada por el sacrificio ni por la Cruz;
por eso recibe el aplauso del mundo corrompido y corruptor:

En contraposicion con los que son del mundo, el autor pasa a
describir a los auténticos cristianos Y cudl es el comportamiento
del mundo para con ellos. Y, movido por el gozo, la firmeza y la
seguridad de la experiencia cristiana, afirma: «Nosotros somos de
Dios». Esta seguridad es ya una anticipacion de los tres "sabemos"
de 5,18-20

El v. 6b nos ofrece una formulacion antitética. El primer
miembro es el siguiente. «El que conoce a Dios nos escucha-
significa: el que conoce a Dios como Amor y como Padre justo
escucha a sus hijos, es decir;estd abierto al anuncio de la
encarnacion y muerte redentora de Jesis. Como reiteracion de su
pensamiento, afirma el autor en el segundo miembro de la antitesis:
«el que no es de Dios no nos escu cha =. Es notable la maestrfa del
autor para conformar las antftesis a su propio propdsito.
Esperarfamos que dijese «elque no conoce a Dios no nos escuchay.
Pero no. Para abrirse al mensaje o anuncio de Jesu cristo como
Verbode Vida es necesario "ser de Dios",es decir, preferir el amor de
Diosal amor del mundo, haber nacido de Dios,permanecer en su
Palabra, que es germen de vida, dejarse conducir por el Espbitu de la
verdad. Por ello el autor termina esta seccion con la formulacion del
v,ec, que es un punto de referencia o de norma y criterio.

La formula de 4,6¢ ("En esto conocemos") constituye una exce
lente conclusién de toda la seccion sobre los falsos profetas.

Almis

mo tiempo, cierra todo el desarrollo del primer ciclo. Conviene
recordar el sentido que confiere el autor al dualismo entre espiritu
de la verdad y espiritu del error. En efecto. tal dualismo es diferente
segun el medio ideoldgico en que aparece. Para nuestro propdsito.
podemos distinguir tres clases: en el gnosiictsmo, el contexto es el
dualismo cosmologico; en el judaismo tardto y QunirdJJ es el

dualis mo moral (aunque en el judaismo tardio el dualismo
contempla también las potencias que dominan al hombre y la
conexion con la angelologia y la demonologia); en Juan, el
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3,5; DI 30,15-20; Sal 1;1r 21,8) vy, sobre en la ensenanza de
lodo, del Espiritu Santo
Jesucristo (Mt 7,13- 19)_De ahila presentacién mundo (diablo) y de

los principes de este mundo con el espiritu de la
mentira.

El autor hace remontar a su fuente la situacion de los cristianos
y de los anticristos. Los cristianos son guiados por el Espiritu de
Dios (espiritu de verdad); los anticristos, por el espiritu del diablo
(espiritu de mentira). La finalidad de la seccion 4,1-6 es idéntica a la
que se deduce de algunas expresiones del discurso de despedida en
Jn 14-16. No hay recurso al Espiritu en contra Cristo. Asi lo ha
expuesto también el autor de la Cana en 3,24b. El Espiritu de
Dios es un don de Cristo a la Iglesia. El espiritu que pretende
sobreponer se a Jess es un espiritu de mentira. De la misma
manera, segin el autor, no hay recurso al Espiritu en contra de la

In. ENIAS fUENTES DEL >\AtORy DE Lo\ FE: TERCER.o\ EXPOSICiON DEL
DON

Este ciclo constituye la cumbre de la Primera Carta de Juan.
Com prende dos ideas dominantes que, por otra parte, se
compenetran tnurnamente y que, en realidad, podrian sintetizarse
como "Fe en el Amor". Algunos autores distinguen dos partes: a)
En la fuente de la caridad (4,7 - 5,4); b) En la fuente de la fe (5,5-1
2) Pero esta division no es del todo adecuada (véase nuestra
estructura). En esta seccion faltana el tema de la limpieza de)
pecado, porque se considera supe rado. Segln otros, el tema del
pecado se encontrarla en el epilogo (5,14-17)

Segun De la Potterie, estamos ante la tercera exposicion de los
cri terios de la comunion con Dios. A nuestro entender, segun
hemos indicado en el titulo de la seccion, mas que el tono del
discernimien to de criterios prevalece en realidad el tono de
proclamacion de) amor de Diosy de Cristo, y la exhortacion a creer
en el amor (creer y
amar). (Aunque hemos utilizado el encabezamiento de la NBJ, tam
bién podiamos tituJar esta seccion "Fe en el amor" o

"Entreoacranfia
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En cierto modo, el conjunto de 4,7 - 5,12 sena un comentario a
3,23: «Oue creamos en el nombre de su Hijo Jesucristo y que nos
amemos unos a otros, segiin el mandamiento que nos dio». Este
desarrollo viene tras la seccion de 4,1-6 (introducido a su vez por
3,24b: mencion del Espiritu). En los autores que defienden una
estructura binaria (Schlier; FeuilJet),la secuencia sena: fe (4,1-6)y
amor(4,7-5.,4).

Aunque es dificil distinguir el desarrollo de las ideas, podemos
indicar las siguientes lineas de la estntCIIUQde superficie de esta sec
cion de la Carta:

Principio: Dios es amor (4,7-8).

Fundamentacion del principio: el amor de Diosse ha
manifes tado en el envio de Cristo como vfctima de expiacion
por nues tros pecados (4,9-10).

Primera consecuencia del principio: necesidad de amar a los
hermanos y de creer en el amor, y ser testigo del amor;
reitera cion del principio "Dios es amor" (4,11-16).

Segunda consecuencia del principio: confianza en el dia del

juicio (4,17-18).

Tercera consecuencia del principio: el amor de Diosincluye el
amor al hermano (4,19-20) Slnlesisde cristianismo (4,21).
Cuarta consecuencia del principio: fe, amor y testimonio (5,1-
12)

La estructura profunda de esta tercera parte de la carta, tal como
indica el tftulo «En las fuentes del amor y de la fe»,estd determinada
por el deseo del autor de remontarse hasta el origen ltimo en que
se fundamenta el mandamiento del amor a Dios y al projimo. Es
la reveLacionde que Dioses amor, que se ha manifestado en la
entrega del Hijo yen el don del Esplritu. De ah! brota la exhortacion
al amor con que comienza la seccion: «anlémonos unos a otros»
(4,7a) y la razén: -porque Dioses amor». Esta razon es el principio
que preside toda esta seccion. De ¢l brotan las consecuencias o
exigencias de amor a Diosy de la confianza en ¢l, asi como de
amar a los herma nos. El conjunto de 4,7-21ha sido considerado por
H.J. Klauck como "Himno del amor™".
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Prtnclplo: Dios es amor manifestado en Cristo (4,7-10)

1 Oueridos, amémonos unos a otros,
porque el amor es de Dios,
y todo el que ama
ha nacido de Ojos y conoce a Ojos.
a Quien no ama no ha conocido a Dios,
porque Ojos es amor.
o En esto se manifestd entre nosotros
el amor de Dios:
en que Dios envié al mundo a su Hijo
unico para que vivamos por medJo de él.
10 En esto consiste el amor:
no en que nosotros hayamos amado a Dios, sino
en que ¢l nos amo y nos envi6 a su Hijo como
vfcUmade expiacion por nuestros pecados.

El autor comienza con una exhortacion precedida del término
"Oueridos", en el que aparece ya una referencia al amor (queridos

amados: agapelo(). la exhortacion tiene como contenido la fonnula
del amor fraterno: amarse unos a otros (agapaH allslous: 4,7a). La
razoén que ex-plicaeste mandamiento se expresa en primer lugar en
4,7a: «porque el amor es de Diose.

A propésito de esta razon, el autor prosigue con una antitesis
entre el que ama y el que no ama (4,7b y 4,&a),que desembocara
en una nueva razon, que de alguna manera es sintesis: eDios es
amor (4,8b). As! tenemos el siguiente esquema:

Razon-sintesis: amémonos unos a otros, porque el amor es de
Dios(4,7a).
AnUtesisentre el que ama (4,7b) y el que no ama (4,8a).

4,7-8. Dios-Amor. El término "Queridos", con que comienza la
exhortacion, nos indica de nuevo la estrecha relacion entre el autor

de la Carta y Jos destinatarios. El tono supone que el que habla es
el

177



CARTAS DE JUAN

El contenido de la exhortacion se centra en el mandamiento del

amor fraterno (véase e comentario a 2,7-11Y3, ] 1.23).En la
presente seccion este mandarniento recunira en 4,11.19-21;5,1.2).
Con la afir rnacion de 4,7a ("el amor es de Dios") el autor quiere
decir que el amor es una propiedad de Dios, que el amor brota del
conocimiento de Dios,que Dioses el origen)' la meta del amor. En
una palabra, la

frase es ya una anticipacion de lo que en seguida se dird con la
pro

clamacion «Dioses amor. (4,8).

Como ya hemos indicado, existe una importante antitesis en
4,76 y 4,8a. En el primer miembro (4,7b) (aspecto positivo) se
identifica "amar" con "nacer de Dios"y "conocer a Dios". Nacer de
Dios remite a 2,29 - 3,10c; Y conocer a Dios nos pone en contacto
con 2,3-11. Pero aqui, en esta tercera parte, ambos principios son
identificados con el amor. Estamos ante una Erasede tipo lapidario
(<<todoel que ama ...e). En 2,29 hemos encontrado esta misma
clase de formula cién (<<todoel que obra la justicia ...®). Se trata,
sin duda, de una for ma de expresarse acunada en la Escuela de
Juan, con la finalidad de delimitar lo esencial del cristianlsmo. En
este caso, es imposible pen sar en una acuilaciéon gnostica, puesto
que el tema del amor no es propio de la gnosis (que sélo piensa en
el conocimiento). El amor es sena! de que se ha nacido de Dios.
Mas alin. segun parece, es a) amar cuando el creyente nace de Dios.
El autor anade: ¢ .. conoce a Dios=. Como si dijera: es vana la
pretension de conocer a Dios por el cami no de la frta gnosis. En
seguida dara la razén decisiva: «porque Dios es amor. (4,8b).

En el segundo miembro de la antitesis (4,8a) (aspecto negativo)
se repite en forma negativa la identificacion entre amar y conocer a
Dios. la formulacién es asimismo lapidaria. Es interesante la forma
y modo del verbo principal: no ha conocido a Diose.
Acontinuacion sedara la razén (4,8b). Entretanto, es preciso caer
en la cuenta de la
fuerza de la expresion. El que no ama no tiene acceso a) Dios
perso nal, carece de la clave fundamental para saber quién es
Dios; ni siquiera alcanza a ver si existe Dios, el verdadero y unico
Dios. En consecuencia, el que no ama esta privado de la vida
eterna, puesto que, como dice el cuarto evangelio: La vida eterna
consiste en que te conozcan a ti, el iinico Dios verdadero y a tu
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La antitesis se ve coronada por una nueva sintesis en tono de
pro clarnaclon: cDios es amor» (4,8b). Recordemos que en 4,7a ya
habia adelantado el autor una primera sintesis con la afirmacion
«el amor es de Diose. Asi, la antitesis de los vv 7b y 8a sirve de
puente entre las dos grandes proposiciones: «el amor es de Dios»
(4,7a) y cDios es amor. (4,8b).

Esta ultima proclamacion es algo mas que una definicion de
Dios; es un faro de luz, un principio que ilumina toda la seccion
siguiente; es la revelacion suprema de quién es Dios, la cumbre del
ATYdel }\'f: Dios es amor en forma de entrega, amor activo, amor
eterno, amor que redime. El autor nos ha ofrecido en esta oracion
causal la cum bre de toda la teologia. El amor es causa, fuente y
origen de todo. El amor es la realidad plena, porque es el propio ser
de Dios. Benedicto
X\'1,en la enciclica Deus cantas est (nO1),ha puesto de relievela
cen
tralidad de esta.proclamacion en la automanifestacién de Dios.

En la Prirnera Carta, la proclamacion «Dioses amor- es, de algu
na manera, la culminacion de otras proposiciones que la preparan o
la contienen ya expresada de otra manera. Asila proclamacion
«Dios es luz» (1,5) implica que Dioses santidad, limpieza de los
pecados y exigencia de amor (2,3.11). Thmbién la frase de 1,7(ela
sangre de su Hijo Jesus nos purifica de todo pecados) contiene en
germen la defl nicion de Dios-Amory su explicacion en 4,9-10 (-
vrcuma de expia
cion por nuestros pecados»). Asimismo la proclamacion de
1,9(<<fiel
y justo es ¢l para perdonarnos los pecados y purificarnos de toda
Injusttcia») es un eco de la definicion de Dios (Ex 34,6) que
veremos en seguida. Thmbién la motivacion «Dios... estd por

ancima de nuec

« El contexto btblico de la expresion «Dios es aJuOr»

La definicion de Dioscomo amor llena toda la Biblia. En el
Penta teuco, el hecho de la creacion (Gn 1,1 - 2,4) aparece como
obra del Dios-Amor(cvio Elohim que era muy buenos). El relato o
testimonio del principio (Gn 2.3) nos muestra la cercania de Dios)',
después de la carda, la promesa de un redentor. Las ideas de
alianza y promesa
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Abrahdn (Gn 12; 1S; 17). La obediencia del patriarca, dispuesto a
entregar a su hijo querido (Gn 22), es como una prefiguracion del
amor de Diosal entregar a su Hijo.

En el libro del Exodo, la manifestacion del nombre divino YHWH

(3,14) encierra en si misma la idea de ser y de dar el ser. También
la idea de la liberacion de Egipto (caps, 3-15) y la alianza (caps. 19-
24) implica la presentacion de un Dios liberador Yy amigo. El Codigo de
la Alianza nos muestra a un Dios compasivo (22.26), y la morada
de Diosjunto a su pueblo, muy especialmente en el propiciatorio
(25,17-
22), presenta a un Dios perdonador. Pero la cumbre de la
manifesta cion del Dios-Amorla encontramos en la definicion de
34,6: «rico en misericordia y fidelidad. (besed \Ve'enl€J).Esta misma
formulacion se encuentra, como veremos en seguida, en los profetas
yen los Salmos y el Cantar.

Las ideas de santidad Y de gloria (Lv 10,3) estan relacionadas con
el Dios-Amor;igualmente la proclamacion del Dios Santo, con la
que esta relacionado el amor al projimo (Lv 19,18) La misericordia
divi na aparece también en el episodio del signo levantado en alto
para
curar a los israelitas (Nm
2J,1ss).

Finalmente, el Deuteronomio nos ha conservado el "shema':
amar a Dios con todo el corazén como primer mandamiento (6,4-
9). El autor insiste en que la eleccion del pueblo se debe al amor de
DiOSe; s una iniciativa suya (7,7-8). Por ello, el Cantico de Moisés
contiene)a
enumerncion de Jos cuidados de Dios para con su pueblo (cap.
32).

En Jos Profetas, la proclamacion del Dios-Amor es, de alguna
manera, la idea dominante. Entre los profetas del Norte destaca el
mensaje de Oseas: Dioscomo esposo, concepcion que implica el
amor. Para Oseas, el Dios providente es el que otorga a su pueblo el
pan, ¢1 vino y el aceite (2,16; 3,1) También proclama el profeta la
misericor
dia divina: ¢l es Padre (cap. 11). El profeta Amoés destaca asimismo la
misericordia de Dios (cap. 7)Y la grandeza del Creador (4, 13).
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pueblo, un amor no correspondido. El signo de esperanza es el naci
miento de "Dtos-con-nosotros" (Emmanuel: 7,14), del vastago de Jesé
(el Mesias) lleno del esplrilu (cap. 11). Enel cap. 12 el profeta canta
al Dios Salvador:

El profeta Jeremfas nos habla del amor de Dios, que consagra al
pueblo empleando el lenguaje del noviazgo (2,1.3); Dios es la fuente

de agua viva (2,13). El senor es un Dios vivo dolido por los pecados
(10,10.16). Jeremias experimenta al Dios Intimo y personal (20,7.19)

y conffa en su amor misericordioso (31,2-5); Dios es Padre (31,20).
Por ello, el profeta ofrece la promesa de la nueva alianza (31,31-34;
cf. 24,6-7). Naturalmente, Jeremias contempla la promesa mesidnica
del germen de David (23,5-6).

El profeta Ezequiel describe el trono de Dios (cap. 1) Y su Gloria
presente en el templo, que abandona a causa de los pecados del pueblo
(10,18). La idea del Dios-Esposo esta presente en la famosa alegoria de
las dos hermanas (cap. 16). Asimismo el Dios-Amor aparece en la idea
de Dios como Pastor (cap. 34) y en la promesa de tina nueva alianza
(cap. 36). La vision de los huesos secos (cap. 37) comporta la idea de la
resurreocton  del pueblo, gracias a la intervencion misericordiosa de
Dios. Lo mismo expresa la vision del rio de agua viva (cap. 47).

El Segundo Isaias (caps. 40-55) contiene como gran noticia un
oraculo de salvacion: «No temas; yo estoy contigo- (cf. 43,1--4). El
libro en cuanto tal es un mensaje de consolacién (40.lss), una pro
clarnacion del amor de Dios que perdona (43,22-25): amor de madre
(49,13.15), amor de desposorio (54,4.10), amor eterno (54,8). Los
cuatro canticos del Siervo (42,1.4; 49.,1-6; 50,4-9; 52,13 - 53,12) con
tienen una revelacion sorprendente del Dios-Amor. El problema fun
damental del dolor del inocente recibe aqui una luz inesperada Dios
se hace presente en el sufrimiento. Los canticos hablan de sufrimien
to redentor. Estamos en la mis alta cumbre de la revelacion del AT
(cf. 1Jn 2,2;4,9.10).

También el Tercer lsaias (caps, 56-66) pone de relieve la idea de
Jerusalén como Esposa y de Dios oomo Esposo (caps. 60-62). Como
es logico, también otros profetas transmiten el mensaje del Dios
Amor. Es importante recordar que la definicion de Dios clemente y
compasivo, tardo ala iray rico en amor, aparece en 112,12-13 Y, sobre
todo, en Na 1,3.
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La revelacion del Dios-Amor esta presente, sobre todo, en los Sal
mos. La definicion "Dios clemente y compasivo, rico en
misericordia
y fidelidad" (cf. Ex 34,6) esta reflejada en una serie de ellos, que
han
sido denominados "Salmos del Dios-Amor". A titulo de
ejemplo, recordamos: 40,12; 86,5.15; 103,&;145,8. Por su parte, el
cantar de los Cantares ha asumido el lenguaje del amor esponsal
para expresar el amor de Dios.

Como es natural, en el Nuevo TeslaHIPUJOencontramos el
contexto principal de la revelacion del Dios-Amor, dado que en
Cristo, en su encarnacién, ministerio, muerte y resurreccion se ha
revelado defini tivamente el Dios-Amor. que envid a su Hijo e hizo
donacién de su Espiritu. En los sindpticos, las parabolas de la
misericordia (cf. Le
1S) constituyen el corazon de) mensaje de Cristo. En las secciones
del
ayuno (Mt 9,14-17; Me 2,18-22; Le 5,33-39) )' en la parabola de
las diez vlrgenes (Mt 25, t-19) Cristo es concebido como el
Bsposo. En Pablo, el amor de Dios es la fuente de la obra redentora
(Rm 5,5-11;

8,30-39; Ef 2,4; Tt 2, tI; 3,4). También en el Apocalipsis la
redencion

es fruto del amor de Cristo (t,>-6),que llama a la puerta del
cristiano con el deseo de cenar oon ¢l (3,20).

Pero es sobre todo en el cuarto evangelio donde se fundamenta la
definicion de Dios-Amor. En el prélogo, el Verbo encamado es el uni
génito del Padre, lleno de gracia y de verdad (1,14). Esta expresion
es una aplicacion a Cristo de la definicion de Ex 34,6 (rico en
misericor dia y fidelidad). En la primera parte del evangelio, Cristo
es el Corde ro de Dios que quita el pecado del mundo (1,29); es el
Esposo de la nueva alianza (2,1-11; 3,29); es levantado en alto como
signo de sal vacion y fuente de vida para todo el que cree (3,14). El
amor de Dios manifestado en la entrega del Hijo es la razén iltima
de todo el mis
terio redentor (3,16). Cristo es el salvador del mundo (4,42),el pan
de

vida (6,35);su carne es sacrificada por la vida del mundo (6,51);es

al
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en amarse unos a otros como Cristo ha amado (13,34-35; 15,12-17).
las promesas de la nueva alianza hablan del amor del Padre y del
Hijo al creyente fiel (14,2].23). Cristo ama al Padre Y por ello va a la
pasion (14,31). La llamada oracién sacerdotal nos conduce al miste
rio del amor trinitario como raiz y fuente de la unidad (17,23-26). Del
costado de Cristo traspasado por la lanzada brota el rio de la reden
cion (19,34-37). El Senor resucitado entrega a sus disclpulos el don
del Esplritu Santo para el perdon de los pecados (20,19-23). De este
evangelio del Dios-Amor ha bebido el autor de la carta.

4,9-10. El Hijo, don del Dlos-Amor. Desde la cumbre de la expre
sion cDios es amor», el autor contempla la gran manifestacion del
don de Dios. En dos aproximaciones sucesivas trata de explicar dicha
expresion a través de la grandeza del don.

El v.9 consta de una oracion introductoria de tipo mostrativo
(<<Enesto se manifesto-), una oraciéon principal (cDios envié al mun
do asu Hijo Unico»)y una oracion fina) (epara que vivamos-). Asr,
pues, el autor ve la suprema manifestacion del amor de Dios en el
envio de su Hijo. La frase es un eco de Jn 3,16: «Tanto amé Dios al
mundo que le entregd a su Hijo unico <. Incluso la finalidad del envio
es la misma en ambos textos.

En esta primera aproximacion, el autor se centra en el acto funda
mental del amor: el envio del Hijo con la finalidad de dar la vida a la
humanidad, es decir; el envio como fuente de vida: «para que viva
mos por medio de élw. En realidad, aqui esta condensado el mensaje
central del cuarto evangelio y de la carta: «en él esta la vida. (cf. Jn
1.4); 'para que creyendo tengais vida en su nombre. (20,30-31).

En el v 10 ensaya el autor una segunda aproximacion. También
aqui la frase consta. de una oraciéon de tipo mostrativo (<<Enesto
con siste el amor») Y de la oracion principal, que se compone de dos
pro posiciones. En primer lugar se excluye que la iniciativa del amor
pro
venga de nosotros; a continuacion se especifica que es el amor de
Dios el que esta en el origen del misterio redentor. El amor manifes
tado en el envio del Hijo culmina en el hecho de que éste se convierte
en victima de expiaciéon por nuestros pecados.

E! autor ya habia empleado el término «vfctirna de expiacion.
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rto de Cristo en la cruz. Es obligatoria aqui la alusion a Jn 1,29 (~Cor
dero de Dios que quita el pecado del mundos) y a toda la teologia del
cuarto evangelio sobre Cristo elevado en la cruz como fuente de
redencion, de unificaciéon y de propiciacion (Jn 3,13-17; 8,28; 12,32;
etc.). También podriamos consultar Rm 3,21-26, que habla del nuevo
propiciatorio en la sangre de Cristo, Y el himno de 8,31-39, donde se
canta al amor de Dios rnanifestado en la entrega del Hijo.

Como acabamos de ver, Josvv, 9y 10 son estrictamente  sinoni
mos. Los dos comienzan con una misma partfcula Y tienen un verbo
parecido:  «En esto se manifestd ... el amor»; «En esto consiste el
amor». La funcion de estos dos versos es dirigir una mirada al miste
rio de) Dios-Amor;

La concepcion de Cristo corno victima de expiacion por nuestros
pecados recuerda la mencion del tema del pecado en los dos prime
ros ciclos (1,6 - 2,2 en el primero Y 3,3-10 en el segundo). Pero en
nuestro pasaje de 4,10 no se trata de una consecuencia del principio
«Dios es arnor-, sino de una explicacion de este principio.

Tras la enunciacion del principio «Dios es amor- (4,7-8) Y la expli
citacion del amor de Dios manifestado en el envio de su Hijo como
fuente de vida Y expiacion por nuestros pecados (4,9-10), el autor
pasa (como en los dos ciclos anteriores) a hablamos de las conse
cuencias que se derivan del principio para la vida cristiana, VY que,
como veremos, giran en tomo al amor a Dios, a la confianza en él yal
amor al projimo.

El amor mutuo, primera consecuencia de la comunion con Dios
Amor (4,1 1-13)

11 Oueridos, si 0105 nos ha amado de esta manera,
también nosotros debemos amarnos unos a otros.
11 A Dios nadle le ha visto nunca
51 nos amamos unos a otros,
Ojos permanece en nosotros
y su amor ha llegado en nosotros a la plenitud.
1) En esto reconocemos
que permanecemos en ¢ély €l en nosotros:
en que nos ha dado de su Espiritu,
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Esta seccion consta de tres partes. En primer lugar (4,11)expone
el autor la consecuencia o exigencia (o criterto) que brota de la
pro clarnacién del Dios-Amor. Lo hace con una formulacion en
tono exhortativo. En segundo lugar (4,J2) indica la fuerza del amor
frater no para mantener la comunién con Dios. Finalmente, en el
marco de una formulacién de norma de discernimiento (4,13), se
proclama el
don del Espiritu como criterio y fuerza de comunion.

4,11. Exhortaciéon al amor mutuo. El autor emplea de nuevo el
término "Queridos" (agapeio() al comienzo de su alocucion. Parece,
una vez mas, que estamos ante una personalidad destacada (con
autoridad apostdlica), que tiene una misién para con los destinata
rios, a los que se dirige en forma paternal.

La frase «nos amo de esta manera» expresa la grandeza del amor
de Diosmanifestado en el envio de) Hijo para que vivamos por
medio
de él y para que sea victirna de expiacion por nuestros pecados. y la
argumentacion del autor es impecable: la inmensidad del amor de

Diosse convierte en razén-motivo para el amor del creyente. En
bue na logica podria esperarse: "Si Dios nos ha amado de esta
manera, también nosotros deberiamos amarle a él asr". En cambio
(aqui como en J,7), nos encontramos con que la consecuencia es el
amor al her mano. ;Como podemos entender esto? Quiza podemos
comprender lo teniendo presente que el amor de Dios es gratuito y
nos transfor ma en ese mismo amor gratuito suyo. La formula
empleada aqui es "amarse unos a otros» (agapdu alidous), como en
3,11Y3.23. (Remi

timos a estos lugares para su explicacion.)
Recordemos finalmente que esta razén del amor de Dios a noso
tros es la gran motivacion para el amor a los enemigos en los

.
cainnnti

4,12. El amor fraterno, prueba y fuerza de la comunion. La frase
«ADios nadie le ha visto nunca» quiere decir que, para el
encuentro
con Dios, no hay mas camino que Cristo aceptado con fe y el amor
como respuesta a esa fe. A Dios solo le conocemos por Jesucristo
(contra la secta de los pneumaticos). Recodemos que esta misma
fra se se emplea en Jn 1,18para afirmar la unicidad de la revelacion
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Como consecuencia principal del amor mutuo, el autor senala la
morada de Dios en nosotros (4,J2b). El amor mutuo establece la
comuniéon entre Dios y nosotros; es la prueba y la realizacion de esa
comunion, Y el criterio de la misma. El autor desarrollard esta idea
en el verso siguiente Y, sobre todo, en 4,16.

La frase «su amor ha llegado en nosotros a la plenitud. (4,12c)
indica que el amor, asi entendido, tiende a llevamos al amor gratuito.
En 2.5 se decia que el amor de Dios llega a su plenitud en quien guar
da los mandamientos. Ambos lugares se oomplementan. El amor de
Dios en sentido objetivo (el que Dios nos tiene) llega a la plenitud en
la comunién que brota del amor mutuo. De otra parte, ese amor en
sentido subjetivo (el que tenemos a Dios) encuentra su plenitud Y su
complemento necesario en el amor a los hermanos. En este sentido
veremos nlM adelante la sintesis de cristianismo de 4,21.

4,13. El Esplrltu, don y criterio de la comunion. La frase (una
ampliacion de Lacomunion de que se habla en el verso anterior) cons
ta de una oracion mostrativa que introduce una oracion exphcativa.
la primera parte de la frase, aparte de ser como una conclusion de
4,11-12, sirve de formula introductoria del resto de la frase: cen que
nos ha dado de su Espiritu». El autor indicarla, en caso de referirse a
4,11-12 (en fonna de conclusion), que la presencia y el don del Espl.
ritu posibilita la vida de amor, que es prenda Y criterio de la c-omu
nién. En caso de ser preparacion de 4,14-16, define al Espfritu como
fuerza para el testimonio. En cualquier caso, la mencion del Espiritu
aqui (como en 3,24) es un precioso indicio de la dimension trinitaria
de la coruunion cristiana.

Para comprender el alcance de esta escueta mencion ("nos ha
dado de su Espirilu") es necesario recordar que la Primera Carta alu
de oontinuamente a la enseflanza del cuarto evangelio. El Espiritu es
el don que brota del seno del Meslas glorificado (Jn 7,37.39); el Espl.
ritu Santo, Paraclito o Espiritu de verdad es prometido por Cristo a
los creyentes (Jn 14,15.17) y entregado a la Iglesia por el Senor resu
citado para el perdon de los pecados (Jn 20,19.23). Alser Esplritu de
verdad Y don del Dios-Amor, el Espiritu es lazo de comunién entre
Dios y los hombres, y entre los creyentes entre si,

Tras enunciar el amor al hermano como primera consecuencia de
la comunién con Dios-Amor y poner de relieve que el don del Espiri-
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tu es vinculo y criterio de comunion, el autor hard a continuacion

una aplicacion a la Comunidad como testigo de ese Dios-Amor. La fe
del cristiano aparecera ahora como testimonio interno del amor de
Dios. Se repetird asi, en fonna de testimonio, el mensaje que previa
mente se ha formulado con las expresiones En esto consiste. y «En
esto reconocernos- de los vv, 10y 13.

Fe en el AnlOry confesion de Cristo como HIljo de Dios, criterio y
sintesls de la comuntéon (4,14-16)

... Nosotros hemos visto Yy damos testlmonlJo
de que el Padre ha enviado a su Hljo

como salvador del mundo .
=, SI uno confiesa que Jestls es el Hijo de Dios,

Ojos permanece en ¢l Y ¢l en Dios.
16y nosotros hemos conocido y hemos creido
en el 3n10r que Dios nos tiene.
Ojos es amor,
y el que permanece en el amor
permanece en Dios Y Dios en él.

Esta seccion es, a la vez, una reiteracion del principio Dios es
amor», bajo la perspectiva de la fe en el amor. Y del testimonio del
amor de Dios manifestado en el envfo del Hijo. Esta ampliacion
incluye el testimonio del amor como respuesta a la revelacion de
Dios-Amor. j\.1s que consecuencia, es descripcion de la experiencia
del cristiano.

4, 14-t5. El crtstlano tesUgo del amor. Los cristianos han visto y
dan testimonio. Sin duda lo hacen en virtud de esa fuerza del Espiri
tu mencionado en 4,13.EI cristiano tiene experiencia Yy es testigo de
ese amor. Notemos la repeticion de las frases del prologo (1,1-3):
"ver" y "dar testimonio" ("anunciar"). (Véase el desarrollo de la
nocion "dar testimonio™ en el comentario a 1,2.)

El contenido del testimonie se refiere al envio de Cristo por el
Padre para salvar al mundo (4,]4b). El valor cristologico Y soterio
logico de este lugar es denstsimo, segin Schnackenburg. Es la sin-
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tesis de la experiencia y del testimonio; es el hecho fundamental
del que da testimonio el creyente.

En el cuarto evangelio es habitual la frase «el Padre que me ha
enviado». En el didlogo con Nicodemo, en la exposicion del
misterio redentor, el envio o entrega del Hijo es la proclamacion y
la sintesis del amor de Dios(Jn 3,14.18). El tema del e0\10 recurre a
lo largo del cap. 6 (sobre el Pan de Vida). El envio del Hijo es la
primera de las siete declaraciones de la Fiesta de las Tlendas (Jn
7,28.29). La piscina
de Silo¢ es Ladel Enviado (cf. Jo 9). En el episodio de la Fiesta de
la

Dedicacion, la frase -a quien el Padre santificé y envié al mundo»
es la nota distintiva de la profesion de la fe en Cristo como Hijo de
Dios (Jn 10,31.36). En la llamada oracion sacerdotal se proclama
que la vida eterna consiste en conocer al tinico Dios verdadero y a
su envia do Jesucristo (Jn 17,31).En la misma oracion los discipulos
son pre sentados como quienes creen que el Padre ha enviado al
Hijo (17,6.9; cf. 17,25);y Cristo afirma: «Comoti me has enviado al
mundo, asi yo los envio al mundo» (17,&).La unidad de los
cristianos tiene como finalidad que la gente crea que el Padre ha
enviado a! Hijo (17,21.23). El senor resucitado envia a los discipulos
al mundo como ¢l ha sido enviado por el Padre (20,21.22).

El envio de Cristo tiene como finalidad "salvar al mundo ". Esta
idea se contenia ya de hecho en la proclamacion de Jn 3,15-17,y se
encuentra explfcitamente en la confesion de los samaritanos (Jn
4,42). Eltitulo "Salvador de) mundo" tiene una fuerza extraordina
ria; Cristo es el unico que puede salvar a la humanidad. E) término
"mundo" se toma aqui como sinénimo de la universalidad de los
hombres y de la historia.

En realidad, esta sintesis de la experiencia y del testimonio de)
creyente es una reiteracion del contenido de 4,9-10, pero aqui es
apli
cada a la experiencia del cristiano.

El autor, mediante una frase lapidaria (v, 15),destaca la centrali
dad de la fe en Cristo como Hijo de Dios. Es la reiteracion de la
for mula de fe (confesion), base de la comunion: Jests es el Hijo de
Dios. Solo asi puede ser nuestro Salvador (salvar es una accion
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4,16. Dios es amor. Nuevamente son mencionados en plural el
testimonio y la experiencia; se trata de un plural apostélico y
comu nitario. Aqui "conocer" es senal de reconocer, aceptar, haber
experi mentado; y "creer" es acoger al Dios-Amor;Recordemos que
en 4, ]4a se nos decia: «hemos visto y damos testimonioy»; ahora se
nos dice:

«hemos conocido y hemos-creido =. En realidad, los cuatro verbos
(ver,dar testimonio, conocer y creer) contemplan la experiencia
cris

tiana que llena todas las potencias del ser

humano.

la frase de 4,16b es la culminacion de toda esta seccion y forma
inclusion con 4,8. Volvemosasi a la razén suprema para amar ya
la revelacion definitiva: .oios es Amore. El autor sintetiza de
nuevo su pensamiento de que la comunion con Dios-Amorconsiste
en amar.

La expresion de reciprocidad «permanece en Diosy Diosen él»
indi
ca el lazo indisoluble de esta unidon de alianza y amor. Asi, el

antnr

Confianza en el Amor (4,17-18)

17 En esto ha alcanzado el amor
la plenltud en nosotros:
en que tengamos confianza en el dia del JuJeJo,
pues, segun es él,
asi seremos nosotros en este mundo.
18 No cabe temor en el amor;
antes bien, el amor pleno expulsa el temor,
porque el temor entrana castigo.
Quien terne no ha alcanzado
la plenitud en el amor.

Estos versos podrian titularse «la confianza en el juicio», o bien
«La consecuencia de la fe en el amor-. La cumbre de la fe en el
amor es la confianza en el juicio. (Véase la nota de NB] a 4,18,
sobre el

189



CARTAS DE JUAN

a. Plenitud del amor (4,17a).

b. Confianza en el dia del Juicio (4,17b).

c. =Pues, segiin es ¢l, as! seremos nosotros en este mundo.
(4,17¢).

b'.= EI amor pleno expulsa el temor» (4,18a).

a'. Plenitud del amor: «Quienteme no ha alcanzado la plenitud

en

4,17. El amor, fuente de confianza. El autor, al hablaren 4,12 de
la fuerza del amor al hermano, decia; «Si nos amamos unos a
otros,

Dios permanece en nosotros Y su amor ha llegado en nosotros a la
plenitud =. En el comentario a este verso hemos visto que se trata
del amor que el cristiano tiene a Dios, amor que encuentra su
plenitud en el amor al hermano. En realidad, también podrla haber
pensado el autor en el amor que Dios nos tiene (cf. 2,5). Ambos
sentidos se adecuan al texto, pues la expresion «el amor de Dios.
es tan amplia que lo permite. Cf. 4,18b.

En 4, 17b tenemos una nueva referencia a la escatologia comun
en el NT. Recuérdese también Jn 5,28-29 y las expresiones
relativas al "iltimo dla' (Jn 6,39.40.52; etc.). El que ama al
hermano debe lener confianza (parresfa) el Ola del juicio (cf.
también Mt 25,31-

46).

Seglin hemos visto, la formula de 4,17¢ es central en la seccion,
segun aparece en el quiasmo. La razon suprema de la confianza
brota de la solidaridad con Cristo: compartir su suerte. La vida del
cristiano debe estar presidida por la misma confianza que puso de
manifiesto Jesus a Jo largo de su vida. ;Pero como entender la
(2,1) y no tiene pecado (3,5). El es signo y encarnacion del amor
hasta el extremo, y objeto del odio de) mundo (aunque el mundo no
ha logrado vencerle); ¢l es victima de expiacion por nuestros peca
dos (2,2; 4,10).

4,18. El amor expulsa el temor. Esta formula completa la
motiva

190



CO~1ENTARIO A LA PRIAOtERA CARTA

decia que Dios estd por encima de nuestra conciencia Yy lo
compren
de todo. Ahora, a la luz del principio «Dioses amor» (4,8.16),la
prin
cipal motivacion para la confianza es el amor, que expulsa el temor,
es decir; la desconfianza. Si Dios nos ha amado hasta el punto de
entregar a su Hijo como victima expiatoria por nuestros pecados
(4,9.10), no hay lugar ya para el temor y la desconfianza. Por eso,
el autor anade la pequena explicacion de 4,18b.

Es necesario tener presente que el temor de Dios es el
comienzo de la Sabiduria, tal como afirman los libros sapienciales
del AT (p.e.

Si 1,1). En los Salmos se proclama con frecuencia que Dios bendice
a los que le temen. Pero no es ése el temor del que habla nuestro

bmrdn L T S L e S B B B S T TPRN ~en MInn A

Nueva exhortacion al amor: sintesis}' sumario de cristianismo
(4,19.21)

19 Nosotros amemos,
porque él nos amo prtmero.

20 Si alguno cUce«Yoamo a Dlcs>
y ocUaa su hermano,
es un mentiroso;
pues quien no ama a su hermano, a quien ve,
no puede amar a Ojos, a quien no ve,

21y hemos recibido de ¢l este mandamiento:
quien ama a Dios ame también a su hermano.

Antes de terminar esta seccion sobre la proclamacion .Dios es
amor- Y sus implicaciones (amor al hermano y confianza en el jui
cio), el autor reitera la exhortaciéon a amar y formula de nuevo una
sintesis de cristianismo, centrada en el mandamiento del amor.
Estos versos constituyen una reiteracion, en forma de
incJusion, del
comienzo de la seccion. En 4,7 el autor exhortaba: «amémonos-:
ahora comienza con «Nosotros amemosy. Pero, aparte de ser reitera
cton, encontramos aqui algunas motivaciones Yy afirmaciones
nUe\13S fundamentales
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4,19-20. Amor a Dios y al préJimo, estrechamente unidos. La
exhortacién inicia) (<<amemos»e)xpresa la necesidad de
corresponder al amor previo de Dios. La importancia de esta
formula es decisiva,
pues en ella se contiene la iniciativa divina, la prioridad absoluta
del amor de Dios. En el conjunto de la revelacion, Dios se ha
mostrado insuperable en la carrera del amor. Es un amor que se
anticipa, que nos envuelve,que trastorna nuestros esquemas y, a la
vez,se convierte

en norma interna. La originalidad del NT consiste en esa
revelacion del Dios-Amor,es decir, del Dios bueno, bello, sabio,
justo y miseri cordioso. Dioses amor en forma de entrega. Por eso,
el misterio de la Cruz,que es un misterio de amor, parecia locura a
los gentiles y nece dad a losjudios. En consecuencia, toda la
creacion Y la revelacion se pueden considerar una obra de amor (cf.
Dei Verbunl 1-4).De ahi el escandalo que la proclamacion del Dios-
Amorprovocaba en el gnosti cismo, que tachaba al amor de
necedad. Con buen criterio, J. Jere mias define como corazon del
Evangelio las parabolas de la miseri cordia (cf. Altl8; Le 15).
(Véanse también las enciclicas Dives in mise

ricordta, de Juan Pablo N.y Deus Caritas est, de Benedicto

XVL)

Antes de concluir esta exhortacion al amor, el autor se esfuerza
por poner de relieve la estrechisima relacion entre amar a Dios y
amar al hennano (v. 20). Y de nuevo en forma de sintesis,
encontra mos en este verso una formula de discernimiento para
indicar que el amor de Dios es inseparable del amor a los demaés.
San Agustin ha desarrollado la dindmica de este verso en su
comentario a este lugar de la carta. Ciertamente, lo primero es el
amor de Diosen el orden de la excelencia. Pero lo primero en el

4,21. El amor, esencia del cristianismo. Como conclusion de
toda esta seccion, el autor ofrece una nueva sintesis de la esencia
del cris tianisrno. Yalo habla hecho en 3,23 (donde aparecen fe y
amor), pero
ahora lo concentra todo en el amor. La formula introductoria de
este verso (<<hemorsecibido de él este mandamientos), parecida a
la de
3,23, pone de relieve que se trata de una formulacion sintética de

la esencia del cristianismo.
El mandamiento (e1J/o/~les la exigencia aue hrota de toda esta

192



CO~1ENTARIO A LA PRIAOtERA CARTA

inseparabiJidad del amor a Dios y el amor al hermano. El
manda

miento es doble y, a la vez, Ginico: «quien ama a Dios [obligacion
como respuesta a su amor| ame también a su hermano [consecuen
cia ineludible del amor a Dios]». Esta sintesis se prolonga con la
mencion de la fe en el verso siguiente (5,1), que, seguin veremos en
seguida, parece completar de alguna manera la sintesis de cristia

La \1CIOrlade la re: victoria del cristiano sobre el mundo (5,1-4)

1 hedmeldpdecDiogue Jesus es el Cristo
y todo el que ama a aquel que da el ser
amara también al que ha nacido de é¢l.
> En esto conocemos que amamos a los hJjos de Dios:
si amamos a Dios y cumplimos sus mandamientos.
_)Pues el amor a Dios consiste
en guardar sus mandamientos.
y sus mandamiemos no son pesados,
~ pues todo lo nacido de D10svence al mundo.
y ésta es la victoria que vence al mundo:
nuestra fe.

Tras el desarrollo relativo al amor a Diosy al hermano como
con secuencia de la revelacionde Dios-Amor.esta nueva seccion nos
ofre ce una sintesis de la fe y el amor como elementos esenciales
del que ha nacido de Dios. De ese modo, sirve de transicion entre el
tema del amor y el de la fe, o mas bien de fusion final de ambos
temas.

La seccion se organiza en forma de quiasmo casi perfecto:

a. Fe en Cristo y amor como consecuencia del principio "nacer
de
Dios- (5, 1).
b. Conexion entre amor y cumplimiento de los mandamientos
(5.2).
b'. Conexion entre amor Y curnplimlento de los mandamientos
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Esta forma de pensamiento circular es propia del estilo meditati
vo del autor.

5,1. Creer y amar. El desarrollo comienza con una frase
lapidaria (<<Todeol que... »), donde se condensan fe )" amor como
caracteristi cas del cristiano. El autor comienza con la fe, que es el
signo de haber
nacido de Dios. Pero no soélo signo, sino principio de vida: se nace
por la fe, por la Palabra de Dios. Recordemos Jn 1,12-13: quienes
acogen al Verbo, los creyentes, reciben el poder de llegar a ser hijos
de Dios; no nacen de la sangre ni del amor carnal, sino de Dios.

El segundo miembro de este verso (5/tb) se centra en el amor:

el
verdadero amor a Dios lleva necesariamente a amar al projimo
(nacido de Dios). Pero parece que hay aqui también una alusion al

arnnr al TiiA Tl ~via amma al ~aia Ao Al cae (MDadea) aman al svaaaida

5,2-3. El amor, signo y criterio. Elv.2 ofrece una férmula de dis
cernimiento que es, al mismo tiempo, sintesis del ser cristiano. La
fidelidad en el cumplimiento de Jos mandamientos, especialmente
el del amor al hermano, es aqui percibida desde la cumbre del
amor a Dios. En esta fidelidad se puede verificar si el amor fraterno
es autén ticamente cristiano (Si amamos a los demas como hijos
de Dios). Seguidamente reitera el autor su afirmacién sobre la
conexion entre amor a Diosy fidelidad a sus mandamientos.

El amor a Diosno consiste en el capricho, sino en la practica

(5.3).

El autor anade una preciosa indicacion: .y sus mandamientos no
son pesados». La frase es un eco de Alt 11,30: «mi yugo es suave y

i ane ca lHoawean

5,4. La victoria de la fe. Finalmente, tras el desarrollo de la idea
del amor. el autor vuelveal tema de la fe como victoria sobre el
mun do. y de nuevo emplea la féormula lapidaria -todo lo nacido».
La pro
clamacion de la victoria sobre el mundo por parte del nacido de
Dios ya habia sido afirmada, de alguna manera, en la alocucion de
2,12-

17,y asimismo la tratar de la recta fe (2,18-28; 4,1-6). El contenido de
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En las fuenles de la fe y dellestimonlo (5,5-13)

) (Ouién es el que vence al mundo
sino el que cree que Jesus es el Hijo de Dios?
(, Este es el que vino
por el agua Y por la sangre: Jesucristo;
no solamente por el agua,
sino por el agua y por la sangre,
y es el Esptrttu quien da lestlmonlo,
porque el Esplrttu es la Verdad,
1 Pues tres son los que dan testimonio:
=el Esplrttu, el agua y la sangre,
y los tres convergen en lo mismo.
o ST aceptamos el testimonio de los hombres,
mayor es el testimonio de Dios.
Este es, pues, el testimonio de Dios,
que ha testimoniado acerca de su Hijo.
10 Quien cree en el Hijo de Dios
posee el testimonio dentro de si,
Quien no cree a Ojos le hace
mentiroso, porque no ha creido en el
testimonlo que Olas ha dado acerca de
su Hijo.
'y éste es el testimonio:
que Dios nos ha dado vida
eterna, y esta vida esta en su
Hijo.
u Quien tiene al Hijo tiene la Vida;
quien no tiene al Hijo de Olas no tiene la Vida.
1 Os he escrito estas cosas

En esta ultima seccion de la Carta hace el autor una ascension
suprema en las alas de la fe. Podemos llamar a esta seccion danza
del testimonio o danza de la victoria. Es como el allegro final del
testimo nio. El término "testimonio" va a aglutinar la seccion hasta
5,12; en ella ocupa un lugar central el tema de la confesion. Esa
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que Jesus es el Hijo de Dios (5,5.10) y que en él esta la vida (5,11-12;
cf. 5, 13).De esta manera retornamos al tema de la vida, con el que
se habla iniciado la carta (1,2). La confesion de los creyentes se
con vierte en testimonio: "creer en el testimonio", "ver y dar
testimonio"

de que Cristo es el Hijo de

Dios.

Prescindiendo de 5,13, que, dado su caracter de conclusion de la
Carta, no forma parte propiamente de la seccion, podriamos
delinear
de la siguiente forma la estructura de la
seccion:

Una proposicion interrogativa (5,5) que sirve de union entre

la seccion anterior sobre la victoria de la fe y la seccion

presente sobre la confesion de Cristo como Hijo de Dios.

Una identificacion de Jesucristo, destacando los dos grandes

acontecimientos del misterio redentor: bautismo y muerte en

cruz (5,6a).

Una referencia al testimonio del Espiritu, tanto en el

bautismo como en la muerte redentora (5,6b).

Una proposicion sobre la unidad de testimonio de Espiritu,

agua Y sangre (5,7 -S)_

Una elevacion a Dios como fuente del triple testimonio (5.9).
5,5-6. El testimonio del agua, de la sangre y del Esplrltu. La fees

una victoria sobre el mundo que se cierra a la revelacionde Dios.

Esa victoria es la confesion del kerigma: Jesus es el Hijo de Dios.

De nue

Vo es preciso recordar los lugares de la carta en que ha aparecido

esa

confesion:  1,3.7; 2,23-24; 3,23; 4,9-1 O. Después reaparecera en la

con clusion (5, ) 3). También el cuarto evangelio, en su primera

conclu sion (20,30-31), establece como finalidad: 'para que credis

Jesucristo venido por el agua (bautismo) Y por la sangre (pasion Y

muerte). Asi como en 4,2 se decia «venido en carne mortal», en

con
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sangre también en contra de los gnosticos, para indicar la realidad de
la muerte redentora. Algunos autores entienden el conjunto de este
verso en referencia a Jn 19,34: el agua y la sangre que brotan del cos
tado de Cristo: el agua y la sangre son sfmbolos de la muerte expiato
ria y vivificadora de Jesus. Pero el agua y la sangre pueden hacer
referencia también a los sacramentos del Bautismo y la Eucaristia,
tal y como interpretaron Jn 19,34 los Santos Padres, como san Juan
Crts6stomo. En un escritor tan dado a los dobles significados no pue
de excluirse tal plenitud de sentidos.

De la venida en carne de Jesucristo hay un testigo: el Espiritu (v,
6b), que ha dado testimonio en el bautismo y en la Cruz. El evangelio
de Juan lo resumird en una formula: «el Cordero de Dios que quita
el
pecado del mundo. (1,29.36). Recordemos que también el autor del
Apocalipsis sitia en el corazon mismo del libro la figura del Cordero
(cap. S). Por su parte, Jn 7,37-39 nos habla de los rlos de agua que
manardn del seno del creyente. Esos rios son el don del Espfritu. En
la segunda parte del cuarto evangelio se indica que el Espiritu Santo,
llamado Paraclito o Espfritu de la verdad, da testimonio de Cristo
(1526 cf 16 7-15)

5,7-8. Convergencia del triple testimonio. El contenido del tesu
monio acerca del Hijo es s6lo uno: Jesucristo es el Cordero de Dios
que quita el pecado del mundo (cf Jn 1,29.36). Jests fue objeto de
testimonio en su bautismo (Cordero) |'en la Cruz (costado abierto), Y
el Esplritu estd presente en el bautismo I'brota del costado de Cristo
(cf.Jn 7,37-39)

Una glosa que pasé a algunas ediciones de la Vulgata introduce
aqui una referencia trinitaria: «pues tres son los que dan testimonio
en el cielo: el Padre, el Verbo y el Espiritu . Esla glosa pone bien de
relieve la dimension trinitaria de toda la seccion del testimonio: el
Padre que proclama a Cristo como Hijo amado; el Hijo que testifica
en su bautismo y en su muerte redentora; y el Espiritu Santo, Espiri
tu de la verdad que testifica a favor de Jesucristo. Es una forma de
explicar lo que el texto contenia implfcitamente

5,9-10. Flabllldad del testimonio dMno. El triple testimonio de
que se ha hablado en el verso anterior es un testimonio divino; pro-
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viene del Padre. El autor presenta en primer lugar la coherencia de
aceptar el testimonio de Diosacerca de su Hijo. Se da por supuesto el
hecho comun en todas las culturas (y mencionado en la ley de "-
1.0i sés) de la validezdel testimonio humano. Asimismo,el autor
parte de

la verdad de fe de que las Escrituras y la revelacion evangélica son
Palabra de Diosy testimonio divino. Con estos presupuestos llega
a la conclusién de que, dado que se acepta el testimonio de los
hom bres, serfa inconsecuente no admitir el de Dios.

Acontinuacion pasa el autor a resumirnos una vez mas la
esencia de la fe en Cristo. TI-asla formula introductoria des-fntesis
(.Este es,
pues, el testimonio»: 5,9b), el autor. en una nueva antitesis,
contrapo ne al que cree (5,10a) )' al que no cree (5,I0b),)' anade
una nueva sin tesis del contenido de la fe (5,I0c).La frase esta
estructurada median te dos formulas lapidarias antitéticas, que
comienzan con el pronom bre relativo "quien" (5,10a y 5,I0b). La
primera expresa la postura positiva, la segunda, la negativa.

El conjunto de estos versos forman un quiasmo:

a. "Este es, pues, el testimonio de Dios... acerca de su Hijo»
(5,9b).

b. "Quien cree en el Hijo de Dios posee el testimonio dentro
de sl. (5,10a).(Primer miembro de la antltesis).

b', "Quien no cree a Dios le hace mentiroso» (5,10b). (Segundo
miembro de la antitesis).

a'. "Porque no ha creido el testimonio que Dios ha dado acerca
de su Hijo. (5,I0c¢).

La formula introductoria (5,9b) nos indica que el autor va a
poner de relieve lo esencial de la revelacion cristiana. El término
"testimonio" tmanyno)  se corresponde aqui con '"mensaje"
(auge/fa) de 1,5. En ambos casos se indica el contenido de la fe. La
expresion
«acerca de su Hijo» viene a significar: "acerca de que Jesucristo es
su Hijo". Y esta verdad de fe es revelacion del Padre (cf. Jn
6,37-

AN AA ALY
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Palabra de Dios y el testimonio de JesUS.). Es notable la
coherencia
de la Escuela de Juan.

El testimonio conjunto del Espbitu, del agua y de la sangre se
remonta a Dios mismo, porque el Espiritu procede de Diosy el
agua yla sangre son un testimonio divino (cf. Jn 19,35).El
testimonio es la
fe en la intervencién divina (encamacion Yy
redencion).

La frase de S,JObexpresa la postura incorrecta o negativa. Dado
que el testimonio procede de Dios, merece la adhesion del creyente.
Por ello, el que no cree deja a Dioscomo mentiroso. En este
segundo miembro de la antiiests se esperarla: Quien no cree en el
Hijo.; en cambio, encontramos: "Quien no cree a Dios=. Este
cambio se expli ca en seguida, en la aclaracién que anade el autor
en 5,10¢, donde lo esencial de la fe cristiana es creer que Cristo es el
Hijo de Dios.Segun los sinopticos, el Padre ha dado testimonio del
Hijo en el bautismo y en la transfiguracion; segun san Juan, en lodo
su ministerio publico:

la ha alarificada \/ la camivh alavifinanda (T 17972 I

5,11-12. la VIda eterna, contenido del testimonio. N-aS la mul
tiple mencién del testimonio en los versos anteriores, el autor se
esfuerza al final de la carta en exponemos una vez mas el conteni
do del testimonio: proclamacion de que la Vida esta en el Hijo. El
texto esta construido de la siguiente manera:

Formula introductoria de sintesis: y éste es el testimonio ...
»

(5.11a).
Contenido de esa sintesis: «Dios nos ha dado vida eterna, y
esta

vida esta en su Hijo. (5,11 b).

Formula lapidaria antitética: «Quien tiene al Hijo tiene la
vida;

quien no tiene al Hijo de Dios no tiene la Vida»(5,12). Esta
for

mula refuerza la sintesis del verso nrecedente.
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junto de la revelacion tiene como contenido que Dios nos ha dado
la vida eterna en su Hijo. Alcomentar 1,2ya hemos indicado los
princi pales lugares en que se pone de rnanifiesto la centralidad del
concep to "vida eterna" en luan.

Es oportuno destacar que, segun nuestro texto, la vida eterna
es un don de Dios. Recordemos que, en el didlogo con Nicodemo,
el envio del Hijo, fruto del amor de Dios, tiene como finalidad que
el que crea en ¢l tenga vida eterna (In 3,15-16); asimismo, en Jn
4,10-14, el don del agua viva es simbolo de la vida eterna. En el
discurso del Pan de Vida se repite varias veces la expresion '"vida
eterna" (Jn 6,27.40.53.54.6B).Segin las declaraciones de Jesus en
la Fiesta de la Dedicacion, ¢él da la vida por sus ovejas (Jn 10,2B).
También en la llamada oracién sacerdotal el don de la vida eterna
constituye la finalidad de la Hora (Jn J7,2-3). Seria asimismo
oportuno recordar aqui el discurso de In 5,19-30, donde aparece
Cristo como fuente de vida: El que escucha mi palabra ... tiene
vida eterna. (5,24).

En el v. 12¢l autor ofrece una antitesis en la que quedan identifi
cados Hijo y Vida. De este modo volvemos al prologo de la
carta:

«Pues la vida se manifestd, y nosotros la hemos visto y damos
testi monio, y os anunciamos la vida eterna que estaba con el
Padre v se nos ha manifestado> (1.2).

5,13. Conclusion de la carta. El autor se dirige en este colofon
a los creyentes: «a los que creéis en el nombre del Hijo de Diose.
Esta
frase indica que se trata de la fe en la filiacion divina de Cristo
(recuérdese In 3, rs), de la que $€ ha venido hablando en toda la
car ta (cf. 3,23y, sobre todo, la seccién 5,1-4).

El autor se dirige a estos creyentes para que caigan en la cuenta
de que tienen la vida eterna, ya que proclaman la fe en el Hijo.
Vuelveasi la idea expresada en 5,1 1-12. De este modo, el don de
la vida eterna en el Hijo aparece como la idea dominante en toda
la Carla: en el prologo (1,2); en el primer ciclo (2,25); en el
segundo ciclo (3,1S); en el tercer ciclo (5,11-12). Todavia

veremos en el apéndice que Cristo es llamado «el Dios verdadero
v la VVida atar na (8 7N\
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EPILOGO

Terruinada la Carta, el autor ofrece unas recomendaciones en
dos secciones.

Oracion por los pecadores (5,14-17)

14 Esta es la confianza plena que tenernos en él:
que, 51le pedimos algo segun su voluntad,
nos escucha.
n Y, si sabernos que nos escucha cuanto le pedimos,
sabernos que tenemos consegulJdo
lo que hayamos pedido.
16 Si alguno ve que su hermano
comete un pecado que no es de muerte,
pida y le dara la vida
-a los que cometen pecados que no son de muerte,
pues hay un pecado que es de muerte,
por el cual no digo que plda-,
17 Toda Inlquldad es pecado,
pero hay pecados que no llevan a la muerte.

El autor comienza con una frase muy de su gusto, a manera de
formula introductoria de sintesis (v. 14a). El pensamiento de la
con fianza ya habia estado presente en Jos tres ciclos de la carta:
en el primero (2, 1-2),en la exhortacion a confiar en Cristo
abogado; en el segundo (3,20), en la proclamacion «Dios,que lo
sabe todo, estd por encima de nuestra conciencia». En el tercero, al
indicar que el amor expulsa el temor (4,17-18).Ahora vuelve a
invitarnos a la confianza

El contenido de la confianza esta en la seguridad de que nuestra
oracion sera escuchada (v, 14b). La promesa de que Dios escucha
al que pide con feaparece también en 3,22, pero sobre todo en el
cuarto
evangelio (14,13.14; 15,7.16; 16,23.24.26).

En forma de explicacion, y a la vez de reiteracion, el autor
afirma que, al estar ciertos de que Dios nos escucha, tenemos
seguridad de recibir lo que pedimos (v 15). La frase parece una
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adelante repetira en la conocida seccion de los tres "sabernos" (las

certezas del cristiano). En cualquier caso, también aqui se trata de
conducir a la gente a vivir en la certeza de que Dios nos escucha,
siempre que pidamos segun su voluntad, como se dice en el verso
anterior.

La comunion fraterna debe llevarnos a orar unos por otros,

excep
to por quien cornete un pecado que es de muerte (v. 16). ;Por qué
esta excepcion? Antes de nada, dejemos a un lado el problema teold
gico (cf. 'Tratado de la Penitencia). El significado principal que con
fiere aqut el autor a la expresion «pecado que es de muerte- (o
«peca do para la muertes) es el de la apostasia o ceguera
voluntaria. En cualquier caso, hemos de decir que no se trata de un
pecado imper donable, sino que supone una exhortacion gravisima:
"jAtencionl". El que se cierra voluntariamente a la luz, el que se
niega a recibir a Jesucristo, se cierra ¢J mismo la puerta del perdon.

EJautor termina esta prirnera parte del epilogo con una observa
cion (v. 17), que tiene sin duda una doble finalidad. En primer
lugar, quiere eliminar una falsa interpretacion de su pensamiento,
por si alguien entendiera que so6lo la apostasia o la ceguera
voluntaria son
pecado. Por eso precisa: «toda iniquidad [obrar al margen de los
mandamientos) es pecado». En segundo lugar, la frase parece reite
rar su exhortacion a caer en Lacuenta de la gravedad del «pecado

e ac da muartan

Los tres "sabemos" (5.18.21)

1 Sabemos que todo el que ha nacido de Dlos no
peca, stno que el Engendrado por Dios le guarda
y el Maligno no le toca.
19 Sabemos que somos de Dios
y que el mundo entero esta en poder del Maligno.
20 Pero sabemos que el Hijo de Dios ha venido
y nos ha dado Inteligencia para
conocer al Verdadero. Nosotros
estamos en el Verdadero,
en su Hijo Jesucristo.
I!'ste es el Ojos verdadero y la Vida eterna,
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21 Hijos nuos, guardaos de los idolos.

Esta seccion, que es como una sintesis de toda la carta, esta
cons truida a base de tres expresiones de certeza, que comienzan
con la forma verbal ..sabemos-, Merece la pena destacar la fuerza
de testi
monio y conviceion de este verbo. Se trata de reiterar la comunion,
expresada en el plural, de la experiencia cristiana entre el autor y

PUINPIE, PRy

5,18. Bajo la proteccion del HlJo.La primera de las certezas del
crtstiano esta en relacion con el tema desarrollado por el autor en
3,3-10 y que ahora resume con la frase «todo el que ha nacido de
Dios no peca». Cuanto hemos dicho en la exégesis de esa seccion
tie ne su aplicacion aqui. Pero el autor anade algo muy importante.
La certeza que tiene el creyente de vencer al pecado es porque sel
Engen drado por Dios le guarda». Cristo es la fuerza del creyente.
En la lla mada oracion sacerdotal, Jesus pide al Padre que guarde a
los disci pulos en su nombre (17,12-15).El mismo los ha guardado.
Probable mente el autor menciona aqui a Jesucristo «Engendrado
por Dios» para indicar que el Hijo es el nacido de Dios
eternamente. De ahi deriva su poder paro guardar a los que han
nacido de Dios.

La afirmacién «y el Maligno no le toca- quiere expresar el poder
de Dios para librar a Jos suyos de) Maligno. Esta certeza evoca la
exhortacion de 2,12-15 sobre la victoria de los creyentes.
Recorde
mos las dos menciones de la victoria de Josjovenes sobre el
AlLlaligno

5,19. La seguridad de pertenecer a Dios. E- autor se centra a con
tinuacion en la seguridad de pertenecer a Dios (segunda certeza). De
nuevo conviene recordar la exhortacion de 2,12-1 5. Como en este
te..~ to, también aqui en el epilogo anade el autor una conviccioén
que tie ne grabada en su experiencia: «el mundo entero esta en
poder del Maligno», Es notable la imagen de compasion y de fuerza
con que se asegura este hecho: la esclavitud de quien se cierra a la fe
y al amor.

Aqui "mundo" debe entenderse como todo aquello o todos aque

llos que rechazan a Cristo (cf. Jo 1,10) La frase podrla
condideraree na renrecentacidn necimicta de la <itnacidn de la
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el sentido de formulas parecidas en algunos sectores de la apocalip

tica judia. Pero tal pesimismo es impensable en un autor que acaba
de hablamos de la victoria de la fe y de la fuerza purificadora de la
sangre de Cristo; que insiste en confiar en Cristo, nuestro abogado
ante el Padre, Y que le define como victima expiatoria de los pecados
del mundo enlero (2,1-2): que habla de Cristo Salvador del mundo
(4,14; cf. Jn 4,42) y de la victoria de la fe sobre el mundo (5,1-4).

En consecuencia, la frase «el mundo entero estd en poder del
Maligno» no puede tener otro sentido que ponderar la grandeza de
haber sido redimidos para pertenecer a Diosy, al mismo tiempo, pro
yectar una mirada de compasion hacia el mundo dominado por el
Maligno, de donde ha sido sacado el creyente (cf. Jn 17,6-19). Esta
conviccton estaba ya presente en la exhortacion de 2,12-15.

5,20. El Dlos verdadero}' la Vida eterna La tercera certeza del
cristiano tiene como fundamento la proclamacion de la venida del
Hijo de Dios como revelador del Padre. La venida del Hijo es el gran
anuncio del NT. Asiaparece en Jn 1,14: «El Verbo se hizo carne y
habitd entre nosotros, Y nosotros hemos visto su gloria, una gloria
como de unigénito del Padre Heno de gracia Yy de verdad . También
hemos de recordar las menciones que hace la Carta de la venida en
carne (4,2) y de la venida por el agua y la sangre (5,6-7). Y asimismo
la proclamaciéon de Jn 3,16: «Tanto amdé Dios al mundo que le ha
dado a su Hijo unigénito para que todo el que crea en €l no perezca,
sino que tenga vida eternay.

Cristo nos ha dado a conocer al Verdadero. Recordemos Jn 17.3:
«Esta es la vida eterna: que te conozcan a ti, el (inico Dios verdadero,
y al que tti has enviado, Jesucristo <. El también es el Verdadero.
como dice el autor a continuacién. Esta rotunda confesion de fe pone
fin a la seccion de los tres "sabemos". Al decir que Jesucristo «es el
Dios verdadero y la Vida eternas, el autor hace que el epilogo se
remonte al prologo, en una inclusion semitica genial. Alli se nos
hablaba de la manifestacion de la Vida eterna que estaba con el Padre
(1,2); aqui se nos asegura que se trata de Jesucristo. El término '"ver
dadero", que en Jn 17,3 se aplica al Gnico Dios, se dice aqui ahora de
Jesucristo. Estamos, pues, una vez mas, ante la confesion de la divi
nidad de Cristo.
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5,21. Guardaos de los fdolos. Recomendacion final o post-data.
Esta exhortacién comienza con una alocucion (<<Hijoms ros-) que
ya hemos encontrado en los lugares clave de la cana, y que indica
que el remitente no sélo es una autoridad apostolica, sino el
mentor de la Comunidad. El contenido de la exhortaciéon es como
una sintesis de todo el NT. El autor viene a decir: puesto que
conocéis a Jesucris to, que es el Dios verdadero y la Vida eterna,
guardaos de los idolos, es decir, guardaos de otras fuentes de
confianza; guardaos de otros "seflores", de otras adhesiones;
guardaos de la falsedad; guardaos de
los que llevan a la muerte
eterna.

Esta recornendacién puede parecer extrafia como final de la car

ta, pero nos pone de relieve el tipo de idolatria contra el que
luchaba la Escuela de Juan. La garra de la persecucion dejo su
huella en la Escuela de Juan, en Efeso, Y en Laslglesias de su ambito
(ef. Ap 2-3: cartas a las siete Iglesias). Por eso, la recomendacion
final implica una lucha contra el culto imperial, por una parte, y
contra las ten dencias idoLatricas (cf. Ap 2,21: fornicaciéon), por otra.

Esta consigna final puede hacernos entender mejor el género
lite rario de la carta, como una gran proclamacion y como
exhortacion. El Dios verdadero es el Dios-Amorque nos ha enviado
a su Hijo y nos ha dado de su Espiritu. El solo es Dios. Que nada
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INTRODUCCION

Este breve escrito tiene forma epistolar. El remitente es un diri
gente de la Comunidad, que se autopresenta como "El Presbitero".
Los destinatarios son Jos miembros de una Iglesia vecina (la
"Senora
Elegida"); los cristianos son los "hijos' de esa Iglesia.

El autor escribe no sélo en su nombre, sino unido a todos los
que conocen la Verdad. la formula de saludo aglutina una serie de
sus. tan ti vos con los que se desean Jos bienes de la salvacion
(gracia. misericordia, paz). El saludo tiene como referentes de
origen a Dios Padre Y a Jesucristo, el Hijo del Padre. Ambos
apareceran después en la Carta. El saludo termina con la mencion de
Ja verdad)' el amor», dos términos que reapareceran mas tarde.

Por lo que respecta a su contenido, la Carta quiere mostrar la

ale
grra del Presbitero por el comportamiento de los fieJes,que caminan
en la verdad; y al propio tiempo recordar el mandamiento del amor
fraterno que los fieles mantienen desde el principio. El comporta
miento cristiano estd amenazado por la conducta de muchos falsos
maestros (el "Anticristo"), por lo que el autor insta a los creyentes a
permanecer en la auténtica doctrina de Cristo Y a no tener tratos

209



CARTAS DE JUAN

t. AUTOR, "tEDIO UTERARJO, SITUACIiON VITAL Y RELO\CIONCON LOS OTROS
ESCRITOS ATRIBUIDOS A JUAN

Esta segunda carta presenta manifiestas coincidencias con la Pri-
mera, entre las que podriamos resaltar las siguientes:

Mencion de Dios Padre y de Jesucristo, el Hijo del Padre (v. 3;
cf. 1 In

1,3).

Referencia al mandamiento del amor fraterno recibido desde
el principio y formula del mismo: "amarse unos a otros" (v.5;
cf. 1Jn 2,7:11; 3,11-24; 421).

Expresion  «éstees el mandamiento. como formula
introducto

ria de sintesis de mensaje (con hina, v. 6; cf. 1 Jn 3,11-23;
421).

Afirmacién de que muchos seductores han salido al mundo,

zintesis de la herejia (v. 7a; cf. 1Jn 2,18; 4,2).

Identificacion de Jos seductores con el Anticristo (v. 7b; cf. 1
Jn

2,18-28; 4,1-6).

Formulacion antitética (v.9; cf. 1Jn 2,23).

Frase -nuestro gozo sea completoy» (v 12;cf, 1 Jn

1,4).

Estas significativas coincidencias constituyen indicios de que el
autor de esta carta o es el mismo que el de la Primera o se inspir6
muy de cerca en ella. Creemos que hay razones serias para pensar
que se trata de dos autores distintos, aunque inmersos ambos en la
tradicion jodnica veamos algunos datos en este sentido:

Mencion del Presbitero (ho presbiieros,v, 1) como autor,
cuan do en la primera carta el remitente parece insertarse en
el gru po apostolico.

Insistencia en el término "verdad" (alllheia), que aparece seis
veces en los cuatro primeros versos, mientras que en la
prime

ra Carta el énfasis recae en otros términos (luz, vida eterna,
hijos de Dios, etc.).

N . L

nnnnnnn ARl 4Ahvinniinn Maninrraninal JLAIIATIEA) ~rrva An Faada
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Por todo ello, nos parece que el autor de la segunda carta es dis
tinto del de la Primera, a cuya autoridad remite con las referencias
que hace a su contenido. Al tratarse de un discipulo o miembro de la
Escuela de Juan, su carta ha sido recibida como obra del apostol.

En cuanto al medio de origen o situacion vital, la calificacion de
la Iglesia destinataria como "Senara Elegida" (en el saludo) y de la
Iglesia mitente como "Hermana Elegida™ (en la conclusion), asi
como la mencidén del "Presbitero”, conducen a un ambiente mas
restringido que el de la primera carta, que es dirigida a todos los
creyentes en Cristo y que comienza con un plural comunitario y
apostolico (1 Jn 1,1-4). En cualquier caso, la relacion entre iglesias
nos hace pensar en el entorno de las siete iglesias del Apocalipsis
(caps. z-s).

La hipotesis de que la segunda carta fue escrita antes que la Pri
mera nos parece poco probable, aunque sean muchos los autores que
la defienden. El Presbitero no aparece para nada en la Primera.. Cier
tamente este tHuJo puede referirse a un apodstol (ef. 1P 5,1), pero
también podria aludir a alguien que, al recoger al contenido de la pri
mera carta, habla de alguna manera con autoridad apostélica.

2. TEoLOCfA

la dimension trinitaria de la carta aparece en el saludo con la
mencion de Dios Padre Y de su Hijo Jesucristo (v, 3). Véase también
la referencia al Padre en los vv, 4y 9. Tal vez haya una velada alusion
al Espfritu cuando se habla de .)a Verdad que permanece en noso-
trosy que estard con nosotros para siempr (v, 2;cf. Jn 14,15-17).

La cristologia de la cana tiene como rasgos fundamentales la
filiacion divina de Jesus (vv.3.4) Y su encamacion o venida en
carne (v.7). En consecuencia. el autor reitera la ensefianza del
evangelio (Jn 1,14)y de la primera Carta (4,2).

La eclesiologia se pone de manifiesto en el rasgo de "Elegida™
con que se designa a la Iglesia (w, 1.13)yen los vinculos de la
fe y del amor que unen a sus miembros (hijos de la Iglesia).

Un leve detalle escatologico aparece en la mencion del Anti
cristo (v.2;d. 1 Jn 2,18-

A~
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COMENTARIO

Saludo (1-3)

1 El Presbitero a la senora Eleglda y a sus hlJos, a quienes amo
en la verdad; y no sélo yo, sino tambJén todos los que han
conocido la Verdad, : a causa de la Verdad que permanece en
nosotros y que estara con nosotros para siernpre, 1 La gracia, la
mlserlcordia y la paz de parle de Dlos Padre y de Jesucristo, el
HIJo del Padre, esta ran con nosotros segun la verdad y el amor.

V. 1. Remttente y destinatarios. ;Quién es el Presbftero que
escri

be la carta o al que se le atribuye? Las posibiJidades son varias. Algu
nos exegetas apuntan a Juan el Presbitero, del que habla Papias,
que serfa un dirigente eclesiastico en Asia Alenor.Otros hablan
de un presbitero de alguna comunidad joadnica, que se siente
movido a comunicar sus inquietudes con Jos dirigentes Y
miembros de otra comunidad joanica vecina Es posible también
que el utulo de "Pres bitero" contenga una referencia al Discipulo
Amado, al que, en una tradiciéon que se remonta a san Policarpo,
se le atribuye una edad muy avanzada (ho presbyteros) Yy se dice
que a) final de su vida resu mia toda su enseflanza en el
mandamiento del amor fraterno. Esta referencia al Discfpulo
Amado no debe entenderse necesariamente en el sentido de que el
propio discfpulo sea el autor material de la Carta, sino en el
sentido de que el autor real de la misma ha querido poner su escrito
bajo su autoridad.
Ellltulo de la Iglesia destinataria como "senora Elegida" es
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del autor por la grandeza de la comunidad cristiana esposa de Cristo
(d. Jn 3,29). Por su parte, el adjetivo "Elegida" (ekkktt) nos 11",,,,a la
idea de la eleccion aplicada a la tglesia. Ella es el pueblo escogido (cf.
1 P 2), que hereda los privilegios del pueblo de Dios del AT (cf. Ex
19,3-8). La calificacion de los miembros de la comunidad como'sus
hijos" nos adentra en el misterio de la fecundidad espiritual de la
Iglesia mediante el sacramento del Bauiismo (cf. Jn 3,3.5).

El autor ofrece a continuacion una nota entrafiable: «a quienes
amo en la verdad =. Por vez primera aparecen unidos verdad Yy amor,
ideas que vamos a encontrar en seguida. Aqui la expresion en aJl.lheia
no significa solamente «en verdad», en el sentido de que es un amor
real; el contexto de la Carta sugiere mas bien que se trata de algo mas
profundo, que podriamos glosar: «a quienes amo en la comunion de
la Verdad [fe] -.

El autor indica a continuaciéon que este amor hacia la Senora Elegi
da no proviene so6lo de ¢l mismo, sino de todos Jos que han conocido la

Verdad. Se trata, sin duda alguna, de los miembros de su propia Comu
nidad, definidos como .I0s que han conocido la,remad =. En 10 8,32
se

dice que los discipulos de Jestis conoceran la Verdad, Yy que ésta los
hara libres. También aquf el término "verdad" tiene un sentido lleno de

Vv. 2-3. Blenes que €t autor desea. Como una primera aproxima
cion al sentido del término "verdad", el autor nos ofrece una de Jas
connotaciones que dicho término tiene en su mente: «la verdad que
permanece en nosotros Y que estard con nosotros para siempre
=. Esta referencia a la verdad como posesion del creyente nos
recuerda la uncion de que se habla en Iln 2,20.27: la uncion
verdadera, no
mentirosa. Se trata del Esplrilu de la verdad (cf. Jn 14,15-17)y de la
revelacion acogida con fey asimilada interiormente.

Tras Jos datos y ampliaciones precedentes, el autor formula ahora
nante. En primer lugar, acumula tres sustantivos para expresar Jos
bienes deseados: gracia, misericordia Yy paz. El término "gracia"
(jaris) como saludo es habitual en Pablo Y también en Lucas (cf.keja
ritomeué, |28), Y expresa el favor ¥ amor divinos (hebreo hesed)
que conlleva la salvacion. E-ltérmino "misericordia" (/leos) es como
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ampliacion de ..g.racia". Finalmente, "paz" (eiren~e)s el
equivalente del vocablo semitico shalom, empleado con frecuencia
en la Biblia (ef. Jn 14,27: Mi paz os dejo, mi paz os doys).

El autor remite a continuacion al origen de todos los bienes: «te
parte de Dios Padre y de Jesucristo, el Hijo del Padre». Tenemos,
pues, la confesion de fe cristiana centrada aqui en el Padre y el Hijo.
Con la expresion «Hijo del Padre» se pretende insistir en la
divinidad de Cristo y en su filiacion divina (cf. I Jn 1,2.7; 2,22-
24; .1,23;
5,5.13.20). La mencion de las dos personas divinas se explica porque
lo que los herejes atacan es la fe cristologica, es decir, la filiacion
divi na de Jesus y su encarnacion.

La formula de saludo termina con las palabras -segnn la verdad
y el amor», que tal vez constituyen una stntesis de los bienes que
se desean y, a la vez, una forma de resumir el contenido de la Carta.
La formula es de una gran concentracion y pone de manifiesto que
su autor estd impregnado de dos grandes realidades: la revelacion
(ver dad) yel amor.

El mandamiento del amor (4-6)

..Alealegré mucho al encontrar entre tus hijos a quienes viven
en la Verdad, conforme al mandamiento que reciblmos del Padre.
3y ahora te ruego, senora, y no te escribo un mandamlento nuevo,
sino el que tenemos desde el principlo: que nos amemos unos a
otros. 6y en esto consiste el amor: en que vivamos segiin sus man
damientos. Este es el mandamiento que olstels desde el prtnclplo:
que caminéis en el amor.

Tras el saludo, el autor formula el objeto de su comunicacion,
que se centra, en primer lugar, en el mandamiento del amor.

Vv.4-5. Exhortacion a amar. laexpresion de alegria o
satisfaccion al comienzo de una comunicacion epistolar es propia de
este género literario. EI motivo de la alegria del autor es constatar
que los hijos de la Elegida «vivenen la Verdad»,conforme al
mandamiento recibido del Padre. Probablemente Laexpresion "vivir
en [la) verdad" se reBere
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fraterno. No es féacilsaber lo que el autor entiende por
«mandamiento que recibimos del Padrea. Tal vez se refiere a la
sintesis de fe y amor. como en | In 3,23,0 simplemente al
mandamiento principal del amor a Dios y al prdjimo, tal como lo
encontramos en el AT (01 6,4; Lv
19,18) y en el NT (Me 12,28-34 y par.). Lo que se dice en el
verso siguiente sobre el mandamiento «desde el principio. podrfa
confir mar esta interpretacion.
El autor exhorta a Lalglesia (v. 5), a la que llama senora, a no
ver

en el mandamiento del amor mutuo algo nuevo, sino el
mandamien to que tenemos desde el principio. Dos cosas son
importantes en este verso. En primer lugar. la coincidencia con la
ensefianza de la prime ra carta (2,7-8), tanto en el vocabulario
como en el contenido. En segundo lugar, el empleo de la formula
"amarse unos a otros" (aga pan allsious), que estaba acunada en la
Escuela de Juan, como apare ce en la primera carta (3,11), en el
evangelio (Jn 13,34-35)y en otros lugares del NT.

V.6. El contenido del mandamJento. La frase «en esto consiste
el amor. es tipica también de la Escuela de Juan (d. 1 Jn 4,9-10).
Se trata de una formula mostrativa que introduce una sintesis o
suma
rio de cristianismo, como si el autor quisiera decir. =V esto es lo
esen

cial respecto del amor". Aunque no especifica de qué amor se trata,
por el contexto parece referirse tanto al amor practico a Dioscomo
al amor al hermano. La oracion principal (een que vivamos segin
sus mandamientos-) remite también a la conexién entre amor y
guarda

de los mandamientos que encontramos en el discurso de despedida
del cuarto evangelio(ln 14,15.21.23;15,10;etc.). El amor a Dios
tie ne que tener consecuencias en el ambito moral.

Tras esta formulacion. y con un estilo muy propio de la Escuela
joanica, el Presbftero vuelve a expresar su pensamiento mediante
una frase mostrativa: *Este es el mandamiento que oisteis desde el
principio. (ap'ariés). Esta tltima expresion, que ya habla aparecido
en el v, S, tiene una amplia gama de significados, desde 10 que
existia desde el principio" (d. 1Jn 1,1),que puede referirse al
Verboeterno o a la predicacién, hasta el "mensaje" (auge/fa)que los
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Los anticristos (7-t 1)

i Han venido al mundo muchos seductores negando que. Jesu
cristo haya venido en carne mortal. Ese es el seductor y el Anticrls
to .= Cuidad de vosotros, para no perder el fruto de vuestro trabajo,
sino para que recibais una amplia recompensa. o Todo el que se
excede y no permanece en la doctrina de Cristo no posee a Dios.
El que permanece en la doctrina, ése si posee al Padre y al Hljo.
10S1 alguno va a vosotros Y no os lleva esta doctrina, 00 lo recibais
en casa 0110 saludéis, 1ipues el que. lo saluda se hace solidarlo de
sus malas obras.

Una vez expuesto el primer punto de la comunicacion (manda
miento del amor), el autor aborda el segundo motivo de preocupa
cion: la fe cristologica. Se trata de advertir sobre los falsos doctores
que niegan la encarnacion de Cristo y de exhortar a evitar la ense
nanza de Jos mismos.

Vv. 7-8. Exhortacion a guardarse de los seductores. El autor ase
gura que son muchos los seductores que han salido al mundo (el. 1
Jn 2,t8ss; 4,1-6). Como ensenanza mas caracteristica y deJetérea de
estos personajes, el autor senala la siguiente: «negando que Jesucris
to haya venido en carne mortal», es decir, en carne verdadera, huma
na. Esta misma doctrina aparece atribuida a los falsos profetas en |
Jn 4,2. Sin duda estamos ante un error de los gndsticos, sobre todo
de los docetas, que negaban la encarnacion de Jesucristo. El pone
exterior de Cristo habria sido mera apariencia; incluso su muerte no
habria sido real. Pero esta doctrina implicaba una negacion radical
del cristianismo. De ahi la advertencia de los versos siguientes.

El autor exhorta (v.8) a no dejar perder el fruto del trabajo que
han realizado, sino a mantenerse ficles para recibir la recompensa.
los sacrtiicios que ha comportado la fidelidad a Cristo sertan inuti
les si se renegase de la verdadera fe en el Hijo de Dios. Esta exhorta
cton a la fidelidad en espera de la recompensa se encuentra también
en el Apocalipsis, en las cartas a las siete iglesias (2,1 0O: Esmirna;
2,25: nalira; 3,11: Filadelfia).
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V.9. Los seductores no poseen a Dios. Enoonsonancia plena
con el estilo y forma de expresarse del autor de la primera carta, el
Pres bitero resume, en una lograda antitesis, el juicio que le
merecen los seductores, a la vez que pondera la grandeza de la
postura cristiana auténtica.

En el primer miembro de la antitesis se describe la postura nega
tiva y se indica su condena (v, 9a). la expresion eel que se
excede.

describe finamente el espiritu de los seductores, que quieren apare-
cer como progresistas, considerando anticuada la doctrina cristiana
recibida de los apoéstoles y tratando de hacer suyas las ensefianzas de
los gnosticos. Lacondena o juicio negativo de esta postura se
resume en que los seductores no poseen a Dios. También aqui hay
coinciden cias significativas con la primera Carta (1 Jn 2,23). El
segundo miem bro de la antitesis describe la auténtica postura
cristiana Yy el inmen so bien que comporta. Hay que permanecer en
la ensefianza, es decir. en la recta fe y en el amor fraterno. El bien
que comporta es "poseer el Padre y al Hijo" (cf. 1Jn 2,23). Los
verbos 'permanecer" y 'poseer” son idénticos a los empleados en la
primera carta.

El hecho de encontrarnos con esta rotunda sintesis en un escrito
tan breve pone de relieve que la Escuela de Juan (o en la tradicion
joanica de Jas palabras de Jesus) habia una serie de formulaciones
en forma de consignas. Como hemos comprobado, estas antftesis
estan recogidas, segiin se va presentando la ocasion, en la primera
Carta y en la segunda, pero también en la tercera (v. 11),como
veremos.

Vv. 10-11. Normas de comportamiento. El autor pasa ahora a
aconsejar una serie de medidas para evitar el contagio de los seduc
tores o falsos maestros. La primera consiste en no recibir en casa a
los que vienen trayendo consigo una doctrina que no es recta.
inclu so no hay que saludarlos. La razon (v 11) es la siguiente: el
que Ies da el saludo de acogida «se hace solidario de sus malas
obras». Quiza pueda extrafiar esta severidad, o incluso podra
parecer extrana al espiritu evangélico, pero se trata de medidas
excepcionales en un momento de confusion y de division en la
Comunidad. Por lo demas, también en el evangelio de Mateo (18, !
7), al tratar de la correccion fraterna, se contempla el hecho de
romper el trato (considerarlo como gentil) con el que no hace caso
a la Iglesia. En esos casos, el ire

~ z
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Conclusion y despedida (12-13)

12Aunque me queda mucho por escribir, preflero 00 hacerlo coa
papel y tinta, sino que espero ir a veros y hablar de viva voz, para
que nuestro gozo sea completo. [ITe saludan los hijos de tu he-rma
na Elegida

El autor reconoce que tendrfa que tratar otras muchas cosas, pero
prefiere no utilizar una carta, confiando en poder hacerlo personal
mente (ede viva voz-). Una vez mas parece que el autor ocupa una
funcién de dirigente Y que goza de suficiente autoridad como para
dirigirse a una Iglesia vecina. La tradicion, al atribuir esta carta al
apostol Juan, ha querido dar razon de este hecho. La frase 'para que
nuestro gozo sea completo. nos indica una vez mas que estamos en
el mismo ambiente espiritual que en la primera carta (1,4) Y en €l
cuarto evangelio (15,11). En ambos escritos la plenitud de la alegria
se encuentra en la persona de Jesucristo Y en la comunion fraterna.

Como es costumbre en el género epistolar, la Carta termina con
un saludo (v. 13). En este caso, el autor envia a la Iglesia a la que
escribe los saludos de los hijos de su hermana, la Elegida Tres cosas
son importantes en esta frase. En primer lugar, el término "hijos"
(tekna) para designar a Jos cristianos. Ello indica una concepcion de
la Iglesia como Madre, muy alejada del individualismo que se atribu
ye a la espiritualidad [odnica. En segundo lugar, es evangélico el
hecho de que una Iglesia se diga hermana de Laotra. Esta fraternidad
es la novedad fundamental del cristianismo. Finalmente, la conside
racion de "Elegida" que comparten ambas Iglesias pone de relieve la
conciencia que tienen los creyentes en Cristo de ser el pueblo elegido
de Dios, en continuidad vy, a la vez, culminaciéon del pueblo de Dios
delAT.
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INTRODUCCION

El escrito Llamado "Tercera carta de san Juan" tiene como remi
tente al Presbitero, sin duda el mismo personaje que aparece como
autor de la segunda Carta. Se trata de un dirigente eclesial de gran
relieve, puesto que envia rnensajeros-misioneros  a otras Iglesias.
Ademas, tiene fuerza para recriminar la conducta de Diérrefes, diri
gente de la Iglesia donde vive el destinatario de la Carta, y tiene auto
ridad para reprender y quizad destituir a ese dirigente.

1. DESTINATARIO Yy

El destinatario es un fiel llamado Gayo, un cristiano que vive en la
verdad Y que es eficaz colaborador de Jos misioneros enviados por el
Presbitero. En la carta es mencionado también otro cristiano (Deme
trio), una persona que cuenta con la aprobacion de todos, aprobacion
que comparte la misma Verdad.

La finalidad del escrito es dar gracias a Gayo por su comporta
miento caritativo y su colaboracion en la obra misionera; a la vez,
intenta prevenir a Gayo y a los demas cristianos ante la conducta
reprensible de Didtrefes, un dirigente de la Iglesia que se atreve a cri
ticar al Presbitero Y a tomar medidas contra los que le apoyan. El tex
to refleja, pues, una tensidn que no parece estar en relacion con la
ortodoxia, sino con la autoridad dentro de la Iglesia Es dificil saber
los motivos de la actitud de Didtrefes. Algunos piensan que éste era
un diligente conservador que no quena influencias de los misioneros
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enviados por el Presbitero. Otros, por el contrario, ven en Diotrefes a
un "progresista" que no quiere injerencias del Presbitero.

2. TEoLociA

De nuevo aqui, como en la primera carta, encontramos una pre
sencia chocante del término ‘"verdad" (alftlteia), que aparece seis
veces, mas una vez el adjetivo "verdadero" (v. 12). El significado de
este vocablo abarca desde el valor adverbial -segiin la verdad» (v, t)
hasta el empleo casi sustitutivo de "Dios" o de "Cristo", como cuando
se dice que a Demetrio )0 reconocen todos, y hasta la misma ver
dad» (v 12). Este abundante empleo de "verdad" en que convienen
las Cartas segunda Y tercera (y que estd ausente de la primera) nos
conduce aun ambiente de Iglesia local que trata de autoidentificarse
en el marco de la auténtica tradicion joanica. Junto a la verdad, el
autor habla de "generosidad" OiL "caridad". agap~:v, 6), en relacién
con el comportamiento  de Gayo para con los misioneros enviados
por el Presbitero.

El término "Dios" aparece solamente en dos versos (6 y It). En
este ultimo el autor cita probablemente una sentencia preexistente
en la tradicion joanica: «El que obra el bien es de Dios; el que obra el
mal no ha visto a Dios =. Esta frase, que tiene su paralelo en la prime
ra carta (3,6; 4,7-8), remite al conocimiento de Dios o0 a su descono
cimiento como fuente de comportamiento. Es notable la ausencia de
la mencion de Jesucristo y del Espiritu Santo. Probablemente alude a
ellos el autor oon el empleo polivalente del término "verdad", Asr, la
expresion "vivir en la verdad" o "caminar en la verdad" (w 3.4) alude
probablemente a la oonfesion de la filiacion divina de Cristo; asimis
mo, el empleo de "'Verdad" en el v. J2 puede contener una alusion a
Cristo o al Espiritu. Tal vez Jesucristo es mencionado también con la
expresion «el Nombre» (v. 7).

La eclesiologta de la carta estd determinada, en su dimension inte
rior, por los términos '"verdad" )' "generosidad" (lit. "caridad"), )'su
dimension organizativa se aprecia en la mencion del Presbttero y en
la descripcion  de Diétrefes, que ambiciona la primada; y asimismo
en la colaboracion en la obra evangelizadora de cristianos como
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Gayo y Oemetrio. El modo de referirse a Jos cristianos
llamandolos "hermanos" (v, 3) y amigos (v 15) indica la existencia
de una intensa vida comunitaria.
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COMENTARIO

Saludo (1-2)

1 El Presbitero al querido Gayo, a qulJen amo segun la verdad.
2 Ouerido, pido en rnl oraciéon que te vaya bien en todo y que tu

salud fisica sea tan buena corno la espiritual.

El remitente es el Presbitero, como en la segunda carta Sobre
su identificacion ya hablamos a proposito de 2 Jo 1. Algunos
rasgos que aparecen en 3 Jn confirman la identificacion alU
propuesta. Se trata de un dirigente de la Iglesia o Comunidad
joanica que tiene tratos con personas relevantes, como Gayo y
Demetrio, y que, en cambio, mantiene ciertas diferencias ~con
otros dirigentes, como Di(’)trefes. la relevancia de) Presbitero
aparece en el hecho de estar al frente de una comunidad misionera
que envia mensajeros a otras
Iglesias.

El destinatario es un cristiano llamado Gayo, muy querido del
Presbitero; de ahi el apelativo de ..q..uerido .. seguido de la frase
ca
quien amo segun la verdad. (véase una expresion parecida en 2 Jn
1). A lo largo de la Cana se perciben las razones de tal estima. De
¢l se afirma que vive en la verdad (v 3) y que se destaca por su
generosi dad (caridad) para oon la Iglesia {v, 6)

El v.2 es una formula comente en las cartas: manifestar al
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Elogio de Gayo (3-
8)

1Alealegré mucho cuando vinieron unos hermanos que daban
testimonio de tu verdad, y de como vives en la verdad. ~No siento
alegria mayor que ofr que mis hijos caminan en la verdad.

) Ouerido, obras como creyente en lo que haces por los herma
nos, yeso que son forasteros. "Ellos han dado testimonio de tu
generosidad ante la iglesia, Hards bien en proveerlos para su viaje
de manera digna de Dios. i Pues por el Nombre se pusleron en
cami no sin recibir nada de los gentiles. 'Por eso debemos acoger a

Vv.3-4. Vivir en la Verdad. Como extension del saludo, el
autor manifiesta su alegria por la informacion recibida de los
hermanos

que han llegado dando testimonio de Gayo. El conjunto del verso
es casi idéntico a 2 Jo 4: .Alealegré mucho al encontrar entre tus
hijos a quienes viven en la verdad, conforme aJ] mandamiento que
recibi mos del Padres. Esta coincidencia muestra la identidad del
autor de ambos escritos. Viviro caminar en la verdad significa
probablemente

caminar segin el mandamiento del senor (cf. 2 Jn 4). Ahora bien,
el

mandamiento del Senor es el mandamiento nuevo, como vemos en
el

evangelio (In 13,34-35).en la prtmera carta (2,7-11; 3,11-24)Yen
la segunda (v, S). Tal vez se haga alusion también a la firmeza de
la fe monoteista. En efecto, la expresion habia sido usada en Jos
targu

mim para indicar la profesion de dicha fe, sustituyendo a la frase
"caminar ante Dios"(Gn 6,4).

C'aman niede anreciarce pl v 4 Ac 1ina penecie de concliiciAn del

Vv.5-8. Colaborador de la Verdad. En el v 5 el Presbitero
aprueba la conducta de Gayo, al tiempo que agradece su
comportamiento en relacion con los hermanos, y especialrnente con
los peregrinos. La acogida es una obra de amor (pistoPJ poieis) en
presencia de la Iglesia,

como vemos en el verso siguiente. 1-aS la aprobacion de su

comporta-
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miento, el autor ruega a Gayo de una forma delicada que siga
ayudan do a los misioneros itinerantes (vv 6-7). La expresion «de
manera dig na de Dios»es una llamada a la generosidad. La razon
que da el Pres bttero es la entrega de esos misioneros, que se ponen
en camino con fiados en el Nombre, sin recibir nada de los
gentiles. El apelativo "Nombre", y sobre todo el sintagma «por el
Nombres, es una expre sion cargada de sentido. De una parte, pone
de relievela divinidad de Cristo (con la alusion al Nombre divino);de
otra, equivale a la motiva cion «por el Reino. (Mt 19,12)0 «por el
Evangelio. (Me 10,29), que

aparece en los

sindpticos.

Dada la generosidad de los misioneros -dice el autor-, debemos
ayudarles dignamente (v, 8). De esa manera nos convertimos en
«colaboradores en la obra de la Verdad». De nuevo, el empleo de
"Verdad"esta aquf lleno de sentido. El que ayuda a los misioneros
e~ hace coonerador de 1a ohra evanoelizadara de 1a Verdadane e

Conduela de Dlotrefes (9. tl)

.,He escrito alguna cosa a la Iglesia, pero ese que ambiciona ¢l
primer puesto entre ellos, Oidtrefes, no nos recibe, 10 Por eso, cuan
do vaya, le recordaré las cosas que esta haciendo, crlticindonos
con palabras llenas de malicia; y, como si no fuera bastante,
tampoco recibe a los hermanos, y a los que desean hacerlo se lo
impide y los
expulsa de la iglesia. 11 Querido, no Imites 10malo, sino lo bueno.

-1 11 - 1 1 1 1 '

Vv.9-10. No es facil saber si la expresion «he escrito alguna cosa
a la Iglesia» se refiere a la segunda Carta o a otro escrito que
descono cemos. El hecho es que el mensaje del Presbftero no ha
sido acogido por Diotrefes, un dirigente de la Iglesia local, En la
Introduccion hemos dado algunas indicaciones. El autor prosigue
con una severa advertencia: cuando visite esa Iglesia, recriminara
las obras de Di¢ trefes. El comportamiento de éste no consiste
s610en herir al Presbi tero con palabras maliciosas, sino también en
no recibir a los herma nos ni pennitir que lo hagan quienes lo
desean. Mds aun, los expulsa

de la Talecia
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V.1 1. Ante tal perspectiva, el autor dirige a Gayo una exhortacién,

Paraoondenar la actitud de Diotrefes,recurre a una sentencia
antitéti ca corriente en la Escuela de Juan. Su antitesis va precedida
de una llamada de atencién, en la que se mencionan ya los dos
miembros (bien Y mal). En la Introduccion hemos indicado el origen
de estas fra ses en antitesis y los paralelos en la primera carta. Todo
ello nos Da'3

a la conclusion de que, en la tradicion joanica, existian series de
for

PROREN PR PO PROVS- PR B B N T S R BB B A I

Testimonio en favor de Demetrio (12)

12Todos, y hasta la misma Verdad, dan testimonio de Demetrlo.
También nosotros damos testimonio y sabes que nuestro tesUmo
nio es verdadero.

En contraste con la conducta reprobable de Didrrefes, ¢) autor nos
ofrece la conducta ejemplar de otro miembro de la Iglesia,
Demetrio, de quien dan testimonio todos, incluso la propia Verdad,
Ya hemos indicado mds arriba que probablemente el término
"Verdad"contenga una referencia a Jesucristo o al Espfritu Santo. El
autor y su comuni dad se unen a este testimonio favorable. Interesa
destacar que la frase
«y sabes que nuestro testimonio es verdadero. es la misma que
utiliza
el cuarto evangelioen reJaciénoon el testimonio del

Saludo !lnal (13.19S)

[ITengo mucho que escribirte, pero no quiero hacerlo con tinta y
pluma. 1Espero verte pronto y hablaremos de \'"I\'3 voz, 1 La paz
sea contigo. Los amigos te saludan. Saluda a los amigos, uno por

Con algunas variantes, el autor emplea la misma formula y el
mis modeseo que en 2 Jn 12. La expreston sta paz sea contigo. es
la for mula corriente en eljudafsmo y en el naciente cristianismo
tshalom), Asi aparece continuamente en las cartas paulinas. El
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de los amigos indica que Gayo es conocido y querido por los
miem bros de la comunidad del Presbitero. Asimismo la frase
.Saluda a los amigos, uno por uno. pone de relieve la estrecha
relacion entre ambas comunidades.

Conclusion

(Cuadl es el motivo para que estos dos pequefios documentos
hayan sido conservados en el Canon y atribuidos a san Juan?
Nuestra opi nion es que ambos estan estrechamente ligados a la
figura del Disci pulo Amado (ef. Jn 21,24). ;Por qué aquf no se le
da ese Ululo y se habla de "el Presbitero"? Quizas se debe a que las
Cartas segunda I'
tercera han sido escritas por un miembro eminente de la Escuela de
Juan, que, aunque se arropeoon la autoridad del Maestro de la
Escue la (G. Ravasi), no tiene la arrogancia de autopresentarse
como "el
discipulo al que Jesus amaba" (Jn 21.24) v se contenta con
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¢(Es poeible escribir hoy un comantario despusas del volumsn
e F.E. Brown tvardadera enciclopadia } o después de los co-
mentarios de H.-J. Klauck o de M. Morgen con sus exguisites
andlisis [tararias v su axkhaustiva informasicn bibliograficat
Redonacemos los maritos do ostos comontarios y do tantos
otras que tienan su justificacion dentro del circulo de astu-
clios especializados. Par sllo, no pretendemos sustituirlos.
Simplemente intentamas un tipo oo comontatio que haga
llegar al Pusbla de Dios el mensaje del taxto biklico somao
alimeonto cspiritual de los creyentes. Fara clla se csciihicron
los Cartasde Juan y toda la Biblia: El acercamisnio espacia-
lizado resultas muy dificil de digerir pars muchos cristianas,
incluso ministros de la Palabra. En estas circunstancias, in-
tantar un acarcamiento a las Cartas da Juan libarado de la
csclavitud do las natas yde cantinuas refercncias biblicgrs-
ficas puacla prastar un sarvicio a las cravantas.

Damingo Munoz Lean, sacendota de |a Diccesis de Jadan, ha
sidlo prafesor de la Facultad de Teologia e Granada y poste-
ricrments Wicmbra del Canacja Suporior de Investigacionos
Zientilicas an la aspecialidad de Targum » Nuswo Testamen-
to 11874-185E), Ha side también miermbre de la Pontificia
Comision Eiblica (1984-1298 v profesor invitado de las Fa-
cultades de Tealogia de Comillas ¥ San Darmaso. Es autor de
nurmearceas ohras datematica bibliza ¢ ha participado an los
trabajos de Edicidn da la Eiblia die Jerusalén en los esoritos
|Banicos.
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