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PROLOGO

He aqui finalmente la continuacion de nuestra Lectura del Evan-
gelio de Juan. Presenta el admirable discurso de despedida, en el que
Jesiis manifiesta que tiene plena conciencia de lo que le va a ocurrir:
su muerte, su glorificacion, el porvenir de sus discipulos. Mds avn
que las pdginas precedentes, este texto merece una lectura atenta y
profunda: deberia sopesarse cuidadosamente cada una de sus pala-
bras.

Por eso hemos preferido dejar para un cuarto volumen los relatos
de la pasion y de la resurreccion; en él presentaremos también una
vision sintética de la obra de Jn, asi como un indice de las materias,
que consideramos indispensable para explotar las numerosas refie-
xiones diseminadas a lo largo de la Lectura.

Una vez mds me complazco en expresar mi gratitud a todos cuantos
han contribuido a mejorar la redaccion de la obra: Annie Galli, Nicole
Gueunier, Pierre-Marie Hoog, Antoine Lauras, a los que afiado a
Charles Morel, especialista en la lengua griega, por sus juiciosos
consejos. Recuerdo finalmente que, a lo largo de toda la elaboracion
de la obra, Renza Arrighi no sélo me ha brindado su preciosa asis-
tencia, sino que incluso me ha opuesto a veces una resistencia digna
de una obstinada exegeta a juzgar por los didlogos y las disputas que
me han llevado a modificar no pocas pdginas. ;A todos mi cordial
agradecimiento!

;Ojald mis lectores saquen provecho de estas pdginas, que me han
exigido un considerable esfuerzo y han suscitado en mi una gran
alegria!

Xavier Léon-Dufour



La hora de la glorificacion
Jn 13-21



Acabdé la vida piblica. Jestis se ha ocultado de los «judios», que
no han acogido su mensaje. Cuando vuelva a encontrarlos, serd apre-
sado como un sedicioso. El pueblo en su conjunto no ha creido en la
palabra que se le dirigia. Pero hay un pequefio resto que se ha unido
a Jesiis: los que el Padre le ha dado, los discipulos, los «suyos», esa
comunidad que se habia anunciado en la persona del ciego de naci-
miento que habia recobrado la vista, el rebafio reunido bajo el cayado
del buen Pastor. Jesus va a darles su testamento antes de abandonarlos,
antes de subir al Padre. Habiendo sido fiel hasta la cruz, Jesis los
envia, con el don de su Espiritu, a irradiar la buena nueva (13-21).

Estos nueve capitulos forman un todo: la introduccién de 13, 1
sirve de orientacién al conjunto: el final del primer discurso de des-
pedida (14, 31) alude a la marcha de Jests camino de la pasién (18,
1); todo ocurre en el tiempo de la pascua, la fiesta que se menciona
en 13, 1; 18, 28.39; 19, 14. La vuelta de Jests al Padre anunciada
en los discursos de despedida se describe en los relatos de la pasion
y de la resurreccion (cap. 18-19). A diferencia del primer libro de
Juan (cap. 1-12), no se trata ya de la luz que, en su enfrentamiento
con las tinieblas, parece haberse ofuscado, sino mas bien de la luz
que brota victoriosa de su choque con las tinieblas: «la tiniebla no la
detuvo» (1, 5).

Mientras que el primer libro del evangelio manifestaba una gran
libertad respecto a la tradicién sindptica, el segundo libro se acerca
més a ella. Si esto es evidente en los relatos de la pasién y de la
resurreccioén, también lo es en parte en el caso de los discursos de
despedida. En efecto, éstos presentan la ensefianza de Jesis como
destinada solamente a los discipulos, procedimiento tradicional que
aparece en los sindpticos; después de la confesién de Pedro en Cesarea,
Jests les anuncia su pasién y su gloria (Mt 14-20 par), los misterios
del final de los tiempos con las persecuciones (Mc 13 par) y les
transmite algunas prescripciones destinadas a la comunidad cristiana.
Estos mismos datos aparecen en las tltimas conversaciones de Jesiis
con sus discipulos. Pero ahora se recogen de una manera original: el
que habla es el Glorificado, aunque sus palabras se ponen en labios
de aquel que va a morir.
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Los relatos de la pasién y de la resurreccién en Jn se parecen a
los de los sinépticos: el arresto de Jesus en el huerto de Getsemant,
el proceso ante Pilato, la crucifixién, las apariciones... Sin embargo,
el ambiente es muy distinto. Para Jn, la cruz no es simplemente el
instrumento del suplicio, sino que simboliza la exaltacion de Jests al
cielo. Puede decirse que la pasién jodnica es una marcha hacia la
gloria. En estas paginas iremos sefialando oportunamente los parecidos
y las diferencias.

El conjunto de los capitulos 13-21 comprende dos partes princi-
pales. En primer lugar, introducida por un gesto simbdlico, la des-
pedida de Jesus a los suyos (cap. 13-17); luego, los relatos de la pasién
y de la resurreccién (18, 1-20, 29); finalmente, tras una conclusién
(20, 30-31), viene un epilogo que ofrece el sentido del evangelio de
Jn (cap. 21).

JESUS Y LOS SUYOS
(13-17)

Al querer formular sus dltimos pensamientos, Jesis empieza por
constituir su propia comunidad: los suyos que creen en su misién. El
gesto del lavatorio de los pies simboliza el don que Jesiis va a hacer
de si mismo y significa el comportamiento de cada uno de los discipulos
en la comunidad. De esta comunidad debe quedar separado el discipulo
que intenta entregar a Jesis a las autoridades judfas. Entonces Jests
puede abrir su corazén y trazar el futuro de su comunidad (13, 1-32).
Lo hace en tres coloquios que, como veremos mas adelante, presentan
tres ediciones sucesivas del discurso de despedida. En el primer co-
loquio, Jestis anuncia su partida, que es un regreso al Padre y que ird
seguido de una nueva presencia: asi es como se realiza la alianza de
Dios con su pueblo (13, 33-14, 31). Luego Jests indica cudl es la
identidad del discipulo (15, 1-16, 4a) y en qué consiste su existencia
escatolégica en el Espiritu (16, 4b-33). Finalmente corona su despedida
con un tltimo coloquio con el Padre (17, 1-26).

El capitulo 13 comienza con una frase majestuosa (v. 1-4)' que
parece ir progresando como una ola que avanza y refluye poderosa-
mente para amansarse de nuevo. Como un oleaje sucesivo, las pro-
posiciones subordinadas, en el v. 1 y luego en los v. 2-3, retrasan la
proposicion principal; reflujos y vueltas hacia atras, a un pasado an-
terior; todo bajo el ritmo de la expresién repetida «sabiendo Jesis...»
(v. 1.3), que rige en ambas ocasiones un enunciado cristolégico so-
lemne que relaciona a Jesis con el Padre.

Si la frase entera se desarrolla en un encadenamiento ininterrum-
pido, una lectura atenta percibe en ella una introduccién principal y

1. Habitualmente los traductores ponen al final del v. 1 punto y aparte, para
seguir luego con los v. 2-3. Esta presentacién depende de consideraciones validas,
pero no estd de acuerdo con el texto griego, que coordina todo el enunciado de 13,
1-4, tal como puede leerse infra, 21.
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una segunda introduccién que le hace eco®. A pesar de los vinculos
formales con los v. 2-3, el versiculo inicial puede leerse en si mismo.
No solamente da el tono al relato del lavatorio de los pies, sino a todo
lo que va a seguir: la despedida de Jesds de sus discipulos y el relato
de la pasién-resurreccién. De esta manera, la segunda parte del cuarto
evangelio, que muestra al Hijo llevando a cabo su misién, se coloca
por entero bajo el doble signo de la vuelta de Jesds al Padre y del
amor extremo de Jesis a los suyos.

Por otro lado, aunque comienzan como el v. 1 con una indicacién
circunstancial («durante una comida»; cf. «antes de la fiesta de la
pascua») y aunque contindan con la misma cadencia, los v. 2-3, me-
diante la mencién de la cena y de la traicién, constituyen propiamente
la introduccién al relato de 13, 4-32.

INTRODUCCION SOLEMNE

1 Antes de la fiesta de la pascua, Jesis, sabiendo que habia
llegado su hora de pasar de este mundo al Padre, habiendo
amado a los suyos que estdn en el mundo, los amé hasta el
extremo...

Una introduccién andloga, aunque no tan solemne, precedia en
Mateo al relato de la pasién y en Lucas al de la subida a Jerusalén®.
En una formulacién muy densa, Juan retne en este exordio los ele-
mentos esenciales de su visién doctrinal.

Viene en primer lugar una precisién temporal de enorme impor-
tancia teolégica, ya que la pascua es el telén de fondo de los capitulos
13-21: «antes de la fiesta de la pascua»®, la gran fiesta judia que ya
se habia indicado como préxima (11, 55; 12, 1), durante la cual se
inmolaba al cordero pascual (cf. 18, 28; 19, 16); tenia lugar el 14 del

2 La historia de la composicién del capitulo 13 es muy compleja Sobre las
opmtones de los criticos, cf R Schnackenburg, III, 30-39

3 Mt 26, 1-2 «Cuando terminé Jesis este discurso, dijo a sus discipulos Ya
sabéis que dentro de dos dias se celebra la fiesta de pascua, y el Hijo del hombre
serd entregado para que lo crucifiquen», Le 9, 51 «Cuando llegé el tiempo en que
iba a ser llevado, emprendi6 resueltamente el camino a Jerusalén»

4  Aunque esta expresion puede sigmficar el conjunto de las festividades que
duran siete dias (= la fiesta de los panes dzimos Mc 14, 1 12), aqui designa la
solemnidad judia que los crisnanos van a heredar
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mes de nisdn’. Ha llegado la hora, la que tantas veces se habia
anunciado a lo largo de la vida piblica®. Jesids, dice Jn, la conocia,
con aquel conocimiento soberano que desde el principio caracterizaba
a su existencia’ y que se pondrd una vez més de manifiesto en el
momento de ser arrestado y en la cruz (18, 4; 19, 28). Los sindpticos
afrontan el escéndalo de un Mesias crucificado mostrando a Jesis
profetizando la muerte y la resurreccién del Hijo de hombre y mani-
festando en la tltima cena la fecundidad del don que hace de s mismo®.
En Jn, el conocimiento que el Hijo tiene de lo que implica su misién
responde sin duda a esta misma preocupacion, pero se arraiga, més
profundamente todavia, en la relacién sin 1gual que une al Hijo con
el Padre, cuya obra lleva a término. La plena conciencia de su itinerario
es propia del Logos salido de Dios, el Hijo a quien el Padre muestra
todo 1o que ha hecho (5, 20), el Pastor que da voluntariamente la vida
por sus ovejas (10, 17s). Esta conciencia va a dar una intensidad
excepcional al drama que va a comenzar.

{Se trata de la muerte? Sin duda alguna. Sin embargo, la «hora»,
en Jn, no comprende s6lo este aspecto: la «<hora» ya ha sido presentada
como la elevacién y la glorificacién del Hijo del hombre (12, 32).
Aqui se habla de «pasar de este mundo al Padre». Jesiis pasa de este
mundo, al que ha bajado, al Padre, del que ha salido (3, 13; 6, 33.58).
Los polos de esta trayectoria definen el «paso»®. «Este mundo» denota
al mundo de abajo, separado del dmbito celestial por no haber querido
acoger la luz del Logos (1, 10; cf. 3, 19). Al venir a €], el Hijo se

5 La palabra pro («antes») indica que, a diferencia de los sindpticos, la escena
comienza antes de la cena pascual, de forma que Jesds serd mmolado al musmo
tiempo que el cordero de la fiesta (19, 14-16)

6 Excepto en 2, 4, la «hora» de Jestis es el momento de la glonificacién sobre
la cruz (12, 23 27, cf 7, 30, 8, 20) Cf I, 184s

7 Cf 2,24,6,66164,8, 14

8  Del nusmo modo, al poner {a uncién de Betama al comienzo del relato de
la pasién (Mt 26, 6-13 = Mc 14, 3-9), la tradicion sinéptica manifiesta la conciencia
de Jesis al entrar en su prueba

9 Algunos Padres identifican de buen grado este «paso» con el exodo del
pueblo judio a través del mar Rojo (Ex 12, 11) Asf san Agustin, que se inspira en
la versi6n latina «ut transeat» y dice «Ecce Pascha, ecce transitus» (In Jo 55, 1)
Cf W Huber, Passa und Ostern, Berlin 1969, 126-129 Sin embargo, el fundamento
semantico es 1lusor1o, ya que el término griego pdskha traduce el hebreo pesah, que
se deriva probablemente de un verbo que significa «saltar por encima» los sacerdotes
de Baal delante de Elias «saltaban a la pata coja», segin su danza ntual (1 Re 18,
26) Aungue ¢l ambiente pascual del relato evoca tpolégicamente el éxodo del
pueblo judio, es preferible atenerse a la idea profundamente joanica de Jesds que
vuelve al Padre y abre de este modo a los discipulos el acceso al Padre Por otro
lado, esta 1dea no se mspira en el esquema gnéstico, sino que estd en conformidad
con el dualismo jodnico abajo/arrba (a pesar de E Haenchen, 454)
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sometié a la muerte que lo caracteriza; una vez acabada su mision,
vuelve a aquel que lo ha enviado™.

La continuacién del versiculo indica en primer lugar, mediante
una proposicién subordinada, que Jesds habia amado a «los suyos».
(Se trata solamente de los discipulos, presentes y venideros? No es
posible hacer esta restriccion por varios motivos. ;Cémo atribuir a
Jesds un amor que, a diferencia del amor que Dios tiene a todos los
hombres'', se limite sdlo a algunos? Cuando se dice en el prélogo que
el Logos ha venido a su posesién, el término «los suyos» —que no
lo acogieron— designa a nuestro juicio a los hombres en su conjunto
(cf. 1, 81s). El amor con que Jests habfa amado a los suyos indica
en 13, 1 la actividad del Logos anterior a su pasién, es decir, su venida
y el cumplimiento —hasta el momento de llegar la hora— de su misién
en el mundo. Dado que se trata de un amor que se anticipa a la iniciativa
del hombre, cabe entender por «los suyos» a todos los destinatarios
de la revelaci6n.

Sin embargo, el contexto invita a una comprensién mas matizada.
La comuni6n divina ofrecida a los hombres por el Padre se establece
solamente en aquellos que responden al amor que se les ha tenido y
que ponen su fe en el Hijo. Jesis se entrega por todos, pero no todos
vienen a él. El amor plenamente realizado no existe mas que entre
unos seres que se dan mutuamente. A los que escuchan la palabra,
Jests los llama «suyos» en un sentido méas profundo, «sus propias
ovejas» (10, 3.4.14), las que el Padre le ha dado (10, 29). El califi-
cativo «que estdn en el mundo» podria confirmar este matiz; anticipa
una férmula contenida en la 1ltima oracién de Jesis: los discipulos
estdn en el mundo y no deben ser retirados de é1 (17, 15), ya que a
través de ellos es como Jesiis seguird estando presente en el conjunto
de los seres humanos. Por eso, en nuestro versiculo, la expresién «los
suyos», sin dejar de tener un alcance universal, designa principalmente
a la comunidad de los creyentes.

Y el evangelista manifiesta la profundidad del término «amor»,
con el que ha recapitulado el ministerio de Jesds de Nazaret: «los amé

10 El giro «pasar de (metabaing) a» puede evocar, para los lectores fa-
milianzados con el lenguaje jodnico, lo que habia dicho Jesis a los judfos: «El que
escucha m palabra y cree en el que me ha enviado  ha pasado de la muerte a la
vida» (5, 24) Pero esta relacién verbal no debe hacernos ignorar una diferencia
radical en este caso Jesds no pasa de la muerte espiritual a la vida, sino de la
condicién mortal al Padre

11 El amor del Padre al mundo es lo que motvd el envio del Hyo dmico (3,
16)
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hasta el extremo» (eis télos). Esta expresion alude ciertamente al final
de la vida de Jesis'?, pero connota también un aspecto cualitativo'®,
El colmo del amor se remonta en realidad al acto de Dios que entregd
al mundo a su Hijo dnico, pero se manifiesta plenamente en la pascua
de Jesis'.

Se imponen tres advertencias a la lectura. La primera es el relieve
que se da al verbo «amar». Este verbo aparecia ya ciertamente en la
primera parte del evangelio, a propdsito de la actitud del Padre respecto
al Hijo (5, 20; 10, 17) y de Dios respecto al mundo (3, 16). Pero, a
pesar de su enorme alcance, no se insistia en estas revelaciones: lo
que dominaba era el don de la «vida» a los creyentes, como conse-
cuencia de la venida del amor al mundo. No ocurre lo mismo en la
segunda parte del evangelio: el tema del amor se vuelve predominante.
Lo muestran las estadisticas, elocuentes en nuestro caso: el simbolismo
de laluz y la tiniebla, del que se habla 32 veces en Jn 1-12, desaparece
enJn 13-21; el de la vida, que aparecia 50 veces, sélo aparece 5 veces.
Al contrario, el verbo «amar», raro antes del capitulo 13, se utiliza
38 veces en Jn 13-21. El relieve que se da al amor en el exordio del
capitulo 13 anuncia la preponderancia que va a adquirir este tema. El
amor estd en el corazén de la vida, la del Padre y la del Hijo, y en
el corazén del don que el Hijo hace de si mismo, asi como de la
existencia que caracteriza a los discipulos. Las tltimas palabras de
Jesis lo manifestardn claramente.

Segunda observacién: Jn destaca la tradicién comiin sobre el amor
que Cristo nos manifiesté en su muerte. Lo que aqui impresiona es
la anticipacién del verbo «amar» en la frase subordinada: «habiendo
amado a los suyos». Este inciso se refiere a la venida y al ministerio
del Hijo; entonces, la muerte de Jesiis se muestra en continuidad
inmediata con su bajada desde arriba y su revelacién en palabras y en
signos. Por consiguiente, esa muerte no es de un orden distinto, como

12 El término télos, de la misma raiz que el verbo felé6 («cumplir») mdica
un acabamento que podria traducirse por «hasta el final» (asi Mc 3, 13 par, Mt 10,
23, 24, 13)

13. El aspecto cuahtativo se encuentra en 1 Tes 2, 16, es explicito en Jn 19,
30 «hasta el colmo, absolutamente» El contexto impone que no nos quedemos en
el aspecto cronolégico y reconozcamos la dimensién interior

14 Segin la frase de A Loisy «El colmo del amor al final de la existencia»

15 Jn orquesta (13, 34, 15, 913, 1 Jn 3, 16) la tradicién sobre el amor que

Cristo mamfesté dando su vida (2 Tes 2, 13, G4l 2, 20, Rom 8, 35, Ef 3, 19, 5,
225)
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lo serfa una muerte expiatoria por el pecado que seguiria a su obra de
predicacion.

Finalmente, la expresi6n «amar hasta el extremo» no puede re-
ferirse solamente al hecho de la muerte-elevacién, ya que ésta lleva
consigo el don del Espiritu a los discipulos (cf. 7, 39) y la participacion
de los mismos en la vida propia del Hijo. En definitiva, el amor extremo
esta en que Jests comparte con los suyos su unién con el Padre.

JESUS FUNDA LA COMUNIDAD
DE SUS DISCIPULOS

(13, 1-32)

1 Antes de la fiesta de la pascua, Jests, sabiendo que habia
llegado su hora de pasar de este mundo al Padre, habiendo amado
a los suyos que estin en el mundo, los amé hasta el extremo 2 y,
durante una cena, cuando ya el diablo habia puesto en el corazén
de Judas, hijo de Simdn Iscariote, €l proyecio de entregarlo, 3 sa-
biendo que el Padre habia puesto todo en sus manos y que habia
salido de Dios y que volvia a Dios, 4 se levanta de la mesa, se quita
las vestiduras y, tomando una toalla, se la cifi; 5 luego echa agua
en una palangana y se pone a lavar los pies de los discipulos y a
secarselos con la toalla que se habia cefiido. 6 Llegé entonces a
Simén Pedro que le dijo: «Sefior, ;tii me lavas los pies a mi?».
7 Jesiis respondié y le dijo: «Lo que yo hago, td no lo entiendes
ahora, pero después lo comprenderas». 8 Pedro le dijo: «jNo! ;Ta
no me lavaras los pies jamas!». Jesiis le respondié: «Si no te lavo,
no tendras parte conmigo». 9 Simén Pedro le dijo: «Sefior, jno
solamente los pies, sino también las manos y la cabeza!» 10 Jesis
le dijo: «El que se ha bafiado no necesita lavarse, sino que esta
completamente limpio. También vosotros estais limpios, pero no
todos». 11 En efecto, sabia quién le iba a entregar; por eso dijo:
«No estais todos limpios».

12 Después de haberles lavado los pies, de haberse puesto de
nuevo las vestiduras y sentado a la mesa, les dijo entonces: «Com-
prended lo que he hecho con vosotros. 13 Vosotros me llamais
‘Maestro’ y ‘Sefior’, y decis bien; efectivamente lo soy. 14 Entonces,
si yo, el Sefior y el Maestro, os he lavado los pies, también vosotros
debéis lavaros los pies unos a otros. 15 En efecto, es un ejemplo
que os he dado para que, lo mismo que yo he hecho por vosotros,
también vosotros lo hagais los unos por los otros. 16 Amén, amén,
os lo digo: el siervo no es mayor que su sefior ni el enviado mayor
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que el que lo ha enviado. 17 Sabiendo esto, seréis bienaventurados
si llegais a hacerlo.

18 No estoy hablando de todos vosotros; yo sé a los que he
escogido, pero es para que la Escritura se cumpla: El que come mi
pan ha levantado su talén contra mi. 19 Desde ahora os lo digo,
antes de que esto suceda, para que una vez sucedido, credis que
yo soy. 20 Amén, amén, os lo digo: el que acoge al que yo envie,
me acoge a mi, y el que me acoge, acoge a aquel que me ha
enviado».

21 Habiendo dicho esto, Jestis se conmovio en espiritu; atestigud
y dijo: «Amén, amén, os lo digo: uno de vosotros me va a entregar».
22 Los discipulos se miraban unos a otros perplejos: ;de quién
habla? 23 En la mesa, al lado de Jesis, se encontraba uno de sus
discipulos, aquel a quien amaba Jestis. 24 Simén Pedro le hace
entonces una sefia para saber quién puede ser aquel de quien habla.
25 Entonces él, recostandose en el pecho de Jesus, le dice: «Sefior,
Jquién es?». 26 Jests responde: «Es aquel para quien yo moje un
bocado y se lo dé». Entonces, habiendo mojado el bocado, lo toma
y se lo da a Judas, hijo de Simén Iscariote. 27 Detrds del bocado,
Satanas (el Adversario) entré en él. Jesus le dijo entonces: «Lo que
has de hacer, hazlo sin tardar». 28 Pero ninguno de los que estaban
a la mesa comprendié por qué le habia dicho eso. 29 En efecto,
como Judas tenia la bolsa, algunos pensaron que Jesuds le decia:
«Compra lo que necesitamos para la fiesta», o bien, que diera algo
a los pobres. 30 Habiendo tomado el bocado, sali6 en seguida.
Era de noche.

31 Luego, cuando sali6, dijo Jesis:

«En el momento presente ha sido glorificado ¢l Hijo del hombre

y Dios se ha glorificado en él;

32 puesto que Dios se ha glorificado en €l,

Dios lo glorificara en si mismo

y lo glorificara en seguida».

Los criticos estan de acuerdo en ver en el capitulo 13 una intro-
duccién al discurso de despedida de Jesds. Para percibir mejor su
sentido, conviene precisar su extension. La mayor parte de los
intérpretes'® opinan que el episodio de la ultima cena de Jesiis termina
con la salida de Judas en medio de 1a noche (13, 30). El discurso de
despedida comenzarfa en 13, 31s con la proclamacién que hace Jesis
de la realizaci6én de su gloria; continuarfa con el anuncio de la partida

16. El acuerdo entre los criticos no se basa més que en la costumbre. Tan s6lo
D. Mollat, que yo sepa, disiente en el fasciculo de la Biblia de Jerusalén (1973).
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de Jesis (13, 33) y el de la negacién de Pedro (13, 36-38). Entonces,
los v. 31-38 serfan la introduccién inmediata al discurso de despedida
propiamente dicho, que se desarrollaria a partir de 14, 1. A nuestro
juicio'’, esta pretendida evidencia no respeta ni los datos del texto ni
la manera jodnica de hablar; incluso llega a ocultar el sentido del
pasaje. Segiin nuestra hipétesis, la proclamacién de los v. 31-32 per-
tenece a los versiculos que preceden (13, 2-30), y no a los que siguen.
Revisemos los datos.

Al hacer que el discurso de despedida comience en 13, 31, los
comentaristas se dejan guiar por la situacién nueva que crea la salida
de Judas y por la mencién «Jesiis dijo», que sin embargo no significa
necesariamente el comienzo de un discurso'®. Los v. 31-32 —«en el
momento presente ha sido glorificado el Hijo del hombre y Dios se
ha glorificado en él...»— anuncian sin duda el desarrollo que viene
a continuacién, pero sobre todo tienen la funcién de cerrar el conjunto
anterior. En un nivel textual inmediato, estos versiculos estdn de hecho
modelados por lo que precede. Unida por un «luego», la salida de
Judas se menciona de nuevo al comienzo del v. 31, antes de «dijo
Jestis»; y el adverbio «en seguida» que marcaba al v. 30 se recoge en
el v. 32: «Lo glorificard en seguida». Finalmente, «en el momento
presente», que designa el momento en que el Hijo del hombre es
glorificado, hace eco a la mencién inicial de la hora que habia llegado
para Jesds de pasar de este mundo al Padre. A estas observaciones
estilisticas se afiade el hecho de que a Jn le gusta terminar un desarrollo
con una afirmacién positiva, de fe o de gloria'®. As{ pues, el texto de
13, 2-32 forma una unidad literaria.

Examinemos en detalle las subdivisiones del relato. Al comienzo,
la coyuntura de la cena y la presencia de Judas (v. 2-3). Al final, la
exclamacién de Jesis que se sabe ya glorificado (v. 31s). Dentro de
este marco, dos episodios: el lavatorio de los pies, con el que Jests
simboliza la manera en que se funda y se mantiene la comunidad de
los discipulos (13, 4-17); luego, el anuncio que hace Jesiis de la trai-
cién del discipulo vy la salida de Judas (13, 18-30).

17. He presentado mi hipétesis en Situation de Jean 13, en FS E. Schweizer,
Gottingen 1984, 131-141.

18. Como tampoco en 13, 27 o en 14, 6.9.

19. Compirese 1, 11 con 1, 12; 6, 66 con 6, 68; 12, 37-43 con 12, 44-50.
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INTRODUCCION
(13, 2-3)

2y, durante una cena, cuando ya el diablo habia puesto en
el corazén de Judas, hijo de Simén Iscariote, el proyecto de
entregarlo, 3 sabiendo que el Padre habia puesto todo en sus
manos y que habia salido de Dios y que volvia a Dios...

Tras los acordes solemnes del v. 1 nos encontramos con una nueva
introduccién, destinada a situar el marco de la cena comunitaria y los
actores dominantes: Jesis y el Adversario.

El relato de la dltima cena de Jestis con sus discipulos corresponde

en lineas generales al de la tradicién sindptica (Mt 26, 26-29 par),

que relaciona también este suceso con el anuncio de la traicién®. Sin
embargo, la perspectiva de los dos relatos es distinta. La iltima cena
se sitlia en el mismo mes de misdn, pero con un dia de diferencia, el
14 (sindpticos) o el 13 (Jn); también es distinta la accién que se
desarrolla: en vez de instituir la eucaristia, Jesis procede al lavatorio
de los pies.

Algunos autores®' han intentado poner de acuerdo los datos del
cuarto evangelio con los datos de los sinépticos. Pero, suponiendo que
la dltima cena que éstos nos narran fuera una cena pascual (aunque
sea discutible??), no es éste el caso de Jn: segin el texto, tuvo lugar
«antes de la pascua» (13, 1), y los discipulos pensaron que Judas salia
para preparar lo necesario para la «fiesta», es decir, la pascua (13,
29). El ambiente es ciertamente pascual, pero el parecido con la tra-
dicién sinéptica no va mas alla.

El sentido de la cena debe buscarse ante todo en la significacién
ordinaria de todo banquete en la mentalidad semitica. Compartir una
cena no es solamente comer juntos un mismo alimento, sino tener la
ocasién de compartir unas ideas y de entrar profundamente en una
comunidn de sentimientos: de este modo la comensalidad adquiere un

20 El contexto global de los capitulos 13-17 ofrece otros elementos comunes
con la tradicién sinéptica el anuncio de la negacién de Pedro, el de la dispersion
de los discipulos, la llamada a ser servidores unos de otros

21 Enparticular J Jeremuas, La déltima cena Palabras de Jesis, Madnd 1980

22 Cf nuestra obra, La fraccion del pan, Madnd 1983, 376-378

23 La hteratura griega ha producido también varios relatos de Symposia, como
El banquete de Platén (cf La fraccion del pan, 55-59)
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valor social y espiritual. La funcién primera de un banquete comu-
pitario es asociar a unas personas. Las alianzas entre los clanes se
establecian de ordinario en el curso de un banquete: es lo que pasé
entre Isaac y Abimélec, entre Jacob y Laban®. Dios mismo celebra
un «banquete de alianza» con Moisés y los ancianos de Israel?*. En
nuestro relato no se trata solamente de un banquete, sino también de
un bocado ofrecido por el que lo preside: esta sefial de hospitalidad
(cf. Rut 2, 14) subraya una relacién intima. En esta perspectiva de
comunién, la presencia de un falso invitado —aqui Judas— resulta
realmente intolerable®.

Jn ahonda en esta situacién. Para €l no se trata simplemente de
una traicién por motivos mezquinos. Es el diablo quien la inspira?.
En el cuarto evangelio se ha nombrado ya al «divisor» por excelencia®
en relacién con Judas cuando, al final del discurso sobre el pan de
vida, el narrador indica que es a este discipulo a quien aluden las
palabras de Jesus: «Uno de vosotros es un demonio» (6, 70). Con-
vertido en instrumento del diablo, Judas lo representa; actuando en
contra del amor revelado, obra como un retoiio del diablo, cuya ralea
se orienta hacia el rechazo y el homicidio (8, 44).

Frente al diablo, Jesiis: salido de Dios, tal como lo ha proclamado
continuamente en su ministerio, sabe que Dios ha puesto en sus manos
toda la fuerza de la salvacién (3, 35). Al final del discurso de despedida
proclamara: «Viene el Principe de este mundo, pero sobre mi no ticne
ningiin poder» (14, 30). Si, «el Principe de este mundo ha sido echado
fuera»?®. Jesiis vuelve a Dios, como ha dicho en el versiculo anterior:
pasa de este mundo al Padre.

Queda situada la accién; a continuacién se desarrollard, primero
mostrando a Jesds que toma el lugar del siervo, luego describiendo la
manera en que Judas sale del grupo y finalmente relatando el grito de
triunfo de Jests que se siente glorificado.

24 Gén 26, 30, 31, 54

25 Ex 24, 9-11 -

26 In no ofrece mingiin fundamento para una posible participacién de Judas
en la cena eucaristica, Este hecho podria deducirse, erréneamente, de Lc 22, 21-
23 que, a diferencia de Mt-Mc, sitda el anuncio de la traicién después del relato de
la mstitucién Cf infra, 41

27 El término «inspira» debe tomarse en sentido etimoldgico traduce el grnego
beblekotos ets tén kardian («habiendo echado en el corazén»)

28 Este es el sentido origmnal que tiene el término griego didbolos, que viene
de da-balld «echar a un lado y a otro», de donde «separar, dividir, acusar, calum-
mar» Sobre el diablo, cf II, 242-244.

29 12, 31 Obsérvese una relacién curiosa, que quizds no sea casual Judas
se ve mvitado a «salir» (exélthen) en 13, 30. Cf nota 72.
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JESUS LAVA LOS PIES A SUS DISCIPULOS
(13, 4-17)

El relato encierra una descripcién de la accién (13, 4-5.12), un
didlogo de Jestis con Pedro (13, 6-11) y un discurso explicativo,
dirigido por Jestis al grupo de discipulos (13, 12-17). En virtud de
este dltimo, el lector interpreta sin mAas este suceso como un acto de
humilde servicio, modelo del comportamiento cristiano®. Pues bien,
en su didlogo con Pedro, Jesis dice que, aunque su gesto no puede
entenderse por ahora, es necesario para que el discipulo tenga «parte
con él». Se trata de dos interpretaciones diversas. Por eso, segin
muchos criticos, reflejarian dos documentos diferentes, reunidos en el
texto actual por un redactor preocupado de recoger toda la tradi-
cién®. Proponemos establecer una relacién intrinseca entre estas dos
interpretaciones: el servicio fraternal que deben prestarse los disci-
pulos se basa en lo que Jesis dio a entender de si mismo en su res-
puesta a Pedro.

4 se levanta de la mesa, se quita las vestiduras y, tomando
una toalla, se la cifié; 5 luego echa agua en una palangana
y se pone a lavar los pies de los discipulos y a secérselos con
la toalla que se habia cefiido.

La accidn de lavar los pies era corriente en el antiguo oriente para
honrar a un huésped que acababa de llegar por caminos polvorientos.
Realizada antes del banquete, se la encomendaban de ordinario a un
criado; ejecutarla suponia una situacién de inferioridad. Para expresar
su sumisién a David que desea tomarla por esposa, Abigail dice a sus

30 Asf, siguiendo a Cniséstomo, Hom 70-71 (PG 59, 384-386), M J La-
grange, 348s

31 El lector con prisas puede encontrar una exposicién sucmta en P Grelot,
L'interprétanon pénitentielle du lavement des preds, en Mél H de Lubac, Pans
1963, 75s, un estudio mds detallado es el que propone G Ruchter, Die Fusswaschung
im Johev , Regensburg 1967, 1-284 Los criticos partidarios de estos dos documentos
piensan de ordinario que la interpretactén moralizante (13, 12-17) es mds antigua
que la otra (13, 6-11). R Schnackenburg (p. 38-39) propone repartir los versiculos
del capitulo 13 de esta manera

—texto base 14 5-10 12a 18b-19 21-27 30,

—otra tradici6n 12b-18a,

—complementos. 2 3.11 20.28-29
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emisarios: «He aquf tu sierva, una esclava dispuesta a lavar los pies
de los servidores de mi sefior»™.

La anomalia del gesto que realiza Jesds con sus discipulos se
subraya literariamente por €l contraste con el versiculo que ha intro-
ducido este pasaje: el que emprende la accién de lavar los pies es el
Hijo a quien el Padre le ha entregado todo en sus manos y que diré:
«Vosotros me llamdis ‘Maestro’ y ‘Sefior’, y decis bien; efectivamente
lo soy» (v. 13). Por otra parte, la accién tiene lugar no antes del
banquete, sino durante la cena. Esta situacién extrafia sugiere ya al
lector, como debié indicar a los discipulos, una finalidad singular. Si
la introduccién pone de relieve la conciencia soberana del Hijo, la
descripcién detallada de los movimientos de Jesiis tiene una especie
de lentitud hierdtica. Jesis se levanta, se quita las vestiduras®, se cifie
una toalla, echa agua en una palangana y se pone a lavar los pies...
No hay nada en esta sucesién que deje vislumbrar un deseo de hu-
millarse ante los discipulos. Jesiis no se «abaja», sino que asume una
funcién de hospitalidad: aquella cena es su cena, la Ultima cena con
los suyos. La continuacién del texto iluminaré esta dimension, que se
afiade a la del servicio como tal.

Es indtil discutir sobre el orden que signié Jesis: (Pedro fue el
primero (Agustin) o el dltimo (Origenes)*? ¢lavé también el Sefior
los pies de Judas? Estas cuestiones, que dificilmente pueden contes-
tarse, no interesan al narrador. Lo que le importa es el carécter enig-
miético del gesto. Al estilo de las acciones simbdlicas que realizaban
los profetas, Jesds quiere sefialar algo a los discipulos. ;Qué? La
interpretacién requiere una lectura que tenga en cuenta el arte de Jn
en el terreno del simbolismo.

Para el lector familiarizado con la tradicién evangélica, la escena,
aunque sigue siendo sorprendente, evoca sobre todo una palabra que,
segtin Lucas, pronuncié precisamente Jesds en su dltima cena: «Yo
estoy entre vosotros como el que sirve» (Lc 22, 27) o también su

32 1 Sam 25, 41 Después, el gesto acabé expresando la reverencia por alguna
persona el discipulo por su maestro, una madre por su hyo rabmo Incluso era un
deber de la mujer con su manido, de los hijos con su padre (cf SB II, 557)

33  La palabra griega lumdtion no designa el manto, sino upa especie de chaleco
puesto sobre la camusa (khiton), ¢f Lc 6, 29 Aqui esta palabra estd en plural, no
significa probablemente que Jesis estuviera desnudo, ya que se emplea este plural
para el sumo sacerdote que «desgarra sus vestiduras» (Mt 26, 65, cf Hech 18, 6)
subrayaria la cualidad de la persona que hace ese gesto (WB® 764, n © 3)

34, Las dos hipétesis tienen un fundamento en el texto Pedro habrfa sido el
primero érxato durfa la mtencin global de Jesds, que empezd por tanto (ofin) por
Simén Pedro. Pedro no seria el primero érxato sigmficaria que la accién habia
comenzado, y ofin equivaldria a dé. llegé entonces a Pedro.
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afirmacién en una parabola relativa al final de los tiempos: «Dichosos
los criados a quienes el amo encuentre vigilantes cuando llegue. Os
aseguro que se cefiird, los hard sentarse a la mesa y se pondrd a
servirlos» (Lc 12, 37). En estos dos textos, el servicio que se menciona
es el de la mesa y se trata de un anuncio, no de un servicio efectivo.
Al lavar los pies de sus discipulos, Jesis significa con mayor evidencia
todavia que él ocupa el lugar del siervo. Pedro no ve mas que esto,
y replica inmediatamente con indignacién.

El didlogo de Jesius con Pedro

6 Lleg6 entonces a Simén Pedro que le dijo: «Sefior, ;ti me
lavas los pies a mi?». 7 Jests respondi6 y le dijo: «Lo que
yo hago, tG no lo entiendes ahora, pero después lo com-
prenderas». 8 Pedro le dijo: «jNo! ;T no me lavaras los pies
jamas!». Jesis le respondi6: «Si no te lavo, no tendras parte
conmigo». 9 Simén Pedro le dijo: «Sefior, jno solamente los
pies, sino también las manos y la cabeza!». 10 Jesis le dijo:
«El que se ha bafiado no necesita lavarse, sino que esta com-
pletamente limpio. También vosotros estdis limpios, pero no
todos». 11 En efecto, él sabia quién le iba a entregar; por
eso dijo: «No estais todos limpios».

El movimiento de este pasaje es muy claro, excepto en la dltima
réplica de Jests (v. 10), que parece estar en contradiccion con el texto.
Pedro se opone primero a un servicio que considera indigno de su
Maestro; luego, ante la promesa de Jesiis de que tendrd parte con él,
se excede al aceptar. Pero Jesiis niega entonces que los discipulos
tengan necesidad de lavarse. Sigamos este didlogo paso a paso.

Pedro, también en esta ocasion, es a la vez un personaje auténomo
y el portavoz del grupo™. La oposicidn «td... a mi» subraya la distancia
que lo separa de su Sefior. Ya Juan Bautista le habia dicho a Jesis
cuando vino a recibir su bautismo de agua: «;Td vienes a mi?» (Mt
3, 14). Pedro, que habia proclamado su fe en el Santo de Dios (Jn 6,
69), no puede tolerar que Jesis le sirva y quiera invertir aparentemente
los papeles. Su pregunta retérica es un rechazo manifiesto.

35. El didlogo desemboca en un «vosotros», que une a Pedro con los demds
discipulos (13, 10).
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La respuesta benévola de Jests le sefiala que el gesto tiene sin
embargo un sentido que €l ignora: s6lo podrd comprenderlo después
(meta taita). Ese «mds tarde» no remite a la explicacién que Jesis
ofrece luego al grupo (13, 12-17), sino que —como hace siempre el
evangelista cuando sefiala una comprensién futura®— se refiere al
tiempo pascual, cuando haya sido dado el Espiritu. Situado, en el
plano narrativo, antes del «paso» de Jesis, Pedro es invitado a que
deje obrar de momento a Jesus; se le sugiere que el gesto tiene una
razén de ser misteriosa. Sin atender a esta palabra, Pedro reitera su
negativa con mayor vigor todavia. La repeticién de «lavarme los pies»
tiene el efecto literario de mantener el caricter desconcertante de lo
que Jestis estd a punto de hacer.

El Seifior replica categéricamente: «Si no te lavo, no tendrés parte
conmigo». Aparece de nuevo la oposicién «yo/ti», pero invertida:
para JesUs se trata precisamente de colmar la distancia que le sigue
separando del discipulo. Esta réplica supera la materialidad del gesto.
La expresion méros ékhein significa en la Biblia¥ «compartir con
alguien un bien, una herencia», que puede ser de orden social o es-
piritual. Al tratarse del yo de Jesis, la palabra propone una pertenencia
definitiva, una comunidad de vida con €l. Con esto se ilumina el gesto:
significa aquello por lo que el discipulo accedera a esta comunién.
Pero todavia queda mucho por aclarar.

Pedro cree comprender que se trata de un nuevo rito de purificacidn;
en efecto, se ofrece a que le laven no sélo los pies, sino las manos y
la cabeza. Pero estd equivocado: Jesds rechaza esta interpretacion
apelando a una especie de proverbio: cuando se ha tomado un bafio,
no es necesario lavarse. Algunos copistas creyeron que habia que
clarificar el sentido de esta frase afiadiendo: «...sino los pies»™:

36. En griego meta tafita (= «después de esto») podria referirse ciertamente
al discurso siguiente de Jesids (13, 12-17). Pero, unido al verbo «comprender», esta
férmula evoca el tiempo después de pascua, que se indicé con toda claridad a
propésito de la memoria que habrd de despertar el Espiritu (cf. 2, 22; 12, 16; 13,
19.35; 14, 26; 16, 12s).

37. Cf. Dt 10, 9; 14, 27.29; 2 Sam 20, 1; Is 57, 6; Mt 24, 51; Ap 20, 6; 21,
8; 22, 19, y P. Dreyfus, RSPT 42 (1958) 3-49. Segin R. Bultmann (p. 357, nota
3), esta expresion debe distinguirse de koinonian ékhein metd (1 Jn 3, 6s) y de efna
en (Jn 15). Puede verse allf una aplicacién de 12, 26; 14, 3; 17, 24.

38. La mayor parte de los manuscritos affaden entre las palabras khreian y
nipsasthai la precisién ei mé tois podas. La leccién corta es sostenida por § it Tert
Or. Debe mantenerse, a pesar de GNT y Nestle, tal como la mantienen la mayor
parte de los criticos; cf. M, E. Boismard, RB 60 (1953) 354s, que confirma la larga
reflexién de Lagrange, p. 354. El afiadido de estas cuatro palabras resulta mas facil
de explicar que su supresién; ademds, aparéce en varios manuscritos en diversos
lugares de la frase, lo cual es una sefial de su caracter adventicio.
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aunque uno esté limpio después del bafio, en el camino pudo ensuciarse
los pies. En ese caso el gesto de Jesis de lavar los pies se justificaria
segiin la perspectiva que habia adoptado Pedro. Pero este afiadido es
arbitrario, ya que al decir: «estd completamente limpio»®, Jesis re-
chaza la interpretacién ritual de Pedro; a pesar del empleo del agua,
su gesto no se refiere a una purificacién cualquiera. Jn habla cierta-
mente de «lavar» (niptein), pero no confunde este acto con un «bafio»
(lotiesthai) que ya tuvo lugar y que fue suficiente. ;A qué purificacién
anterior se refiere? Algunos autores evocan «el bafio de agua acom-
pafiado por una palabra» o «el bafio de regeneracién en el Espiritu
santo», para deducir de todo ello que el evangelista se refiere al
bautismo®. Pero ;cémo podria hacer decir a Jesis que los discipulos
que le rodean en la fltima cena han recibido el bautismo cristiano y
que, segin el tenor de la frase, Judas no lo ha recibido? Sin embargo,
apoyéndose en esta lectura y en el afiadido, algunos comentaristas
piensan que el texto evocaria, por medio de los pies que todavia
necesitan lavarse, el sacramento de la penitencia, que se puede
repetir'.

La frase de Jesds se ilumina realmente por el contexto jodnico.
Aqui dice: «Vosotros estdis limpios»; y en el discurso de despedida:
«Vosotros ya estdis limpios por la palabra que os he dicho» (15, 3).
Los discipulos estan totalmente limpios por haber escuchado la palabra.
Si la fe basta, el gesto de Jests no puede indicar una purificacién.
. Qué sentido tiene entonces? Jesis no lo precisa. Pero el evangelista,
que escribe después de pascua, lo sugiere con claridad a través de la
convergencia de los detalles narrativos. Por los versiculos de intro-
duccién, 1a escena del lavatorio de los pies se encuentra bajo el signo
del paso de Jesis al Padre y bajo el signo de la traicién; por consi-
guiente, se sitia en la perspectiva de la pasion inminente. El gesto
realizado por Jesiis traduce visualmente una actitud de servicio sin

39. El griego kathards designa a veces un estado de limpieza fisica (Mt 27,
59), pero se utiliza de ordinario para designar una condici6n cuitual, moral o espiritual
(Mt 5,8 1Tim1,5...).

40. Esta interpretacién es corriente en Tertuliano (SC 35, 83), Cipriano, Cirilo
de Alejandria y Origenes (In Jo. 32, 4: PG 14, 751s). Los textos principales en los
que se apoyan son: Ef 5, 26; Tit 3, 5; Heb 10, 22. Entre sus partidarios actuales,
¢f. sobre todo O. Cullmann, Les sacrements dans I’évangile johannique, Paris 1951;
y, con algunas reservas, M. E. Boismard, Le lavement des pieds: RB 71 (1964) 5-
24.

41. Cf. P. Grelot, segin el cual «la interpretacion penitencial merece tanto
crédito como todas las que han propuesto los criticos modernos» (Mél. H. de Lubac,

91).

’
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reservas. Un servicio, del que Jests dice a Pedro que sdlo podré ser
comprendido «mds tarde». Y declara ademds que este servicio es
indispensable para que el discipulo, que ha acogido su palabra, se
haga participe de su propia vida, y por tanto de la comunién con Dios.
Asi se haré, segitin Jn, por la venida del Espiritu, fruto de la hora de
Jesus. Es legitima entonces la conclusién de que, por su accién, Jesiis
simboliza el don de si mismo que pronto va a realizar entregindose a
la muerte. Su gesto es una figura del suceso inminente, bajo su aspecto
de desposesién de si mismo. Y como el simbolo escogido es al mismo
tiempo un rito de hospitalidad, indica que a través de su muerte Jesds
conducird a sus discipulos al lugar misterioso en donde é]l mismo se
encuentra (12, 26; 14, 3). -

En este nivel de profundidad, la descripcién jodnica de Jesis qui-
tandose las vestiduras (v. 4) y volviéndoselas a poner (v. 12) puede
ser muy bien intencional, ya que los verbos —tithémi y lambdno—
son los que se utilizan en el capitulo 10 para decir que Jesiis se
desprende de su vida y la vuelve a tomar*.

Los discipulos reunidos en torno al Maestro creen en él (excepto
uno), pero siguen estando todavia més ac4 del acontecimiento pascual.
Por tanto, no puede decirse que Jesis, por su gesto simbdlico, les
invite a admitir y a captar la necesidad de su muerte. Sin embargo,
el rechazo violento de Pedro podria comprenderse, en un segundo
nivel, como la transposicién joanica del episodio sindptico en que este
discipulo se opone al anuncio de los sufrimientos del Hijo del hombre
(Mt 16, 22 par).

La tradicién cristiana primitiva ha subrayado fuertemente el ca-
racter de «kénosis»* inherente a la cruz. Este caricter estd ausente
del relato jodnico de la pasién, en el que domina el tema de la realeza
de Jesiis. Pero, como si In hubiese querido mantenerlo, queda recogido
en el episodio del lavatorio de los pies, trasunto simbélico de 1a muerte
voluntaria de Jesis: sin perder el sefiorio que le confiere su condicién
filial, Jesus se presenta como el que sirve.

42. «He aqui por qué el Padre me ama: porque yo pongo mi propia vida para
recogerla de nuevo. Nadie me la quita, sino que la pongo yo mismo. Tengo el poder
de ponerla y tengo el poder de recogerla; tal es el mandato que he recibido de mi
Padre» (10, 17-18). A pesar de R. Schnackenburg, conviene percibir en el gesto de
Jesis una evocacién de su muerte y resurreccién. Origenes también se equivoca
cuando dice que el gesto simboliza la encarnacién del Verbo que baja del cielo para
tomar carne humana (In Jo. 32, 4): la encarnacién en Jn no es una humillacién.

43. Del griego kénosis, «accion de vaciar, de privar por completo de algo».
Término teoldgico que indica el rebajamiento de Cristo al tomar la forma de esclavo
(cf. Flp 2, 7).
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La actualizacion del gesto de Jesis

12 Después de haberles lavado los pies, de haberse puesto
de nuevo las vestiduras y sentado a la mesa, les dijo entonces:
«Comprended lo que he hecho. 13 Vosotros me llamais
‘Maestro’ y ‘Sefior’, y decis bien; efectivamente lo soy.
14 Entonces, si yo, el Sefior y el Maestro, os he lavado los
pies, también vosotros debéis lavaros los pies unos a otros.
15 En efecto, es un ejemplo que os he dado para que, lo
mismo que yo he hecho por vosotros, también vosotros lo
hagadis los unos por los otros. 16 Amén, amén, os lo digo: el
siervo no es mayor que su sefior ni el enviado mayor que el
que lo ha enviado. 17 Sabiendo esto, seréis bienaventurados
si llegéis a hacerlo».

Termina la escena del lavatorio de los pies. Jesis «vuelve a tomar»
sus vestiduras y ocupa de nuevo su lugar en la mesa entre los discipulos.
Su dltima contestacién a Pedro (v. 10) ha dejado a los comensales en
suspenso: ¢por qué Jesds se ha portado asi delante de ellos? Ahora el
«Sefior» se dirige al grupo, pero lo que les dice no es una «explicacién»
del misterio que ha simbolizado. Jesis se preocupa més bien de ilu-
minar, a partir de su gesto, lo que les corresponde luego hacer a sus
discipulos. En el capitulo 13 de Mateo, Jesis, después de contar a la
gente la pardbola del sembrador, vuelve a repetirla en el circulo de
los discipulos, no para explicarla, sino para interpretarla en funcién
de su propia situacién®. Aqui se trata de un procedimiento andlogo.

En vez de traducir la primera frase de Jesds (v. 12) por una pre-
gunta, creo que es mejor entenderla como un imperativo: Jesis exhorta
a los discipulos a sacar las consecuencias para ellos mismos de lo que
le han visto hacer, un acto cuya anomalia habia subrayado justamente
Pedro, al protestar vigorosamente contra él. De hecho, Jesis recoge
el titulo de «Sefior», que Pedro le ha dirigido, y le afiade el de Maestro,
para confirmar la validez de los dos; y luego vuelve a insistir. Se ha
buscado adrede el contraste entre la persona de Jesds y su acto para
estimular a los discipulos. Pero sigue siendo evidente una diferencia
de nivel: de la relacién Maestro/discipulos, Jests pasa a la de los
discipulos entre si; de una relacién fundadora en la que él solo tiene
la autoridad y el poder, pasa a la relacién entre hermanos.

La frase decisiva es la del v. 15, en el centro de todo el desarrollo:

44. Cf. nuestro Estudios de evangelio, Madrid 21982, 280ss,
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15 «Es un ejemplo (hypddeigma) que os he dado, para que,
lo mismo (kathos) que yo he hecho por vosotros, también
vosotros lo hagais los unos por los otros»,

El término hypddeigma tiene una connotacién claramente visual,
la de figura, imagen, «tipo», modelo*, y no sélo la acepcién de
«ejemplo» (que seguir 0 no seguir) en el orden moral*. Se deriva del
verbo detknymi, que significa «hacer ver, mostrar», y que tiene or-
dinariamente en Jn un valor teol6gico. Asi, «el Padre muestra (al Hijo)
todo lo que él mismo hace» (5, 20). A su vez, Jestis muestra a los
discipulos lo que €] hace. Y, lo mismo que el Hijo hace lo que ve
hacer al Padre (5, 19), también Jesiis pretende que los discipulos hagan
lo que le han visto hacer a él. La mirada tiene en Jn una funcién
importante: ver es quedarse sorprendido por una presencia, es con-
templar en profundidad.

Este «ejemplo» —podriamos decir esta mostracién—, no lo pre-
senta Jesis simplemente como un modelo exterior que imitar, sino
como un don*’ que engendra el comportamiento futuro de los disci-
pulos. Es lo que da a entender, en la frase del v. 15, la conjuncién
kathos, que no significa simplemente «como» en sentido comparativo,
sino que establece un vinculo intrinseco, una relacion de generacién®®.
Podriamos parafrasearla asi: «Al obrar de esta manera, os concedo
que vosotros poddis obrar lo mismo que yo».

(En qué consiste la accién que se espera de los discipulos? Evi-
dentemente, no se trata de que reproduzcan la accién material de lavar
los pies, sino de la disponibilidad fundamental y efectiva de estar al
servicio unos de otros, un servicio sin reservas, exento de voluntad
de poder. Es interesante preguntar si se puede establecer una relacién

45. Heb 8, 5 utiliza este término en el sentido de «figura»; luego cita, inme-
diatamente después, a Ex 25, 40, donde aparece el término fypos: en el cielo habia
un «modelo», segin el cual convenia fabricar el arca del Sefior.

46. Hay que seguir el ejemplo de los profetas (Sant 5, 10), no ya el de los
sodomitas (2 Pe 2, 6), ni tampoco el de los judios rebeldes (Heb 4, 11).

47. El verbo «dar» podria tomarse en sentido fuerte, en la medida en que, con
algunos manuscritos que no logran imponerse, no se leyera el aoristo édoka sino el
perfecto dédoka: la accién de Cristo dura todavia.

48. Cf. 1, 24. Cuando el término kathds no va seguido de houtds, sino de kaf
(como en 10, 15; 17, 21.23), puede tener el sentido de fundacién, de engendramiento.
Cf. BD 453, 2; R. Schnackenburg, II, 423; O. de Dinechin, RSR 58 (1970) 208-
213. Cf. infra, 71s, nota 31.
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entre el «ejemplo» que ha de seguirse y la «memoria de mi» que pide
Jestis en la institucién de la eucaristia. De hecho, el contexto es en
los dos casos el mismo, el de la Gltima cena; la insistencia en el «hacer»
caracteriza a las dos frases; finalmente, en los dos casos, el sentido
dltimo es la comunidad de vida con Jesis. Volveremos sobre estas
dos «memorias» —la cultual y la existencial — que animan la conducta
cristiana®.

Jesus, en su exordio (v. 12), habia invitado a los discipulos a una
toma de conciencia; para concluir, vuelve sobre esta idea para exhortar
a los discipulos a obrar tal como espera de ellos. Ahora utiliza un
verbo (oida) que expresa un conocimiento ya poseido, y no simple-
mente inicial:

17 «Sabiendo esto (ei taiita oidate), seréis bienaventurados si
llegais a hacerlo».

Esta exhortacién, que toma la forma de una bienaventuranza®, se
refiere a la necesidad de pasar del dicho al hecho; de lo contrario, la
fidelidad del discipulo al Seiior seria ilusoria. Pero es importante se-
fialar que en la bienaventuranza anunciada conserva todo su peso el
conocimiento, la comprensién profunda. El pasaje entero, centrado en
el «hacer», estd enmarcado por verbos de conocimiento («compren-
ded» y «sabiendo»). El discipulo no practica una ley que esté fuera
de €1, sino que estd impregnado interiormente de la revelacion 'r_ecibida.
(No reproduce entonces, a su medida, la experiencia del HIJO, cuya
fidelidad a la palabra del Padre es siempre, en Jn, la expresion de un
conocimiento perfecto?

Antes de este versiculo final se introduce una sentencia cuya pri-
mera parte («el siervo no es mayor que su sefior») volvera a aparecer
en el discurso de despedida a propésito de la persecucion que amenaza
alos discipulos (15, 20). Aqui este logion queda bastante bien in_sertado
en el episodio; pertenece sin duda a una coleccién de sentencias que
circulaban en la tradicién oral®'.

49. Cf. infra, 48-49 y nota 85.

50. Cf. Mt 5, 3-11 par; Jn 20, 29; 1 Pe 3, 14; 4, 14; Ap 14, 13.

51. Mt 10, 24: «El discipulo no estd por encima de su maestro ni el siervo
por encima de su sefior». C. H. Dodd (Trad. hist., 387ss) remite a Jn 12, 25.26.44;
13, 20; 15, 18-16, 4 y a Mt 10, 17-25.39.
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JUDAS SE EXCLUYE DE LA COMUNIDAD
(13, 18-30)

Desde el comienzo (13, 2) planeaba una sombra sobre la escena
del lavatorio de los pies, durante la cual Jests constituy6 la comunidad
de los suyos sobre el fundamento de su ejemplo. «No estdis todos
limpios», habia dicho Jesis a los comensales; y el narrador comenta:
«El sabia quién le iba a entregar» (13, 10-11). En el segundo cuadro,
la presencia de Judas en la mesa del Sefior llena todo el relato.

Frente a Judas, Jesds toma la iniciativa, que en realidad es una
iniciativa contra el Adversario. Desde el recuerdo de la Escritura hasta
el momento en que deja —en que hace— salir a Judas, Jesis, ple-
namente consciente de la pasién que le espera, consiente activamente
a ella. Quedandose s6lo con los que creen en €él, les va a dic-
tar su testamento en el discurso de despedida. Pero antes proclamard

ante ellos la glorificacién del Hijo del hombre, la glorificacién de
Dios.

18 «No estoy hablando de todos vosotros; yo sé a los que he
escogido, pero es para que la Escritura se cumpla:
El que come mi pan

ha levantado su tal6én contra mi.

19 Desde ahora os lo digo,

antes de que esto suceda,

para que una vez sucedido,

credis que yo soy.

20 Amén, amén, os (lo) digo:

el que acoge al que yo envie,

me acoge a mi,

y el que me acoge,

acoge a aquel que me ha enviado».

21 Habiendo dicho esto, Jestis se conmovié en espiritu; ates-
tigué y dijo:

«Amén, amén, os lo digo:

uno de vosotros me va a entregar».

22 Los discipulos se miraban unos a otros perplejos: ;de quién
habla? 23 En la mesa, al lado de Jesis, se encontraba uno
de sus discipulos, aquel a quien amaba Jesiis. 24 Simén Pedro

le hace entonces una sefia para saber quién puede ser aquel
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de quien habla. 25 Entonces él, recostandose en el pecho de
Jesiis, le dice: «Sefior, ;quién es?». 26 Jesiis responde: «Es
aquel para quien yo moje un bocado y se lo dé». Entonces,
habiendo mojado el bocado, lo toma y se lo da a Judas, hijo
de Simén Iscariote. 27 Detras del bocado, Satands (el Ad-
versario) entré en él. Jesis le dijo entonces: «Lo que has de
hacer, hazlo sin tardar». 28 Pero ninguno de los que estaban
a la mesa comprendié por qué le habia dicho eso. 29 En
efecto, como Judas tenia la bolsa, algunos pensaron que Jesds
le decia: «Compra lo que necesitamos para la fiesta», o bien,
que diera algo a los pobres.

30 Habiendo tomado el bocado, él salié enseguida. Era de
noche.

Este texto estd compuesto con esmero: una parte discursiva (tres
frases de Jesiis enunciadas de seguido: 13, 18-20) y una parte narrativa
(13, 21-30), que comienza con el anuncio explicito de la traicién. Con
frecuencia los comentaristas relacionan los v. 18-20 con el cuadro
anterior, sin tener en cuenta que el v. 18, con la cita del salmo 41,
tiene una funcién esencial respecto a lo siguiente: no sélo orienta ya
hacia la traicién, sino que la sitiia en la perspectiva del cumplimiento
de la Escritura.

La traicién a Jests de uno de los que él mismo habia escogido
habia sido sefialada por Jn, pero no justificada, al final del capitulo
6°>. Aquel suceso, que constituia un problema para la comunidad
pospascual, se ilumina en la tradicién evangélica por el anuncio de
Jestis alo largo de 1a Gltima cena: «Uno de vosotros me va a entregar»™,
El hecho de que Jesiis conozca de antemano la traicién del discipulo
demuestra que domina todo lo que le sucede. Jn, que ha destacado
fuertemente el conocimiento superior de Jesds (13, 1-3.11), lo muestra
en el v. 18 interpretando lo que él sabe a la luz de la Escritura. Se
trata de otra manera de eliminar el escédndalo, mds radical: el suceso
incomprensible toma sentido dentro del proyecto salvifico de Dios
recogido en la Escritura, que «nadie puede abolir» (10, 35). Jn coincide
con la antigua tradicion cristiana: frente al drama de la pasién, la

52 Cf 6, 64s 70s y II, 1465 y 1513
53 Mt 26,21 = Mc 14, 18 = Jn 13, 21 En Lc 22, 21 la formulacién es algo
distinta «LLa mano del que me entrega se sirve en esta mesa conmigo»
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comunidad primitiva no se preocupaba de justificarlo, sino de situarlo
en la economia divina gracias a la inteligencia de la Escritura®™.

El evangelista introduce el texto del salmo 41 con la férmula de
cumplimiento (hina hé graphé plerothei) que, a partir de este pasaje
caracterizard a todas las citas biblicas ulteriores. Cita solamente el
segundo estiquio de Sal 41, 10:

Hasta el hombre de mu paz, con el que yo contaba,
el que comfa m1 pan, ha levantado contra mi el talén

En este salmo el orante, enfermo, pide a Dios que le proteja contra
los malvados que traman contra €l, entre los que estd su amigo, su
invitado que ahora «se ha vuelto contra él» (sentido probable del texto
hebreo). La expresion acabé designando un gesto de desprecio®.

Al citar este versiculo de la Escritura, Jesiis se muestra plenamente
consciente de que estd realizando el designio de Dios; aunque parece
estar reflexionando para su interior, lo cierto es que estd hablando para
los discipulos:

19 «Desde ahora os (lo) digo,
antes de que esto suceda,
para que una vez sucedido,
credis que yo soy».

Esta misma frase aparecera en 14, 29. Pero aqui se precisa el
objeto del «creer»: «que yo soy». Este giro reproduce el que contenian
las declaraciones de Jests en 8, 24.28, en donde significa que Jesus

54 Cf Los evangelios y la hstoria de Jesis, Madnd >1982, 261-266, 277s,
y C H Dodd, Conformément aux Ecritures (1953), Paris 1968

55 Un «amigo intimo» se dice en hebreo «el hombre de mi paz» Sin apelar
a la explicitacién jodnica, se puede afirmar que Mc 14, 18 cita el salmo, sobre el
fundamento de estas palabras tan sélo «uno que come conmigo»

56  Umca en la Biblia, la expresién «levantar el talén contra algumen» es dificil
de mterpretar Segun E F F Bishop (ET 70 [1959] 331-333), se derivaria de la
costumbre oriental que prohibe cruzar las piernas para no dejar que la planta del
pie se dirya contra el que estd enfrente El verbo «levantar» afiadiria al caricter
impertinente de esa actitud un matiz de desprecio Segiin otros autores, este gesto
equivaldria a «echar la zancadilla» o a «dar un puntapié por detrds».
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es el que dice que es, el Enviado del Padre en perfecta comunién con
éI7. Este Ego eimi podria evocar ademds la afirmacién absoluta de 8,
58, que hemos interpretado del Hijo «que vive» por su unidad con
Dios®®.

A primera vista, el v. 20 no se relaciona con ninguno de los que
le rodean:

20 «<Amén, amén, os (lo) digo:

el que acoge al que yo envie,

me acoge a mi,

y el que me acoge,

acoge a aquel que me ha enviado».

Dado que este versiculo equivale a un logion de la triple tradicién
sinéptica (cf. Mt 10, 40; Mc 9, 37; Lc 9, 48; 10, 16), los criticos
afirman en su mayoria que se trata de un afiadido redaccional destinado
a completar la frase tradicional de 13, 16: el enviado no es mayor que
el que lo envia, pero participa de la dignidad de éste. Sin embargo,
esta justificacién no explica el emplazamiento escogido.

Sin prejuzgar su cardcter secundario, no es imposible leer este
versiculo en el movimiento del texto que precede y que culmina en el
Ego eimi: Jesds, que ha dirigido su mirada sobre la situacién de los
discipulos después de su muerte y que ha podido decir: «Yo soy»,
sigue estando presente en el tiempo futuro para aquellos que quieran
acogerlo. Esta presencia se realizard por medio de los discipulos (de
los que la primera parte del v. 20 demuestra que su envio no se ha
realizado todavia). En otras palabras, la expresién «Yo soy» del v.
19 se ve confirmada en el v. 20, en cuanto que se refiere a una duracién
sin limite.

Bajo esta luz el evangelista traza la terrible escena al final de la
cual Judas deja la comunidad. Comprende cuatro momentos: ¢l anuncio
que hace el Sefior de la traicién con la sorpresa consiguiente (v. 21-
22), el intermedio en que el discipulo amado pregunta a Jests y recibe
su respuesta (v. 23-26a), el gesto y la palabra que Jesus dirige a Judas
(26b-29), la salida de Judas (v. 30).

57. Cf. I, 213s.
58. Cf. I, 237s.
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21 Habiendo dicho esto, Jesuds se conmovi6 en espiritu; ates-
tigué y dijo:

«Amén, amén, os lo digo:

uno de vosotros me va a entregar».

Jn formula este anuncio igual que la tradicién sin6ptica de la iltima
cena®®, pero su introduccion es distinta. Jesds «se conmovié en es-
piritu». Es la misma conmocién (tardssé) que habia sentido ya Jesiis
en dos ocasiones: al ver a Maria llorando por su hermano Lazaro,
experiment6 la tragedia de la muerte (11, 33); luego, cuando llegaron
los griegos, reconocid la inminencia de la hora (12, 27). Ahora, el
terror de la muerte se cierne sobre €] por lo que va a hacer uno de sus
discipulos, presente a su mesa. La precisién «en espiritu» podrfa sub-
rayar la profundidad de la conmocién que siente Jesis: en el com-
portamiento de uno solo toma cuerpo aquel rechazo del Logos que
mencionaba el prélogo: «Vino a su posesién, y los suyos no lo aco-
gieron» (1, 11). Por otra parte, «en espiritu» podria subrayar parti-
cularmente el caricter interior de su conmocidn, sobre todo si se tiene
en cuenta que el verbo siguiente, «atestigué», evoca la seguridad con
que Jesus afirmaba ante los judios su identidad y su misidn.

Con su anuncio, Jesds indica a sus comensales lo que la cita del
salmo dejaba ya entender. El verbo «entregar» (paradidomi) se utiliza
siempre en el nuevo testamento y en Jn® para designar la accién de
Judas, pero no exclusivamente: los sumos sacerdotes «entregan» a
Jesiis a Pilato®" y Pilato se lo entrega para que lo crucifiquen®. El
sentido es «entregar con vistas a la muerte». Referido a Judas, este
verbo no indica propiamente la traicién, sino el acto por el cual la
consuma este discipulo, como se demuestra por un pasaje de Lucas:

(Judas) fue a tratar con los sumos sacerdotes y con los jefes de la guardia
sobre la manera de entregdrselo... y se puso a buscar una ocasién para
entregdrselo a espaldas de la gente (Lc 22, 4-6)

59. Cf. nota 53.

60. Mt 10, 4; 26, 15-17 par.23-25.46 par.48; 27, 3s; Mc 3, 19; 14, 44; Lc
22, 48; In 6, 64.71; 12, 4; 13, 2.11.21; 18, 2.5; cf. W. Popkes, Christus traditus,
Ziirich 1967.

61. Jn 18, 30.35.36; cf. Mt 27, 2 par.

62. 19, 16; cf. Mt 27, 26; Lc 23, 25. Pablo utiliza este verbo para decir que
«Dios entregé a su Hijo por nosotros» (Rom 8, 32), o para afirmar: «Jests se entregé
por mi» (G4l 2, 20), «por nuestros pecados» (Rom 4, 25).

N\
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El Hijo a quien el Padre ha entregado todo poder ird pasando de
mano en mano como un objeto del que disponen los hombres. Perg
no es ésa la mirada de la fe sobre los sucesos de la pasién®,

Jn, que ha sefialado la conmocién de Jests, ignora la impresionante
lamentaci6n sobre la suerte de aquel individuo «por el que es entregado
el Hijo del hombre»*: ;podia acaso poner en paralelo, aunque fuera
para oponerlos, al Hijo del hombre que €l concibe glorioso, aun en
medio de su conmocién, y esa persona tenebrosa que es Judas, ins-
trumento del Adversario? Omite ademds la tristeza de los discipulos
y la pregunta angustiosa que cada uno le plantea: «;Seré yo?». Después
de sefialar brevemente la perplejidad de los comensales, Jn presenta
junto a Jesus la figura del discipulo amado.

Este personaje, propio del cuarto evangelio, aparece aqui por pri-
mera vez. No tiene mas nombre que «el discipulo que amaba Jesiis»
y en adelante sélo se le designard con este apelativo®. Es y representa
al discipulc perfecto en la fe, que se ha convertido en el amigo intimo
de Jesus. Su colocaciéon muy junto a Jesis, sefialada por dos veces,
es —sin duda intencionalmente— una imagen de la del Hijo vuelto
hacia el seno del Padre®. Muy probablemente, el discipulo amado no
es una figura ficticia, destinada a representar al discipulo ideal, ya que
Jn lo muestra a continuacién como el que garantiza la tradicién
jodnica”. En este contexto, el discipulo amado se presenta como el
contrapunto de Judas: frente al traidor el evangelista pone al verdadero
creyente, inseparable de su Sefior.

Pues bien, es una peticién de Pedro la que hace que el discipulo
amado pregunte en voz baja a Jesis. Desde su primera aparicion, Jn
muestra a este discipulo en relacién con Pedro, como en las escenas

63 Jesds dice a Pilato «No tendrias mngtin poder sobre mi s1 no se te hubiera
dado de armba, por eso el que me ha entregado a t1 lleva un pecado mayor» (Jn 19,
11)

64 «El Hyjo del hombre se va segin estd escrito de él, pero ;desgraciado el
hombre por el que es entregado el Hyo del hombre'» (Mt 26, 24 par)

65  «El discipulo que amaba Jesis» (19, 25-27, 20, 2, 21, 7 2023 24) es el
mismo que «el otro discipulo» (18, 15, 20, 2s) Sobre esta figura, ¢f R Schnac-
kenburg, III, 463-480

66. En 1, 18 (= «El Hyo tmco que estd hacia (prds) el seno del Padre»),
la preposicién prds sigmifica una relacién Gmica y permanente de mtimidad (cf I,
109) Aqui se describe al discipulo amado «en» (¢n) el seno de Jesiis, como s1 esta
postura fuese momenténea De la mencion de esta postura se deduce a veces el lugar
que ocupaba el discipulo en la mesa estaria a la derecha de Jests, de forma que
podia apoyarse cémodamente en su pecho

67 21, 24 «Este discipulo es el que atestigua estos hechos y el que los ha
escrito, y sabemos que su testtmomo es verdadero»
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ultertores, y superior a €l en las situaciones en que intervienen los
dos. Pero no por eso el evangelista rebaja a Pedro, como podremos
sefialar en su debido lugar®.

Jestis responde al discipulo: sin nombrar a Judas por su nombre,
como tampoco lo habia hecho en 6, 70, describe el gesto que va a
realizar con el traidor (v. 26) y lo realiza a continuacion. El secreto
se le confia al discipulo amado, que no lo transmite a Pedro.

(Por qué ofrece Jests un bocado a Judas? El término psomion se
aplica a diversos alimentos, entre ellos al pan. De ahi a imaginarse
que se trata del pan eucaristico no hay mds que un paso, que algunos
han dado®. Pero el contexto jodnico no ofrece ningtin punto de apoyo
a esta hipdtesis: no se trata para nada de la institucién del sacramento.
Ademds, si Jn no adopté el t€rmino drtos («pan») de la cita de la
Escritura (13, 18) a pesar de que convenia a su propdsito, es proba-
blemente para evitar la resonancia sacramental que esta palabra habria
podido tener para el lector.

Jesus pone en escena lo que evoca el salmo 41, 10: «El que come
mi pan, ha levantado contra mi su talén». Ofrecer un bocado después
de haberlo mojado con cuidado es el gesto de un anfitrién solicito:
subraya el vinculo que une a los comensales. Al ofrecer el bocado al
falso invitado, Jesis realiza aquella figura biblica que él mismo habfa
anunciado que iba a cumplirse: re-presentada, la figura precipita el
cumplimiento real. Con esta accién mimica, Jesis manifiesta su con-
sentimiento a lo que la Escritura anunciaba, y determina su realizacién.
En efecto, «detrds del bocado», o sea, después del gesto de Jests, el
Adversario pasa del proyecto al acto:

27 «Detras del bocado, Satanas (el Adversario) entr6 en él».

Sustituye como actor al antiguo discipulo, a quien reduce al estado
de instrumento, con vistas a destruir a Jesiis y su obra. Sin embargo,
es Jesus el que, por su gesto con Judas, ha determinado el momento
en que el Adversario tenfa que emprender su asalto.

68. La relaci6n entre Pedro y el discipulo amado se examinari al leer el capitulo
21

69 Lagrange cita a Efrén (Sermo win hebd sanct 1, 423) La Iglesia orental,
conservando el término psomion, practica un rito andlogo mojar el pan en el vino
Pero Jestis moja el bocado, no en el vino, sino en la salsa de herbas amargwm
Loisy, Judas comulgé para su condenacién (cf 1 Cor 11, 29). v )
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El contacto evidente entre la expresién de Jn y la de Lc 22, 3:
«Satanas entré en Judas llamado el Iscariote, uno de los doce», de-
muestra que Jn recibe de una tradicién antigua la interpretacién de la
accién de Judas como fruto de su posesién por Satanas™. Segun Lucas,
Satan4s se habia retirado después de las tentaciones en el desierto para
volver a la carga en el momento decisivo (Lc 4, 13; cf. 22, 53).
También para Juan el Adversario, cuya derrota ha anunciado de an-
temano Jesis (12, 31), se levanta contra él en el momento de la pasion.
No ya por causa de un poder que esté a su disposicién, sino por el
hecho de que Jesiis determina el momento.

En efecto, Jesis ordena a Judas:

27 «Lo que has de hacer, hazlo sin tardar».

Esta orden est4 en continuidad con el gesto del bocado: la iniciativa
que Judas, o mejor dicho Satands, parecia tener en sus manos —dis-
poner de Jesis— se ha invertido en la iniciativa que Jests toma con
el traidor. Segtin Mateo, durante el arresto en el huerto, Jests da una
orden andloga a Judas que viene a abrazarle: «Amigo, haz lo que has
venido a hacer» (Mt 26, 50).

Hablando asi, Jesds manifiesta su perfecta conformidad con el
designio de Dios. Pero el acento en Jn no recae en el verbo «hacer»,
sino en el adverbio tdkhion («sin tardar»); se puede ver aqui una
transposicién del deseo que sentia Jestis, segin Lc 12, 50, del bautismo
que iba a recibir: «;Qué angustiado estoy hasta que se cumpla!».

Los v. 28-29 son un comentario del narrador e interrumpen el
ritmo acelerado que habia tomado el relato. El v. 30, que comienza
por : «Habiendo tomado el bocado», se uniria muy bien con el v. 27,
del que constituye la conclusién. Al sefialar que «ninguno de los
comensales comprendié el sentido de la orden dada a Judas (;no
deberia haber percibido su sentido el discipulo amado, aunque no le
hubiese dicho nada a Pedro?), el evangelista quiere subrayar que Jesus
y Satands son los protagonistas del drama que se estd representando.
La incomprensién de los comensales deja a Jesis solo frente al Ad-
versario. El v. 29 justifica de manera poco hébil la pasividad de los
discipulos, advertidos de la presencia de un traidor. ;Por qué razén

70. Unica mencién de «Satands» en Juan. A diferencia de Lc 22, 3, Juan pone
el articulo delante del nombre, lo cual podria quitarle algo de su individualidad.
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la compra para una cena futura o la entrega de una limosna’ iban a
exigir tanta urgencia? Estas indicaciones confirman que la narracién
no pretende ser una exposicién de un suceso; tolera algunas faltas de
verosimilitud para centrarlo todo en el enfrentamiento entre Jesis y el
Adversario.

30 Habiendo tomado el bocado, €l sali6 enseguida. Era de
noche.

Asi termina el episodio entre Jests y Judas. A diferencia de la
reaccion de los discipulos, la de Judas se sefiala con una enorme
concision. Se impone la realidad: Judas sabe ahora que ha sido des-
cubierto y que Jestis no se opone a su designio. Pero sélo cuentan sus
actos: toma el bocado; sale enseguida. Realiza lo que anunciaba la
Escritura: el amigo en quien el anfitrién habia puesto su confianza
come su pan y trama su perdicion.

Judas «sale»: deja la comunidad por orden de Jesiis ciertamente,
pero esta orden ha manifestado la ruptura secreta, consumada desde
que el discipulo cedié al Adversario’™. En la Apertura volveremos
sobre la figura de Judas.

«Era de noche». El alcance simbdlico de este inciso afiadido a la
salida del traidor salta a la vista. En Lucas, durante el arresto en el
huerto de los Olivos, Jesis declara a los asaltantes: «Es ésta vuestra
hora, la del poder de las tinieblas» (Lc 22, 53), es decir, de Satanis.
Para Jn, la noche es la ausencia total de luz, aquella en la que el
hombre tropieza (11, 10); al dejar a Jesis, el discipulo ha preferido
las tinieblas a la luz (cf. 3, 19): «La noche era el mismo Judas»
(Agustin). Es también el dominio de la muerte, al que alude Jests
cuando evoca la noche que ponia fin a su ministerio (cf. 9, 4). En
nuestro texto, la noche es el terreno tragico del rechazo™.

Este final del v. 30 es como un calderén que deja tiempo al lector
para darse cuenta de la oscuridad sobre la que se levanta, en los v.
31-32, una explosién de gloria.

71. Cf. 1I, 356s, sobre 12, 6.

72. Podrfa suponerlo asf la presencia de la particula ek en la composicién de
los dos verbos éx-élthen (13, 30) y ek-bléthésetai exd (12, 31).

73. Sobre la «noche», cf. M. Meinertz, TQ 133 (1953) 400-407; D. Daube,
HTR 61 (1968) 629-632; E. Th. Reimbold, Die Nacht im Mythos, Kultus, Volks-
glauben und in der transpersonalen Erfahrung, Kéln 1970; P. G. Miiller, en EWNT
o, 1184.
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EL GRITO DE TRIUNFO DE JESUS
(13, 31-32)

31 Luego, cuando salié, dijo Jesis:

«En el momento presente ha sido glorificado el Hijo del
hombre

y Dios se ha glorificado en él;

32 puesto que Dios se ha glorificado en él,

Dios lo glorificara en si mismo

y lo glorificara enseguida».

«En el momento presente»: tal es el grito de victoria de aquel que,
al ordenar a Judas realizar cuanto antes su proyecto, ha afrontado la
muerte. Jesiis ve ahora la muerte tras de si; estd ya en la gloria de su
Dios. También el lector debe situarse en esta perspectiva para escuchar
al Cristo glorificado que toma la palabra.

«En el momento presente» rige toda la frase. Sefiala el cumpli-
miento de la hora. Situado en presencia de los griegos, Jestis habia
definido la hora como aquella en la que el Hijo del hombre iba a ser
glorificado (12, 23). Aqui estalla esa gloria™. Jests ha superado la
conmocion en que lo habia sumergido la inminencia de la muerte,
cuando decia: «Ahora mi alma est4 turbada...» (12, 27); es la misma
conmocién que Jestis habia sentido ante la presencia del traidor en su
mesa (13, 21). Ve cémo se cumple el anuncio que habia hecho a la
gente: «Ahora el principe de este mundo va a ser echado fuera» (12,
31). Se siente como si estuviera mas alla de la prueba y de la victoria
alcanzada, en el corazén de Dios.

Con «en el momento presente», Jn expresa la conviccion de la fe
primitiva: la pascua ha determinado el comienzo de una nueva era.
San Pablo sistematizd esta certeza, especialmente en la Carta a los
romanos. Después de describir largo y tendido el estado de injusticia
en que se encuentran todos los hombres, Pablo exclama: «En el mo-

74. En los Setenta, el t€rmuno doxa hereda el valor semantico del hebreo kabod
No tiene la acepcifn, corriente en griego, de «opimén», a veces tiene el sigmficado
de «fama, renombre», pero de ordinario indica lo que es el fundamento de ese
renombre, lo que da «peso» a una persona Sus riquezas, su importancia social
Trasladada al registro teol6gico, la glora sirve para wndicar lo que es propio del
Dios que se manifiesta. cuando Dios glonfica, comunica su glona.
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mento presente, independientemente de la ley, se ha manifestado la
justicia de Dios»™,

Jests, que ha atravesado pricticamente las puertas de la muerte,
accede «ahora» a un lugar misterioso, mds alld de la condici6n ordi-
naria de los hombres, para quienes, sometidos a la sucesién de los
dias, va surgiendo el presente a medida que cae el pasado y amanece
un incierto porvenir. El presente de Jesis es ahora la presencia eterna
de la gloria divina. De ah{ se sigue que, para formular una experiencia
de la realidad que a nosotros se nos escapa, Jesis rompa las barreras
habituales del lenguaje. Dos indicios nos lo muestran.

El primer indicio es el abandono del «yo» en favor de «Hijo del
hombre». Lo que se refiere al sujeto que habla se dice en tercera
persona, como una constatacion objetiva, que, al ser atribuida a esta
figura misteriosa, puede ser calificada de mitolégica. Es verdad que
en los evangelios Jesis suele designarse de este modo. Mientras que
para la tradicién apocaliptica judia el Hijo del hombre es un personaje
celestial que viene al final de los tiempos™, Jests de Nazaret emplea
este titulo para anunciar su propio itinerario o definir su misi6n, y esto
—especialmente en los sinépticos— bajo el aspecto del sufrimiento,
del desamparo. Pero este titulo deja vislumbrar la dignidad transcen-
dente del que habla. Jn reserva la expresién «Hijo del hombre» para
unos textos en los que, aunque se evoque la cruz, se sefiala sobre todo
la pertenencia de Jesis a la esfera superior. La primera mencién se
encuentra en la palabra dirigida a los discipulos que acaban de en-
contrar a Jesiis: «Veréis el cielo abierto y a los dngeles de Dios subir
y bajar sobre el Hijo del hombre»". La iiltima mencién es la de nuestro
texto: recupera el tema de la glorificacion (cf. 12, 32), que se presenta
aqui como realizada.

El segundo indicio, mds claro todavia, de esta ruptura de lenguaje
consiste en que el estilo se hace lirico: una quintuple cascada del verbo
«glorificar»™, un triple «en él» y 1a conjuncién de los tiempos pasado
y futuro, y de los modos pasivo y activo.

Antes de proseguir, conviene advertir un vinculo poco visible entre
este texto y el salmo 41, de donde estd sacada la cita sobre el falso

75 Rom 3, 21 Hay muchos textos que indican este giro de la nueva era Rom
3,26,5,911,6,1921,8,1822,11, 5 30s Lucas subraya a su manera la presencia
por la expresién «hoy» 1, 48, 2, 29, 5, 10, 22, 36 69

76 Cf I, 157s

77 1, 51 Los otros textos jodnicos sobre el Hyo del hombre indican su bajada
del cielo y su ascensién (3, 13, 6, 62), su elevacién (3, 14, 8, 28, c¢f 12, 23 24),
su poder de juzgar (5, 27) El Hyo del hombre es el que ha sido marcado por el
Padre con su sello y el que da el aimento de vida (6, 27; cf. 6, 53)

78  El verbo «glorificar» se repite en 12, 28, cf. I, 370
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invitado (Sal 41, 10; Jn 13, 18). Después de esta frase, el salmista
pide a Yahvé que le «levante de nuevo», e inmediatamente celebra la
intervencién divina que, debido a su inocencia, le ha asegurado ya la
victoria sobre su enemigo y lo ha restablecido ante su Dios (Sal 41,
11-13). Puede ser que el contexto de la cita del antiguo testamento
esté implicito en la secuencia de Juan.

En los dos primeros estiquios, la glorificacién se formula en pa-
sado, como en una retrospectiva. Se hace referencia ante todo al Hijo
del hombre que «ha sido glorificado» (edoxdsthé). ;Cudndo ha su-
cedido esto? Su relacién con la salida de Judas invita a fijar este
«momento» en la muerte, considerada como si ya hubiera tenido lugar.
Es verdad que Judas no es la causa de esta glorificacién: segin la
teologia joanica, su autor es Dios; de ahi la utilizacion en este caso
del «pasivo divino». Podria tratarse también de una alusién a las
acciones que glorificaron a Jesiis —sus «signos»— a lo largo de su
ministerio; pero lo esencial en este caso es que la muerte constituye
la coronacién de una misién totalmente dirigida al cumplimiento de
la obra de Dios.

En paralelo, Jesds afiade a continuacién, segin la traduccién ha-
bitual que lee en voz pasiva los dos aoristos del v. 31, que «Dios ha
sido glorificado (edoxdsthé) por él (en autdi)». Sin embargo, nos
parece mas exacta otra interpretacién. Gracias al examen de los Se-
tenta, G. B. Caird ha establecido que se puede leer también el segundo
aoristo en voz media: «Dios se ha glorificado en él», es decir «ha
revelado en €l su propia gloria». Asi se explica la expresién en autbi
(«en él») que en Jn tiene raras veces el valor de dativo instrumental
(«por él») y se usa mds bien en sentido locativo (cf. 14, 10-13)”. Al
glorificar al Hijo del hombre, Dios ha revelado en €l su propia gloria.
En otras palabras, lo que glorifica a Dios es su accién de glorificar al
Hijo del hombre.

(Qué decir de todo esto? Se piensa naturalmente en la resurreccién
de Jesiis o en su exaltacién, en su ascensién al Padre a través de la
muerte o mas alld de ella. Pero esta lectura no explica la expresi6n
«glorificar». La diferencia entre la gloria que el Hijo tiene desde
siempre en virtud de su relacién con el Padre y la glorificacién que
tiene lugar en el acontecimiento de la cruz no puede ser un incremento

79 G B Cawrd (NTS 15 [1968-1969] 265-277) ha demostrado magistralmente
que el nifal hebreo del verbo «glonficar» se traduce adecuadamente al griego por
la voz media De ahi la posibilidad de traducir, no ya «D1os ha sido glonficado»,
sio «D1os se ha glonficado a si mismo». De este modo, Dios sigue siendo el sujeto
activo de la glona y Jesis es el lugar donde ésta se mamfiesta, en conformidad con
la teologia de Juan.
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de gloria que se dé al Hijo preexistente; sin embargo, se trata cier-
tamente de una gloria que no tenia antes, la de la participacién —a
través de él1— de todos los creyentes en la vida misma de Dios: Jesis,
elevado sobre la tierra, atraerd a todos los hombres hacia si (12, 32).
Su ascension al Padre arrastra a los discipulos, presentes y venideros,
en el movimiento incesante de comunién con Dios, que hasta entonces
era propio solamente del Hijo. De este modo se realiza la unificacién
que Dios pretendia mediante la obra confiada al Hijo tinico. Dios
mismo se glorifica en el Hijo del hombre revelando, a través de éste,
que él es Amor.

Recogiendo la afirmacién del segundo estiquio con la ayuda de un
ei que hemos traducido por «puesto que»*, la continuacién de la frase
orienta hacia la accion futura de Dios con el Hijo del hombre mediante
el mismo verbo, puesto en futuro y en voz activa:

32 «Dios lo glorificara en si mismo®
y lo glorificara en seguida».

El primero de estos estiquios abre una perspectiva indefinida. Pero
inmediatamente el horizonte se acerca: Dios lo glorificard «en se-
guida». De esta manera el texto vuelve al punto de partida, que era
la glorificacién del Hijo del hombre en su muerte. Al final, el pasado
se convierte en un futuro préximo.

Este grito de Jesis forma un arco circular con el comienzo del
capitulo: «Sabiendo... que habia salido de Dios y que volvia a Dios»
(13, 3). En efecto, no se habia vuelto a mencionar a Dios hasta ahora.
Situado asf en Dios, Jests va a revelar a sus amigos el secreto de su
propia existencia y de la de ellos (13, 33-16, 33); a continuacién, en
un dltimo intercambio con el Padre, le pedird que sus discipulos tengan
parte en su gloria (Jn 17).

80 Este estiquio falta en algunos manuscritos Como hay que conservarlo,
conviene dejar bien claro que guarda una relacion con el estiquio siguiente Por eso
mismo hemos traducido el er de transicién por la particula explicativa «puesto que»,
mds bien que por una condicional

81 El texto gnego dice en autdr, que ha sido entendido como en heautd: por
algunos buenos manuscritos De ahi la traduccidn «en si mismo», que mantiene la
acci6n de Dios en Dios En este estiquio, el kai del comienzo de la frase tiene un
valor paratdctico de coordinacién Los traductores suelen traducirlo por «tambiéns»,
pero esto s6lo podria justificarse s1 ese kaf estuviera colocado detrds del nombre
«D10os». Esta traduccién compromete, por tanto, el sentido del pasaje
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CONCLUSION

Ordinariamente el capitulo 13 recibe el titulo de «La dltima cena
de Jesis con sus discipulos»; pero este titulo no expresa su verdadero
contenido. Tan sélo R. Bultmann propone, exclusivamente para 13,
1-20, titularlo de este modo: «l.a constitucién de la comunidad y su
ley». Pero la salida del «traidor» también tiene que ver con la co-
munidad, compuesta por aquellos a los que Jesis ha declarado «puros»
en virtud de su fe. Por eso hemos preferido encabezar el conjunto de
este texto de la siguiente manera: «Jesds funda la comunidad de sus
discipulos».

Jestis estd a punto de pasar de este mundo al Padre. Antes de dejar
su testamento a los discipulos, realiza en su dltima cena dos acciones
que expresan cada una de ellas el don voluntario que hace de s{ mismo
en favor de los hombres. En primer lugar, al lavar los pies de sus
discipulos, Jestis anuncia simbélicamente su muerte y la eficacia de
la misma; al mismo tiempo manifiesta cudl tiene que ser el compor-
tamiento de los discipulos entre si. En segundo lugar, al ordenar a
Judas que siga con su proyecto, abre é] mismo el camino que va a
conducirlo a la cruz y a la glorificacién.

Con estas dos acciones, Jesiis fundamenta la comunidad de los
discipulos sobre el don de si mismo, en el que lleva su amor hasta el
extremo. La alegoria del buen Pastor manifesté la verdadera naturaleza
de esta comunidad®. Se diferencia de una sociedad jerarquizada, como
son las sociedades terrenas, ya que su unidad se debe exclusivamente
al vinculo personal de sus miembros con el Hijo. El amor del Pastor
estd en la fuente no sélo de la existencia de la comunidad, sino también
de la manera de ser que tiene que caracterizarla. El don que Jesus ha
hecho de si mismo sigue siendo su principio constitutivo y determina
su regla de vida.

Hasta ahora hemos dejado deliberadamente de lado el problema
de la omisién de la institucién eucaristica en el relato que hace Jn de
la iltima cena. Dado que el evangelista conocia la practica cultual de
la comunidad cristiana, ;habra omitido el relato de su institucién de-
bido a una tendencia antisacramental (R. Bultmann)? O al revés, ;habra
querido guardar el arcano del rito cristiano (J. Jeremias)? ;habra sim-
bolizado la institucién del sacramento por el lavatorio de pies (O.
Cullmann)? ;o acaso crefa que ya se habia hablado suficientemente

82. Cf. II, 290s.
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deellaen 6, 51-58 (W. F. Howard)? R. Schnackenburg va rechazando
atinadamente estas diversas hipétesis, pero para concluir que, puesto
que todo estd bajo el signo del amor, no habia ningin motivo para
afiadir al lavatorio de los pies la institucion eucaristica®.

Insatisfecho de estas explicaciones, pienso que es posible mani-
festar mas concretamente la relacién intrinseca que une a estos dos
gestos de Jesus. Si nos remontamos a lo mds alto de la tradicién que
dio origen a los relatos actuales de la tltima cena, nos encontramos
con una doble orientacién: una tradicién cultual y otra tradicién tes-
tamentaria. Las huellas de la segunda permanecen también en los
relatos de la institucion, en donde se recoge una frase sobre el fruto
de la vid que Jesiis no beberd hasta la llegada del reino de Dios®.

El vinculo entre estas dos orientaciones puede precisarse yuxta-
poniendo el orden cultual y el orden testamentario:

Haced esto 5<Es un ejemplo que os he dado...
en memoria mia. lo mismo que yo he hecho, también vosotros
lo hagdis.

Pueden reconocerse entonces la existencia de dos «memorias» del
cristiano®. Los dos mandatos abren hacia un futuro caracterizado por
la relacién explicita del creyente con la persona de Jesis en dos terrenos
distintos: el cultual y el existencial. Las dos consignas quieren hacer
al Ausente presente en la vida del discipulo, aun cuando el «hacer»
respectivo no sea del mismo orden: reproducir los actos de Jesus en
la institucién de la cena, consagrar su vida al servicio de los hermanos.
Las dos disposiciones tienen la funcién de constituir la comunidad de
los discipulos de Jests y deben seguir estando en relacién dialéctica,
ya que la una no puede mantenerse sin la otra.

Si Juan, que evocé la eucaristia en el capitulo 6, despliega aqui
la tradici6n testamentaria mostrando al mismo Jesis en actitud suprema
de servicio, es porque quiere poner de manifiesto la «realidad» que,
en dltimo anlisis, tiene que intensificar la eucaristia entre los cre-
yentes: el amor fraternal que tiene una fuente divina. Lejos de ser un
afiadido opcional, el lavatorio de los pies es necesario para manifestar
que la vida cultual no se basta a si misma y que, si no quiere hacerse
ilusoria, encuentra todo su sentido tan sélo en la practica de un amor
efectivo. Si la eucaristia hace a la Iglesia, el «ejemplo» del lavatorio

83. R. Schnackenburg, III, 70-76.

84, Mt 26, 29 = Mc 14, 25 = Lc 22, 18. Cf. La fraccion del pan, 115-118,
340.

85. Hemos subrayado este aspecto en Les deux mémoires du chrétien, en Mél.
P. Bonnard, Geneve 1991, 143-151.
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de los pies sigue siendo el acto fundador por el que se constituye la
Iglesia.

El capitulo 13 puede calificarse de «prélogo» a la segunda parte
del cuarto evangelio. En efecto, se presenta como un anuncio estilizado
del contenido que se desarrollard en los capitulos 13, 33 a 20, 31.

En el capitulo 13 la glorificacion de Jesiis, tan fuertemente pro-
clamada al final, irradia desde la mencién de la horaenel v. 1 y se
vislumbra en el comportamiento sefiorial de Jesds. Este tema, que
determina todo lo que sigue, queda orquestado en toda su amplitud
en el capitulo 17. El camino de la cruz (capitulos 18-19) se convierte
en Jn en el de la elevacién a la gloria. Los relatos de aparicion del
Resucitado culminan en el anuncio de la subida hacia el Padre (20,
17), y luego en el don del Espiritu a los discipulos (20, 22s).

Esta gloria luminosa se afirma sobre una tiniebla que tiene en la
presencia de Judas (que es la del Adversario) su figura concreta. El
odio que se opone al amor revelado sera el tema dominante en la
persecucion que Jesis anuncia a los discipulos (15, 18-16, 4). Esta-
lla en el relato de la pasion, cuando los sumos sacerdotes reclaman
la crucifixién de aquel a quien Pilato les presenta como su rey
(19, 15).

El fruto del paso de Jesis al Padre es la existencia en este mundo
de la comunidad, cuyos miembros «tienen parte con Jesiis». Esta
comunidad queda configurada en el capitulo 13. En continuidad con
la consigna de seguir el ejemplo dado por el Maestro (13, 12-17), va
a escuchar el testamento que ilumina su situacién de testigo en el
mundo y va a descubrir cudl es la unidad consigo misma y con el
Padre a la que la destina Jesiis. Jesiis declara realizada esta comunidad
suya cuando, desde lo alto de la cruz, asocia a su madre y al discipulo
amado, figura de todos los creyentes (19, 26). Resucitado, le da con
el Espiritu su paz (20, 19.21).

El amor y el odio se entrelazan en la presentacion joanica de los
ultimos dias de Jesis y del futuro reservado a los creyentes. Conducido
a contemplar la gloria del Hijo y, en él, la gloria de Dios mismo, no
por eso el lector se ve liberado ilusoriamente del conflicto que sigue
siendo permanente en este mundo. Pero, expuesto a la prueba, descubre
que le ha precedido en ella su Sefior.
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En el gesto de Jesis lavando los pies de sus discipulos, el lector
ve justamente el modelo del servicio que ha de rendir a sus hermanos.
Pero con frecuencia desconoce la calidad del servicio que rindié Jesis.
Todo servicio implica una diferencia entre el que da y el que recibe,
entre el rico y el pobre, entre el adulto y el nifio, entre el magistrado
y el simple ciudadano, etc. En un primer nivel, el servicio es provocado
por el reconocimiento de un derecho que implica un deber; se habla
entonces de los derechos del hombre, de los derechos del nifio, etc.,
derechos todos ellos que hacen nacer la conciencia de los deberes
correspondientes. En un nivel superior, el servicio puede estar ani-
mado por el amor de entrega, por ejemplo el que los padres rinden
a sus hijos. Pero con demasiada frecuencia este mismo amor puede
verse corrompido por la voluntad de poder que se esconde en el
corazon del hombre, y el servicio rendido se convierte en una manera
de hacer que los otros dependan de uno mismo. La Iglesia institucional
ha adoptado, de forma diferente segiin las diversas confesiones, la
estructura jerdrquica, pero no pretende encontrar alli el sentido de
su existencia. Jesus, aun respetando la organizacion social de su
tiempo, no ha ensefiado nada sobre esta condicion humana en que
los individuos estdn situados los unos respecto a los otros, segun sus
responsabilidades, sus funciones y sus dones respectivos.

Al decirse Sefior y Maestro, Jesus mantiene la diferencia que lo
separa de sus discipulos; pero, al lavarles los pies, suprime la voluntad
de poder que tantas veces se disimula en la ahesion a una persona,
provocando ast la reaccion de Pedro. Mediante este exceso, franquea
el espacio jerdrquico que los hombres establecen entre si; él, el Sefior,
se hace realmente amigo de sus discipulos, se hace igual a ellos. Asi
pues, no se trata de clasificar a los hombres segiin su papel, su
superioridad, su estatuto social; se trata de triunfar sobre esta se-
paracion suprimiendo las distancias. Se concreta entonces la palabra
con la que Jesus tomd posicion respecto a las clases entre los hombres:

En la cdtedra de Moisés se han sentado los escribas y los fariseos.
Obedecedles y haced lo que os digan, pero no imitéis su ejemplo, porque
no hacen lo que dicen... Les gusta el primer puesto en los convites y
los primeros asientos en las sinagogas; que los saluden por la calle y
los llamen maestros. Vosotros, en cambio, no os dejéis llamar maestros,
porque uno es vuestro Maestro, y todos vosotros sois hermanos. Ni
llaméis a nadie padre vuestro en la tierra; porque uno solo es vuestro
Padre: el del cielo. Ni os dejéis llamar preceptores, porque uno sélo es
vuestro Preceptor: el Mesfas. El mayor de vosotros serd el que sirva a
los demds (Mt 23, 1-3.6-11).
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Con esto queda aniquilada toda voluntad de poder. El servicio al
que estdn invitados los discipulos no merece este titulo mds que si se
produce, no ya en un espiritu de condescendencia o de superioridad,
que se rebaja para encontrarse a la altura de quien es servido, sino
entre «hermanos» que tienen que hacerse «amigos», servirse mutua-
mente.

Finalmente, es posible descubrir una intencion secreta en el hecho
de que se trata, no de las manos, sino de los pies. Es verdad que esta
eleccion se debe a la prdctica de la hospitalidad de aquellos tiempos;
pero hay quizds algo mds. Jesis se muestra dependiente de sus dis-
cipulos y mds exactamente de sus pies de misioneros, que en adelante
irdn por el mundo después de la marcha de Jesus a irradiar por todas
partes su presencia (cf. Rom 10, 15 = Is 52, 7).

En el relato de la ltima cena de Jesus con sus discipulos, Judas
ocupa un lugar importante. ;Por qué no dejaron que cayera entre las
sombras del pasado el recuerdo de aquel a quien llamamos el «traidor»
por excelencia? No se trata quizds de una simple preocupacion de ser
fieles a lo que ocurrié exactamente ni del mero deseo de realzar la
figura luminosa de Jesus, situando a su lado a un personaje tenebroso.
(De qué se trata? Un breve recorrido por los evangelios podria dar
luz al misterio.

En Jn, Judas se presenta bajo una luz todavia mds sombria que
en los sindpticos; por otra parte, su accion se atribuye a la obra de
Satands, lo cual la hace mds comprensible. En los cuatro evangelios,
Judas es uno de los discipulos que Jesiis ha llamado al seguimiento
de modo especial; casi siempre se le caracteriza como «el que lo
entrego».

La comunidad primitiva guardaba el recuerdo candente de su papel
en el arresto de Jesis. ;Como pudo el Sefior escogerlo como uno de
los Doce? Esta pregunta se adivina en Juan cuando muestra (es el
tinico que lo hace) como, desde el milagro de la multiplicacion de los
panes, Jesus conocta su intencidn de entregarlo (6, 64s.70s). Pero
esto no soluciona el enigma. La tradicion se ha encarnizado en la
figura de este discipulo con la intencion de oscurecer su figura. Mien-
tras que, en Mc 14, 11, son los sumos sacerdotes los que espontd-
neamente ofrecen dinero a Judas por el servicio que propone, en Mt
26, 14-16 es él el que se lo pide previamente. Jn lo califica de «la-
dron»: lo hace con ocasion de la cena de Betania (12, 6), en donde,
a diferencia de los sinopticos, es Judas el que critica el gesto de Maria
y no los demds invitados; a este propdsito se indica que era el en-
cargado de la bolsa comin (12, 6; c¢f. 13, 29), afirmacién que no
puede verificarse.

13, 1-32 Jesiis funda la comunmidad de sus discipulos 53

Se muestra a Judas como un hipdcrita: si Lc y Jn omiten la sefial
dramdtica de reconocimiento por medio de un beso, Judas es el que
no estd «limpio», lo cual significa en el vocabulario jodnico «no
creyente» (13, 10), aunque forme parte del grupo. En el lenguaje
corriente, su nombre se identifica con el de traidor: Dante lo sitia
en lo mds profundo del infierno —la traicion es el pecado mds grave—,
en comparita, por cierto, de numerosos eclesidsticos. ;Serd Judas el
chivo expiatorio de nuestras torpezas?

El historiador se muestra mds prudente, ya que critica no pocos
de los datos sobre é1%¢. También el exegeta: en realidad, el enigma
de Judas, que sigue en pie, refleja el de la presencia del mal en el
corazon del hombre. La frase terrible de Jesis: «jHabria sido mejor
que no naciera!» (Mc 14, 21 par) no es una condenacion, sino un
lamento; Jn dice algo equivalente para hablar del que se ha «perdido»
(17, 12). Por otra parte, ademds del movil de la avaricia, los evan-
gelios proponen una doble «explicacion» del gesto de Judas: el cum-
plimiento de las Escrituras y la influencia de Satands. En el primer
caso (sélo Jn 17, 12 y Hech 1, 16), la idea tiene que ver con una
interpretacion global del acontecimiento de la cruz, que la comunidad
primitiva leta en las Escrituras; el gesto de Judas no representa mds
que un detalle instrumental de este acontecimiento. Nunca se dice que
Judas «tenia que» entregar a Jesus, y su accion, presentada undni-
memente como culpable, no pudo haber sido determinada por Dios®;
al revés, se la concibe como la obra de Satands en el discipulo.

Segiin Lucas, Satands, rechazado por Jesus cuando las tentacio-
nes, se retird de él por algiin tiempo (Lc 4, 13); en el momento fijado,
«entré en Judas» (Lc 22, 3). Segiin Juan, «detrds del bocado, Satands
entré en él» (Jn 13, 27). ;Sigue Judas siendo el mismo? Ahora es el
Adversario de Dios el que estd en obra. El escultor de la catedral de
Autun ;conocia la capacidad de Satands para colarse secretamente
en el ser humano? El cuerpo indolentemente alargado de Eva que ha
aceptado el fruto prohibido se ve agitado de estremecimientos; las
lineas ondulantes de su cuerpo hermoso muestran que la Serpiente ha
entrado ya en ella. Lo mismo ocurre con Judas. Frente a la terrible
experiencia del mal, el hombre se ve llevado a reconocer una fuerza
superior al individuo, que llama Satands, sin que haya que conferirle
por ello una especie de individualidad. ;Queda entonces excusado

86. Léase la excelente presentacién de H. J. Klauck, Judas — Ein Junger des
Herrn, Fretburg im Br 1987 P. Benoit ha demostrado que ninguno de los relatos
de la muerte de Jesds es histéricamente fiable, en FS A. Wikenhauser, Munchen
1954, 1-19.

87. Cf. infra, sobre Jn 17, 12, p. 241s.
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Judas? Nadie puede juzgar la responsabilidad de una persona; al
contrario, hay que reconocer la existencia de una fuerza colectiva del
mal cuyas trampas hemos de precaver y contra la que tenemos que
luchar. Judas se habria dejado engafiar por ella.

Ast se comprende la paradoja del lenguaje utilizado para carac-
terizar la accion de Judas: el mismo verbo paradidomi tiene como
sujeto a Dios «que entrega a su Hijo», a Jesus «que se entrega a la
muerte», a Pilato y a los sumos sacerdotes «que lo entregan»; asi
Pablo, evocando la cena, dice que Cristo «fue entregado» (1 Cor 11,
23), pero no indica absolutamente quién es el autor de este acto:
¢Dios, Judas, las autoridades judias? Al decir que Satands entré en
Judas, los evangelios sugieren que la pasion del Hijo fue desenca-
denada por el Adversario de Dios; por otra parte, Jn da en esta
tragedia un papel al «Principe de este mundo». En este drama de
alcance cdsmico, Judas no tiene mds que el papel secundario de una
figura «de utilidad». ;No convendria entonces evitar calificarlo de
«traidor», con las connotaciones que encierra esta palabra? ;no de-
beriamos lamarlo el «dador», como aconseja Louis Marin®?

Al no poder tomar al pie de la letra los detalles que nos ofrecen
los evangelios, el exegeta sigue sin poder sefialar con certeza los
moviles historicos de la accion de Judas. Sin embargo, puede avan-
zarse una hipdtesis con cierta precaucion, a partir de dos datos que
son historicamente ciertos. El primero es la fe absoluta de todo judio
—tanto de Jesus de Nazaret como de sus discipulos— en la omnipo-
tencia de Dios. Dios puede enviar doce legiones de dngeles para salvar
a su Hijo de la muerte (Mt 26, 33); Santiago y Juan creen que pueden
hacer caer fuego del cielo sobre los samaritanos poco hospitalarios
(Lc 9, 54). La segunda evidencia es la conviccion de los primeros
discipulos de que el objetivo de su Maestro era, segin las esperanzas
contempordneas en Israel, el de un mesianismo terreno. En Getse-
mani, Pedro desenvaina su espada (Jn 18, 10); pero Jesis no lo
entiende asi: rechaza todo tipo de violencia; su Reino no es de este
mundo. Sin embargo, después de la resurreccion, los discipulos le
siguen preguntando: «;Es ahora el tiempo en que vas a restablecer
el Reino para Israel?» (Hech 1, 6).

Judas pudo pensar, lo mismo que los demds discipulos, que el
Reino iba a establecerse por medio de un acontecimiento fulminante.
Con una ldgica radical, mientras que Jesis sigue absteniéndose de
toda intervencion espectacular, Judas se pone en movimiento para
acelerar las cosas: entregando a su Maestro a las autoridades del
templo, ¢no lo introduciria en la fortaleza de sus adversarios como

88. L. Marin, Sémiotigue de la Passion, Paris 1971, 105.
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ocurrio en otros tiempos con Sanson en el templo de los filisteos (Jue
16, 30)? Yahvé, en su poder, procederia entonces a una intervencion
milagrosa para liberar a su Mesias e imponer su fuerza. Pero la es-
tratagema fracasé: no se produjo nada de eso y Jesiis fue condenado
a muerte. Judas se siente lleno de remordimientos y restituye el dinero
irrisorio (Mt 27, 3-4).

Este intento de explicacidn del gesto de Judas no nos ofrece la
clave del misterio, pero permite al menos que no nos contentemos con
la hipdtesis de la avaricia, que convirtié a Judas en un «traidor» en
el sentido mds bajo de la palabra; nos ayuda a mantener una dimension
religiosa dentro de un comportamiento inaceptable. Judas fue un dis-
cipulo de Jesiis, como los demds: siguid al Maestro, sofid como ellos
en un mesianismo terreno, huyé lo mismo que ellos, y no renegd del
Maestro como Pedro. Pero, a diferencia de los demds, no estuvo alli
para acoger al Resucitado.



LA DESPEDIDA DE JESUS
(13, 33-17, 26)

Aquel que, en la hora de la muerte, acaba de proclamar la glori-
ficacién de Dios y del Hijo del hombre se dirige a los suyos para
revelarles el sentido del acontecimiento ya préximo y darles las dltimas
consignas de vida. Esta actitud encuentra parecidos en la Biblia y en
la literatura judia apdcrifa, que presentan numerosos discursos pro-
nunciados por un personaje eminente gue, a punto de morir, dicta a
sus descendientes o al pueblo entero algunas normas que les guien en
el futuro. Los elementos comunes permiten reconocer en estos textos
una forma bien establecida, la forma testamentaria. Lucas utilizé este
modelo literario en la exhortacién de Jesiis a los discipulos que sigue
a la institucidn eucaristica'; este texto puede relacionarse con la des-
pedida de Jesus en el cuarto evangelio. Pero la diferencia es tan grande
que la composicion jodnica se presenta como una obra original, de
gran amplitud y de una profundidad espiritual sin igual en su mismo
evangelio. Pone de relieve la fe y la experiencia pospascual de la
comunidad jodnica.

El marco sigue siendo el de la tlltima cena y los discipulos muestran
por sus reacciones una fe todavia embrionaria en Jesus; pero el que
les habla es ya el Glorificado, presente en el porvenir de los suyos.
En la comunidad creyente Jesus ve el fruto acabado de su misién.
Anuncia su partida para manifestar la comuni6én con Dios que su paso
al Padre abre ya para los creyentes en esta tierra.

La composicidn se extiende a lo largo de cuatro capitulos; el dltimo,
sin embargo, no es ya un discurso dirigido a los discipulos, sino un
coloquio de Jests con el Padre. Por otra parte, esta composicidn resulta
sorprendente, ya que adolece de repeticiones y de algunas incoheren-
cias. {C6émo puede declarar Jesas: «Ninguno de vosotros me pregunta:

1. Lec 22, 21-38; cf. X. Léon-Dufour, La fraccién del pan, Madrid 1983, 117-
124, 291s.



58 Lectura del evangelio de Juan 13, 33-17, 26

(adénde te vas?» (16, 5), siendo asi que Pedro le habia planteado
precisamente esta cuestién (13, 36)? ;c6mo puede afirmar a la vez:
«me veréis» (14, 19) y «no me veréis» (16, 16)? Sobre todo, Jesis
parece acabar su charla en 14, 31: «;Levantaos! jSalgamos de aquil»,
ordena a los discipulos. La continuacién de este versiculo se encuentra
propiamente en 18, 1, cuando Jesis se dirige con los suyos al huerto
de Getsemani: allf comienza el relato de la pasién. Mis ain, parece
estar ya todo dicho: 1a marcha de Jesiis al Padre seguida de su regreso
a los suyos, las obras mas grandes, el don del Paréclito, la necesidad
de guardar la Palabra, la presencia del mismo Padre y el mandamiento
del amor fraterno. ;Por qué entonces vienen a continuacién tres ca-
pitulos en los que Jesds sigue hablando, repitiendo sustancialmente
los mismos temas?

Para resolver esta dificultad, se ha supuesto que Jesiis habria pro-
seguido su discurso en el camino hacia Getsemani; pero en nuestros
dias ningiin exegeta acepta esta solucién. Deseando mantener el final
de la despedidaen 14, 31, J. H. Bernard y R. Bultmann® han propuesto
distribuir el contenido de los capitulos 15 a 17 dentro de 13, 33-14,
31, pero esto no acaba de convencer. Nosotros preferimos admitir®
que el texto actual recoge varias tradiciones de la despedida de Jesus.
Se distinguen fécilmente tres versiones: el discurso fundamental (13,
33-14, 31) y otros dos, separados por una cesura en 16, 4a/b*. El
discurso que va de 15, 1 a 16, 4a se inscribe adecuadamente en la
perspectiva de conjunto, pero no contiene ningiin anuncio explicito de
la partida ni del regreso de Jesus; el que va de 16, 4b a 16, 33 recoge
de una forma nueva el tema del discurso fundamental. El capitulo 17,
que corona el conjunto, ocupa en la composicién un lugar aparte,
anélogo al que ocupa en el Deuteronomio el capitulo 33, donde Moisés,

2. Estos autores piensan que el discurso de despedida comienza en 13, 31.
J. H. Bernard (p. XX-XXIII) propone la organizacién siguiente:

13, 1-31a 13, 31b-14, 31
15, 1-16, 33 17, 1-26

R. Bultmann (p. 349-351) distribuye asi el texto:

13, 1-30 13, 31-35 13, 36-38
17, 1-26 15, 1-16, 33 14, 1-31

3. Con C. K. Barrett (p. 454) o R. E. Brown (p. 820s), entre otros.
4. En 16, 4a taita leldleka se refiere a lo anterior, mientras que en 16, 4b
taiita deé... eipon se refiere a lo que sigue.
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después de haber dejado en testamento a todo Israel la ley divina,
invoca las bendiciones de Dios sobre el pueblo antes de separarse de
él.

Las tres versiones de la despedida dirigida a los discipulos dejan
vislumbrar varios contextos vitales sucesivos, que J. Painter’ ha se-
fialado, apoyédndose en las diferentes menciones del Paréclito. En el
primer discurso, el Pariclito ejerce la funcién de asistencia y la de
ensefianza: este texto procederia de una comunidad que, més alld de
la «ausencia», quiere permanecer fiel al Maestro gnardando la fe en
su palabra; se descubre aqui la oposicién con el «mundo», pero no se
percibe todavia un contexto de persecucién. El segundo discurso, por
el contrario, proviene de una comunidad en conflicto agudo con la
Sinagoga, de la que ha salido y por la que ha sido rechazada: la
perseverancia de los discipulos esta en peligro, siendo asi que, con el
Pariclito, tienen que dar testimonio de Jesus frente al mundo. La
tercera versién es una relectura del primer discurso en funcién de la
situacién ulterior de la comunidad, cuando se ha consumado ya la
ruptura con la Sinagoga. El papel del Paréclito es aqui el de confundir
al mundo incrédulo e introducir a los creyentes en la verdad entera.

Esta presentacién, que no debe confundirse con una investigacién
de las «fuentes», permite dar vida al texto mediante la evocacién de
los ambientes vitales en que aparece®. Estos ambientes se van suce-
diendo en el tiempo, pero el conjunto del texto sigue estando en
conformidad con el proyecto de manifestar la unién de los creyentes
con el Hijo, y en él con el Padre, todo ello en la perspectiva de su
misién en el mundo. Nuestra primera tarea consistird en caracterizar
lo mejor posible el discurso del capitulo 14.

5. J. Painter, NTS 27 (1981) 525-543.
6. Cf. también infra, 64s, 102,



EL ADIOS DE JESUS
(13, 33-14, 31)

13, 33 «Hijitos, por un momento todavia estoy con vosotros.
Vosotros me buscaréis, pero lo mismo que dije a los judios: ‘A
donde yo me voy, no podéis venir’, también os lo digo ahora a
vosotros.

34 Os doy un mandamiento nuevo: jAmaos los unos a los otros!
iSi, con el amor con que yo os he amado, amaos también los unos
a los otros! 35 En esto reconocerdan todos que sois mis propios
discipulos: si os tenéis amor los unos a los otros».

36 Simén Pedro le dice: «Seifior, jadénde te vas?». Responde
Jesis: «A donde yo me voy, ti no puedes seguirme ahora; me
seguiras mas tarde». 37 Pedro le dice: «Sefior, ;por qué no puedo
seguirte ahora? Yo daré mi vida por ti». 38 Responde Jesus: «;Da-
ras tu vida por mi? Amén, amén, te lo digo: no cantara el gallo
sin que me hayas negado tres veces.

14, 1 ;Que no se turbe vuestro corazén! ;Creed en Dios, creed
también en mi! 2 En la casa de mi Padre hay muchas estancias;
si no, jos habria dicho que me voy para prepararos un sitio? 3 Y
cuando me haya ido a prepararos un sitio, de nuevo vendré y os
llevaré cerca de mi, de modo que donde esté yo, estéis también
vosotros. 4 Y, a donde me voy, ya sabéis el camino». 5 Tomas le
dice: «Sefior, no sabemos adénde te vas; ;como podriamos saber
el camino?». 6 Jestis le dice: «Soy yo el camino y la verdad y la
vida: nadie viene al Padre sino por mi. 7 Si hubierais llegado a
conocerme, conoceriais también a mi Padre. Ya ahora comenzais
a conocerlo y lo veis». 8 Felipe le dice: «Sefior, muéstranos al Padre
y esto nos basta». 9 Jests le dice: «jHace mucho tiempo que estoy
con vosotros y no has llegado a conocerme, Felipe! Quien me ve
ve al Padre. ;Como puedes decir: ‘Muéstranos al Padre’? 10 ;no
crees que yo estoy en el Padre y que el Padre estd en mi? Las
palabras que os digo, no las pronuncio por mi mismo; al contrario,
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es el Padre el que, permaneciendo en mi, realiza sus obras.
11 Creedme: yo estoy en el Padre y el Padre ¢sta en mi. Al menos,
creed por causa de estas obras.

12 Amén, amén os lo digo: aquel que cree en mi hara también
las obras que yo hago y hasta hara otras mayores, porque yo voy
al Padre. 13 Y todo lo que pidais en mi nombre, yo lo haré, de
forma que el Padre sea glorificado en el Hijo. 14 Si me pedis alguna
cosa en mi nombre, yo lo haré.

15 Si me amais, guardaréis mis mandamientos, 16 y yo me
dirigiré al Padre y €l os dari otro Pariclito para que esté con
vosotros para siempre, 17 el Espiritu de la verdad que el mundo
no puede recibir porque no lo reconoce y no lo conoce. Vosotros
lo conocéis porque €l permanece a vuestro lado y estara en vosotros.

18 No os dejaré huérfanos; vengo a vosotros. 19 Todavia un
momento, y el mundo no me vera; pero vosotros veréis que yo vivo
y también vosotros viviréis. 20 En aquel dia vosotros conoceréis
que yo estoy en mi Padre, y vosotros en mi y yo en vosotros.
21 Quien tiene mis mandamientos y los guarda es el que me ama;
y ¢l que me ama serd amado por mi Padre y yo también lo amaré
y me manifestaré a él». 22 Judas, no el Iscariote, le dice: «Seifior,
(como es que tienes que manifestarte a nosotros y no al mundo?».
23 Jestis respondi6 y le dijo: «Si uno me ama, guardara mi palabra,
y mi Padre lo amara y vendremos a él y estableceremos una morada
junto a él. 24 El que no me ama no guarda mis palabras; y la
palabra que ois no es mia, sino del Padre que me ha enviado.

25 Estas palabras os las he dicho mientras permanecia junto a
vosotros. 26 Pero el Paraclito, el Espiritu santo que enviara el Padre
en mi nombre, es el que os lo ensefiara todo; si, él os hara recordar
todo lo que yo os he dicho.

27 Os dejo la paz; es mi paz la que yo os doy; no es a la manera
del mundo como yo os la doy. jQue vuestro corazén no se turbe
ni se espante! 28 ;Habéis oido lo que os he dicho: ‘Yo me voy y
vengo a vosotros’? Si me amaseis, os alegrariais de que me vaya
al Padre, porque el Padre es mayor que yo. 29 Ahora os he hablado
antes de que esto suceda, para que en el momento en que esto
suceda credis. 30 No hablaré ya mucho con vosotros, porque el
Principe del mundo viene. No tiene ningin poder sobre mi. 31 {Mas
ain! para que el mundo reconozca que amo al Padre actuando
como el Padre me ha mandado, jlevantaos! jsalgamos de aqui!

Este texto constituye una unidad literaria. A nuestro juicio’, co-
mienza en 13, 33, cuando Jesiis anuncia a los discipulos que deja esta

7. “Cf. supra, 22s.
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tierra. Todos los autores estdn de acuerdo en que termina en 14, 31.
Entre el exordio y la frase final se suceden varias proclamaciones,
exhortaciones y promesas, unificadas por la situacién de «despedida»
en que se pronuncian.

Los discursos biblicos e intertestamentarios de despedida presentan
ciertos rasgos caracteristicos®. El que va a morir se despide de los
suyos: sus hijos, sus parientes, los responsables del pueblo y hasta el
pueblo entero. Anuncia su muerte inminente y luego sefiala a sus
descendientes la conducta que han de observar. Ordinariamente se
trata de una conducta conforme a la ley, que se verd acompafiada de
recompensas; €l amor fraternal y la unién de la comunidad son de los
temas mads corrientes en la exhortacién. A veces se le confia a alguien
una misién concreta. La mirada se dirige también hacia el pasado: el
patriarca recuerda las hazafias de Dios o propone su vida como modelo.
Pero el discurso se refiere siempre al porvenir, tanto por las normas
que traza como por los anuncios que contiene. Estos textos terminan
mencionando la muerte y la sepultura del que habla®.

Por su orientacién hacia el futuro, la forma testamentaria permite
al evangelista incluir en su libro el aspecto pospascual de la mision
de Jesiis, que es la participacién de los creyentes en su intimidad con
el Padre y en su obra en el mundo. De este modo Jn introduce una
gran novedad en la estructura tradicional: Jesiis anuncia que volvera
a los suyos, de manera que su despedida se transforma en un «hasta
luego».

Los contactos literarios que se han sefialado con frecuencia entre
este discurso y los Testamentos de los doce patriarcas o los Jubileos
s6lo se refieren a algunos elementos dispersos. Es mds bien en el
Deuteronomio donde parece haberse inspirado Jn. Este libro se pre-
senta como un inmenso testamento, pronunciado por Moisés ante todo
Israel al final de su peregrinacién por el desierto. Desde lo alto del
monte Nebo, Moisés contempla la tierra prometida, aquel pafs ma-
ravilloso con el que tanto ha sofiado y hacia el que conduce a su
pueblo. Pero él no podra entrar, ya que tiene que morir. Preocupado
por la fidelidad de los israelitas al Seifior, les recuerda largamente la
ley de la que €l fue el mediador en el Horeb: si la guardan y transmiten

8. Breve presentacién en X. Léon-Dufour, La fraccion del pan. Estudio pro-
fundo en E. Cortés, Los discursos de adids de Gn 49 a Jn 13-17, Barcelona 1973.
Cf. H. J. Michel, Die Abschiedsrede des Paulus an die Kirche, Miinchen 1973.

9. En el antiguo testamento: Gén 47, 29-49, 33; Jos 23; 1 Re 2, 1-10; 1 Mac
2, 49-70; Tob 4; 14... En la literatura intertestamentaria: Jub 7; 20; 35; Hen 91-93;
Test Job; Ap Bar 31-34; 43-46; 76-80; Test XII Patr; Test Mois; Secr Hen; Test
Jacob copto; Test Adam; Test Isaac copto. En el nuevo testamento: Hech 20, 17-
38; 2 Tim 3, 14, 8; Lc 22, 21-38; Jn 13-17.
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a sus hijos, la ley serd para todos ellos fuente de vida. Luego, traspasa
su funcién a otro, a Josué.

También Jests se encuentra ante la muerte. Termina su misién,
que tendrd como froto el porvenir de su comunidad. Contempla ese
porvenir revelando a los discipulos cudl serd su nueva condicion.
Insiste en su fidelidad a la palabra que han oido de sus labios y que
es la del mismo Padre. Durante su convivencia en la tierra, les ha
mostrado en su persona el camino hacia el Padre. Les promete la
asistencia de otro Par4clito, el Espiritu que Dios les dard en su nombre.

Pero Jesis se va al Padre y su misma partida es necesaria para el
acceso de los suyos al «lugar» adonde quiere conducirlos. No lo sus-
tituird otro; él mismo se hard presente a los suyos. Si forma con el
Espiritu una pareja andloga a la de Moisés con Josué, la diferencia se
impone: el Espiritu no sucede propiamente a Jesils, sino que interioriza
en los creyentes su vinculacién con el Hijo glorificado. De hecho, las
relaciones con el Deuteronomio son mds profundas que la analogia
formal de la situaci6n'®. Ambos se refieren al tema de la alianza, cuya
conclusion sefiala ahora Jn.

El primer discurso de despedida ha sido objeto de diversas inter-
pretaciones. La lectura cldsica subraya el aspecto de aliento: puesto
que se acaba la presencia de Jests en la tierra, ;cOmo podra seguir la
comunidad estando unida a é1? De ahi la promesa de Jesis, a todos
los que creen en €l, de «otro Pariclito» y de su propia presencia en
la ausencia: «No os dejaré huérfanos; vengo a vosotros». Segtin T.
Onuki'!, Jn ha referido a la conmocién de los discipulos por el anuncio
de la marcha de Jesis la situacién critica de Ja comunidad, que se
siente minoritaria en un mundo que no comparte su fe. El discurso
tendria la «funcién pragmadtica» de consolidar esta fe y de liberar a 1a
comunidad de la angustia que siente por el fracaso de su predicacién.

Una interpretacién reciente supone que el problema con que se
enfrenta el evangelista seria mas bien el de la sucesién del Maestro
después de su desaparicién; el discurso tendria entonces una finalidad
polémica: descalificar a los profetas cristianos que, seguros de poseer
ya el Espiritu, dejaban de referirse a Jesds de Nazaret'?. Otros criticos
descubren también una polémica subyacente, pero de otro orden. A
juzgar por la oposicién que asoma en el texto entre los discipulos y
los «judios», y luego entre los discipulos y el «mundo», Jn aludirfa a

10. Las otras versiones del discurso de despedida (Jn 15 y 16) tienen también
relaciones con el Dt; cf., para el conjunto, A. Lacomara, CBQ 436 (1974) 65-84.

11. T. Onuki, Gemeinde und Welt, Neukirchen 1984.

12. B. Woll, Johannine Christianity in Conflict, Chico 1981.
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la incredulidad de la Sinagoga sobre el valor de la muerte de Jesis®.
O bien, se trataria de un debate interno a la comunidad cristiana: In
insistirfa en la escatologia realizada, en contra de la concepcién tra-
dicional del retorno de Cristo al final de 10s tiempos*. Finalmente,
segiin el estudio de J. Ashton, muy reciente'”, el contexto vital seria
el de la comunidad que reacciona, no ante la muerte de Jesis, sino
ante la del discipulo amado; este texto procederia de la conciencia de
una pérdida desestabilizadora, pero finalmente superada: el capitulo
14 tendria la funcién —desde luego, en un segundo tiempo de lectura—
de subrayar el valor del escrito jodnico para la fe. Por otra parte, los
autores estan de acuerdo en este dltimo punto.

Estas diversas hipétesis intentan remontarse del texto a la situacién
que lo provocé. Nosotros preferimos tomar el texto en su totalidad:
en Jesiis se ha cumplido la alianza de Dios con los hombres'. Si el
eje del discurso es sin duda la funcién permanente de Jesds en favor
de 1os suyos, lo que domina es la evocacién del Padre. La figura del
Padre, implicita pero transparente en la insistencia inicial sobre addnde
se va Jests, marca casi todos los versiculos hasta el final. Este pre-
dominio destaca con claridad en las palabras de Jesus: «El Padre es
mayor que yo». En su punto de partida, el discurso afirma la impo-
sibilidad de seguir al Hijo al lugar adonde vuelve: los hombres son
fundamentalmente incapaces de llegar al Padre. Y desemboca en la
afirmacién de que el Padre mora en el creyente, respondiendo asi a
una larga espera, la de la alianza dltima prometida por Dios a Israel
o la de cualquier hombre que, teniendo que enfrentarse con la muerte,
espera la vida.

Juan da esta respuesta a la luz de su fe. Reconoce la mediacion
tinica de aquel que nos ha transmitido las palabras y nos ha mostrado
las obras del Padre: el Hijo, cuya fidelidad a través de la muerte ha
abierto el acceso hasta el Padre a todos aquellos que quieran unirse
con él.

(Se trata de la alianza nueva y definitiva anunciada por los profetas
para ¢} final de los tiempos? Aungue la palebra «alianza» no figura

13. F. F. Segovia, JBL 104 (1985) 471-493. Este autor conserva la distribucién
del texto propuesta por J. Becker, pero con algunas consideraciones lingiifsticas que
modifican la hipétesis sobre su sentido; para Segovia, €l discurso es una invitacién
alafe.

14. J. Becker, ZNW 61 (1970) 215-246. Fue criticado por B. Woll y F.
Segovia.

15. 1. Ashton, Understanding tne Fourth Gospel, Oxford 1991, 444, 476-478.

16. Sobre el tema de la alianza en Jn 14, cf. también J. Beutler, Habr keine
Angst, Stuttgart 1984,
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en este texto ni en ningdn otro lugar en Jn, se trata de algo evidente,
aunque con una modificacién. Que se trata de algo evidente lo confirma
el don del Espiritu «en vosotros», eco de la profecia de Ezequiel (Ez
36, 26s). Hay una especie de canto de jibilo en la cascada de promesas
que dicen cudl es el fruto que reciben los discipulos de la vuelta de
Jesis al Padre. Por otro lado, la comunién definitiva con Dios se da
a los creyentes ya en esta tierra; es real para ellos en este mundo, cuyo
curso no ha sido interrumpido ni su resistencia a la luz divina ha sido
abolida. M4s all4 del cumplimiento, sigue habiendo un tiempo inde-
finido durante el cual tendrd que actualizarse la obra del Hijo en la
comunidad humana.,

Al dejar a los israelitas como testamento la ley divina, Moisés
buscaba su fidelidad a lo largo de la historia venidera. Ellos tendrian
que guardar esa ley y transmitirla de generacién en generaci6n (Dt
32, 46s). El lenguaje de Moisés no es apocaliptico: el don de la ley
transfigura la existencia del pueblo en el tiempo. Al revelar a los
discipulos su comuni6n en él con el Padre, Jesis les confia una tarea:
a través de ellos otros hombres entrardn en la alianza que ha sellado
su paso pascual.

Al final, se recuerda la condicién de la humanidad alejada de Dios,
que se afirmaba en el comienzo del discurso por medio de la mencién
del Adversario con quien se enfrenta Jesdis. Pero es para negar que
esta figura tenga algtin poder sobre el Hijo y para presentar la prueba
de Jestis como la revelacién decisiva al mundo de su fidelidad al Padre.

Se han propuesto varias subdivisiones de la unidad literaria que se
extiende de 13, 33 a 14, 31. Se trata de una empresa ingrata, ya que
el encadenamiento cerrado del texto se resiste a estos intentos. No se
puede aceptar la distribucion basada en la presencia sucesiva de los
verbos «creer» (14, 1.10.14) y «amar» (14, 15.21.23.24), de forma
que después de la introduccién (13, 31-14, 3) el capitulo se dividiria
en dos partes principales: creer en Jesis que estd junto al Padre (14,
4-14) y amar a Jesds que estd presente en los creyentes con el Padre
y el Espiritu (14, 15-26)". Esta distribucién se apoya en una base
linglifstica insuficiente: al yuxtaponer «amar» y «creer», se supone
que el texto encierra un mandato de amar a Jesis, un mandato que
nunca se formula expresamente, mientras que la invitacién a creer en
€l se impone desde 14, 1 al conjunto del texto y marca la conclusién
(cf. 14, 29).

Mayor éxito ha tenido otra distribucién'®. La clave del desarrollo
se encontraria en 14, 2-3, con los verbos «ir» y «venir (de nuevo)».

17. Asi R. Bultmann, R. E. Brown...

18. J. Becker y, tras €l, pero con algunos matices, R. Schnackenburg, FS K.
H. Schelkle, 1973, 89-104.
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El segundo no vuelve a aparecer hasta 14, 18, sefialando el comienzo
de una nueva exposicién que conduciria a la recapitulacién de 14, 28:
«Yo me voy y vengo a vosotros». De aqui se deduce que, después de
la presentacién inicial, se van tratando sucesivamente el tema de la
marcha (14, 4-17) y luego el del regreso (14, 18-26). Aunque subraya
lo esencial del discurso, esta distribucién se olvida de varios detalles.
(C6mo situar 14, 6-11 bajo el titulo de la marcha? En cuanto a los v.
12-14, aunque mencionan el regreso de Jesis al Padre, se refieren a
las obras que los discipulos haran después de pascua. Finalmente, ;por
qué la primera menci6én del Paraclito (14, 15-17) se va a referir pro-
piamente a la marcha de Jesds y la segunda (14, 26) a su retorno?".

A nuestro juicio, la aparicién de unos términos u otras observa-
ciones estilisticas sutiles no autorizan a una distribucién vélida de este
texto. Es preferible reconocer que el discurso ofrece dos perspectivas
temporales®®, marcadas por el tiempo de los verbos. La situacién que
determina la partida de Jesds requiere la fe en €1, en quien se ha
manifestado el Padre (13, 33-14, 11): los verbos estdn en presente,
en su mayoria. A partir del v. 12 hasta el v. 26, dominan las promesas
hechas a los creyentes: aqui los verbos estdn en futuro o tienen valor
de futuro. Es verdad que la perspectiva futura se debe al marco na-
rrativo y al caricter testamentario del discurso; de hecho, lo que se
anuncia para el porvenir refleja lo que la fe pospascual ha permitido
descubrir y vivir al evangelista y a su comunidad. Pero la perspectiva
futura tiene plena vigencia, ya que, mas alld de sus destinatarios
inmediatos, el texto afecta a todos los creyentes venideros.

Los tdltimos versiculos (14, 27-31)*" orientan hacia la pasién in-
minente. De esta forma el discurso queda enmarcado por el tema de
la «marcha» de Jesis.

EL MISTERIO DE AQUEL QUE SE VA
(13, 33-14, 11)

Al anunciar que se va, Jesds crea una situacién nueva, exigiendo
una fe profunda frente a la muerte que separa. No ya una fe que se
apoye en la seguridad de un més all4 lejano, sino la fe que penetra
en el misterio del Hijo y de su «marcha». Al final de su misién en la

19. J. Beutler, Habt keine Angst, propone otras criticas a esta hipétesis.

20. M. J. Lagrange propuso una distribucién andloga (p. 371).

21. Los criticos no se ponen de acuerdo sobre el comienzo de esta ultima parte:
para R. Schnackenburg o J. Beutler, comienza en 14, 25; para J. Becker, en 14,
27; para otros, en 14, 28.
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tierra, el pensamiento de Jesiis, polarizado en «el lugar adonde se va»,
en el Padre, se vuelve hacia los discipulos que representan a la co-
munidad futura.

A pesar de que ordinariamente se distinguen tres etapas: 13, 33-
38 (el anuncio de la marcha de Jesiis y el didlogo con Pedro); 14, 1-
3 (regreso a la casa del Padre, de donde volvera Jests para llevarse a
los suyos) y 14, 4-11 (Jestis es el camino tnico que conduce al Padre),
preferimos presentar este texto como un conjunto. En efecto, los v.
14, 4-11 se relacionan en su sentido con el tema del didlogo inicial:
seguir a Jestlis a donde €l se va, es decir, a donde €] regresa. Con el
v. 12 aparecerd otro tema y comenzaran las promesas del Glorificado
a sus discipulos.

El anuncio de la marcha de Jesis

33 «Hijitos, por un momento todavia estoy con vosotros.
Vosotros me buscaréis, pero lo mismo que dije a los judios:
‘A donde yo me voy, no podéis venir’,

también os lo digo ahora a vosotros».

Jesis se dirige a los suyos, que le rodean, lo mismo que el patriarca
que, a punto de morir, reldne a sus descendientes para darles su tes-
tamento: «hijitos»™. Pero esta palabra no va seguida del anuncio ex-
plicito: «Voy a morir» (cf. Gén 50, 24); aquel que va hacia su glo-
rificacién en Dios, ;podia decir, como David: «Voy a emprender el
camino de toda la tierra» (1 Re 2, 2), es decir, del sheol? Jesds anuncia
a sus discipulos que pronto estard lejos de ellos. El verbo hypdgo
(«irse»), utilizado por Marcos en el contexto de la «traicién» para
decir que el Hijo del hombre «se va como esté escrito» (Mc 14, 21),
designa en el lenguaje propio de Jn la muerte de Jests como separacién
de los discipulos y del mundo: la presencia en la tierra del Enviado
termina con el acto deliberado de aquel que sabe adénde va o, mejor
dicho, adénde vuelve?®.

22. Cf. SB II, 559. El apelativo teknia («hijitos») se encuentra en 1 Jn 2,
1.12.28; 3, 7.18; 4, 4; 5, 21. En los Test XII Patr, cf. Test Gad IV, 1s; VI, 1; Test
Zab V, 1; VIII, 5.

23. Con E. A. Abbott, Johannine Vocabulary, 146, y a pesar de J. Ashton,
Understanding the Fourth Gospel, 450, pensamos que hypdgd designa propiamente
el regreso de uno a su casa, a diferencia de poreiiomai que significa «ir» sin ma4s.
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Este anuncio recoge expresamente lo que Jesiis habia dicho a los
«judios» en 7, 33s y 8, 21. Aunque se mantienen en una buena dis-
posicién para con €l, los discipulos son asimilados a los incrédulos en
cuanto que son totalmente incapaces de llegar a donde él va. Este
primer versiculo evoca la condicién humana tal como la concibe Jn,
como un dato de hecho: el terreno de Dios es de suyo inaccesible al
hombre. Detras de esto se reconoce, no sélo la nocién de la alteridad
y de la transcendencia de Dios, sino la larga experiencia de un fracaso:
desde los origenes, los hombres en su conjunto no han acogido la luz
del Logos que viene a ellos (cf. I, 10s), prefiriendo las tinieblas; el
resultado de ello ha sido una profunda alienacién. Lo mismo que la
idolatria que caracteriza a las «naciones», la infidelidad persistente de
Israel es un leitmotiv del antiguo testamento; en el Deuteronomio,
Moisés denuncia la conducta rebelde del pueblo en el pasado y muestra
su temor de que se perpetiie.

Sin embargo, aqui Jesis no afiade, como lo hizo al dirigirse a los
«judios»: «No me encontraréis» (7, 34) o «moriréis en vuestros pe-
cados» (8, 21). Tan sélo afirma su incapacidad para llegar al «lugar»
adonde €l se dirige. Pero Jesiis no indica expresamente, como lo habia
hecho en 7, 33, que se va «a aquel que (lo) ha enviado». El recuerdo
del anuncio anterior tendria que bastar para que sus discipulos se
acordasen de la precisién que dio entonces. Aun sin esto, ;no deberian
ellos adivinarlo, al estar tan familiarizados con Jesiis? Gracias a esta
omision, que deja entre paréntesis el lugar aludido, puede entablarse
ahora el didlogo con la pregunta de Pedro: «;Ad6nde te vas?». Pero
antes nos encontramos con los v. 34-35 sobre el mandamiento nuevo.

jAmaos los unos a los otros!

34 «Os doy un mandamiento nuevo:

jAmaos los unos a los otros!

iSi, con el amor con que yo os he amado,

amaos también los unos a los otros!

35 En esto reconocerén todos que sois mis propios discipulos:
si os tenéis amor los unos a los otros».

La presencia de esta frase en el contexto plantea algunos problemas
a la critica moderna. Pedro la ignora en el v. 36, cuando replica a lo
que Jests habia declarado en el v. 33; por otra parte, con ella se
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interrumpe una secuencia que se va encadenando hasta 13, 38, re-
cogiendo en cada versiculo algunas de las palabras del versiculo an-
terior. Pero sobre todo, el tema del amor fraterno no tiene relevancia
alguna en 1a continuacion del discurso: es verdad que el término «man-
damiento» aparece de nuevo (en plural) en 14, 15.21, pero sélo se
habla de la fe como criterio de pertenencia a Cristo. En cambio, se
constata el parentesco de estos versiculos con un pasaje del capitulo
15, del que ya hemos dicho que presupone unas preocupaciones dis-
tintas de las de este discurso. Finalmente, el giro gindskein en («re-
conocer a partir de...») y el calificativo «nuevo» aparecen solamente
aqui en el cuarto evangelio, a pesar de que se repiten varias veces en
la primera carta de Jn™. Asf pues, estos dos versiculos parecen ser
una insercién redaccional.

No obstante, se han hecho algunos intentos para resolver el pro-
blema sin recurrir a una enmienda del texto original. Segin Loisy,
como el precepto de la caridad fraterna es sin duda alguna el testamento
por excelencia de Jesiis, es normal que aparezca en la cabecera®. ;No
insisten también los Testamentos de los doce patriarcas en el deber
de amarse mutuamente?”®. Poco satisfecho de esta explicacion mas
psicolégica que literaria, L. Cerfaux® ha querido justificar la secuencia
actual por su arraigo en la tradicién sindptica. En las pardbolas es-
catoldgicas, a pesar de que Jestis anuncia que estd cerca el fin de los
tiempos, prescribe a sus discipulos un comportamiento de caridad que
tiene que llenar el tiempo intermedio y darle un sentido. No solamente
tendran que tener cefiidos los lomos y encendidas las lamparas®®, sino
que deberén hacer que fructifiquen los talentos que se les han confiado
y de un modo especial deberdn practicar la caridad; ésta serd el criterio
del juicio final (Mt 25, 14-46). El comienzo del discurso de despedida
pondria entonces de relieve que es preciso practicar el amor fraterno
aguardando la vuelta del Sefior”. Pero ;cémo atribuir a Jn la pers-
pectiva de un tiempo de espera de la parusia?

Si la argumentacién propuesta no basta para restituir nuestros ver-
siculos al texto original, sirve sin embargo para iluminar la tarea del

24. Cf., para ginéskein én: 1Jn2,3.5;3, 16.19.24; 4, 2.13; 5, 2. Para kainds:
1In2,7.8,2Jn5.

25. A. Loisy, 735; J. Huby, Le discours aprés la Céne, Paris *1942, 34.

26. Test XII Patr; Test Is V, 2; Test Sim IV, 7; Test Gad IV, 2; Test Benj
11, 3; cf. Jub 46, 1.

27. L. Cerfaux, ETL 24 (1948) 321-332 (= Recueil L. Cerfaux 11, 27-40).

28. Lc 12, 35; Mt 25, 1-13; cf. 24, 45-51.

29. El catecismo primitivo recomendaba especialmente la «filadelffa» (1 Tes
4, 9; 1 Pe 1, 22). Pablo recuerda el clima escatolégico de la caridad: «mientras
tenemos tiempo» (G4l 6, 10), hemos de tener conciencia del momento que vivimos,
ya que la noche estd muy avanzada y el dia se acerca» (Rom 13, 8-12).
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redactor. La comunidad jodnica pensé que el criterio de la caridad
tenia que ir afladido expresamente al criterio de la fe, que es funda-
mental, y quiso que se inscribiera en su evangelio de referencia, ex-
presandolo de una manera fiel a la teologia de su autor. De esta manera,
al comienzo del discurso el redactor anticipé ya un tema que dominarfa
en la primera carta de Jn. Se desarrollard luego en el capitulo 15 para
aparecer de nuevo en el capitulo 17.

Literariamente, los dos versiculos forman una unidad cerrada sobre
si misma. El exordio, sobrio pero solemne, pone de relieve el epiteto
«nuevo»;, el mandamiento se formula en dos ocasiones, en medio de
las cuales se precisa cudl es la naturaleza del amor exigido; finalmente
se dice su resultado.

Muchas veces se traduce por «como» la palabra kathos que rela-
ciona el precepto con el amor de Jesis a los suyos: «Amaos los unos
a los otros como yo os he amado». Los discipulos deberian imitar el
comportamiento modélico de su Maestro. Esto lleva a hacer de Jesiis
un personaje del pasado, que habria dado unas consignas que tenemos
que aplicar nosotros mismos, de forma que 1a accién de los discipulos
viene a suceder en el tiempo a la de Jesis, yuxtaponiéndose a ella.
Para evitar e] pelagianismo® latente en esta interpretacién, se apela
al Espiritu que crea en el discipulo un corazén nuevo. Pero, al separar
de este modo la accidn del Espiritu y la de Jests, se sigue colocando
entre las epopeyas de los héroes desaparecidos el amor —realmente
supratemporal — del Hijo de Dios.

Pues bien, como en otros lugares en Jn, kathds no tiene aqui un
sentido comparativo, sino que indica el origen. Podriamos traducirlo:
«Segiin 0s he amado yo, amaos...», o también: «Amaos..., porque
yo os he amado, para que, igualmente, os améis los unos a los otros».
Nosotros preferimos traducir asi este texto: «Con el amor con que yo
os he amado, amaos también los unos a los otros», versién que co-
rresponde lo mds exactamente posible al sentido de la frase. El amor
del Hijo a sus discipulos engendra en ellos un movimiento de caridad;
su amor pasa a ellos, cuando aman a sus hermanos y son amados por
ellos. En los capitulos 15 y 17, el amor de Jesiis que se difunde en
los creyentes resulta ser el amor mismo del Padre®'.

30. El pelagianismo, herejia del siglo V, niega la necesidad de la gracia para
hacer un acto bueno: ¢l hombre puede y debe por si mismo observar la ley divina.

31. Para explicitar el sentido de kathds, nuestra traduccién se permite sefialar
la fuente del acto de Jesds y la del acto que se exige a los discipulos, a saber, el
«amor»: asf en 13, 34; 15, 9.12; 17, 23. Esta misma explicitacién se hace para la
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Al hacer de su amor el fundamento y la fuente de la caridad de
los discipulos, ¢se refiere Jesds al don de su vida, anunciado en el
discurso del buen Pastor y simbolizado en el «ejemplo» del lavatorio
de los pies? De hecho, el pasaje paralelo del capitulo 15 va seguido
de: «Nadie tiene un amor mdés grande que ¢l amor del que entrega su
propia vida por los que ama» (15, 12-13). Sin embargo, en 13, 34 el
amor de Jesis es requerido por sf mismo y por tanto es mas englobante:
es verdad que su expresién culminé en la cruz (cf. 13, 1), pero cons-
tituye un movimiento intrinseco en el ser del Hijo, segin revelars él
mismo en 15, 9: «Con el amor con que el Padre me ha amado, también
yo os he amado». Por eso la caridad fraterna de los creyentes, si es
verdad que puede exigir una entrega total, es ante todo un estado, una
manera de existir en unién con el Hijo.

Desde el decélogo revelado a Moisés, el término «mandamiento»
(entolé) est4 siempre ligado en la Escritura al recuerdo de la alianza;
su presencia en Jn 14 confirma, por afiadidura, que el pensamiento de
la alianza subyace a todo el discurso. Pues bien, el mandamiento de
Jesis es «nuevox». ;En qué sentido? No ciertamente en el sentido de
que haya aportado a la historia del pensamiento humano un ideal de
sociedad desconocido hasta entonces, aun cuando haya sido efecti-
vamente un fermento de civilizacién. Ni tampoco en el sentido de que
presente algo nuevo con respecto a la ley judia: ésta conocia muy bien
el precepto: «Amards a tu préjimo como a ti mismo» (Lev 19, 18),
que (segin la tradicién sindptica) Jesis citd y del que Pablo dice que
contiene la ley en su plenitud®. El calificativo kainds caracteriza en
la Biblia a las realidades de la salvacidn escatoldgica, tanto esperadas
como ya presentes, en el nuevo testamento®. Su empleo en 13, 34
puede explicarse ante todo como un eco inmediato de este lenguaje:
el escritor califica de «nuevo» al mandamiento de la alianza definitiva
realizada en Jesis. Pero el propio texto se encarga de dar una respuesta

«unidad» que caracteriza al «nosotros» del Padre y del Hijo y que debe caracterizar
el comportamiento de los discipulos (17, 11.22). Por otra parte, nuestra lengua tolera
dificilmente esta explicitaci6n: de ahi la variedad de traducciones; «lo mismo que»
(13, 15), «a la medida de» (10, 15; 17, 2), «por el hecho de que» (17, 14.16.18.21),
preocupadas siempre de sugerir lo que caracteriza a kathos.

32. Mt 5, 43; 19, 19; 22, 37-40 par y G4l 5, 14; Rom 13, 9. Rabi Aquiba
consideraba este precepto como un «principio fundamental» (Pirgé Abbot, 1, 12).
Sobre el amor al préjimo. cf. U. C. von Wahlde, The Johannine Commandements,
New York 1990, 268-274.

33. Is 62, 2; 65, 17; Jer 31, 31; Ez 11, 19; Cf. DNT 324s. Se aplica el
calificativo de «nuevo» a la ensefianza de Jesds (Mc 1, 27), a la alianza (L¢ 22,
20; 1 Cor 11, 25; 2 Cor 3, 6), al creyente (Ef 4, 24; Col 3, 10)...
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mas matizada: la novedad consiste en la naturaleza del amor que los
discipulos deben tenerse mutuamente y que es el amor del mismo Jestis
expresandose en ellos. Se ha inaugurado una nueva era®: el amor
revelado esta desde ahora presente en el mundo a través de los dis-
cipulos del Hijo.

Muchas veces se ha asimilado este mandamiento al precepto de
amor a todos los hombres, incluso a los enemigos, segin la ensefianza
de Jesis en los evangelios sinépticos; seremos juzgados por el amor
que tengamos a los mas pequefios de entre los hombres, a los que
Jesiis considera sus propios hermanos (Mt 25, 4U). Pero la perspectiva
de nuestro texto es diferente: el amor que se exige, al ser recfproco,
se refiere como en la primera carta de Jn** a la relacién de los discipulos
entre si, a la comunidad en cuanto tal. En el conjunto de los escritos
jodnicos este amor, mas que una exigencia moral, es un don recibido,
la marca de la existencia de los creyentes, en continuidad con la
comunién divina de la que forman parte.

Si el texto no habla del amor a todos los prgjimos, el horizonte
sigue siendo universal bajo otro aspecto: la mirada se dirige enseguida
(v. 35) mas alld de 1a comunidad. El amor mutuo de los discipulos
manifestard a «todos» —por consiguiente, a un entorno no creyente —
su pertenencia a Cristo, por quien los hombres pasan de la muerte a
la vida. En el capitulo 17, la unidad que se espera de las discipulos
estd igualmente dirigida a que el mundo descubra el misterio del
Hijo™.

El didlogo de Pedro con Jesus

Del v. 36 al v. 38 se entabla un didlogo de una manera escueta,
en el que cada réplica recoge los términos de la anterior:

34. El mandamiento de Cristo «nos renueva» (san Agustin, 65, 1), determi-
nando una era nueva en virtud del «corazén nuevo» que se da a los hombres en la
alianza escatolégica (Ez 36, 26).

35. Cf. 1 In 2, 9-11; 3, 11.23; 4, 7-12.21; 5, 2s; 2 Jn 5. Asi también en
Qumrén, cf. CD 6, 20s.

36. Cf. 17, 20.23. Ignacio de Antioquia (Eph 4, 1) «Cantiis a Jesucristo en
vuestro amor armonioso». El pagano Cecilio reconoce que «se aman mutuamente
casi antes de conocerse» (Minucio Félix, Oct., 9, 2); Tertuliano, Apol., 39: «;Ved,
dicen, cémo se aman los unos a los otros!». Cf. infra, 150, 251s. .
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36 Simén Pedro le dice: «Sefior, ;jadénde te vas?». Responde
Jesiis: «A donde yo me voy, ti no puedes seguirme ahora;
me seguiras mas tarde». 37 Pedro le dice: «Sefior, ;por qué
no puedo seguirte ahora? Yo daré mi vida por ti». 38 Res-
ponde Jesis: «;Dards tu vida por mi? Amén, amén, te lo
digo: no cantara el gallo sin que me hayas negado tres veces».

A diferencia de los judios que, después de oir a Jesiis anunciando
su marcha, se preguntaban entre si si por ventura se irfa a misionar a
los griegos (7, 35) o si acaso pensaba suicidarse (8, 22), Pedro interroga
al Seiior. De los dos puntos que contenfa el anuncio —la marcha de
Jestis, la imposibilidad de seguirle— sélo se fija en el primero:
«(Addnde te vas?», pregunta el discipulo. Lo mismo que en el episodio
del lavatorio de los pies, Pedro reacciona de forma impulsiva sin
comprender lo que el Seiior queria significar. Pero esta vez, el sentido
de las palabras de Jesis deberia ser transparente para €l. Su pregunta
pone de relieve para el lector el objetivo que buscaba Jesis, como lo
hara la réplica poco inteligente de Tomds en 14, 5. Es la misma
incomprension de los discipulos en la tercera versién de la despedida,
cuando, de la palabra explicita de Jests: «He salido del Padre..., voy
al Padre», s6lo se quedan con la primera parte (16, 28.30). En virtud
del marco narrativo, los discipulos estdn presentes a lo largo de estos
capitulos en una situacion prepascual, aun cuando aquel que les habla
es ya el Sefior glorificado (cf. 13, 31-32). Sin embargo, todas sus
preguntas comienzan por «Sefior», mientras que en Jn 1-12 siempre
se dirigen a Jestis como «Rabi»*’. Jesiis no responde —todavia— a
la pregunta de Pedro. Penetrando en el deseo que la motivaba, reitera
la constatacién negativa de su anuncio inicial, excepto que, en vez de
negar que Pedro pueda «ir», niega que pueda «seguirle», evocando
con este verbo la condicién de discipulo propia de Pedro®®. Y, sobre
todo, Jesus limita la negacién al tiempo presente, ya que la modifica
en un anuncio positivo para el futuro. Cuando el lavatorio de los pies,
Jesiis habia dejado hasta més tarde la comprension por parte de Pedro
del gesto que simbolizaba su pasién (13, 7); aqui deja para mas tarde

37. Excepto en 11, 12. En la primera parte de Jn, el saludo «Sefior» es fre-
cuente, sin embargo, en boca de otros interlocutores: la samaritana, el oficial del
rey, el enfermo, la gente, el ciego curado, Marta, Maria.

38. Seguir a Jesis es lo que caracteriza al discipulo: cf. 1, 43; 8, 12; 10, 4.27;
12, 26.
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la posibilidad de seguirle. La imposibilidad afirmada en dos ocasiones
se transforma en posibilidad, pero mis all4 de la «hora» de Jestis. Tan
sélo el paso de Jesis al Padre, al precio de la muerte, permitird al
discipulo alcanzar el mismo objetivo. Pero primero tiene que pasar
Jesis.

La frase «me seguirds mds tarde» se interpreta muchas veces como
una alusién al martirio de Pedro (21, 19.21). Pero, segin el contexto,
«seguir» indica aqui la fe verdadera en el Hijo, posible solamente
después de pascua: sélo esta fe permite al discipulo entrar en comunién
con ¢l Padre.

Ignorando el alcance de lo que estd en juego, Pedro proclama su
disposicion actual de seguir a Jesis, aunque sea a costa de su vida.
El anuncio de su negacidn refleja la tradicién comin®, segin la cual
la caida de Pedro, que cal6 tan hondo en el recuerdo de la comunidad
primitiva, habia sido predicha por Jesds. Esta profecfa estd vinculada
en todos los evangelios a una declaracién presuntuosa del discipulo:
Pedro dice, como aqui, que estd dispuesto a morir por Jesds. La ver-
sién jodnica se distingue por el lenguaje que emplea: la expresién de
Pedro «dar la vida» recoge la del buen Pastor® y la caricatura es mor-
daz, como si el discipulo, confundiendo los papeles, pretendiera salvar
a su Salvador. Jesiis recoge esta expresién de forma interrogativa
(v. 38).

Destacdndola de este modo, ;quiere recordar al lector el evangelista
que la marcha anunciada por Jesiis es el don de su vida en favor de
los suyos? El contraste seria entonces mds duro con el hecho brutal
que Jesis opone a Pedro: el discipulo lo negaré para salvar su propia
vida. La triple negacién de Pedro se narra en el capitulo 18; se evocard
ademds en la aparicién a orillas del lago, cuando el Resucitado pregunte
por tres veces a Pedro: «;Me amas?» (21, 15-17).

En Juan, este anuncio puede sorprendernos en el momento en que
Jestis se dirige a los suyos en una perspectiva relacionada con su
existencia pospascual. En realidad, confirma la incapacidad de Pedro
que Jesiis ha constatado anteriormente y refuerza la diferencia en la
condicién de Pedro en el antes y el después de la «hora». Se mantiene
asi la vinculacién de la despedida de Jesis con su pasion inminente.

39. Mt 26, 33-35 = Mc 14, 29-31 = Lc 22, 31-34.

40. 10, 11-18. La expresién tithémi tén psykhén es ciertamente ambigua, ya
que en 10, 11 puede significar «exponer la vida», mientras que en 10, 15 indica
«desprenderse de la vida» y en 10, 17s (en donde se opone a «retomar») «deponer
la vida».
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JESUS, CAMINO HACIA EL PADRE
(14, 1-1D)

Dirigiéndose de nuevo al grupo entero (cf. 13, 33), Jesiis, después
de una invitacién a creer (14, 1), ilumina el porqué del aplazamiento
que Pedro habia rechazado (14, 2-3) y pasa luego al tema del «camino»
que conduce a Dios (14, 4-6), para llegar finalmente a la afirmaci6n
«Quien me ve ve al Padre» (14, 7-10); y concluye con una nueva
invitacién a creer (14, 11). Es dificil justificar en detalle el encade-
namiento de estos versiculos. ;Se trata de elementos de origenes dis-
tintos, conjugados con menor o mayor acierto? Sin embargo, como
ha propuesto J. Beutler*', hay un texto biblico, el salmo 42-43 —que
evocd In a propésito de la conmocién de Jesis*>— que parece haber
ofrecido al evangelista un esquema, dentro de una perspectiva que se
compagina con la del discurso: el movimiento hacia Dios, hacia el
Padre. En efecto, el salmo 42-43 no se trata simplemente del lamento
de un desterrado, sino de un salmo de peregrinacién en donde el orante
expresa su intenso deseo de ver el rostro de Dios, de entrar en «sus
estancias», el templo de Jerusalén, de donde se encuentra muy lejos.
Este salmo era reinterpretado en el judaismo en un sentido espiritual
y escatologico. Los elementos comunes a la trama de los dos textos
se sefialardn a lo largo de la lectura.

1 «jQue no se turbe vuestro corazén! jCreed en Dios, creed
también en mi'»*.

Esta frase de doble vertiente corresponde al estribillo del saimo
42-43, donde el orante lucha contra la conmocién que agita su alma
y se anima a esperar firmemente en su Dios*. La conmocién (tardssd)

41. Su hipétesis, presentada en NTS 25 (1979) 33-57, se recoge en Habt keine
Angst.

42. 11, 33; 12, 27; 13, 21; cf. 11, 335.

43. Otras traducciones posibles: «(Puesto que) creéis en Dios, creed también
en mi» o «Creéis en Dios y creéis en mi». El contexto parece imponer aqui la lectura
de dos imperativos.

44. «;Por qué estds tan triste (perilypos), alma mia? ;por qué estds perturbada
(syntardsseis me)? jEspera en Dios!» (Sal 41 [42], 6.12; 42 [43], 5). El verbo elpizo
(«esperar») del salmo cede su lugar a pisteid, ya que no se encuentra nunca en el
cuarto evangelio.
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que habia invadido a Jesus frente a la muerte de Lézaro, luego en la
inminencia de su propia muerte y finalmente ante el comensal dispuesto
a entregarlo*, esa misma conmocién invade ahora a los discipulos.
Atribuirsela al anuncio de la negacién de Pedro seria una explicacién
superficial, poco adecuada al estilo de Jn. Por otra parte, 1a exhortacién
a no turbarse se recoge también al final del discurso con el verbo
deilidd («sentir espanto») y en el capitulo 16 vuelve a hablarse de la
tristeza que ha llenado los corazones (16, 6). La conmocién de los
discipulos no se debe solamente a la separacién de aquel que se habia
hecho necesario para su existencia, sino también a una decepcién
profunda sobre el valor de la empresa en que los habia metido Jesus,
cuyo éxito habian esperado®; es lo que deja suponer aqui la mencién
del «corazén», que era ciertamente la sede de los sentimientos, pero
sobre todo de la voluntad, de la decisi6n®.

De ahi la invitacién de Jesiis a creer, a «apoyarse firmemente
en...», segin el matiz que aqui tiene, segiin la opinién general de los
criticos, el verbo pisteiiein®®. Jests apela a la fe del judio, que nunca
se considera independiente de su relacién con Dios, aquel que da a la
criatura la estabilidad de la roca. Pero apela también a la fe en su
persona: si no pueden seguirle todavia, sus discipulos tienen que seguir
apoyandose en él, con la misma firmeza que en Dios mismo.

Antes de precisar en qué consiste la fe requerida, que se dirige a
Dios al mismo tiempo que a Jesds, se amplia en dos versiculos el
horizonte de los oyentes y del lector:

2 «En la casa de mi Padre hay muchas estancias; si no, jos
habria dicho que me voy para prepararos un sitio? 3 Y cuando
me haya ido a prepararos un sitio, de nuevo vendré y os
llevaré cerca de mi, de modo que donde esté yo, estéis tam-
bié€n vosotros».

45. La triple mencién de la conmocién de Jests en Jn podria reflejar la triple
repeticién del estribillo en el salmo 42-43 (cf. nota 44 y supra, 39).

46. Cf. Lc 24, 19-21; Hech 1, 6.

47. Cf. 12, 40, que cita a Is 6, 9s. Sobre la nocién biblica de «corazén», cf.
VTB, 159-161.

48. Segin el sentido fundamental del hebreo he’emin («creer»), de la raiz 'mn
(ser estable), de donde se deriva la palabra «<amén».
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En vez de ser considerados como metiforas*, estos versiculos se
han comentado desde el origen del cristianismo como si levantaran el
velo sobre el més alld. Siguiendo a Ireneo, los Padres de la Iglesia
han visto con frecuencia en las «muchas estancias» diferentes grados
de bienaventuranza, segiin los méritos respectivos de los elegidos™.
En cuanto al momento de la entrada de los justos en el cielo, algunos
Padres alejandrinos (Clemente de Alejandria, Origenes) han pensado
que coincide con el fallecimiento del individuo. La opinién comiin es
la de Agustin: serd cuando tenga lugar la resurreccion universal de los
muertos®. Pero un examen critico de este pasaje en su contexto no
autoriza ni mucho menos estas especulaciones sobre el mas alld. Con-
cretamente, la tendencia a leer en las «estancias» unos grados indi-
viduales de bienaventuranza celestial choca con la ausencia en Jn de
toda idea de una salvaci6n desigual, asi como con el calificativo «mu-
chas» que no indica tanto la diversidad como la abundancia de la
salvacién divina®.

Estos versiculos explican adénde va Jests y anuncian su regreso;
en este doble aspecto, rigen todo el capitulo 14. Ademas, vinculados
al tema inicial de la incapacidad de los discipulos para ir al lugar de
donde Jesis regresa, demuestran que su marcha tiene precisamente la
finalidad de «prepararles® un sitio», expresién que se repite dos veces.
Sin embargo, estos versiculos plantean, con lo que sigue en el discurso,
un contraste que ha preocupado mucho a los comentaristas: parecen
referirse al retorno de Cristo que la tradicién comiin fija para el final
de los tiempos, mientras que a partir de 14, 18 la «venida» de Jesis
es su presencia en el hoy de la comunidad pospascual.

Descartemos de entrada una anomalia poco importante: en el v.
2b Jesis remite a una palabra que habria dicho antes. ;Cuél? Se puede
suponer que el evangelista recuerda bajo otra perspectiva la promesa

49. En el nuevo testamento, el mundo celestial se evoca a veces con metiforas
anélogas: cf. 2 Cor 5, 1; Heb 9, 24; 10, 19-21.

50. Ireneo, Adversus haereses, 5, 36, 2. Cf. también Agustin 67, 2 y santo
Tomds, n.° 1853s. Los rabinos contaban siete clases de elegidos (Mid Ps 11, § 6
= SB IV, 1141s). Cf. la excelente encuesta de G. Fischer, Die himmlischen Woh-
nungen, Bern-Frankfurt 1975.

51. Agustin, 68, 2. Hemos intentado presentar los diversos lenguajes cristianos
sobre el mds all4, en Jesids y Pablo ante la muerte, Madrid 1982, 281-294.

52. Cf. G. Fischer, Die himmlischen Wohnungen, 230-235.

53. En griego, hetoimdzo; cf. TWNT 2 (1935) 702-704. Asi Dios preparé en
el desierto un lugar para la mujer que va a dar a luz (Ap 12, 6). También los
discipulos preparan el lugar donde celebrard Jesds la pascua (Mt 25, 19 par).
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de 12, 26: «Donde yo estoy, alli estard mi servidor», que es la que
en realidad dirige todo el pensamiento del capitulo 14 en su conjunto™.

El texto evoca una representacion corriente en el judaismo de la
época, muy preocupado por el mundo venidero. Se imaginaba el cielo
como un conjunto de estancias, a las que algiin dia llegarian los hom-
bres; por ejemplo, el Libro de los secretos de Henoc dice: «En el gran
siglo (es decir, en el e6n futuro), hay muchas moradas preparadas para
el hombre: estancias muy buenas, estancias malas, innumerables» (61,
3). Sin embargo, los términos «estancias» y «casa de Dios» no se
encuentran nunca en un mismo texto, excepto en el Sal 42-43 (42, 5;
43, 3), y la correspondencia literaria es curiosa, aunque son joanicos
el giro «(casa) de mi Padre» (en lugar de «casa de Dios») y el término
monaf (en vez de skénomata) por «estancias»®.

En cuanto al «sitio» (tdpos), se trata aqui de un lugar cuidadosa-
mente preparado. Dado que el término griego designa al templo en In
11, 48, como de ordinario en la Biblia*®, ;no se podria ver aqui una
alusi6n al santuario que es el mismo Jesis (2, 19; cf. 4, 23)? Una vez
preparado el lugar, Jesds «volverd» y «se llevard» a sus discipulos
junio a €, y por tanto junto a Dios. Segin el contexto, este anuncio
significa que el acceso de los discipulos al Padre serd obra del Hijo.
Pues bien, este anuncio tiene que ver a primera vista con el lenguaje
tradicional de la parusia de Cristo al final de los tiempos. Por eso,
conviene compararlo con uno de los textos mds antiguos de Pablo:

El Sefior... bajard del cielo

y los muertos que estdn en Cristo resucitardn los primeros;
luego nosotros, los vivientes que hayan quedado,

nos reuniremos con ellos

y seremos llevados (harpagésometha) sobre las nubes
para encontrarnos con el Sefior en los aires,

y as{ estaremos siempre con el Sefior (1 Tes 4, 16-17)

54. Con R. Bultmann. Jn remite a una frase dicha anteriormente (6, 36; 10,
25.36; 11, 40; 16, 15.17). Creemos arbitraria la opinién de R. Schnackenburg, que
modifica el tenor del texto y lee: «si no fuera asi, ;os hubiera dicho [que me voy]?,
porque (hdti) voy a preparados un lugar» (II1, 89).

55. Se ha creido ver en monaf una palabra del lenguaje de los mandeos o de
los herméticos. Pero en ellos el término significa las «posadas» de las almas que
vuelven a la esfera divina que habfan abandonado; monaf no tiene en Jn un sentido
espacial como en la gnosis; designa un estado mas que un lugar. Cf. para este debate,
R. E. Brown, 865, y G. Fischer, Die himmlischen Wohnungen.

56. 1 Re 8, 10; 2 Mac 2, 8.18; 3, 2...; Hech 6, 13s... Segin R. E. Brown,
871, se podria pensar en Dt 1, 33: «(Dios) os preceder4 para buscaros un lugar de
acampada», texto que va precedido por «jNo temdis!». Pero tdpos indica en Dt un
sitio provisional, no un lugar definitivo.
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En los dos textos se reconoce el mismo movimiento: venir (des-
cender), llevar (ser llevados), estar juntos para siempre. Ha desapa-
recido el tono apocaliptico de la epistola: no hay bajada del cielo, ni
nubes, ni encuentro por los aires. No hay distinci6n entre los que han
muerto y los supervivientes. Por otra parte, si el verbo «venim (ér-
khomai) es frecuente en los anuncios del nuevo testamento, la férmula
«venir de nuevo» (pdlin érkhomai) es propia de Jn. Pues bien, estd
en presente®’, como para significar que esta venida domina al tiempo
y no puede fijarse en un momento concreto del tiempo.

.Se trata todavia de la parusia en el sentido clasico del término,
o bien, como a continuacién en el discurso, de la venida espiritual de
Jesiis a la comunidad pospascual, una venida que se inaugura con su
resurreccidn? Los criticos responden de varias maneras. Segin J. Bec-
ker, Jn recordaria expresamente la tradicién comun para corregirla a
lo largo del texto; esta finalidad polémica seria la clave de la inter-
pretacion del discurso®. Segiin S. Légasse, en la etapa prejodnica
estos versiculos se referian a la parusfa, pero en la etapa redaccional
tomaron el valor de la escatologia presente®. Segiin R. Schnackenburg,
este valor se impone sin mds en la lectura. A nuestro juicio, eliminar
toda perspectiva tltima seria reducir el dato del v. 3. Si la escatologia
actualizada prevalece en Jn, incluso en este texto, no suprime sin
embargo el horizonte final (sean cuales fueren sus contornos), ni aqui
ni en 6, 40.44 o en 17, 24. Conviene, de acuerdo con J. Ashton, leer
este texto como si integrara a la vez la existencia pospascual y el futuro
ultimo de la comunidad.

Por otra parte, lo esencial no es ni mucho menos una cuestién de
fechas. El acento recae en la reunién de los discipulos con Jesus: la
Giltima parte del v. 3 copia la promesa que coronaba en 12, 26 la
invitacién a seguir a Jesiis:
12, 26: Si alguien viene 13, 36: Me seguirds mds tarde...

a servirme, que me siga,
y donde yo estoy, 14, 3: De modo que donde estoy yo,

alli estard también mi servidor. estéis también vosotros.

En nuestro texto Jesis no dice, como seria de esperar: «donde yo
esté (en futuro)», sino «donde yo estoy (en presente)», es decir, a

57. Normalmente los anuncios escatolégicos estdn en futuro; cf. con érkhomai
Mt 25, 31; 26, 64 par; Mc 8, 38 par; 13, 26; 1¢ 12, 40.

58. J. Becker, ZNW 61 (1970) 222s, 228 (criticado en este punto por R.
Schnackenburg) y A. Stimpfle, Blinde sehen, Berlin 1990, 147-216.

59. S. Légasse, BLE 81 (1980) 161-174.

14, 4-6 El adids de Jesiis 81

donde va, junto al Padre, pero también en donde estd, en virtud de
su unidad con aquel que lo ha enviado. Este presente supratemporal,
tipicamente jodnico, esboza ya el contenido de los versiculos siguien-
tes.

En el pasaje que va del v. 4 al v. 11, Jeslis manifiesta como se
deja encontrar el Padre®. Los discipulos podrian haber entendido la
promesa de su reunién definitiva con el Maestro como un futuro cuyo
advenimiento tendrian simplemente que esperar; sin embargo, se re-
quiere una accién por parte de ellos. La realizacién de la alianza
depende en la Biblia de la acogida y de la fidelidad de Israel. Aqui
se la hace depender de la fe que acepta el misterio del Hijo, a saber,
su unidad con el Padre. La exposicién va progresando a través de dos
réplicas de los discipulos a una frase de Jesis (v. 5.8) y el v. 6
constituye la bisagra: conclusion de los dos versiculos precedentes y
apertura a los que siguen. Asi pues, distribuimos la lectura en dos
partes: v. 4-6 y v. 7-11.

Yo soy el camino

4 «Y, a donde me voy, ya sabéis el camino». 5 Tomas le
dice: «Sefior, no sabemos adénde te vas; ;c6mo podriamos
saber el camino?». 6 Jestis le dice: « Soy yo el camino y la
verdad y la vida: nadie viene al Padre sino por mi».

El lector pasa de la contemplacién de la casa del Padre a la exi-
gencia de creer en el Hijo, y del anuncio del resultado al del medio
para alcanzarlo. Al final del v. 3, Jesiis decia: «donde yo estoy»; al
comienzo del v. 4, este presente supratemporal se convierte en «a
donde me voy», que indica una accién en curso en el momento en
que Jesis habla. Por el empleo del verbo especifico hypdgd (y no ya
poretiomai, «ir», como en 14, 2-3), el texto se relaciona, por encima
de los tres versiculos precedentes, con el tema de la «marcha», tal
como se habia enunciado al comienzo en relacién con la problemdtica
del «seguimiento» (13, 33.36). La perspectiva de Jesds sigue siendo
la del porvenir que abre a los discipulos su regreso al Padre. Por eso

60. El nombre «Padre» aparece aqui diez veces, siempre en relacién con el
papel de Jesus, su revelador.
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se presenta ahora la imagen del «camino» para dirigirse a donde €l
mismo va.

La imagen del camino para sefialar la orientacién de una existencia
o una opcién decisiva que hay que hacer, es una imagen universal.
Abunda en la Biblia, donde «el camino que conduce a la vida» se
opone al «camino que conduce a 1a muerte»®'. El primero es llamado
también «camino(s) del Sefior». Consciente de la distancia que separa
a la criatura de su Creador, Israel se atrevié a creer que Dios mani-
festaba al pueblo elegido sus caminos para iluminar su conducta y para
que fuera el heredero de su promesa. La ley revelada a Moisés y que
celebra el salmo 119 es por excelencia el camino de la vida:

Seguiréis todo el camino que vuestro Dios os ha trazado,
entonces viviréis (Dt 5, 33).

La ley subsiste eternamente:

todo el que la guarde, viviré;

todo el que la abandone, morird (Bar 4, 1).

Y el israelita pide con confianza:

Dame a conocer tus caminos, Sefior...
Enséiiame tus senderos (Sal 25, 4.10).

Este empleo de la metéfora tiene su arraigo en Israel en el recuerdo
del éxodo, cuando el Sefior trazé su ruta por el desierto hacia la tierra
prometida mediante la nube durante el dia y mediante la columna de
fuego durante la noche®. Jesds supone que los discipulos han apren-
dido de él el camino que conduce al Padre. Implicitamente, les urge
para que emprendan la marcha.

Pero Tomas confiesa su ignorancia de la meta y, por consiguiente,
del camino a seguir. Es patente el artificio literario: ;no acaba de oir
ese discipulo a Jesuis, anunciando que iba a la casa del Padre? Su
ignorancia desconcertante del destino de Jesils subraya una vez mds
el tema, planteado al comienzo, de la incapacidad de los discipulos
de ir a donde va Jesis (cf. 13, 33). Si Tomads es aqui el portavoz del

61. Jer 21, 8; cf. Dt 30, 15.19; Mt 7, 14. Sobre el tema de los «dos caminos»
en el judaismo, cf. VIB, 123-125.

62. Ex 13, 21; Dt 1, 33; Sal 78, 14; 105, 39... Israel aprendi6 a «caminar con
Dios» (Miq 6, 8). Aunque el camino se forma ordinariamente pasando varias veces
por el mismo sitio, hay un «camino de Yahvé» (Is 40, 3; cf. Jn 1, 23) que Dios
mismo le traza al pueblo en pleno desierto (Is 43, 19). De ahf la imagen de «seguir»
al Sefior (1 Re 11, 6; Jer 2, 2; Os 11, 10...) o sus caminos (Dt 1, 36; 5, 33; Jos
14, 8s; Jer 5, 4...).
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grupo, ;es porque se habia declarado dispuesto a acompaiiar a Jesis
cuando se dirigia a Judea arriesgando su vida para despertar a Lazaro
(cf. 11, 6)?

La respuesta es una declaracion soberana en dos sentencias que
van estrechamente unidas, de las que la segunda explicita a la primera:

6 Jesiis le dice : «Soy yo* el camino y la verdad y la vida:
nadie viene al Padre sino por mi».

El «yo» de Jesis sirve de marco a esta palabra, pero el horizonte
es la bisqueda del Padre, como acontecia desde el comienzo del
discurso.

El Ego eimi inicial va seguido de tres predicados, algo dnico en
Jn* y que se ha prestado a diferentes lecturas desde la antigiiedad®.
Hay que mantener un hecho: la proclamacion se refiere esencialmente
al «camino». Este término queda destacado tanto por las dos menciones
anteriores (v. 4.5) como por la explicacién que sigue (v. 6b): Jesiis
declara que él es el tinico camino que conduce al Padre. Las diver-
gencias en la lectura proceden de los términos «verdad» y «vida»,
simplemente coordinadas con «camino» por kai («y»), a pesar de que
no son de la misma naturaleza, ya que no son imagenes. He aqui, en
forma de parifrasis, tres interpretaciones diferentes:

1. «Yo soy el camino gue conduce a la verdad y a la vida»: la
verdad constituiria la meta a alcanzar (y lo mismo habria que decir de
la vida). Se comprende entonces la verdad como significando la esencia
divina. Esta lectura procede de los Padres alejandrinos, influidos por
el platonismo. Pero la verdad no tiene este valor en In, ni en toda la
Escritura. Ciertamente, la verdad esta relacionada con Dios (cf. 17,
3), pero en cuanto que, dirigiéndose a los hombres, los ilumina con
su palabra (cf. 17, 17). De hecho, Jn aplica la verdad al Logos en-
carnado (1, 14.17) y al Espiritu dado a los discipulos (14, 17...).
Refiriéndose a su misién de revelador, Jests le dird a Pilato: «Yo he
venido al mundo a dar testimonio de la verdad» (18, 37). Asi pues,
esta lectura no entiende la palabra «verdad» en el sentido joanico y

63. Jesis responde aqui a la pregunta de Tomds; sobre la diferencia entre la
proclamacién «yo soy» y la respuesta «soy yo», cf. II, 116.

64. De ordinario la expresion va seguida de un solo predicado (cf., por ejemplo,
6, 35); de dos en 11, 25.

65. Cf. I de la Potterie, 242-249.
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no obedece al movimiento del texto: el camino que es Jestis conduce,
no a la verdad, sino al Padre.

2. «Yo soy el camino que lleva por la verdad a la vida». Esta
interpretacién, comin a la mayor parte de los Padres de la Iglesia®,
mantiene lo mismo que la anterior el progreso hacia una meta, pero
ésta es ahora la vida; y la verdad, comprendida como la revelacién
divina dirigida al hombre, se convierte en el medio para llegar a ella.
«Yo soy el camino verdadero que conduce a la vida», segiin la tra-
duccién de Maldonado. Esta lectura respeta el sentido joanico de
«verdad», pero sustituye a Dios Padre por la «vida». Aunque el Padre
tiene 1a vida en si mismo (5, 26), no se puede identificar al Padre con
la vida.

3. «Yo soy el camino, porque soy la verdad y (también) la vida».
Segiin esta lectura, los predicados «verdad» y «vida» tienen un valor
explicativo. Justifican por qué Jesis se designa como el camino hacia
el Padre: porque es la verdad y la vida. La pardfrasis mas desarrollada:
«Yo soy el camino, porque revelo la verdad que da la vida», tendria
el mérito de ser mas clara, pero corre el riesgo de reducir a un sentido
puramente instrumental los predicados «verdad» y «vida», siendo as{
que, en virtud del Egé eimi que precede, siguen estando abiertos a un
sentido mas denso®”: el Hijo es, en persona, la plenitud de la revelacién
y, para los creyentes, la fuente de la vida (cf. 5, 26).

Pero volvamos al anuncio fundamental: «Soy yo el camino». De-
bido al empleo absoluto de la imagen, que estaria en contra del uso
biblico® y al hecho de que, excepto en la cita de Isafas en 1, 23, la
palabra «camino» no aparece en ningln otro lugar de Jn, algunos ven
aqui una influencia mandea®, pero sin ningin motivo. La segunda
parte del v. 6 («nadie viene al Padre sino por mi») equivale claramente
a una determinacién: Jests es el camino hacia el Padre™, sobre todo
si se tiene en cuenta que en el siglo I la comunidad de Qumrin se

66. Asi Ambrosio, PL 14, 592; Le6n Magno, PL 54, 390...

67. 1. de la Potterie, 266s, ha sefialado bien este matiz.

68. La imagen del «camino» siempre estd determinada en la Escritura, ordi-
nariamente por un genitivo: por ejemplo, camino de la verdad (Gén 24, 48...; 2 Pe
2, 2), de la paz (Is 59, 8; Rom 3, 17).

69. Los mandeos u «hombres del conocimiento (manda)» apelaban a Juan
Bautista. Sus escritos mds recientes datan del siglo VIII d. C., pero es posible que
su doctrina, extendida anteriormente, tuviera algunos contactos con el cristianismo.
R. E. Brown, 874, y R. Schnackenburg, III, 96s rechazan toda dependencia para
In 14, 6.

70. En una segunda lectura, la dltima palabra del prélogo, el verbo exegésato
(«contar») podria significar también «guiar»; cf. R. Robert, RT 90 (1990) 634-639.
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definia sin mé4s como «el camino» y que los cristianos designaban con
este término la doctrina de Jesas™. Finalmente, es interesante sefialar
que la noci6én de «camino» (hodds) aparece con el verbo hodégein en
el salmo 42-43, que pudo servir de esquema a Jn:

Envia tu luz y tu verdad:
ellas me guiardn (hodéegesan)
... hasta tus estancias (Sal 42, 3 [LXX]).

También en el salmo la verdad tiene la misién de conducir al orante
a aquel a quien llama en dos ocasiones «mi Dios vivo» (Sal 42, 3.9).

Con frecuencia Jn transpone a Jestis algunos simbolos propios de
la tradicién del pueblo judio: el templo, el pastor, la vid. Aqui la ley
es sustituida por el Hijo (cf. 1, 17). Jesis dice de alguna manera:
«Tomés, si crees que yo soy la verdad y la vida, puedes estar seguro
de encontrar en mi el camino que conduce al Padre, hacia el que voy
y en el que estoy». En efecto, notemos que en el v. 6b el verbo es
«venir (al Padre)», mientras que seria de esperar «nadie va al Padre
sino...»: Jesds, que se designaba en 10, 9 como «la puerta» que
conduce a la vida, habla aqui como aquel que estd ya en donde el
discipulo quiere llegar. Con esta férmula lapidaria, propone una ver-
dadera declaracién de identidad, que suscitard numerosos ecos en la
meditacidn cristiana.

Quien me ve ve al Padre

7 «Si hubierais llegado a conocerme, conoceriais también a
mi Padre. Ya ahora comenzais a conocerlo y lo veis». 8 Felipe
le dice: «Sefior, muéstranos al Padre y esto nos basta».
9 Jesiis le dice: «jHace mucho tiempo que estoy con vosotros
y no has llegado a conocerme, Felipe! Quien me ve ve al
Padre. ;Cémo puedes decir: ‘Muéstranos al Padre’?».

La afirmacién del v. 6, que se formulaba de manera intemporal,
con una validez universal, tiene que actualizarse para los discipulos.
El texto que sigue, en donde se condensa lo que el Hijo revel6 de si

71. En Qumr4n, cf., sobre todo 1QS 8, 12-16, y R. E. Brown, 875. Para el
empleo cnistiano, cf. Hech 9, 2; 18, 25s; 24, 22...
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mismo durante su vida piiblica, no se presenta como una ensefianza
tedrica, sino una comunicacién vibrante que compromete existencial-
mente a todos los interlocutores.

El v. 7 reformula de manera positiva el contenido de 14, 6b; el
acento, que cafa en primer lugar sobre el Mediador, ahora recae en-
teramente sobre el Padre. El verbo «conocer» se modula en varios
tiempos: en perfecto para el conocimiento de Jeslis que se supone
adquirido por los discipulos (v. 7a), en futuro para el conocimiento
del Padre (v. 7b); y luego en presente, como si estuviera ya en acto
(v. 7¢). El cambio del futuro al presente va introducido por un «ya
ahora»”, que afecta también al verbo «ver».

El tiempo perfecto dice relacién a un resultado que ya se ha al-
canzado y que es por tanto actual; el Padre, como objeto de conoci-
miento, desconcierta al lector, sobre todo si se piensa que choca con
el principio biblico de la invisibilidad del Dios oculto (Is 45, 15), que
s6lo se manifiesta a través de sus palabras y de sus obras™. «A Dios
nadie lo ha visto jamds», protestaba Jn con energia (1, 18) en sintonia
con la revelacién primera. Aunque no es idéntica a «ver a Dios», la
expresién «ver al Padre» no deja de ser paradéjica. En la trama del
texto, pudo ejercer su influencia el salmo 42, 3, en donde el orante
aspira a «ver el rostro de Dios», un giro tan atrevido que algunos
manuscritos lo han modificado por «comparecer delante de Dios».

(Cémo entender los dos verbos «conocer» y «ver»? En el lenguaje
biblico, el primero (ginosko) no dice solamente una comprension in-
telectual, sino una experiencia, una relacién {ntima entre dos personas.
Pertenece al vocabulario de la alianza™. «Conocer al Padre» es la
versién jodnica de la expresion «conocer el Nombre» (o sea, a Dios),
tan frecuente en el antiguo testamento y que Jn mantendrd en 17, 3.

(Qué sentido tiene «ver»? En 14, 7c esté término estd en conti-
nuidad con «conocer» como una explicitacién o resultado del mismo,

72. Ap’drti no significa, como pretenden algunos (R. E. Brown, C. K. Barrett,
B. Lindars...) «a partir de ahora», sino «ya ahora» (cf. 13, 19). Aqui Jesiis no se
refiere al tiempo después de su glorificaci6n, sino al de su presencia en la tierra,
como lo confirma en el v. 9 el perfecto «lo habéis visto».

73. Hasta Moisés en el Sinai oye que Dios le dice: «Te cubriré con mi mano
mientras pase... Me verds de espaldas, porque mi rostro no se puede ver» (Ex 33,
22s; cf. Dt 4, 12.15); Elias se tapa la cara cuando se acerca Yahvé y no oye més
que una voz (1 Re 19, 13). Cf. I, 106-108.

74. Segin H. B. Huffmon (BASOR 181 [1966] 31-37), citado por R. E. Brown,
878, gindsko en el sentido de «reconocer plenamente» pertenecia al vocabulario del
oriente préximo sobre las alianzas. Cf. para el antiguo testamento, por ejemplo, Os
13, 14; Jer 24, 7, 31, 34.

75. «Conocer el Nombre»; cf., por ejemplo, Ex 6, 3; 33, 12.17; 1 Re 18, 36;
Sal 9, 10; 91, 14; Is 52, 6; Ez 39, 7...

14, 9 El adiés de Jesis 87

y los v. 8.9 insisten exclusivamente en él. La reaccién de Felipe:
«Muéstranos (defxon) al Padre y esto nos basta», parece corresponder
a la peticién de una teofania, andloga a la oracién de Moisés a Yahvé:
«jMuéstrame (deixon) tu glorial»™; expresa el deseo profundo que
impregna al hombre y en particular al israelita. De esta manera, el
tema de la busqueda del Padre se recoge en palabras del discipulo, y
Felipe apela a Jesds para ser escuchado, lo cual ya es mucho”. Pero
habla como si Jesds y el Padre fueran «dos» y como si Jests fuera
solamente un intermediario, no el mediador en el sentido fuerte de la
palabra™. El Maestro habia dicho: «Lo veis» (v. 7); el discipulo con-
testa como alguien que espera ver todavia.

Entre dos preguntas a Felipe, invitdndole a tomar conciencia, se
encuentra la frase en la que culminan estos versiculos:

9 «Quien me ve ve (eoraken™) al Padre».

Se recoge aqui, con dos modificaciones, una declaracién de Jests
que figuraba en el epilogo de la vida pudblica:

El que cree en mi no es en mi en quien cree,
sino en aquel que me ha enviado.
Y el que me ve (thedref) ve a aquel que me ha enviado (12, 44-45).

La primera modificacién es el empleo del verbo horda, que implica
—quizds con mayor frecuencia que theoréo— una visién ordenada a
la fe (cf. 9, 37). La segunda es m4s importante: en 12, 45 se trataba

76. Ex 33, 18. El verbo deiknymi pertenece al vocabulario de la revelacitn;
en In, cf. 5, 20: «El Padre muestra al Hijo todo lo que ha hecho»; 10, 32: Jesds
mostré las obras que venfan del Padre; 13, 15: pone un «ejemplo» (hypddeigma) a
los discipulos; 2, 18: piden a Jesiis que muestre signos.

77. La pregunta de Felipe no encierra sin duda una critica contra algunas
tendencias misticas contemporéneas en el judaismo. La idea fundamental de este
pasaje es que Jesdis mediatiza la «visién» del Padre, que Jn excluye para los que no
creen en el Hijo (cf. 5, 37). La pregunta no encierra aquella ironia que tenia la que
se planteé al salmista: «;Donde estd tu Dios?» (Sal 42, 4).

78. En sentido teoldgico, el «mediador» designa, no ya a un simple interme-
diario o a una persona encargada de buscar un acuerdo entre dos partes en conflicto,
sino a Cristo, en quien estdn perfectamente unidas la humanidad y la divinidad y
que es el dnico que reconcilia a los hombres con Dios.

79. Eoraken es un perfecto-presente, que significa una accién no puntual, que
dura: es lo que sefiala la traduccién en presente.
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de la percepcién del Enviado que, para el pensamiento semitico, re-
presenta inmediatamente al Enviante®. En este sentido, la frase podia
comprenderse ficilmente, aunque no se la aceptara. Aqui el texto dice
«ve al Padre», y el efecto es impresionante.

La expresion «ver al Padre» aparecia sin embargo en el discurso
sobre el pan de la vida. Jesiis decia:

Estd escrito en los profetas: «Serdn todos ensefiados por Dios». Todo
el que ha escuchado del Padre y recibido su ensefianza viene a mi. No
es que nadie haya visto al Padre, excepto aquel que estd junto a Dios:
ése ha visto al Padre (6, 45-46).

Este pasaje ilumina el sentido de «ver» en 14, 7.9. Ser ensefiado
por Dios (o recibir la ensefianza del Padre) se distingue de «ver al
Padre», que significa por tanto un conocimiento cara a cara, pleno,
exhaustivo, el que posee solamente el Hijo por estar junto a Dios. En
Jn 14, «ver» va in crescendo sobre «conocer» y se le atribuye a los
discipulos, a aquellos que, a lo largo de su convivencia con Jesis,
pudieron simultdneamente «ver» a aquel cuya accién salvifica sobre
el mundo manifestaba el Hijo con sus palabras y sus obras. En el
cuarto evangelio, «ver al Hijo» significa —m4s all4 de la visién sen-
sible, que se deriva de la encarnacién del Logos— entender su misterio
personal®. Aplicado al Padre, «ver» no indica una percepcién optica,
como si Dios pudiera ser objeto de nuestra visién, sino una compren-
sién en la fe que tiene toda la fuerza de una evidencia. Del mismo
modo, en los raros textos del antiguo testamento en que se dice que
los hombres «vieron» al Sefior, se trata de una experiencia de reve-
lacién, la de una presencia de Dios indudable y vivificante®. Nuestro
pasaje es un eco del final del Prélogo: a través del Hijo, el creyente
estd en presencia del mismo Padre. Hablando de esta forma, Jests no
contradice lo que habia dicho en 6, 46: siendo €1 el tinico que tiene
la visi6én del Padre, es el que lo da a «ver».

A continuacidn, Jesus indica, no sin vehemencia, por qué es posible
esta visién del Padre:

80. Cf. P. Borgen, God’s Agent in the Fourth Gospel (1968), en Logos Was
the True Light, Trudheim 1983, 121-132.

81. 6,40;cf. 1, 29;9, 37; 12, 21.

82. Cf. Gén 32, 31; Ex 24, 10; Nim 14, 14; Is 6, 1.5; 52, 8. La descripcién
eventual de lo que se vio no se refiere nunca a la persona divina como tal.
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10 «;No crees que yo estoy en el Padre y que el Padre esta
en mi? Las palabras que os digo, no las pronuncio por mi
mismo; al contrario, es el Padre el que, permaneciendo en
mi, realiza sus obras. 11 Creedme: yo estoy en el Padre y el
Padre estd en mi. Al menos, creed por causa de estas obras».

Jesids fundamenta el «ver» en el hecho de que el Padre habita en
él. Lo afirma en tres ocasiones: la primera y la iltima en el movimiento
de una invitacién a creer (v. 10a.11) y la segunda (v. 10b) en una
frase que acentiia la obra del Padre: «Es el Padre el que, permaneciendo
en mi, realiza sus (propias) obras».

La argumentacion es andloga a la de la dltima controversia de Jests
con los judios:

Si no hago las obras de mi Padre, no me credis. Pero si las hago, aunque
no me credis, creed en las obras, para que aprenddis y reconozciis que
el Padre estd en mi{ y yo en el Padre (10, 37-38).

Alli, Jests apelaba a las obras para mostrar la solidez de su afir-
macién: «Yo y el Padre somos uno», que sus oyentes consideraban
como una blasfemia (10, 30.33). Aqui, Jests comienza repitiendo que
sus palabras no vienen de €1*’; luego, insiste en las obras del Padre,
omitiendo incluso la precision «que yo hago» (cf. 5, 36; 10, 37), y
concluye resumiendo su mensaje de forma parecida a como lo habia
hecho en 10, 38: «Creed por causa de estas obras». Las obras, que
Jn distingue siempre de las palabras, tienen valor de «signo»: susci-
tando una pregunta sobre su autor, revelan la unidad de accién del
Hijo con el Padre.

La declaracién de los v. 10-11 arrastra una consecuencia que no
se imponia con tanta claridad en el contenido del v. 6. Si Jesis es el
camino, no lo es solamente de una forma temporal hasta el momento
en que nos encontremos efectivamente con el Padre, que tendria lugar
en el m4s alld. Es verdad que la meta sigue siendo el Padre, como
muestra intensamente este texto, pero es por su adhesién al Hijo como
logra alcanzarla el creyente.

83. Cf. 17, 17s; 8, 26; 12, 49s.
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PROMESAS QUE FUNDAMENTAN EL FUTURO
(14, 12-26)

«El que cree en mi...». Retomando la invitacién a creer, con la
que concluia el pasaje anterior, y formuldndola en tercera persona,
con lo que se la universaliza, Jesis empieza a revelar a los discipulos
cudl serd su nueva existencia. La comunidad puede dirigir su mirada
hacia el porvenir.

Vuelto al Padre, Jesis proseguird su obra a través de los creyentes
(14, 12-14). Estos recibiran del Padre el don del Pariclito (v. 15-17.
26); Jesiis vendrd a ellos y permanecera con el Padre en ellos (14, 18-
24). A lo largo del texto, la inmanencia mutua que los v. 7-11 des-
tacaban a propésito del Padre y del Hijo se extiende a la relacién que
habr4 de existir entre el Hijo y los discipulos (v. 20). Por el horizonte
que abre, este pasaje constituye una cima de la teologia jodnica.

La mirada de Jesus se dirige hacia todos sus discipulos venideros:
alternando con el «vosotros» de la interpelacion directa, las frases que
definen al destinatario de las promesas mediante el giro «aquel que...»
provocan al lector a sentirse inmediatamente aludido.

A través de las obras de sus discipulos, Jesus glorificado continia la
obra del Padre (14, 12-14)

Un amén solemne introduce la secuencia de los v. 12-26 y en
primer lugar la promesa de las obras® que hardn los discipulos. Los
v. 12-14 se unifican en torno al verbo «hacer», que tiene por sujeto
en tres ocasiones al «yo» de Jests y en dos ocasiones al creyente:

12 «Amén, amén os lo digo: aquel que cree en mi hard tam-
bién las obras que yo hago y hasta har4 otras mayores, porque
yo voy al Padre.

13 Y todo lo que pidais en mi nombre, yo lo haré, de forma
que el Padre sea glorificado en el Hijo.

14 Si me pedis alguna cosa en mi nombre, yo lo haré».

84. En vez de vincular la promesa de las obras a lo que precede, por medio
de los términos «creer» y «obrar», preferimos destacar el cambio de perspectiva que
indican los verbos en futuro.
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A pesar o, mejor dicho, por causa de su marcha, los discipulos
van a ejercer una actividad que Jests no vacila en identificar con la
suya propia. No ya porque la suya tenga que ser su modelo, sino
porque él mismo seré el verdadero autor de las obras que ellos van a
hacer. Leyendo el texto con atencién, se percibe efectivamente que el
creyente hard no ya las obras que hizo Jesus, sino las que Jesds estd
haciendo (ha ego poio, en presente) y las que €l hard (poiéso, en
futuro): el Glorificado sigue obrando junto al Padre (cf. v. 12d) en
favor del mundo. Su misi6n, ya acabada, tiene que dar todo su fruto
en el tiempo y el espacio: esto se realiza a través del obrar de los
creyentes. El juego de los dos sujetos —«yo» y «€l»— para el mismo
verbo «hacer» demuestra que las obras anunciadas son el resultado de
una «sinergia»: lo mismo que el obrar del Padre pasaba al de Jesis
de Nazaret, el obrar del Hijo pasa ahora al «hacer» de los discipulos.
Por eso se requiere previamente un vinculo intrinseco entre los dis-
cipulos y €l mismo: la fe de éstos (v. 12a).

La promesa se recoge en un crescendo exirafio y va seguida de
una justificacién que le da fundamento en su conjunto:

«y (el que cree en mf) hasta hara otras [obras] mayores®,
porque yo voy al Padre».

(Qué decir de esto?

El término érga evoca ciertamente las «obras»® de Jesiis de Na-
zaret, que el evangelista suele designar como «signos». Por eso algunos
comentaristas han leido en este versiculo la promesa de que los cre-
yentes hardn también milagros. Interpretando asi las «obras» en sentido
de prodigios, se ven metidos en un callején sin salida: pensar en unos
milagros mds sorprendentes todavia que los que se atribuyen a Jests.
Es verdad que la Iglesia de los origenes subrayé mucho la actividad
taumattirgica de los apdstoles, en los que se realizaba la promesa del
Resucitado contenida en el final de Marcos® . Pero, segiin Jn, la vista
que se concedi6 al ciego de nacimiento y la vida devuelta a Lazaro
representan la cima de los signos. Cémo suponer entonces un cres-
cendo en este terreno?

85. Con P* no hay que afiadir «que estas», que, segin Agustin, serian la
justificacién y la santificacién (72, 3); lo mismo santo Toméds, n.® 1897-1902.

86. 5, 36;7,3;9, 3s; 10, 25.32.37s; 14, 10s.

87. Mc 16, 17-20; Hech 3, 1-10 (y passim).
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Pues bien, lo que caracterizaba a las obras de Jesds, mucho mas
que su naturaleza prodigiosa, era su valor expresivo: manifestaban
bajo diversas facetas la obra tnica del Padre: el don al mundo de la
vida eterna; hacian visible la salvacién ofrecida, provocando a los
testigos a reconocerla como ya presente. De ahf la insistencia de Jests
sobre su origen: era el Padre el que le daba sus obras®; en 14, 10
Jests llegé a decir: «Es el Padre el que, permaneciendo en mi, realiza
sus obras». En nuestro texto, la finalidad sefialada en el v. 13: «de
forma que el Padre sea glorificado en el Hijo», confirma que la pers-
pectiva de las obras es aqui la realizacién del proyecto de Dios (cf.
9, 3; 11, 3). De hecho, la expresién «(obras) mayores» orienta hacia
un contenido distinto del de los milagros, segiin el sentido que dicha
expresion tiene en dos pasajes del cuarto evangelio. El primer texto,
el mds claro, es la frase con que, después de la curacién del enfermo
de Bethesda, replica Jesds a los que se negaban a admitir su unidad
de accién con el Padre:

iSi! El Padre ama al Hijo y le muestra todo lo que hace; y le mostrard
obras todavia mayores que éstas (5, 20).

Estas «obras mayores» se precisan a continuacién con el don de
la vida a los «muertos» (espirituales) —la curacién del enfermo no
habia sido mas que una figura de ese don— y con el ejercicio soberano
del juicio (5, 21s).

El otro texto es la réplica a Natanael:

Porque te he dicho que te vi bajo la higuera, ;crees? ;Verds cosas mds
grandes todavia!

a saber, la relacién entre el cielo y la tierra que se restablece gracias
al Hijo del hombre (1, 50s).

Los Padres de la Iglesia insistieron en la extensién geogréfica de
la misién cristiana, que contrasta con la del ministerio terreno de Jesiis.
Pero éste no es mds que un aspecto exterior. El comparativo «mayores»
no indica una diferencia cuantitativa, sino un grado nuevo de cum-
plimiento. Se anuncian las obras en una perspectiva escatoldgica: a
través de los creyentes, el Hijo lleva a término lo que pretendia con
su acontecimiento pascual: la vuelta a la unidad divina de los hijos
dispersos de Dios®.

88. 5, 36;9, 3; 10, 25.32.37.

89. Cf. 11, 52. R. Schnackenburg, 81, afiade €l triunfo de Cristo por medio
del Espiritu sobre el mundo (16, 8-11) y ¢l don de la vida a todos los hombres (17,
2). R. E. Brown recuerda el «poder sobre los pecados» que el Resucitado da a los
discipulos (20, 23). Cf. también el fruto sobreabundante que dardn los discipulos
unidos a Jesids, segin 15, 5.8.16.
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Recogiendo en los v. 13-14 la tradicién sinéptica de la oracién
siempre escuchada®™, Jesds prolonga realmente el anuncio anterior. La
peticién de los discipulos, que se dirige al Padre®, se refiere a un
«todo» que no es ni mucho menos indiferenciado: se refiere a la obra
divina en el mundo, de la que los creyentes se han convertido en
actores. Su oracién expresara su deseo de ser sus instrumentos eficaces.
La precisién «en mi nombre»” subraya el vinculo que une a los
discipulos con el Hijo, andlogo al vinculo que une al Hijo con el Padre
(5, 43), al Enviado con el que lo envia (17, 18). La palabra de satis-
faccién «yo lo haré» sustituye al pasivo divino tradicional®: se trata
ciertamente de la realizacién de la obra confiada a Jesds, como lo
confirma la motivacién «para que el Padre sea glorificado en el Hijo».

Se plantea una cuestién: ;por qué la promesa de las obras mayores
viene en primer lugar en la secuencia de 14, 12-26? Segin nuestra
légica occidental, ;no deberia suceder mas bien a las promesas de la
presencia divina en el creyente, como una consecuencia de la misma?
Jn mantiene la estructura tradicional: en el antiguo testamento, todas
las misiones confiadas por Dios a un individuo o a un grupo van
seguidas de la seguridad de que la ayuda divina se les seguird con-
cediendo permanentemente a lo largo de la ejecucién. «Yo estoy (es-
taré) contigo» es el leitmotiv de estos relatos. Asi pues, se justifica
nuestra secuencia y se percibe en ella un vinculo muy estrecho entre
los v. 12-14 y los v. 15-26. Ma4s ain, esto nos invita a conceder a la
promesa de las obras un papel principal en la economia del discurso:
el Hijo configura la existencia de los discipulos con la suya, porque
les concede participar de su propia misién.

LA PROMESA DE LA PRESENCIA
(14, 15-26)

Tras el anuncio de las obras, he aqui la promesa de la presencia
en el hoy de los discipulos. La esperanza que impregnaba al antiguo
testamento y también al nuevo se ve aqui sustituida por el cumplimiento

90. Mc 11, 22-24 = Mt 21, 21s; Mt 17, 20 = Lc 17, 6; Mt 18, 19.

91. Hay dos manuscritos que afiaden las palabras «al Padre», segtin los textos
posteriores de los discursos de despedida: cf. 15, 16; 16, 23.24.

92. «En mi nombre», referido a la oracién, es propio de Jn en los discursos
de despedida: 15, 16; 16, 235.26. Cf. infra, 209s. En 14, 14 la oracién se dirige
al mismo Jests; cf. Brown, 869. Cf. «reunidos en mi nombre» en Mt 18, 20, también
en un contexto de oracién.

93. «Y esto se os concederd»: Mc 11, 23s...
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mismo, caracterizado por la nueva venida de Jests a los suyos. Esta
venida y su consecuencia —la inhabitacién mutua del Hijo y del
discipulo y la experiencia del amor con que el discipulo serd amado
por el Padre— es la perspectiva dominante: el texto culmina con la
venida y la morada del mismo Padre, junto con el Hijo, en el discipulo.

Los v. 18-24 van enmarcados por dos anuncios relativos al Espiritu:
por intervencién de Jesis, el Padre lo concederd a los creyentes y
estard en ellos (v. 16-17); como un intérprete, iluminard todo lo que
les ha dicho Jesis de Nazaret (v. 25-26). Si se promete el Espiritu
como un don permanente, el verbo «venir» se reserva para Jesis y
para el Padre, y el papel del Paréclito depende de la unidn del discipulo
con el Hijo.

Los destinatarios de la promesa son los que guardan la palabra de
Jestis, lo mismo que la condicién que se ponia para la promesa de las
obras era lafe en él. A partir del v. 15, 1a frase «Si me amdis, guardaréis
mis mandamientos» aparece en cuatro ocasiones con formulaciones
sinénimas y sirve para encuadrar el conjunto de 14, 15-24. Conviene
que nos detengamos en ella, antes de pasar a la lectura seguida.

Amar a Jesiis y guardar sus mandamientos

La frase con dos miembros del v. 15 se repite, como un estribillo,
en los v. 21.23.24:

—Si me amdis, guardaréis mis mandamientos (v. 15).

—Quien tiene mis mandamientos y los guarda es el que me ama (v. 21)
—Si uno me ama, guardard mi palabra (v. 23).

—El que no me ama no guarda mis palabras (v. 24).

Las expresiones «amarme» y «guardar mis mandamientos (mi pa-
labra)» estdn siempre en relacién mutua, de manera que una refleja a
la otra, sea cual sea su colocacién. Este estribillo no estd aislado, sino
que en cada ocasién introduce un enunciado sobre una accién del
Padre, presentada como una consecuencia o, en el v. 24, como anterior:

—Y yo me dirigiré al Padre y él os daré otro Paréclito (v. 16).
—Y el que me ama serd amado por mi Padre (v. 21).

—Y mi Padre lo amard y vendremos a él... (v. 23).

—Y la palabra que ofs... (es) del Padre que me ha enviado (v. 24).

La secuencia de los v. 15-24 resulta entonces estructurada, no ya
s6lo por el verbo «amar», sino por la pareja «amar/guardar», que tiene
por objeto a Jesis/sus mandamientos o su palabra, y que desemboca
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en una accién del Padre en favor del discipulo. Esta pareja de términos
llega hasta Jn a través de la tradicién deuteron6mica: amar a Dios (es
decir, adherirse® a su voluntad) y guardar sus mandamientos son una
sola y misma cosa para Israel, llamado a la alianza. Estas dos expre-
siones son frecuentes en el antiguo testamento, pero es en el Deute-
ronomio donde se encuentran emparejadas® y donde aparece con fre-
cuencia la estructura «condicién/recompensa». Ademds, uno de los
versiculos jodnicos presenta la misma correlacién que un pasaje en
donde se expresa la quintaesencia del mensaje deuteronémico, el amor
inefable del Dios de la alianza a los que le son fieles:

Sabréis que Yahvé tu Dios
...guarda su alianza y su_amor por mil generaciones
para los que lo aman y guardan sus mandamientos (Dt 7, 9).

Jn 14, 21 dice:

Quien guarda mis mandamientos es el que me ama
y el que me ama serd amado por mi Padre.

No se menciona aqui la alianza, pero se la evoca con claridad en
14,23, en donde la frase «vendremos a €l y estableceremos una morada
junto a él» refleja la promesa veterotestamentaria: «Pondré mi morada
en medio de vosotros»®,

Sin embargo, hay una novedad en Jn: el amor del discipulo no
recae inmediatamente sobre Dios, sino sobre Jesiis®” y son sus man-
damientos o su palabra los que guarda. No es que Jesds suplante a
Dios! Cuando se habla de la consecuencia de la fidelidad, el Padre es
la figura dominante y su accién en favor del creyente es el término
que resalta (14, 16.21.23); en el v. 24 el Padre es el origen de las
palabras de Jests que el discipulo tiene que guardar. Pero, segin el
designio de Dios (cf. 3, 16), la fe en el Hijo es la condicién de la
vida eterna y, por tanto, de la comunién divina.

Sigue en pie una cuestién: jcudles son los mandamientos «suyos»
a los que se refiere Jesis? La expresion «guardar mi palabra» tenfa

94. El término hebreo subyacente dabag, frecuente en el Dt, significa literal-
mente «pegarse a». Del amor a Dios se habla frecuentemente en el antiguo testa-
mento; en ¢l nuevo este tema aparece 22 veces.

95. Dt5, 10; 6, Ss; 10, 12s; 11, 13.22.

96. Ex 25, 8; Lev 26, 11; Ez 37, 27; Zac 2, 14; cf. Ap 21, 3.

97. Fuera de Jn (cf. también 8, 42; 16, 27; 21, 15s.17), se habla raras veces
del amor a Jesds en el nuevo testamento: 2 Cor S, 14; Ef 6, 24; Fim 5; 1 Pe 1, 8
y Mt 10, 37; 1 Cor 16, 22.
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ya una gran importancia en la ensefianza de Jests®™; y estd claro que
por «mi palabra» Jesis entiende la revelacién de su misterio personal
y de su misién; guardar esa palabra es creer en aquel que es la verdad
y la vida. Sin embargo, hasta ahora Jestis no ha enunciado unos
«mandamientos» que tengan que observar los discipulos®. El término
entolé s6lo se habia pronunciado a propésito de las érdenes que Jests
mismo habia recibido del Padre: dar su vida para tomarla de nuevo'®
y decir lo que el Padre le habia mandado (12, 49). Y Jesiis habia
afiadido: «Y sé que su mandamiento es vida eterna» (12, 50), enten-
diendo con ello no una orden particular, sino la obra entera que se le
habfa confiado. En el capitulo 14, los mandamientos que tienen que
guardar sus discipulos solamente se precisan mediante el posesivo
«mis», lo mismo que cuando Jesis habla de «mi palabra». Pues bien,
se comprueba que las cuatro versiones del estribillo van emparejadas
con una formulacién paralela, en donde «mi palabra» sustituye a «mis
mandamientos»:

. 15: Si me améis..., guardaréis mis mandamientos.

. 23: Si uno me ama..., guardard mi palabra.

. 21: El que tiene mis mandamientos y los guarda... es el que me ama.
. 24: El que no me ama... no guarda mi palabra.

< < < <

Este dato textual invita a identificar «guardar mis mandamientos»
con «guardar mi palabra» y por tanto a reducir el contenido de los
primeros a la exigencia de la fe. Cuando los galileos le preguntaron
qué es lo que habia que hacer para agradar a Dios, Jesis les contes-
t6: «La obra de Dios es que credis en aquel que él ha enviado»
(6, 28).

El término entolai se debe sin duda a la perspectiva de la alianza
que constituye el fundamento del discurso. Al dar a «los mandamien-
tos» €l mismo alcance que a «la palabra», el evangelista no se aparta
de la concepcién biblica, ya que para el Deuteronomio la ley es ante
todo revelacién divina que conduce a la vida'®'. El decdlogo es llamado
en el antiguo testamento «las diez palabras». Es verdad que, con el co-
rrer de los siglos, la nocién de precepto prevalecié en Israel y que se

98. «Si alguien guarda mi palabra, no verd jamas la muerte» (8, S1). La
expresion térein ton l6gon es exclusivamente jo4nica: cf. 8, 51s.55; 15, 20; 17, 6.

99. No puede tomarse aqui en cuenta el mandamiento del amor mutuo (13,
34s); cf. supra, 69-71.

100. 10, 18; cf. 14, 31: «Yo amo al Padre actuando como el Padre me ha
mandado».

101. Lo mismo en el salmo 119, donde palabra, preceptos, mandatos, se van
sucediendo como sin6nimos. Cf. S. Pancaro, The Law in the Fourth Gospel, Leiden
1975.
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multiplicaron las prescripciones legales. En el nuevo testamento —ex-
cepto en los escritos jodnicos— el término entolaf s6lo se usa a pro-
pésito de la ley judia'®; por consiguiente, en la época del evangelista,
evocaba inmediatamente la ley mosaica. Se ha dicho muchas veces
que la expresién explicita de Jesus: «mis mandamientos» supondria
un distanciamiento de la ford, abolida ya por la revelacion del Hijo
(cf. 1, 17s). Pero, como en realidad los mandamientos son los del
Padre, es mas probable que esta expresion intente mantener la insis-
tencia del discurso en la mediacion de Jesus: la conducta que lleva al
cumplimiento de la alianza eg-da adhesién a su mensaje de vida.

Hemos optado por identificar «mis mandamientos» con «mi pa-
labra». Cabe otra solucién: mantener, a pesar del paralelismo antes
sefialado, la diferencia semdéntica que existe ordinariamente entre ldgos
(palabra de revelacién) y entolé (precepto particular). Entonces hay
que precisar en qué consisten los mandamientos de Jestis que debe
guardar el discipulo que ama. Podria tratarse también del decdlogo,
ya que Jests hace suyos los mandamientos de Dios, lo mismo que
«su» palabra es la que le ha oido al Padre (8, 26). La mayor parte de
los comentaristas piensan mas bien en el mandamiento del amor fra-
terno enunciado en el segundo discurso de despedida (15, 12s; cf. 13,
34s). La exhortacién a los discipulos en el lavatorio de los pies, a
propésito del «ejemplo» dado por el Maestro (13, 14s), orientaria
ya en este sentido, aun cuando no aparezca en aquel pasaje el término
entolé.

El plural «mandamientos» ;se justificard por la doble exigencia de
creer en Jesus y de amar a los hermanos? Segin U. C. von Wahlde'®,
estas dos consignas que se dan a los discipulos corresponden a las dos
6rdenes que Jesis habia recibido del Padre: 1a fe equivaldria a 1a orden
de hablar (12, 49), el amor mutuo a la orden de dar su vida (10, 18).
Sin embargo, el mismo autor opina que, en nuestros versiculos, «mis
mandamientos» quedan precisados por «mi palabra» y que en el ca-
pitulo 14 se trata, por tanto, exclusivamente de la fe.

102. Para el uso jodnico, cf. 1 Jn 2, 3s.7s; 3, 22-24; 4, 21; 5, 2s. En otros
Iugares, en el sentido de la ley judia, cf. Mc 7, 8s; 10, 19; 12, 18.31...
103. U. C. von Wahlde, The Johannine Commandments, New York 1990.
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La promesa del Pardclito (14, 15-17)

15 «Si me amadis, guardaréis mis mandamientos,

16 y yo me dirigiré al Padre y él os dara otro Paraclito
para que esté con vosotros para siempre,

17 el Espiritu de la verdad que el mundo no puede recibir
porque no lo reconoce y no lo conoce.

Vosotros lo conocéis porque él permanece a vuestro lado
y estara en vosotros».

A los que aman a Jesis y guardan sus mandamientos'®, se les
anuncia que, por la intervencién del Hijo, el Padre les dar4 otro Pa-
riclito «para que esté con vosotros para siempre». Ordinariamente el
comienzo del v. 16 se traduce: «Yo pediré al Padre», sin respetar el
matiz propio del verbo utilizado: no ya aitéo, que caracteriza a la
peticién de los discipulos, sino erdtdo'®. Jesids, al volver junto al
Padre, se dirige a él y le comunica su deseo.

En el nuevo testamento, el término pardklétos s6lo aparece en el
discurso joanico de despedida, en donde se refiere al Espiritu, y una
vez en 1 Jn 2, 1 en donde se califica a Jests de intercesor celestial.
Ni el valor semdntico de la palabra ni el modelo subyacente a la figura
del Pariclito estdn totalmente claros'®. Los traductores se han limitado
a transcribir la palabra griega. Algunos la traducian antiguamente por
«Consolador», a partir de una etimologia errénea: es verdad que el
término viene del verbo parakaléé (que puede tener el sentido de
«consolar»), pero su forma es un participio pasivo: literalmente sig-
nifica «llamado al lado de uno», en latin advocatus'®.

La ensefianza sobre el Pariclito estd distribuida a lo largo del
discurso de despedida en cinco textos'®®, en donde su papel se presenta

104 Cf supra, 94-97.

105 Autéo dicho de los discipulos 14, 13s, 15, 7, 16, 23s 26 Erétdo empleado
para Jesis 14, 16, 16, 26, 17, 9 15 20 Erotdo se utihiza para los discipulos en el
sentido de «preguntar» 16, 5.23.30, para otras personas que s¢ dirigen a Jesds 4,
40 47

106 Los comentanos ofrecen una bibliografia abundante Cf infra, 194, nota
35

107  Asi Tertuhano, Hilanio  La funcién juridica (la ayuda del Espiritu en el
proceso 1ntentado por el mundo contra los creyentes), que se reconoce generalmente,
no agota el papel del Paraclito (cf E Franck, Revelation Thought, Gleerup 1985)

108. 14, 16s; 14, 26, 15, 26, 16, 7-11, 16, 13-15 Para una visién de conjunto,
cf nfra, 194-200
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bajo diferentes aspectos. Nosotros respetaremos esta exposicion pro-
gresiva,; al final de la lectura, serd posible tener una visién de conjunto.

En este primer pasaje, el Paraclito no tiene mas que una funcién:
«estar con vosotros para siempre», que es un comentario de su nombre.
Se dice que es «otro» respecto a alguien que lleva el mismo titulo,
evidentemente Jests'®. Si lo sustituye, no es ciertamente como in-
tercesor celestial (cf. 1 Jn2, 1): interviene en Jatierra, pero no intercede
de ninguna manera''®. Al contrario, en su funcién de «estar con», ha
sido precedido por Jests, que acaba de decir a Felipe: «;Hace mucho
tiempo que estoy con vosotros...'»'"!. Después de la marcha de Jests
al Padre, la promesa «yo estaré contigo», que atraviesa toda la larga
tradicién biblica, se realiza —segin Jn— gracias al Paréclito, a quien
Jests distingue y relaciona al mismo tiempo consigo. A diferencia de
él que va a morir, ese «otro» estara con los discipulos «para siempre».

(Quién es entonces ese Paraclito del que no nos habla ningin otro
evangelista? Lo indica una aposicion: es el «Espiritu de la verdad».
Este giro para designar al Espiritu de Dios es propio, en la Biblia, de
los escritos jodnicos'”. Remitiendo a la proclamacién: «Soy yo el
camino y la verdad y la vida», califica al Espiritu de Jestis-verdad y
evoca no solamente su revelacién, sino también la discriminacién que
lleva a cabo entre los hombres segin la respuesta de los mismos (cf.
9, 39). De hecho, la figura del «Espiritu de la verdad» se precisa a
su vez por el contraste entre el «mundo» y los discipulos en la forma
de acoger su presencia: los que se niegan a creer en el Hijo no pueden
recibir al que desconocen. Por el contrario, a sus discipulos les dice
Jests:

109 La traduccién «otro como Parachito», posible en prncipio, no corresponde
al estilo jodnico m1 al contexto, la rechazan la mayor parte de los comentaristas, asi
como la propuesta de G Johnston de traducir «Os dard el Espintu de la verdad,
como otro Pardclito»

110 Crsto es quien ntercede por los santos, segin dice también Rom 8, 34,
Heb 7, 25 El caso de Rom 8, 26s, donde se dice que el Espintu «solicita» (entvg-
khdnd) a Dios, es un caso iinico y debe entenderse en el sentido de Rom 8, 15

111 En Jn se dice con frecuencia de Jestis que estd «con (merd) sus discipulos»
6, 3, 7, 33, 11, 54, 13, 33, 14, 930, 17, 1226 La preposicién metd + gemtivo
mmplica la 1dea de proteger o ayudar Segiin Mateo, Jesis es el «Enmanuel», que
se traduce «D1os con nosotros» (Mt 1, 23, apelando a Is 7, 14), y el Resucttado
declara a los discipulos «Yo estoy con vosotros todos los dias hasta el fin del
mundo» (Mt 28, 20)

112 15,26, 16, 13,1In 5, 6, cf 4, 6 Los textos de Qumrén dan este titulo
al caudillo de las fuerzas del bien, opuesto al espiritu de la mentira cf 1QS 4, 23s



100 Lectura del evangelio de Juan 14, 12-26

17 «Vosotros lo conocéis porque él permanece a vuestro lado
y estara en vosotros».

Los verbos estdn en presente, excepto el iltimo. Jesiis parece decir
a los discipulos que conocen ya al Espiritu, por el hecho de que
permanece a su lado. (Cémo compaginar esto con la observacién del
evangelista en 7, 39: «No habia todavia Espiritu, pues Jesis no hab{a
sido glorificado todavia»? ;se habré anticipado la situacién pospascual
de los creyentes en una constatacién parecida a la que se referia a la
incapacidad del «mundo» para recibir al Espiritu de la verdad? Es
posible, ya que el anuncio en su conjunto comienza en el v, 15, que
presupone la plena fe de los discipulos, y el contraste entre ellos y el
«mundo» vuelve a parecer en la continuacién del discurso de despe-
dida. Sin embargo, el anuncio final del v. 17 «y estard en vosotros»
estd en futuro, relacionandose con el futuro del v, 16: «el Padre os
dard». Por los verbos en presente, Jests habla como cuando decia a
los discipulos que le habian seguido durante su ministerio: «Ya ahora
comenzais a conocer al Padre y lo veis» (14, 7). En su persona, el
Espiritu estaba «junto a ellos» y podfan por tanto reconocerlo: «per-
manecia» en Jesis de Nazaret (1, 33), cuyas palabras eran «espiritu
y vida» (6, 53). Pero el Espiritu no actuaba todavia en ellos. Ahora,
«estara en vosotros»; este anuncio dice el cumplimiento de la profecia
relativa a la alianza iltima: «Yo pondré mi Espiritu en vosotros»''>,
Después de la glorificacion del Hijo, el Espiritu estard dentro de los
creyentes, como un rio de agua viva en cada uno de ellos'**.

Es conveniente indicar que el Espiritu es «dado» por el Padre: esto
corresponde a la perspectiva fundamentai del regreso de Jesus al Padre,
que es «mayor» (14, 28). Lo mismo ocurrird en 14, 26, en donde el
Padre «envia» al Paréclito. Los verbos «dar» y «enviar» son los que
emplea el evangelista a propdsito de Jests (cf. 3, 16 y, por ejemplo,
14, 24). Sim embargo, ni el verbo «venir» ni el verbo «amar» se le
aplican al Espiritu. Las tres figuras que son Jesis, el Padre y el Espiritu
coinciden en nuestro pasaje, pero no se puede hablar de una perso-
nalizacién de este Gltimo, que aparece mas bien como una fuerza divina
que anima a los creyentes. Volveremos sobre esta cuestién en nuestra
visién de conjunto de los textos relativos al Paréclito.

113. Ez 36, 26s; 39, 29; J1 3, 1s; Is 32, 15.
114. 7, 39. Por su parte, Pablo hace de la presencia del Espiritu en el corazén
del creyente el signo del mundo nuevo.
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Aqui nos gustarfa subrayar la pertenencia de 14, 16-17 a la com-
posicién original del discurso. Las diversas formulaciones de una mis-
ma promesa fundamental pueden provenir ciertamente de varios logia
independientes que correrian por la comunidad joanica y que se habrian
reunido aqui, ya que Jn recoge la tradicién de su Iglesia. Pero la
opinién segiin la cual el anuncio del Par4clito reflejarfa un dato menos
antiguo y habria sido afiadido mds tarde al texto joanico es una opinién

inaceptable, a no ser que se quiera ignorar el vinculo interno que une ™~

la promesa del Espiritu con la de las obras.

Un texto de Ageo'” podria confirmar este vinculo. Después del
destierro, el profeta exhorta a los repatriados a ponerse manos a la
obra: hay que reconstruir el templo que habian destruido los invasores,
para edificarle al Sefior una casa digna de él. Por su boca, Yahvé
promete que, en un breve plazo, él llenara de esplendor esa casa, cuya
gloria final superaré a la antigua; finalmente establecerd la paz en ese
lugar. Un versiculo dice:

iTened animo, pueblo entero!

iA trabajar! Porque yo estoy con vosotros —orédculo del Sefior—
y mi Espiritu estd en medio de vosotros.

iNo temdis! (Ag 2, 4-5).

En In, las obras prometidas a los creyentes consisten en la co-
municacién a todos los hombres de la salvacién realizada por el Hijo.
¢No se puede vislumbrar una analogia entre la casa de Dios que se
llenard de su gloria y la comunidad que se edificard gracias a Jesus,
trabajando en sinergia con los discipulos? A la exhortacién a trabajar
acompafla en el profeta la seguridad tradicional: «Yo estoy con vo-
sotros», pero también la de que el Espiritu de Dios «estd en medio de
vosotros». Después de hablarles de las obras que van a hacer, Jestis
dice a los discipulos que el Padre les dar4 el Paréclito «para siempre».
Este contacto tan sugestivo con Ageo podria sostenerse con otros
elementos: por ejemplo, el contraste entre el desdnimo del pueblo ante
el templo en ruinas y la perspectiva del templo prometido y de la
bendicién divina que establece una nueva era.

La venida vy la morada del Hijo y del Padre (14, 18-24)

El anuncio de otro Paréclito se basaba en el v. 16a en una petici(’)p
de Jesis al Padre, el Dador, y después despliega su contenido parti-
cular. En el v. 18, el «yo» del Hijo se afirma con fuerza. El Maestro

115. 1. Ashton, Understanding the Fourth Gospel, 468, ha puesto de relieve
esta relacién con Ageo.
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que se va vuelve a tomar la palabra para hablar de si: él mismo vendr4
a sus discipulos y ellos vivirdn de su vida, a imagen del vinculo que
lo une al Padre:

18 «No os dejaré huérfanos; vengo a vosotros.

19 Todavia un momento, y el mundo no me vera; pero vos-
otros veréis''® que yo vivo y también vosotros viviréis.

20 En aquel dia vosotros conoceréis que yo estoy en mi Padre,
¥ vosotros en mi y yo en vosotros».

El contenido del v. 18 se impone al de los otros dos versiculos
que, empezando cada uno de ellos con una indicacidn temporal, ex-
plicitan el fruto de la venida de Jests a los creyentes.

(Hay detras de este texto una comunidad en la que algunos, seguros
de poseer ya el Espiritu y de haber entrado en una nueva era, opinaban
que habia sido superado el papel de Jesiis de Nazaret? Las epistolas
jodnicas atestiguan la crisis que dividia a la comunidad a este propésito,
amenazando con comprometer el fundamento mismo de la fe cris-
tiana'’’. Sin mencionar ninguna interpretacion desviada ni tomar un
acento polémico, el evangelista expone el papel supereminente del
1}Elljo glorificado, a quien sigue estando subordinada la actividad del

spiritu.

La palabra «huérfanos»''® evoca la marcha o mejor dicho la muerte
del Maestro, pero los discipulos no se quedardn solos: «Vengo
(vendré)''® a vosotros», dice Jests. No lo dice como cuando anunciaba
que volverfa para llevarlos a donde él estd, a la casa del Padre (14,
3). Es verdad que esa frase indicaba ya al lector advertido una venida
constante del Hijo a lo largo de los tiempos, pero ahora no se habla
yade otro lugar adonde llevar a los discipulos ni tampoco de un regreso

116. El griego hymeis dé theoreité me, hoti egd 70 kal hymeis zésete puede
traducirse de otra manera: «me veréis porque yo vivo y vosotros viviréis» (A. Loisy).
Nosotros preferimos dar a la conjuncién hdti un sentido declarativo (no causal) como
en 5, 42; 9, 8 (con J. Dupont y la TOB).

117. Han atendido especialmente a este aspecto B. Woll, Johannine Christia-
nity in Conflict y C. von Wahlde, The Johannine Commandments.

118. Dicho de los discipulos de un rabino: cf. SB II, 562. El mismo empleo
en relacién con un maestro (Sécrates) en Platén, Fedon, 116a. Cf. W. Bauer, WB,
1181.

119. El presente érkhomai podria tener el sentido de un futuro préximo. Los
ingleses pueden traducir: «I am coming».
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(revenir) de Jesis; se afirma su venida en un sentido absoluto'” y es
una venida muy pr6xima: tendrd lugar en un breve plazo, concreta-
mente «en aquel dia». Esta expresion tradicional designa en el antiguo
testamento el momento de una gran intervencién divina y, en el nuevo,
la parusia de Cristo'?'. Jesis se sirve de ella para evocar el dia de su
resurreccién de entre los muertos. De hecho, Jn es el Gnico evangelista
que utiliza el verbo «venir» en los relatos de las apariciones pascuales
(cf. 20, 19.24). Aqui Jesids anuncia: «Veréis que yo vivo», refiriéndose
en primer lugar a estos encuentros y confirmando que la perspectiva
es la de la victoria sobre la muerte. En cierto sentido puede decirse
que Jn anticipa la parusia de Cristo al dia de pascua; sin embargo,
sélo los discipulos, y no el mundo, percibirdn vivo a Jesis. A con-
tinuacion se afiade: «y vosotros también viviréis»: gracias a la venida
de aquel que atravesé la muerte, los creyentes participardn de la co-
munién divina.

Las apariciones pascuales no son un término, sino el comienzo de
una presencia duradera:

20 «Conoceréis que yo estoy en mi Padre, y vosotros en mi
y YO €n vosotros».

Desde «aquel dia», los discipulos conoceran de verdad quién era
Jestis de Nazaret: el Hijo que es uno con el Padre, el Viviente por
excelencia (cf. 5, 26), y descubrirén lo que significa para ellos creer
en él.

El primer estiquio del v. 20 recuerda la inmanencia mutua de Jests
y del Padre que se afirmaba en 14, 10-11 como objeto de la fe. La
revelacién de la inmanencia mutua del Hijo y de los discipulos, anuncio
nuevo en Jn, viene literalmente a continuacién. El esquema de la
exterioridad que, por la visién e incluso por el oido, sigue siendo el
de los relatos de aparicién, se ve sustituido ahora por el esquema de

120. En 14, 18 el verbo érkhomai no va precedido de pdlin («de nuevo»),
como en 14, 3. No equilibra el verbo «marcharse», como lo hace «volver»; cf. J.
Calloud, 50.

121. Parousia se deriva del verbo pdreimi, que significa unas veces «estar
presente» (Jn 11, 28) y otras «haber llegado» (por ejemplo, Hech 10, 21). Sobre la
«parusia» (o llegada) de Cristo (por ejemplo, Mt 24, 3; 1 Cor 15, 23; 1 Tes 3, 13;
1Jn 2, 28), cf. A. Feuillet, SDB 6 (1960) 1334-1411 (sobre todo 1403-1411).
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1a interioridad, de la inhabitacién'??. Se suprime toda distancia, todo
enfrentamiento: en la realidad personal del amor la dualidad se con-
vierte en unién. A pesar de su cardcter irrepresentable, la inmanencia
mutua de los discipulos y del Hijo encontraré una explicitacién en la
imagen de la vid y los sarmientos del capitulo 15. También del Espiritu
se habia anunciado: «estard en vosotros» (14, 17). Esto plantea la
cuestién de la relacién de Jesis con el Espiritu. Pero la reciprocidad
no vale mas que para la relacién del Hijo con el creyente.

21 «Quien tiene mis mandamientos y los guarda es el que me
ama; y el que me ama serd amado por mi Padre y yo también
lo amaré y me manifestaré a él». 22 Judas, no el Iscariote,
le dice: «Seiior, ;como es que tienes que manifestarte a nos-
otros y no al mundo?». 23 Jesis respondié y le dijo: «Si uno
me ama, guardard mi palabra, y mi Padre lo amara y ven-
dremos a él y estableceremos una morada junto a €l. 24 El
que no me ama no guarda mis palabras; y la palabra que ofs
no es mia, sino del Padre que me ha enviado».

Este pasaje, hacia el que tiende el discurso, clarifica el anuncio
de la venida pascual. El «vosotros» deja lugar en todo el parrafo a los
giros en tercera persona: «aquel que...», «si uno...», «...a él». De
aqui se sigue que cualquier hombre, si quiere, puede hacerse discipulo
del Hijo y participar de su vida. Se borra el aspecto puntual que podia
tener la expresidn «aquel dia»: el encuentro con el Viviente se le
promete a todo el que ama. De la pareja de términos recurrente «amar/
guardar» se destaca el verbo «amar», cuyo sujeto es primero el Padre
y luego el Hijo. No se recoge ya el verbo «conocer», utilizado en el
v. 20, tan cargado semiticamente de una resonancia cordial, sino que
se pone todo el acento en la relacién de amor que une no solamente
al discipulo con el Hijo, sino también al Padre y al Hijo con el dis-
cipulo.

(Quién lleva la iniciativa en el amor? No ya el creyente —como
si, por su fidelidad, provocase en Dios un amor que no tuviera hasta
entonces—, sino el Padre. Dios lleva a su cumplimiento €] amor que
fue €l el primero en manifestar a los hombres entregandoles al Hijo
Unico para que tuvieran la vida (3, 16), un amor del que ellos son el

122.  Cf. nuestra obra Resurreccion de Jesis y mensaje pascual, Salamanca
51992, 309-310.
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término desde la creaciéon del mundo. Fl Padre entra en un didlogo de
amor con el discipulo que, por la fe, se ha hecho una sola cosa con
el Hijo.

Ordinariamente en Jn, el amor divino a los hombres se indica en
tiempo pasado, como el origen de su vida nueva; aqui el empleo del
futuro hace vislumbrar una comunicacién de sf mismo que afecta sin
duda 2 la profundidad de la comunién concedida al creyente. Lo
confirma Jesds cuando dice: «Yo me manifestaré a €l». ;De qué ma-
nera?

La pregunta de Judas'®—«jcémo es que tienes que manifestarte
a nosotros y no al mundo?»— es la que el evangelista, con cierta
ironia, atribuye a su lector «implicito». La pregunta expresa la con-
cepcion judia de la manifestacioén universal y gloriosa que caracterizara
al triunfo del Mesias o de Dios. Pero también se suscitaba esta pregunta
en la comunidad cristiana primitiva por parte de sus adversarios: ;por
qué se habia limitado a los apéstoles la experiencia de pascua?'*.
Judas parece ignorar la promesa de las obras mayores por la que Jesis
confié a los suyos una misién en el mundo que es la suya misma; no
ha comprendido que el tiempo de la Iglesia es necesario para que los
hombres den al Sefior una respuesta libre (cf. 7, 4), acogiendo su
mensaje. La cuestién que se plantea tiene sobre todo la funcién de
subrayar que la manifestacién de Jests a los suyos no es la venida
tradicionalmente esperada para el final de los tiempos, sino que es de
orden espiritual: se realiza en el presente de la fe'* y consiste en una
comunién perfecta. En oposicién al triunfo maravilloso de la parusia,
algunos califican de mistica esta venida a la que se refiere la escatologia
«presente» que caracteriza el mensaje del cuarto evangelio. Jn honra
al Hijo (cf. 5, 23) afirmando que el objetivo de su misioén —la «vida»
participada por los creyentes— se realiza desde el momento en que
fue alzado de la tierra.

123. En griego loudas, distinguido cuidadosamente del Iscariote; es uno de
los doce, hijo de Santiago (Lc 6, 16), llamado Tadeo o Lebeo (Mt 10, 3 par).

124. Cf. Hech 10, 40s: «Dios le ha concedido manifestar su presencia, no ya
al pueblo en general, sino a unos testigos nombrados de antemano por Dios...». Cf.
Origenes, Contra Celsum II, 63-67 (SC 132, 431-445) y el apécrifo Evangelio de
Pedro, 38-42.

125. Erkhomai prés (14, 18.23) se encuentra, pero en una negacion, en 6, 17:
«Jesds no habia venido adn a ellos». ;No evoca nuestro pasaje, en su realizacién
efectiva, el relato jodnico de Jesds acercdndose a los discipulos desamparados en el
lago (6, 16-21)? Este relato anticipaba la experiencia pascual: Jesds viene a los que
se crefan privados de su presencia después de que él se habia retirado solo a la
montafia; lo ven en medio de la noche, como vencedor del abismo, y después de
reconocerlo llegan inmediatamente a tierra firme, adonde querian llegar.
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En su respuesta, Jesis no recoge el término «manifestarse», pero
insiste todavia en la «venida», ilumindndola con dos afirmaciones
nuevas: con él vendrd el Padre —«Yo y el Padre somos una sola cosax,
decfa en 10, 30— y esta venida consistird en una «morada» perma-
nente. Para el lector familiarizado con la Escritura, la palabra «mo-
rada»'?® tiene una extraordinaria fuerza de evocacién, en relacién con
la tradicién del templo y con la espera escatolégica de los profetas.
Cuando Salomén celebraba la dedicacién del primer santuario, excla-
mo:

Pero ;acaso puede habitar Dios en la tierra?
Si el universo en toda su inmensidad no te puede contener,
jcudnto menos este templo construido por mi! (1 Re 8, 27).

Sin embargo, en la tradicién secular de Israel, el lugar santo no
era mds que la figura que anunciaba la morada de Dios en medio de
su pueblo, que se realizaria algin dia:

Haré con ellos una alianza de paz, una alianza eterna...

y pondré mi morada por encima de ellos.

Yo seré su Dios y ellos serdn mi pueblo,

cuando mi santuario esté en medio de ellos para siempre (Ez 37, 26-28).

Yo vengo para morar en medio de ti (Zac 2, 14).

El Logos hecho carne se presenté como aquel en quien se encon-
trarian el cielo y la tierra (1, 51) y como el templo escatolégico en su
cuerpo resucitado (2, 20). Ahora es el creyente el que, por su unidad
con el Hijo, se convierte en morada de Dios.

De esta manera se invierte el movimiento, esbozado en 14, 2-3,
de los discipulos llevados por Jestis hacia el Padre: es el Padre el que
viene ahora al discipulo fiel. Queda superada la separacién entre el
hombre y Dios, y la blisqueda del Padre, tema esencial del discurso
desde el exordio (13, 33), se ve colmada por el Padre mismo.

Jesis respondi6 s6lo de manera indirecta a la pregunta de Judas
sobre el porqué de su no-manifestacién al mundo. El v. 24 puede
leerse como la respuesta directa. Aquel que, rechazando la palabra
del Enviado, rechaza la palabra misma del Padre queda excluido de
toda comunicacién ulterior. La Sabiduria decia de los incrédulos: «Ig-
noran los secretos de Dios» (Sab 2, 22). La comunidad y el «mundo»

126. El término moné (derivado del verbo ménein) actvaliza en el tiempo
pascual las monai que Cristo glorificado va a prepararles en la casa del Padre (14,
2).
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se distinguen por la presencia o la ausencia del amor, es decir, de la
comunidn de vida con el Padre y el Hijo. Sin embargo, no se trata de
una separacion estanca, como si las cosas se hubieran ya decidido para
siempre. Segin la perspectiva del discurso, que es una perspectiva
pospascual y sin limites de tiempo, la acogida o el rechazo de la
palabra («el que guarda...»; «el que no guarda...» : v. 23-24) implican
una predicacién que prosigue, por la voz de los discipulos unidos a
Jesiis. Como anunciaban las obras mayores y como va a sefialar el
capitulo 17, la palabra seguird proponiéndose continuamente de nuevo
al mundo para suscitar la vida en él.

La frase-estribillo (v. 15) se repite tres veces en unos pocos ver-
siculos (cf. 14, 21a.23b.24). Su insistencia y la transicién de «man-
damientos» a ldgos demuestran que la venida prometida se convierte
en presencia interior y permanente en la apropiacién por parte del
discipulo de las palabras de Jesis, que son las del Padre: jacaso la
palabra viva no es comunicacién de si mismo por parte del que la
dice? El parrafo siguiente confirma esta lectura.

El Pardclito v las palabras de Jesis (14, 25-26)

La promesa de las obras y la promesa de la presencia divina iban
ligadas a la condicién de la fe, expresada en los v. 23.24 por «guardar
mi palabra». El anuncio que sigue'? se refiere a la inteligencia de esta
palabra por parte de los creyentes a lo largo de los tiempos. Gracias
al Pariclito enviado por el Padre (cf. 14, 16) es como los discipulos
podran penetrar su sentido y apropidrselo existencialmente:

25 «Estas palabras os las he dicho mientras permanecia junto
a vosotros.

26 Pero el Paraclito, el Espiritu santo que enviara el Padre
en mi nombre, es el que (ekeinos) os lo enseiiara todo;

si, él os hara recordar todo lo que yo os he dicho».

127. Segin algunos, el v. 25 introduce la parte final del discurso. «Os he dicho
estas cosas» (en perfecto) harfa juego con la expresién aniloga del v. 29. Una vez
miés resulta bien logrado el encuadramiento del texto. Pero es evidente que el segundo
pérrafo sobre el Paréclito pertenece a la serie de promesas para el tiempo pospascual.
Ademds, se relaciona estrechamente por su tema con la «condicién» puesta al amor
y a la permanencia del Padre: guardar la palabra de Jesis.
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Después del tiempo fundador, el de la revelacion de Jesis de
Nazaret, viene el tiempo de la misma revelacién por ¢l Pariclito, que
es su manifestacion plena. Concluy6 el ministerio en la tierra (v. 25),
pero, gracias al Paraclito, para los discipulos las palabras de Jesis se
esclarecerdn mds todavia que cuando éstas se pronunciaron por primera
vez. Estos dos versiculos son una clave para leer el charto evangelio,
escrito segiin la comprensién profunda del misterio del Hijo que el
evangelista sabe que ha recibido del Espiritu.

El giro inicial del v. 25: «Estas palabras os las he dicho » (taiita
leldleka)'®, es muy parecido al giro: «Esto Jests lo proclamé» (taiita
eldlésen) que ponia un sello al relato de la vida publica y que iba
seguido, en un contexto de incredulidad, por la indicacion: «y, mar-
chéndose, se oculté de ellos» (12, 36). Aqui, después de recordar
—en pasado— su convivencia en la tierra, la férmula va seguida, al
revés, por la manifestacién del mensaje, que serd obfa del Paréclito.
El v. 26 culmina con «todo lo que yo os he dicho»: €l exordio y el
final del anuncio ponen de manifiesto el hecho de las palabras de Jests
de Nazaret, de manera que la actividad confiada al Paréclito queda
QrCANSCTta pox ege hecho.

La funcién iluminadora del Paréclito, del Espiritu santo'”’, se basa
en su envio por el Padre en nombre de Jestis. Este envio se indica con
el mismo verbo (pémpein) que para el Hijo en el v. 24. Habiendo
venido en nombre del Padre, Jestis no hablé «por si mismo» (cf. 14,
10.24), sino segiin la ensefianza recibida del Padre; a su vez, ¢l Pa-
riclito no transmite una doctrina que le sea propia, sino la que oye de
Jesis; el dltimo texto sobre el Paréclito recogerd est¢ tema (16, 13).
No hay emulacién alguna entre el Espiritu y Jesis, sino una sinergia
parecida a la que une al Hijo con el Padre en Ia obra de la revelacién.

Hay dos verbos que indican la funci6n que se asigna al Pariclito:
ensefiar y hacer que se recuerde. El kai («y») que los une es
explicativo'’: la ensefianza del Espiritu consistird en reavivar en los
discipulos el recuerdo de las palabras de Jesds. En la Biblia, el verbo
«ensefiar» (diddskein) tiene el sentido de interpretar anténticamente la

128  Lelaléka, de lalefn, remute a idgos de 14, 23 24 y da sentido a tadta, que
debe ser traducido, no por el vulgar «estas cosas», sino por «estas palabras» Este
giro, que corresponde a Ezequiel «Yo, el Sefior, lo he dicho» (Ez 5, 13 1517, 6,
10, 17, 21 24), es commiente en los discursos de despedida Jn 15, 11. 16, 1 4 25 33

129 To pnedima 10 hdgion se encuentra, pero sin articulo eft 1, 33, 20, 22 (cf
Lc 3, 22) Cf también Mc 3, 29, Mt 12, 32 En In 14, 26, el Pardchto se encuentra
identificado asi con el Espintu santo conocido del crnisnanismo primitivo Obsérvese,
después del neutro pnedma 16 hdgion, el masculino ekefnos («aquel»), que sugiere
una personalizacién

130 Cf W Bauer, 797.
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Escritura e incluso, en Qumrén, el de actualizarla para el presente y
para el futuro'®'. El cuarto evangelio conserva este sentido funda-
mental: comunicar una verdad desde arriba con la autoridad requerida;
lo que le caracteriza ahora es que el Pariclito introduciré al creyente
en la verdad entera (16, 13). Por otra parte, Jestis habia evocado el
anuncio escatoldgico: «Todos serdn ensefiados por Dios»'*2. Lo que
los profetas decian de la ley —en la nueva alianza no se propondrd
ya desde fuera, sino que se captard por dentro gracias al Espiritu—
se realiza con la revelacién del Hijo. El Espiritu santo «os ensefiard
todo lo que yo os he dicho»: el acento recae en la totalidad de lo que
Jestis habia comunicado a los hombres en nombre del Padre.

El Pariclito ensefiard esta revelacién desde dentro de las concien-
cias, como indica la precisién «os hard recordar». Hypomimnéskein
es uno de los muchos términos derivados de la raiz men que se utilizan
en el nuevo testamento'®. En el lenguaje biblico, «recordar» implica
no solamente el recuerdo de un hecho anterior, sino una toma de
conciencia de su significado; asi, por ejemplo, cuando Jesus invita a
los discipulos a recordar su gesto sobre los panes*. El tema de la
memoria'* lo ha tomado Jn del antiguo testamento. En particular, se
ha podido decir que el Deuteronomio es en su totalidad una teologia
de la memoria'®. Alli se trataba de una gesta divina —las hazafias
del éxodo, la alianza—, aqui se trata de la revelacién del Hijo.

Al hacer que los discipulos recuerden las palabras de Jesis, el
Espiritu no se limita por tanto a colmar las lagunas de una memoria
quebradiza; hace que se comprenda el sentido que estaba ocuito hasta
entonces y permite interpretarlo en profundidad, a la luz de la pascua.
El evangelista ha sefialado por dos veces en sus relatos la experiencia
de una memoria que se despierta y se ilumina. Después de la frase de
Jests: «Destruid este santuario y en tres dias lo volveré a levantar»,
comenta:

131  En Qumrdn, por el Maestro de justicta Sobre esto, cf O Betz, Der
Paraklet, Leiden 1963, 132 En In, diddskein se refiere al Padre en 6, 45 (cf II,
122), 7, 16s, 8, 28, a Jests en 6, 59, 7, 14 28, 8, 2 20, 18, 19s

132 6, 45, este texto cita a Is 54, 13, pero supone el conocimiento de Jer 31,
33s Cf 1II, 122

133 El vocabulario de la «memora» estd muy extendido en el nuevo testa-
mento Sefialemos solamente las formas mimnéskomar (24 veces), anamimnésko (6
veces), hypormimnéskd (7 veces), mneian poiein (4 veces), mnémoneud (21 veces)

134 Mt 16,9 = Mc 8, 18s

135 Estudios sobre la memoria O Michel, TWNT 4 (1942) 678-687, W
Schottroff, Gedenken im Alten Orient und im AT, Neukirchen 1964, y, en resumen,
nuestro La fraccion del pan, Madnd 1983, 139-156

136 O Michel, 679, cita en su apoyo Dt 5, 15,7, 18, 8, 2118, 9, 7, 15, 15,
16, 3.12, 24, 18.20 22, 32, 7 Cf también E Franck, Revelation Thought, 50
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Pero &l hablaba del santuario que es su cuerpo. Asi pues, cuando fue
resucitado de entre los muertos, sus discipulos se acordaron de que él
habia dicho esto, y creyeron en la Escritura y en la palabra que habfia
dicho Jesis (Jn 2, 21-22).

Después de entrar en Jerusalén montado en un asno, cuando la
gente sale a su encuentro, Jn indica:

Esto, sus discipulos no lo comprendieron al principio; pero cuando Jestis
fue glorificado, entonces se acordaron de que esto se habia escrito de
él y de que esto se habia hecho para él (Jn 12, 16)'%,

En ambos textos la comprensién por parte de los discipulos pre-
supone €l acontecimiento pascual y la Escritura interviene como un
factor decisivo en el «recuerdo». En Jn 14, la inteligencia de la palabra
resulta que es obra del Pariclito que el Padre dio a los creyentes cuando
Jestis regresé a su gloria; no se menciona el testimonio de la Escritura.
Sin embargo, el «Espiritu santo» es una designacién veterotestamen-
taria del Espiritu de Dios, que es el dinico que conoce las cosas de
Dios y que inspiraba a los profetas'*®. Pues bien, éstos hablaban de
Jesis (Jn 5, 46). El papel interpretativo del Espiritu, totalmente en
relacién con el mensaje del Hijo, hace de la comunidad el lugar en
donde se recibe siempre de nuevo su revelacién y se actualiza de forma
creativa en la existencia de los creyentes. Esto significa que la palabra
de Jestis permanecera viva a lo largo de los siglos.

Todas las promesas de Jestis en este discurso se dirigen a la co-
munidad entera y no solamente a sus ministros. La alternativa que a
veces se ha planteado a este prop6sito no puede valer para el cuarto
evangelio, en donde los discipulos representan, especialmente en el
discurso de despedida, a todos los creyentes venideros'*. La primera
carta de Jn lo confirma cuando dice a propésito del Espiritu santo:

Vosotros poseéis la uncién (khrisma) recibida del Santo, y tenéis todos
el conocimiento.

La uncién que habéis recibido de €l permanece en vosotros, y no tenéis
necesidad de que se os ensefie: su uncién os instruye sobre todo (1 Jn
2, 20.27).

137. El dnico texto que puede compararse con éstos en los sindpticos se en-
cuentra en Lc 24, 6-8: las mujeres que vuelven al sepulcro «recordaron» las palabras
de Jesis sobre su pascua.

138. Cf. Sal 51, 13; Is 63, 10s. Nam 11, 25; 2 Crén 20, 14; 2 Sam 23, 2; Is
61, 1; Ez 2, 2-7; 11, 15; Miq 3, 8...

139. Con R. Schnackenburg, III, 116 y el conjunto de los exegetas.
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Todos los que creen en Jesds han recibido el khrisma'*® y son
ensefiados directamente sobre todo por el Espiritu que el Padre envia
en pombre de Jesis.

FINAL
(14, 27-31)

En el desarrollo que va del v. 12 al v. 26 se ha dicho ya todo
sobre el porvenir de la comunidad. Después de haber anunciado las
obras mayores, Jesiis ha revelado a los discipulos la presencia que
transfigura su condici6én en el mundo si ellos guardan su palabra. Al
terminar el discurso, Jestis vuelve al momento presente, el de la se-
paracién. Les deja a los discipulos el don de su paz (v. 27), recapitula
lo esencial de lo que ha anunciado (v. 28-29) e interpreta su muerte
inminente (v. 30-31).

Os dejo la paz (14, 27)

Al despedirse de los suyos, Jests les da su paz:

27 «Os dejo la paz; es mi paz la que yo os doy; no es a la
manera del mundo como yo os la doy.
jQue vuestro corazén no se turbe ni se espante!».

«;jPaz!» (en hebreo, shalom), el saludo habitual entre los semi-
tas'*', no es una férmula banal, ya que este término encierra una gran
densidad, sobre todo en la tradicién judia. No significa solamente la
ausencia de conflictos o la tranquilidad del alma, sino también la salud,
la prosperidad, la dicha en plenitud'**,

. Qué sentido tiene esta palabra pronunciada por Jesds? Al dejar a
sus discipulos, Jesds no les desea solamente la paz, sino que se la da,

140. En el cristiano, ungido en su baustismo, permanece el «6leo de la uncién»
(khrisma), es decir, la palabra de Dios recibida de Cristo bajo la accién del Espiriu,
o también el mismo Espiritu santo. Cf. VIB, 809-812,

141. Incluso en su correspondencia: Rom 15, 33; Ef 6, 23; 1 Tes 5, 13; 2 Tes
3,11; 1 Pe 5, 14; 3 Jn 15.

142. Cf. los diccionarios biblicos, por ejemplo, VIB, 582-586.
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como una herencia: «Os dejo'® la paz». E insiste: «<Es mi paz la que
yo os doy». El Hijo dispone de la paz que, segiin la Biblia, sélo Dios
puede conceder. Prometida a Israel, caracteriza a los tiempos mesié-
nicos: «Entonces florecerd la justicia v una paz grande hasta el final
de las lunas» (Sal 72, 7); y el Mesias llevard por nombre «el principe
de la paz»". La alianza escatol6gica es una «alianza de paz»: «Haré
que fluya sobre Jerusalén la paz como un rio»'**. El nuevo testamento
por entero se muestra heredero de esta tradicién para subrayar la
reconciliacién del pueblo con Dios'*®. Jn manifiesta, més afin que los
evangelios sindpticos, que Jesis es el mediador de la paz: en este
sentido es como el Hijo dice que es «suya». Esta frase anticipa el don
del Resucitado el dia de pascua (20, 19.21.26); se la repetira en 16,
33 en un contexto andlogo. Los verbos estdn en presente, subrayando
la realidad actual y la duracidén indefinida del don.

La negacién «no es a la manera del mundo como yo os la doy»
mantiene el contraste que subrayaba antes la distincién entre los dis-
cipulos y el «mundo» (14, 17.19.22); evoca al mismo tiempo la paz
ilusoria que denunciaban los profetas, oponiéndola a la que viene de
Dios'¥ y que Jesds, seglin Mt 10, 34 par, se negé a traer a la tierra.

La consecuencia del don de la paz es que tiene que desaparecer
en ellos toda turbacién, no sélo ante la separacién inminente, sino
ante la tarea que aguarda a los discipulos, convertidos en portadores
de la obra del Hijo en medio del mundo. Al final del v. 27 vuelve la
exhortacion de 14, 1, lo mismo que en el salmo 42-43 se repetia el
estribillo en que pudo inspirarse el evangelista. Allf Jesis precavia a
los discipulos contra el escdndalo de la muerte, del fracaso aparente,
y les incitaba a tener plena confianza en Dios y en él mismo; aqui
exorciza ademés el miedo'*. Este recuerdo de la condicién humana
sugiere que la paz interior profunda que se le da al creyente es el fruto
de la victoria de Cristo sobre la muerte.

Finalmente, es posible que, en la herencia de la paz, Jesis incluya
también las promesas precedentes, retomando un término que tenia

143. ;Se trata de una relacién intencional? Al verbo aphiémi de 14, 18 («no
os dejaré huérfanos») corresponde el verbo aphiémi de 14, 27: «os dejo la paz».

144. 1Is 9, 5s (y Miq 5, 4; Zac 9, 10; cf. 1 Crén 22, 9s).

145. Is 66, 12. Para la «alianza de paz», cf. Num 25, 12; Jer 33, 9; Ez 34,
25; 37, 26...

146. Los textos son numerosos. Por ejemplo, Hech 10, 36; Rom 5, 1; Ef 2,
14-17; Col 1, 20.

147. Jer 6, 14; 23, 17; Ez 13, 16.

148. Moisés decia a Josué: «No temas, no te asustes» (Dt 31, 8), con el mismo
verbo deilidd.
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para sus oyentes una resonancia escatolégica. En este sentido, el
v. 27 es una especie de transicion entre los anuncios sobre la existen-
cia pospascual de los discipulos y el final del discurso en sentido es-
tricto.

«El Padre es mayor que yo» (14, 28-31)

Antes de dar la sefial de partida para Getsemani, Jesis recapitula
lo que habia anunciado a los discipulos; a continuacién, manifiesta la
importancia y la finalidad de su pasidn:

28 «;Habéis oido lo que os he dicho:

‘Yo me voy y vengo a vosotros’?

Si me amaseis, os alegrariais de que me vaya al Padre,
porque ¢l Padre es mayor que yo.

29 Ahora os he hablado antes de que esto suceda,

para que en el momento en que esto suceda credis.

30 No hablaré ya con vosotros, porque el Principe del mundo
viene. No tiene ningin poder sobre mi.

31 jMas aiin! Para que el mundo reconozca que amo al Padre
actuando como el Padre me ha mandado,

ilevantaos! jsalgamos de aqui!».

Bajo la forma de una pregunta acuciante: «;Habéis oido (bien)?»'*
se recuerda el contenido esencial del coloquio de la despedida: «Yo
me VOy y vengo a vosotros» Se recogen y se conciertan el verbo del
anuncio inicial (hypdgéa: 13, 33) y el que indicaba la venida ulterior
de Jesiis a los suyos (érkhomai prds: 14, 18). Los dos anuncios que
constituian la base del discurso no forman ahora méis que uno: la
marcha y la nueva venida son Ios dos polos de un mismo aconteci-
miento. A continuacién se explicita, como si se tratara de una evi-
dencia, un dato capital, que seguia estando implicito en este anuncio
tan denso: es al Padre a quien regresa Jesis:

149. Aunque numerosas traducciones leen una afirmacién: «Habéis oido...»,
el contexto aconseja leer mds bien una interrogacién. El griego deja abierta esta
posibilidad.
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«Si me amaseis, os alegrariais de que me vaya al Padre...».

La paz que acaba de darse deberia traducirse por tanto en gozo,
si es que de verdad los discipulos aman a Jestis. Gozo por los bienes
que recibirdn segiin las promesas que el Hijo habfa relacionado con
su paso pascual; en este sentido, el gozo mencionado es el de la
salvacién plena que Dios da. El Precursor se habia alegrado al oir la
voz del Esposo (3, 29) y Abrahdn al ver cémo llegaba el dia del Mes{as
(8, 56). jCuanto més tendran que alegrarse los discipulos al ver que
Jesiis, después de cumplir con su misidn, va a ser glorificado! Gozo
ademds con él, porque vuelve al Padre, al «Dios de su alegria» (Sal
43, 4).

El texto podria detenerse aqui con la motivacion «de que me vaya
al Padre». La explicacién que se afiade de propina puede parecer
extrafia:

«porque ¢l Padre es mayor que yo».

Durante las controversias doctrinales del siglo IV sobre la relacién
entre el Padre y el Hijo, esta frase, sacada de su contexto, fue com-
prendida por los arrianos en el sentido de una subordinacién: el Hijo
no es uno con ¢l Padre desde toda la eternidad, sino la primera de las
criaturas, un Dios intermedio. Los Padres de la Iglesia combatieron
con fuerza esta interpretacion y justificaron la afirmacién de 14, 28
por medio de dos criterios que no tienen nada que ver con la exégesis.
Segtin unos'®, el Hijo, consustancial con el Padre, es menor por el
hecho de que ha sido «engendrado» por el Padre; esta explicacién
apela a la reflexion dogmitica, posterior al tiempo de Jn, sobre las
relaciones intratrinitarias. Segin otros'”', el Hijo es menor que el Padre
debido a la naturaleza humana que «asumid»: el que habla en este
texto es Jests de Nazaret que, en cuanto hombre, es inferior al Padre.
Esta explicacién recurre a la doctrina de las dos naturalezas, divina y

150. Origenes, Tertuliano, Atanasio, Basilio, Cris6stomo; cf. M. J. Lagrange,

395.
151. Cirilo de Alejandria, PG 74, 316s; De Incarnatione, SC 97, 250s; Am-

brosio, Agustin.
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humana, de Cristo; posterior también a Jn, esta doctrina guarda relacién
con ciertas nociones filoséficas extrafias a su pensamiento.

Conviene mds bien quedarse en presencia de ese ser paraddjico
que es el Logos venido de arriba. Por una parte, Jestis proclama su
unidad con el Padre —«somos una sola cosa» (10, 30)— y su in-
manencia mutua con €l. Por otra, se sitla como el Enviado que lo
recibe todo del Padre, sus palabras y sus obras, su ensefianza y sus
mandatos. Sin embargo, estos dos aspectos no se oponen en la pre-
sentacién jodnica. El esquema semitico de la relacién enviante/envia-
do, que subyace al segundo aspecto como una estructura fundamental
de pensamiento, es absolutizado por Jn en la transparencia perfecta
de Jesis respecto al obrar del Padre; esta transparencia se basa en
definitiva en su unidad intrinseca con el Padre. Estos dos aspectos
podrian compararse muy bien con las dos caras de una misma moneda.
Lo cierto es que el envio o la misién suponen una dependencia; Jestis
lo decia a propésito de si mismo y de sus discipulos: «El enviado no
es mayor que el que lo envia»'*2,

(Hay que deducir de esto que nuestro texto se refiere, al estilo de
Jn, al estatuto del Enviado? En realidad, la frase se refiere al «Padre
mayor» y no inmediatamente al estatuto del Hijo. Si la leemos a la
luz de todo el evangelio, la cosa es clara. Jn sostiene siempre la
prioridad soberana del Padre, por ejemplo, en la respuesta de Jests a
los que lo acusaban de hacerse igual a Dios'”. ;Y qué es lo que
pretende todo el ministerio de Jesds, sino dar a conocer al Padre (cf.
1, 18), glorificarlo? La iniciativa de comunicar a los hombres la vida
eterna viene radicalmente del amor del Padre (3, 16) y fundamenta
sin cesar el obrar de aquel que «trabaja siempre» (5, 17). Origen de
todo lo que posee el Hijo y origen de la obra que salva al mundo, el
Padre estd igualmente al final del itinerario de Jestis y del itinerario
de los creyentes. La mencién del Padre «mayor» pone de manifiesto
la perspectiva fundamental del discurso: €l encuentro de los discipulos
con Dios. No hay que perder de vista que esta palabra tiene la funcién
de dar fundamento a su alegria. Las explicaciones doctrinales de los
santos Padres e incluso la que sittia a Jesds como «enviado» no dan
cuenta de este vinculo literario. El motivo de gozo para los discipulos
es, en definitiva, que tienen el camino definitivamente abierto hacia
Dios mismo, a través de Jesis. Viniendo después de la afirmacién
«vuelvo al Padre», la palabra del v. 28c sugiere una subida, el paso

152. Cf. 13, 16 y P. Borgen, que cita a Mid. R. sobre Gén 32, 27; Cf. R. E.

Brown, 90Ss.
153. Cf. II, 34-64 (sobre Jn 5, 18.19-47) y sobre todo cf. 10, 29.
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hacia un mds alld que estd sobre la tierra, no localizable, en un mo-
vimiento de abajo arriba'>*.

La comparacién entre el Padre y Jests presupone, por otra parte,
dos 6rdenes comparables de realidad. Es su audacia la que deberia
impresionar al lector, mas atin que la tensién dogmdtica con la «igual-
dad» del Hijo con el Padre'.

Se acerca el momento de la partida; por eso Jesds recuerda la
funcién de sus propias palabras: positivamente, son el fundamento de
la fe de los discipulos, pero de momento tienen que dejar de ser
percibidas por sus oidos:

29 «Ahora os he hablado antes de que esto suceda,
para que en el momento en que esto suceda creais.
30 No hablaré ya mucho con vosotros,

porque el Principe del mundo viene».

Jests sefiala cual es el alcance del anuncio que acaba de hacer de
su vuelta al Padre. No es que se trate de un argumento apologético,
como si el acontecimiento que van a constatar fuera a conferir autoridad
al profeta que lo ha predicho', Las palabras proféticas de Jesis no
tienen necesidad de justificarse por su cumplimiento. Pero era im-
portante anunciar lo que iba a ocurrir; si no, la pasién les pareceria a
los discipulos lo que le parece al mundo: una ruptura tragica y la
desautorizacién de Dios. Gracias a las palabras de Jesus (recordadas
¢ interpretadas por el Pariclito), ellos sabrdn comprender el aconte-
cimiento. Creer consiste precisamente en reconocer en el Crucificado
al Viviente, uno con el Padre y fuente de vida para los suyos (cf. 19,
35).

154. J. Calloud-F. Genuyt, Le discours d’adieu, Jean 13-17, L’Arbresle 1985,
51. El comparativo «mayor» (cf. 1, 50; 4, 12; 5, 20; 8, 53; 14, 12) expresa el
exceso del don de Dios mediatizado por el Hijo: R. Schnackenburg, III, 119. W.
Loader, The Christology of the Fourth Gospel, Frankfurt 1989, ordena su estudio
hacia el acontecimiento «mayor» que se anunciaba ya en 1, 50; cf. p. 126-133 (y
passim).

155. Sobre este pasaje, 1éase C. K. Barrett, The Father is greater than I, en
FS R. Schnackenburg, Freiburg i. Br. 1974, 144-159.

156. Uno de los criterios de autenticidad de una profecia es su realizacion; cf.
Dt 18, 22; Jer 28, 9. Aunque asi ocurriera, se exige otro criterio: la fidelidad al
Dios tnico: cf. Dt 13, 2-6.
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Y ahora comienza el tiempo del silencio: Jesds no tratard ya
mucho'”’ de viva voz con los que le han seguido hasta entonces. En
adelante la palabra cederd su sitio a la accién, o mejor dicho a la
pasion. El que viene es ciertamente Judas (Mc 14, 42; Jn 18, 3), pero
el texto habla del «Principe del mundo»'*®, que se sirve de Judas como
instrumento (13, 37). En efecto, segiin Jn, la pasién se presenta como
el enfrentamiento de Jesiis contra esta figura misteriosa en la que se
concentra el rechazo del amor'®.

«No tiene ninglin poder sobre mi. 31 ;Mas aiin! para que el
mundo reconozca que amo al Padre actuando como el Padre
me ha mandado, jlevantaos! jsalgamos de aqui!

Ante el reto de Satands, Jesiis no constata simplemente, como en
Lucas: «Es la hora del poder de las tinieblas» (Lc 22, 53); proclama
que el Adversario no tiene sobre él ningdn poder'®. ;Por qué? Las
respuestas de los criticos son diversas: el Principe del mundo no puede
nada contra Jests sin permiso del Padre (19, 11), Jesiis no tiene pecado
(8, 46), Jesiis no es de este mundo (8, 23; 17, 16). En realidad lo que
se afirma es la actitud soberana de Cristo en el relato de la pasién: el
Hijo da su vida libremente, como lo decia él mismo en el discurso
sobre el buen Pastor:

He aqui por qué el Padre me ama: porque yo pongo mi propia vida...
Nadie me la quita, sino que la pongo yo mismo...
tal es el mandato que he recibido de mi Padre (10, 17-18).

Atacando a Jesis, el Adversario se opone de hecho al mismo Padre
y a su designio de gracia y salvacién. Por eso Jesis subraya aqui su
fidelidad absoluta, revelando el secreto de su pasién: no se expresa
ya con el encogimiento de la oracién que nos refiere Marcos: «No lo

157. Uno espera més bien escuchar aqui que Jesds no dijo ya nada a los
discipulos, como pensé la tradicién textual siriaca, que omite la palabra polld. Quizéds
esta palabra se afiadi6 para justificar la presencia de los capitulos 15-17.

158. Excepcionalmente el texto dice «Principe del mundo», y no «Principe de
este mundo», como en 12, 31; 16, 11.

159. Cf. II, 377-378. En 12, 31 se presenta al Principe como ya vencido. Aqui
estd todavia en accién, amenazando.

160. La expresién ékhein i én tini» (literalmente, «tener algo en alguien»)
existe en la literatura griega (WB, 674, I, 7) y en la tradicién rabinica (SB II, 563).
Cf. Jn 3, 15; 5, 39; 19, 11; 20, 31.
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que yo quiero, sino lo que (quieres) ti» (Mc 14, 36 par); le basta con
hacerse eco de la constante fidelidad en que ha vivido durante su
ministerio’®, inscrita en la relacién que ha establecido entre «amar»
y «guardar los mandamientos (14, 15.21). El amor y la obediencia,
unidos aqui por un kai epexegético'®?, son las dos caras de su actitud;
aqui, por primera y dnica vez, se dice que Jesiis ama al Padre, como
para subrayar que su comportamiento es la expresiéon misma de su
amor.

Si el Hijo se somete al ataque del Adversario, es para manifestar
al mundo su vinculacién con el Padre: percibir esta vinculacién es
tener la vida eterna. El v. 30 anunciaba la supresién de 1a comunicacién
verbal, como si el Principe de este mundo hubiera acabado con ella.
Pero ahora ocupa su sitio la cruz: la cruz es la revelacién en acto. La
negacién anterior preparaba la explosion de esta afirmacién. Recor-
damos las palabras de Jesis a los judios:

Cuando haydis elevado al Hijo del hombre,
entonces comprenderéis que yo (lo) soy...

Aquel que me ha enviado esté conimiga;

no me ha dejado solo,

porque hago siempre lo que le agrada (8, 28-29).

Elv. 31 presenta algunas dificultades y tiene diversas traducciones.
Segiin la mayor parte de los criticos, alld, la palabra inicial, significa
una oposicion con la frase precedente. La conjuncién hina podria
asemejarse a un imperativo, como en 13, 18; las 6rdenes: «;Levantaos!
jsalgamos de aqui!» serfan la conclusidn de la reflexién anterior. De
ahf la traduccidn siguiente:

Sobre mi €l no tiene ninglin poder; al contrario (alld), que (hina) el
mundo reconozca que amo al Padre actuando tal como el Padre me lo
ha ordenado: jlevantaos! jsalgamos de aqui!

Puede justificarse esta interpretacién'®®; pero, al ligar estrecha-
mente las dos frases relativas al Adversario, parece demasiado sutil:
(dénde esta entonces la oposicién que indicaria el allg?

A nuestro juicio, alld no tiene un sentido adversativo, sino el de
una insistencia en la relacion con el Adversario; Jests indica con cierta

161. 6, 38; cf. 4, 34; 5, 19.30; 8, 29; 12, 49s.

162. El kai que une las dos frases quiere explicitar €l sentido de la primera;
cf. R. Bultmann, 488, n.4.

163. Es preferible a la que transforma el hina en una consecutiva («de forma
que...»).
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ironia que el Adversario no sélo no tiene ningtn poder sobre él, sino
que contribuye al cumplimiento de la voluntad del Padre: ha caido en
su propia trampa. La conjuncién hina puede conservar entonces su
sentido ordinario final, al menos si, como sefiala C. H. Dodd'®, se
ve en los dos imperativos la proposicién principal (la apédosis) que
requiere la conjuncion:

No tiene ningdn poder sobre mf; e incluso, para que el mundo reconozca
que amo al Padre obrando como el Padre me ha ordenado, jlevantaos!
jsalgamos de aqui!

Esta interpretacién ha sido rechazada por la mayor parte de los
criticos, debido al adverbio afiadido: «jlevantaos! jsalgamos de aqui
(entetithen)!». En efecto, los diccionarios no dan a este adverbio més
que un sentido locativo, ignorando que puede tener también un sentido
temporal'®>: «en adelante».

La orden «jlevantaos! jsalgamos!» corresponde exactamente a lo
que Jesis dice al final del episodio de Getsemani: Jesis ordena a los
discipulos dormidos que se levanten y que afrontent a la tropa que
viene a prenderlo (Mc 14, 42 par). Segitin Jn, esa orden se dirige a
los discipulos sentados a la mesa; seria una huella de la etapa literaria
en la que el discurso iba seguido inmediatamente de 18, 1. Sin em-
bargo, ;c6mo suponer que el redactor dltimo fue tan poco consciente
de la dificultad suscitada por estas 6rdenes? Por eso creemos que hay
que dar a estas 6rdenes un sentido metaférico, tal como ha propuesto
C. H. Dodd: los discipulos (el lector) tienen que comprometerse en
el combate que va a comenzar; los capitulos 15-17 podrian interpretarse
entonces como una exposicion detallada de las condiciones del combate
espiritual'®.

La actitud de Jesiis queda bien descrita por el amor y la obediencia,
pero estd ordenada a la transformacién del mundo. Vuelve a asomar
aqui la ironia de Jn: mientras que el Adversario es el «Principe del
mundo», es decir, el jefe de los adversarios de Jests, resulta que el
mismo mundo sigue siendo amado por Dios (3, 16): no pertenece a
ese principe; puesto en presencia de aquel que es fiel hasta el final,
se ve provocado a no tolerar que siga mandando su jefe sobre él (cf.

164. C. H. Dodd, Interpretacion, 407-409, opiniéon mantenida en 1963 (Trad.
hist., 80), a pesar de las criticas de muchos exegetas.

165. Asfi en los diccionarios de A. Bailly y de Liddell-Scott. Ademas del sentido
local, existe un sentido temporal: «desde ahora, en adelante».

166. A C. H. Dodd le gustaria dar al imperativo dgémen el sentido militar de:
«jMarchemos conira el enemigo!».
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17, 21.23). Para obtener este resultado, Jestis tiene que pasar por la
pasidn, asi como los discipulos (tal como sugiere el plural del impe-
rativo).

Para conjuntar todos los datos de esta revelacion final, puede evo-
carse la figura del Siervo segin Isaias, a la que se refiere Jn con
frecuencia. El cuarto poema (Is 52, 13-53, 12) subraya el efecto que
produciré en la conciencia de muchos el rebajamiento y la exaltacién
del Justo que se entrega a s{ mismo a la muerte (53, 12); mediante €l
se conseguira lo que el Sefior quiere (52, 10), las naciones quedarin
asombradas (52, 15) y Jerusalén ampliard el espacio de sus tiendas
(54, 2). Es posible que Jn se haya acordado de esta profecia al redactar
este texto.

CONCLUSION

No es posible resumir en unas pocas lineas todas las riquezas del
texto que acabamos de leer. Lo esencial estd claro: en su despedida
en visperas de la pasi6n, Jesiis manifesto a sus discipulos que su marcha
les abria el acceso al Padre y les anuncié una unién consigo que
transformaria su existencia. Por tres veces, su «venida» se presenta a
los discipulos como algo que les atafie muy de cerca (14, 3.18.23).

Por eso, al terminar la lectura, conviene mas bien recordar qué es
lo que el discurso da a entender sobre la identidad del discipulo pos-
pascual. Se ve entonces que el creyente no es ya simplemente el que
«sigue» a Cristo. Para describirlo en este testamento, Jestis ha pro-
yectado en él algunos rasgos de su propia existencia, de forma que el
discipulo puede definirse como «otro Cristo». Lo mismo que el Hijo,
el discipulo esti orientado hacia el Padre «mayor» y guarda las palabras
recibidas, manifestando de esta manera su amor. Lo mismo que el
Hijo, el discipulo produce en sinergia con Otro unas obras que buscan
la glorificacion del Padre, y sus peticiones son escuchadas sin reservas.
Lo mismo que al Hijo (cf., 1, 32), al discipulo se le ha dado el Espiritu
de forma permanente al comienzo de su misién. Lo mismo que el
Hijo, el discipulo es amado por el Padre, al que conoce y al que ve.
Lo mismo que el Hijo, el discipulo tiene también vida. Su amor a los
hermanos es el del Hijo dentro de su corazén.

La semejanza a la que tendia el acto creador (Gén 1, 26) se realiza
en la identidad del discipulo con Jesiis vivo. La estructura del pen-
samiento jo4nico sigue siendo la de «dos» en «uno»: lo mismo que el
Padre y el Hijo son distintos y sin embargo son uno, también, después
de pascua, el Hijo y el creyente son uno. De este modo se verifica la
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frase del poeta: el sol que se refleja en el agua del mar se convierte
en millares de soles que brillan...

APERTURA

Los Padres de la Iglesia y los tedlogos dogmdticos han deducido
especialmente de este capitulo sus tesis sobre la santisima Trinidad;
de hecho se mencionan aqui y se ponen en relacion las tres personas
divinas. El Padre estd en la fuente de todo, el Hijo viene del Padre
y vuelve al Padre, el Espiritu es enviado por el Padre y por el Hijo.
Estas deducciones son legitimas, pero no dan cuenta del texto en su
integridad. Es verdad que se habla de las tres personas de la Trinidad,
pero siempre en su relacion con los discipulos. Esta ltima relacion
no imposibilita desde luego toda especulacion sobre el en-si de Dios,
de gran utilidad para descartar las interpretaciones errdneas en la
linea del arrianismo. Pero el texto habla aqui de otra manera: frente
al Yo de Jesus, frente al Pardclito, frente al Padre que viene a habitar
en nosotros, hay un «vosotros» que muestra continuamente cémo, en
conformidad con la teologia de la alianza, se ve a Dios en didlogo
con los hombres en una historia que continiia en nuestros dias. Por
su propio movimiento, la unidad divina tiende a incluirnos en ella; el
mensaje jodnico Se centra en esta ultima realidad. La especulacion
sigue conservando sus derechos, pero corre siempre el peligro de
convertirse en una abstraccion cuando se aparta del texto. Con Dios
pasa como con el sol: si lo miras cara a cara, te ciega; si lo contemplas
en los prados verdes o en los drboles majestuosos que ilumina, admiras
y reconoces la fuente de la luz.

«Yo me voy y vengo a vosotros». Con estas palabras, aquel que
va a morir expresa la conviccion del Resucitado que ha atravesado
las puertas de la muerte. Su despedida no es mds que un «hasta luego».
Se separa, pero es para subir al Padre; deja a los discipulos, pero
es para volver de nuevo. A sus ojos, la muerte es ciertamente sepa-
racion, pero es ante todo reunion con el Padre y también con los
discipulos.

;Vale también esta palabra para todo creyente? En un primer
punto, Jn aplica a Jesiis la concepcion tradicional del nuevo testa-
mento sobre el sentido de la muerte. La muerte no es sélo separacion,
sino reunion con Dios. San Pablo habia consolado a los tesalonicenses
que se lamentaban por los que habian muerto antes del retorno de
Cristo (1 Tes 4, 13-18): el ultimo dia se reunirdn con ellos. ;Nos
basta con este consuelo? Es verdad que el mds alld no se comprende
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ya como una llegada al descanso definitivo, a una especie de gozo
individual contra el que han protestado hombres eminentes; Jean
Giono exclamaba: « ;Yo no quiero gozar en un cielo solitario, mientras
mis hermanos siguen sufriendo en la tierral». ;Habrd que esperar
entonces al ltimo dia para que tenga lugar el reencuentro?

En este segundo punto, la respuesta es clara. El «hasta luego» de
Jesus no es para mafiana, sino para hoy. Este es el sentido de la
extrafia mezcla de tiempos de los verbos en este pdrrafo. Unas veces
Jestis habla en presente: «No os dejaré huérfanos; vengo a vosotros»
(14, 18); poco después habla en futuro: «Vendremos a él y estable-
ceremos nuestra morada junto a él» (14, 23), para recapitular de
nuevo en presente: «Yo me voy y vengo a vosotros» (14, 28). La
venida de Jesis trastorna el uso ordinario de los tiempos: significa
asi que es de otro tipo, pero también que domina el trascurso de la
historia: en el que cree, Jesis lleva a cabo obras mayores todavia
que las que hizo antes de su muerte; por esta accion de Cristo los
discipulos experimentan la presencia de Jesis, siempre presente.

(Puede decirse lo mismo de los cristianos que nos han dejado?
Santa Teresa del Nifio Jesus tuvo la audacia de proclamar: «Quiero
pasar mi cielo haciendo bien en la tierra». Para ella, los «bienaven-
turados» no se desinteresan de los hombres que todavia estdn en la
tierra. Por consiguiente, los muertos estdn presentes a nosotros, con
una presencia que es la misma de Cristo. Es verdad que no hemos de
pensar en ningun espiritismo (escritura automdtica o palabras secretas
procedentes de reuniones ocultistas). Esta presencia es andloga a la
del Espiritu que nos envia el Hijo. No se levanta entonces el misterio
de esta comunicacion que es comunion profunda; esto es lo que la
teologia llama la «comunion de los santos».

«Veréis que yo vivo y también vosotros viviréis». El fruto del
retorno de Jesus a su Padre es la vida. No se dice nada de una especie
de expiacion de tipo cultual, ni se menciona al pecado que quedaria
borrado entonces, ni se habla tampoco de una especie de sacrificio
meritorio; tampoco se dice nada de esto en 17, 19, donde se trata,
no ya del sacrificio, sino de la «santificacion» (como explicaremos
mds adelante). La expresion hypér autdn («por ellos») no tiene el
sentido de una expiacion sacrificial; en cuanto al cordero que quita
el pecado del mundo (1, 29), viene a sustituir a los ritos sacrificiales
por los que se conmemoraba la salida de Egipto. A su manera, Jn
interpreta el misterio de la cruz fijdndose tan sélo en su fecundidad.
La «salvacion» anunciada en 3, 17 no es sino la «vida», es decir, la
inmersion del creyente en la relacion de Jesus con Dios, su Padre.
Aunque es atrevido decir que Jn quisiera corregir expresamente la
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concepcion tradicional, lo cierto es que la presentacion jodnica ayuda
a no simplificar demasiado la teologia de la cruz de Cristo.

«Os conviene que yo me vaya». JAcaso es buena entonces la
separacion de las personas? Lo cierto es que la vida no adquiere todo
su sentido mds que en el momento en que llega a su término, la muerte;
entonces se revela en profundidad aquel a quien se ha visto vivir a
lo largo de los dias; entonces se palpa lo mejor de aquel que se ha
marchado. Es necesario el tiempo de la ausencia para que la presencia
se haga propiamente real. Es éste un aspecto de la condicién humana:
mientras que no se hayan distanciado dos seres que han vivido fisi-
camente unidos, seguirdn viviendo en un nivel palpable, superficial.
Lo mismo ocurria con los discipulos frente al Maestro: no podian
acceder a un conocimiento total, espiritual, del mismo mientras se
aferraban celosamente a su trato sensible. De esta manera Jesus
denuncia el cardcter incompleto de su adhesion: es ciertamente ne-
cesaria, pero tiene que sufrir la prueba de la distancia. Esta condicion
humana se verifica también en la relacion de los padres con sus hijos
y en todas las relaciones de afecto. La verdadera presencia se realiza
a través de la ausencia.



LA IDENTIDAD DEL DISCIPULO DE JESUS
(15, 1-16, 4a)

1 «Yo soy la vid, la verdadera, y mi Padre es el viiiador. 2 To-
do sarmiento en mi que no dé fruto, lo arranca, y todo sarmiento
que da fruto, lo limpia, para que dé un fruto mas abundante.

3 Vosotros ya estais limpios, gracias a la palabra que os he
dicho. 4 j{Permaneced en mi y yo en vosotros! Lo mismo que el
sarmiento no puede dar fruto de por si si no permanece en la vid,
tampoco vosotros si no permanecéis en mi. 5 Soy yo la vid, vos-
otros los sarmientos. El que permanece en mi y yo en él, ése da
fruto abundante, porque fuera de mi no podéis hacer nada. 6 Si
uno no permanece en mi, es echado fuera como el sarmiento y se
seca; luego se recogen, se les echa al fuego y arden. 7 Si permanecéis
en mi y mis palabras permanecen en vosotros, pedid lo que querdis
y eso os sucedera. 8 Lo que glorifica a mi Padre es que deis fruto
abundante y que seais mis discipulos.

9 Con el amor con que el Padre me ha amado, yo también os
he amado. {Permaneced en el amor, en el mio! 10 Si guardais mis
mandamientos, permaneceréis en mi amor, lo mismo que yo he
guardado los mandamientos de mi Padre y permanezco en su amor.
11 Os he dicho esto para que el gozo, el mio, esté en vosotros y
vuestro gozo sea pleno. 12 He aqui mi mandamiento: que os améis
los unos a los otros con el amor con que yo os he amado. 13 Nadie
tiene un amor mas grande que el amor del que entrega su propia
vida por los que ama. 14 Vosotros sois mis amigos si hacéis lo que
yo os mando. 15 No os Ilamo ya siervos, porque el siervo no sabe
lo que hace su duefio; os he llamado amigos, porque todo lo que
he oido de mi Padre, os lo he dado a conocer. 16 No sois vosotros
los que me habéis escogido a mi, sino que soy yo el que os he
escogido a vosotros; y os he establecido para que vayais y deis
fruto, y vuestro fruto permanezca, para que todo lo que pidais al
Padre en mi nombre, os lo dé. 17 Lo que os mando es que os améis
los unos a los otros.
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18 Si el mundo os odia, sabed que me ha odiado a mi antes
que a vosotros. 19 Si fuerais del mundo, el mundo amaria lo que
€s suyo, pero como vosotros no sois del mundo y yo os he sacado
del mundo, por eso el mundo os odia. 20 Recordad la palabra que
os he dicho: ‘El siervo no es mayor que su sefior’; si me han
perseguido a mi, os perseguirdn también a vosotros; si han guar-
dado mi palabra, guardaran también la vuestra. 21 Mas aiin, todo
esto lo haran contra vosotros por causa de mi nombre, porque no
conocen a aquel que me ha enviado. 22 Si yo no hubiera venido y
no les hubiera hablado, no tendrian pecado; pero de hecho no tienen
excusa por su pecado. 23 El que me odia, odia también a mi Padre.
24 Si yo no hubiera realizado entre ellos unas obras que no ha
hecho ningiin otro, no tendrian pecado; pero de hecho han visto
y me han tomado odio a mi y a mi Padre. 25 Mas aiin, es para
que se cumpla la palabra escrita en su ley: ‘Me han odiado sin
fundamento’.

26 Cuando haya venido el Paraclito que yo os enviaré de junto
al Padre, el Espiritu de verdad que proviene de junto al Padre, es
él el que dara testimonio sobre mi. 27 Mas aiin, también vosotros
dais testimonio, porque estais conmigo desde el comienzo.

16, 1 Os he dicho esto para que no tropecéis. 2 Os excluiran
de la Sinagoga. Si, llega la hora en la que cualquiera que os mate
pensard que da culto a Dios. 3 Y esto lo haran porque no han
conocido ni al Padre ni a mi. 4 Pero yo os he dicho esto para que,
una vez llegada la hora, os acordéis de que yo os lo he dicho».

El discurso de Jesiis que comienza sin previo aviso en 15, 1y
termina en 16, 4a' va intercalado entre el discurso fundamental de
despedida (13, 33-14, 31) y su reanudacién en 16, 4b-33. No encierra
ninguna mencién explicita de la marcha y del regreso; formalmente,
podria haber sido pronunciado en otras circunstancias. Pero ocupa bien
este lugar en el marco jodnico de las despedidas, ya que se refiere a
la existencia en Cristo de la comunidad pospascual.

A diferencia del precedente y del anterior, este discurso no va
jalonado por ninguna réplica de los oyentes, como si su silencio fuera
més conveniente a la interiorizacién que propone de su identidad cris-
tiana. Queda difuminado ahora el artificio literario de la despedida,
segiin el cual Jesis habla a sus discipulos la vispera de su pasién; no

1. Sobre la unidad 15, 1-16, 4a, cf. supra, 58. La sostienen la mayor parte
de los criticos, con R. E. Brown, 918s y R. Schnackenburg, 122. Se han propuesto
otras subdivisiones; la unidad terminarfa en 15, 25 (E. Hoskyns), en 15, 27 (C. K.
Barrett), en 16, 11 (C. H. Dodd), en 16, 15 (A. Loisy, J. Becker).
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se le plantea al Sefior ninguna pregunta poco inteligente y la mayor
parte de los verbos, al menos antes de 15, 25, estin en presente, no
en futuro. Todo ocurre como si, a través de lo que intenta decirle
Jesus, la comunidad creyente se volviera sobre si misma para com-
prenderse en profundidad.

El «vosotros» se dirige manifiestamente a una Iglesia de finales
del siglo I, enfrentada con la prueba de la fidelidad, pero también
—segun el estilo habitual de Jn— a los cristianos de todos los tiempos.
Gracias a un lenguaje que lleva a cabo una «fusién de los horizontes»,
el presente de la comunidad coincide con el del lector y se sobrepone
a él. Me atrevo a calificar de «simbdlico» a este lenguaje® en donde
la coyuntura (en este caso la situacién de la comunidad jodnica) llega
a simbolizar la situacién permanente de los creyentes. Ahora bien,
esta situacion no estd fijada para siempre. Comenzando en el acon-
tecimiento pasado que fue la venida del Hijo al mundo, sigue estando
abierta hacia el porvenir que él ha engendrado.

El discurso comprende dos partes, centradas respectivamente en
el interior (15, 1-17} v en el exterior (15, 18-16, 4a) de la comunidad.
El interior se caracteriza por la inhabitacién mutua del Hijo y de los
discipulos, condicién del fruto que hay que dar cada vez con mayor
abundancia. En el exterior, los creyentes se enfrentan con la perse-
cucion, suscitada por el odio del «mundo» contra Jesis y contra el
Padre. El primer cuadro, centrado en la imagen de la vid, se relaciona
con la primera carta de Jn por algunos elementos (la insistencia de la
metifora «permanecer en» y el mandamiento del amor mutuo). El
segundo cuadro refleja un conflicto distinto del que presenta la epistola,
que no es interno a la comunidad en materia de doctrina o de ética,
sino externo entre la comunidad y el ambiente contemporaneo de la
Sinagoga. Sin embargo, no hay por qué atribuir los dos cuadros a
documentos distintos, ya que componen un discurso tUnico® en donde
se ponen en contraste y en continuidad las dos caras de la existencia
cristica de los discipulos. La comunidad es una sola cosa con el Hijo
(15, 1-17) y da testimonio de él en el mundo (15, 18-16, 4a).

2. Siguiendo a H.-G. Gadamer, T. Onuki, Gemeinde und Welt im Johev.,
Neukirchen 1984, 140-143, 162-166, lo califica de Horizontverschmelzung: de alli
nace un lenguaje nuevo, un lenguaje-frontera (Grenzsprache).

3. A pesar de F. F. Segovia, Love Relationship in the Johannine Tradition,
Chico 1982, 127-131, ciertos datos literarios aconsejan mantener la unidad de las
dos partes. El contraste amar/odiar es caracteristico de los escritos joanicos (cf. 3,
19s; 1Jn 2, 9-11; 3, 13-15...) y, en los discursos de despedida, el contraste discipulos/
mundo (cf. 14, 17.22.27; 16, 8.20.33; 17, 6.9.14.16). La eleccién de los discipulos
en 15, 19 remite a 15, 16; etc. Cf. R. Schnackenburg, III, 123ss,
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LA VID DEL PADRE
(15, 1-17)

El discurso comienza con unas palabras de revelacién formuladas
en lenguaje simbélico: Jests declara que es la vid del Padre (15, 1-
2). Del v. 3 al v. 17 se encadenan dos sub-unidades. La primera (15,
3-8) desarrolla el tema de la vid segin la clave figurativa inaugurada.
en el exordio y, partiendo de la realidad, mediante comparaciones que
visualizan la necesidad que tiene el discipulo de permanecer en Jesus.
En la segunda sub-unidad (15, 9-17), el amor es el objeto de la re-
velaci6n; no aparece ya la imagen de la vid, a no ser en la expresién
«dar fruto». Esta expresion pone ritmo al texto!, determinando su
perspectiva dindmica.

LA VID Y EL VINADOR
(15, 1-2)

1 «Soy yo la vid, la verdadera, y mi Padre es el vifiador.
2 Todo sarmiento en mi que no dé fruto, lo arranca, y todo
sarmiento que da fruto, lo limpia, para que dé un fruto mas
abundante».

Desde antiguo la vid caracterizaba, junto con el olivo y la higuera,
ala vegetacién de Palestina®. Cuando los hombres enviados por Moisés
a reconocer la tierra de Canaan volvieron de su misién, trajeron como
muestra un sarmiento con un racimo de uvas (Nim 13, 23). La vid,
el bien mds precioso del campesino israelita, se menciona con fre-
cuencia en el antigno testamento, tanto en sentido propio como fi-
gurado. La vid que planta Noé después del diluvio sefiala el comienzo
de una nueva era (Gén 9, 20); en el Cantar de los cantares la vid puede
designar a la esposa®. No sin relacion con esta tltima metéfora, la
practica mas comun de la tradici6én biblica hace de la vid una imagen
del pueblo de Israel en relacién con el Dios de la alianza. Por eso,

4, 15, 2abc.4.5.8.16bc.
5. Cf. 1ReS5, 5; Ag 2, 19; Miq 4, 4; Zac 3, 10.
6. Cantl, 1452, 15; 6, 11, 7, 9.13; 8, 12,
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cuando Jesds cuenta en los sindpticos la pardbola de la vifia y de su
propietario que acude a exigir sus frutos’, sus oyentes judios captan
enseguida su sentido sin necesidad de ninguna explicacion.

Recogiendo este dato tradicional, Jn lleva a cabo un desplazamiento
atrevido: el mismo Jests es la vid del Padre. Y el procedimiento
literario es distinto. En contra de lo que ocurre en los géneros de la
alegoria y de la pardbola, aqui se descodifican de entrada los elementos
figurativos —la vid y el vifiador—, mientras que el tercer elemento,
los sarmientos, se descodifica a continuacién cuando se repite la ima-
gen en el v. 5. Mientras que el cuadro simbdlico del Pastor en 10, 1-
5 necesitaba una interpretacién®, aqui se da la interpretacién al mismo
tiempo que la imagen.

(Qué intenta significar el evangelista? ;qué relacién tiene Jestis
con el referente tradicional de la metafora, el pueblo de Dios? Hay
que examinar dos puntos: el trasfondo del lenguaje utilizado y el
sentido de la transposicidn jodnica.

La historia de la vifia — Israel

Aunque pueden establecerse algunos parecidos con la literatura
mandea®, es 1a Biblia la que fundamenta el lenguaje simbélico de Jn'™.
Oseas fue el primer profeta que describié a Israel como una «vifia
floreciente, que produce frutos en abundancia» (Os 10, 1); después,
ya podia desaparecer el nombre propio y se multiplicaron los textos
en los que se hablaba sin mds de «la vifia» para evocar la historia de
las relaciones entre Dios y el pueblo escogido.

La vifia Israel debe su existencia a Yahvé, que la arrancé de Egipto
y la transplanté en un espacio nuevo en donde pudo extenderse y
prosperar:

T arrancaste una vid de Egipto,
y expulsaste naciones para plantarla...;
extendia sus sarmientos hasta el mar (Sal 79 [80], 9.12).

7. Mt 21, 33-43 par; cf. Mt 20, 1-16.

8. Cf. II, 283s.

9. Exposicién detallada en R. Borig, Der wahre Weinstock, Miinchen 1967,
135-187. Cf. también R. E. Brown, 928ss.

10. Para conocer el soporte biblico de la concepcion jodnica de la vid, no hay
que limitar el estudio al término dmpelos solamente; conviene considerar también
el término ampeldn: los dos traducen en los Setenta la misma palabra hebrea kerem.
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Tiene que dar fruto abundante, ya que la plantacién del Sefior estd
«destinada a manifestar su gloria (eis déxan)» (Is 61, 3; cf. 60, 21).
Yahvé hace esto por amor, como se subraya en el exordio del célebre
poema de Isafas:

Voy a cantar en nombre de mi amigo
un canto de amor dedicado a su viiia:
Mi amigo tenia una vifia

en una fértil colina.

La cav$ y despedregé,

plantd cepas selectas,

levant6 en medio una torre

y excavé también un lagar... (Is 5, 1-2).

Dios quiere la vida. «Dad fruto, multiplicaos», ordenaba el Creador
(Gén 1, 22.28). En el establecimiento de su alianza, la fecundidad del
suelo es una de las bendiciones prometidas al pueblo. Pero el «fruto»
del que se habla sobre todo es de otro orden: Israel tiene que dar frutos
de justicia por su fidelidad del Dios unico y por su préctica de la ley.

Pues bien. la conducta de Israel ha resultada decepcionante. par
su culpa o por causa de sus malos pastores (cf. Is 3, 14; Jer 12, 10).
Por eso, la continuacién del poema de Isafas se convierte en una queja
y enun juicio (Is 5, 2b-6). Al denunciar el pecado de jdolatria, Jeremias
se hace eco de la decepcion del Seiior:

Yo te habia plantado como vifia que producia frutos realmente auténticos
(dmpelon karpophdron pdsan aléthinén).

(Cémo te has convertido en cepa degenerada,

en vifla bastarda? (Jer 2, 21).

Ezequiel constata también la decadencia de 1a vifia: «Sus sar-
mientos se han secado; los ha devorado el fuego» (Ez 19, 12). Y el
salmista implora:

Dios, intervén en favor de esta vifia,
en favor de la cepa plantada por tu diestra...
jHela aqui, incendiada, cortada...! (Sal 79 [80], 16-17).

Pero la iltima palabra del Sefior no es la destruccién, ya que él
es fiel para siempre y va a manifestarlo ahora, como lo anuncia el
segundo poema de la vifia en Isaias:

Aquel dia, que cante la vifia deliciosa...

Vienen dias en que Jacob echard raices,

Israel florecerd y fructificard;

la faz del orbe se cubrird de sus frutos (Is 27, 2.6).
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Con toda evidencia, el texto de Jn 15 se inspira en la tradicién
biblica sobre la vifia-Israel en donde se narra la historia de la eleccion
y de la alianza. Recoge su misma perspectiva y sus términos (vifia,
vid, sarmientos, fruto, podar, secarse, quemar...). «Dar fruto» se
repite como un leitmotiv y con la misma finalidad, que es la gloria
del «vifiador». El lector judio podria escuchar aqui el eco de 1a tradicién
profética. El lector cristiano reconoce el mismo lenguaje que se emplea
en las pardbolas de los evangelios sinépticos, en donde la vifia designa
a Israel y, en Mateo, el reino de Dios''.

Algunos textos rabinicos muestran que la tradicién sobre Israel-
vifia del Sefior seguia viva en tiempos del evangelista'>. Sin embargo,
es discutido el significado que tenia en el siglo I de nuestra era el
emblema de la vid en las monedas de la sublevacién judias en las
ldmparas y en las sepulturas. Segiin los historiadores Josefo y T4cito,
habfa una vid de oro, de grandes dimensiones, adornando el pértico
del «Santo»".

Jesus, Lo vid verdedera

El giro «yo soy» (egd eimi) seguido de un predicado es una férmula
joénica de revelacién, que expresa en una perspectiva cada vez distinta
lo que es Jesiis respecto a los hombres en su mision salvifica. Excepto
en 11, 25, el predicado es una figura concreta y tiene por tanto un
valor simbélico: el pan (6, 35), la luz del mundo (8, 12), la puerta
(10, 7.9), el pastor (10, 11), el camino (14, 6). Aqui la «vid» se
caracteriza como «la verdadera», lo mismo que en 6, 32 se decia
«verdadero» el pan dado por Dios, o en 1, 9 la luz que ilumina a todo
hombre.

A diferencia de los casos anteriores, la «vid», segiin el referente
que se presupone —a saber, el pueblo de Dios—, evoca una figura
colectiva. De hecho, en el v. 2 se habla de los «sarmientos» que estdn
«en mi» (en emof) como una constatacién; se podria traducir «los
sarmientos que son mios» o que «yo llevo». Al contrario, més adelante
Jestis distingue formalmente entre «vid» y «sarmientos» (135, 5); estos

11. Siempre con ampelén, Mt 20, 1-8; 21, 28-41; Mc 12, 1-9; Lc 13, 6; 20,
9-16.

12. SBII, 563s.

13. F. Josefo, Ant. Iud., XV, § 395; Bell. Iud. V, § 210; T4cito, Hist. V, 5;
Cf. E. R. Goudenough, Jewish Symbols in the Greco-Roman Period, New York
1953, tomos 5 y 6.



132 Lectura del evangelio de Juan 15, 1-17

iiltimos deben permanecer en la vid, «en mi». El lector se encuentra
ante una paradoja. ;Como Jesis, un ser singular que dice «yo» y «mi
Padre», puede incluir una pluralidad? Por otra parte, ;c6mo puede ser
a la vez la vid que incluye los sarmientos y, segtin el v. 5, distinguirse
de los sarmientos?

A diferencia de los sindpticos, para decir «vid» Jn ha escogido el
griego dmpelos y no ampelon. Aunque en la Biblia griega los dos
términos se usan indiferentemente para designar a Israel, el primero
significa una planta tnica (la vid; decir «la cepa» seria demasiado
reductivo), mientras que el segundo significa un vifiedo, un conjunto
de vides. Al escoger dmpelos, el evangelista mantiene la singularidad
de Jesus, aunque suponiendo en él 1a pluralidad de los sarmientos.

Antes de avanzar en la lectura, detengdmonos en la paradoja del
lenguaje utilizado. Un semita atribuye de buen grado a un ser singular
una dimensioén colectiva sin privarlo de su propia individualidad. En
virtud de su estatuto o de su funcién, un individuo puede expresar al
grupo entero; del mismo modo, un grupo puede expresarse en el
individuo que lo representa: Adéan es y no es la humanidad entera, el
siervo y el hijo del hombre se comprenden a veces no sélo como
individuos, sino también como designando a todo Israel. En los dos
testamentos abundan los ejemplos de lo que H. Wheeler Robinson
llama la «personalidad corporativa»'®. Asi, en Pablo, se dice de los
cristianos que son el «cuerpo» de Cristo (1 Cor 12, 22). Para un semita,
no se da una frontera estanca entre el individuo y la sociedad, como
ocurre hoy para nosotros.

Precisamente a propésito de la «vid», se encuentra en Ezequiel un
procedimiento que anticipa al de Jn en nuestro texto: en algunos pasajes
casi contiguos, el profeta asimila a la vid a todo Israel (Ez 15, 6) y
luego al rey davidico (Ez 17, 2-10): el rey representa, es el pueblo de
Israel, y la promesa y el castigo de Yahvé afectan tanto al uno como
al otro. El ejemplo que nos ofrece Ezequiel es tanto mds notable en
cuanto que el texto del profeta pudo servir de fuente a Jn: habla no
solamente de vid (dmpelos), de sarmientos y de fruto que hay que dar
(Ez 17, 8), sino de ramas secas (Ez 17, 9) y de fuego (Ez 15, 4-6).

La identificacion de la vid con Jesiis no puede reducirse sin embargo .

a'la concepcidn biblica de la permeabilidad entre el rey y el pueblo,
ya que €l rey no se distingue del pueblo mds que por su funcién; como

14. Ampelos en el sentido de «vid» se encuentra en Os 10, 1; Is 5, 1; Jer 2,
21; Ez 15, 2; 17, 6-10; 19, 10; Sal 79 (80), 9-17; ampelon, «viiia», aparece en Cant
1, 6;Is 5, 1.3s.5.7; 27, 2. Cf. nota 10.

15. H. W. Robinson, The Hebrew Conception of Corporate Personality, Berlin
1936, 49-62; cf. J. de Fraine, Adam et son lignage, Paris 1959.
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individuo, tiene ante Dios el mismo rango que cualquier otro hombre.
En donde se inspira Jn, mucho mds profundamente, es en el pensa-
miento del «uno» hacia el que tendia la revelacion del antiguo testa-
mento.

Hay un texto paulino que puede relacionarse con el de Jn por la
transposicion que lleva a cabo y la interpretacion que de alli se deriva:
mucho antes que el evangelista, Pablo se atrevi a transferir a Cristo
como tal una apelacion que designa al pueblo elegido:

Las promesas fueron hechas a Abrahan y a su descendencia. La Escritura
no dice: «y a los descendientes», como si se tratara de muchos; po
designa mds que a uno: y a tu descendencia, es decir, a Cristo (Gal 3,
16; cf. Gén 12, 7).

Y esto para precisar:

Todos vosotros, bautizados en Cristo, os habéis revestido de Cristo...
Todos vosotros no hacéis méds que uno en Cristo Jests. Pero si perte-
necéis a Cristo, entonces sois la descendencia de Abrahén, herederos
de la promesa.

El contenido esencial es el mismo: €l destinatario del designio de
Dios es ¢l Hijo en persona y en él es donde los creyentes se hacen
herederos de la promesa, si se unen a €l hasta identificarse con él.

La frase «yo soy la vid» adquiere todo su significado con lo que
la completa: «y mi Padre es el vifiador». Esta frase manifiesta con
claridad que la figura con que Jesis se identifica es la vid de la que
hablaban los profetas, plantada en otros tiempos por Dios y objeto de
su amor, a saber, la comunidad de la alianza. El peso de la afirmacién
se concentra en el epiteto «verdadera», que implica en Jn la idea de
cumplimiento y de exclusividad'®. Se encuentra aqui el vinculo de
subordinacién de la vid con el vifiador, que expresa en el antiguo
testamento el vinculo entre el pueblo y Dios. Pero —y es aqui donde
reside el atrevimiento jodnico— el objeto de la obra de Dios es el
mismo Hijo: sélo él es la vid que da sarmientos fecundos. Jn mantiene
el referente tradicional —la comunidad reunida por Dios, que ha de
fructificar para su gloria—, pero lleno de la identidad del Hijo, de
aquel a quien el Padre ha enviado al mundo y que estd «entre nosotros»

16. R. Borig, Der wahre Weinstock, 32. Cf. 1. de la Potteric, 468-471. Lo
mismo que el pan que propone Jesis es verdadero porque cumple la figura del mand
y las promesas de la ley (6, 32) asi también Jesds, vid del Padre, cumple en su
persona la figura de la vifia-Israel. Cf. R. E. Brown, 935; nuestro II, 109.



134 Lectura del evangelio de Juan 15, 117

(1, 14). A diferencia de los otros grandes simbolos cristoldgicos que
muestran a Jesds como portador de una salvacién que hay que acoger
desde arriba, estas palabras de revelaci6n sitdan a Jests del lado de
Israel y de la humanidad, tal como se presenta al final de su mision.
Después de la larga historia de las invitaciones repetidas de Dios y de
los fracasos en la respuesta de los hombres, el Hijo realiza en su
persona y como por un exceso lo que pretendia la figura: da cuerpo
a la vifia de paz que anunciaba Is 27, 2-6. Més todavia, segin la
anterioridad que Jn le reconoce al Hijo, la intencién del texto podria
ser més radical: desde siempre, la alianza de Dios con los hombres
guardaba relacién con aquel que la desarrollaria en si mismo.

Una vez asentada la identificacion de la «vid» con Jesus, aparece
un nuevo simbolismo que no tiene nada que ver con la tradicién biblica.
Por su estructura natural, una vid se hace ver como un todo vivo con
unas partes interdependientes e inseparables en la produccién de las
uvas. Bajo la mirada contemplativa del evangelista, esta estructura
natural representa el vinculo intrinseco de los creyentes con el Hijo
inico. La exhortacién se concentrard, en los v. 3-8, en la unidad de
los sarmientos con la vid que es Jesis.

La perspectiva sigue siendo teocéntrica, segin la tradicién judia y
segin el pensamiento profundo de Jn. En las parabolas sinGpticas se
presenta a Dios bajo los rasgos de un propietario (oikodespdtés) que
exige de sus arrendatarios la cosecha. Juan habla del georgds («cul-
tivador, vifiador») que se preocupa personalmente de la vifia (cf. Is 5
y 27), para que dé un fruto cada vez mds abundante. De esta manera
se caracteriza mejor la relacién personal que implica la alianza.

El v. 2 muestra al vifiador en su trabajo. Si Jesiis describe los
sarmientos como estando «en mi», este detalle sélo es superfluo en
apariencia: subraya que los sarmientos no tienen existencia mas que
en la vid, y el pronombre personal mantiene en primer plano la iden-
tificacién de ésta con Jesis; el pensamiento es el del «uno». Los verbos
«cortar» y «limpiar» (podar) describen las actividades del vifiador que
condicionan la fecundidad de la planta'’. No aparece claro su sentido
alegérico (aunque se vislumbra en filigrana el referente «discipulos»
para los sarmientos), ya que el interés se dirige inmediatamente al
«fruto», como subraya la acumulacién de esta expresién en el versi-
culo. Este era desde antiguo el criterio para apreciar la fidelidad de la
vifia-Israel. Presentado como el objetivo que busca el vifiador, el fruto
que ha de ser cada vez «mds abundante» es el Gnico elemento del
cuadro que queda sin descodificar. Sin embargo, «dar fruto» es el

17 Obsérvese la paronomasia airer — kathairer.
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leitmoniv de todo el texto. S6lo al final de la lectura sera posible intentar
su interpretacion.

El acento que se pone en los frutos que se esperan de la vifia hace
poco probable la hipétesis de que en el fundamento de Jn 15 esté la
figura oriental del arbol de la vida'®. El texto jodnico no habla de «vid
de la vida», ni siquiera de «vida»; el «fruto» no se destina a los
discipulos, sino que lo dan ellos, que son los sarmientos.

LA VID Y LOS SARMIENTGS
(15, 3-8)

3 «Vosotros ya estais limpios,

gracias a la palabra que os he dicho.

4 jPermaneced en mi y yo en vosotros!».
i yy

Enlazando con la poda-limpieza de los sarmientos por el Padre
vifiador, Jestis les asegura a los discipulos que han sido podados'’;
injertados en la vid, en principio son aptos para dar fruto; ya Je-
sis habia declarado a Pedro: «Vosotros estdis limpios» (13, 10). En
el v. 2 la poda es obra del Padre; aqui la limpieza se atribuye a la
palabra del Hijo, presentada a la manera biblica como una entidad
poderosa en si misma®. Como el Padre estd en el origen de toda
palabra pronunciada por Jesds®' y de su acogida por el hombre®?, no
hay tension alguna en el texto entre los dos autores de la limpieza.
Esta se refiere evidentemente al estado de los discipulos antes de su
respuesta de fe, un estado en el que no podian producir fruto. Si ahora

18 Sigwendo a E Schweizer, R Bultmann (p 407) opma que el texto de Jn
no procede de la tradicidén, sino del mio det arbol de Ya vaida. A Jaubert, L image
de la Vigne (Jean 15), en Mél O Cullmann, Hamburg 1967, 93-99, ha mostrado
muy bien la msuficiencia de esta hipétesis

19 Literalmente, «purificados» el adjetivo katharoi se relaciona con el verbo
kathairei del v 2, en el sentido de «podar, dejar hmpio», sentido que se encuentra
en Jenofonte y en Filon (Agric , 10, Somn 1II, 62) El v 3 ha sido considerado
injustamente como un afiadido destinado a hacer una transicién entre e cuadro imcial
y el imperativo mesperado del v 4a Este presupone el estado anterior que aqui se
mdica

20 Jn 5, 24,6, 63, 12, 48 Cf Heb 4, 12, 1 Pe 1, 23, Is 55, 11, Sal 105,
19, 119, 89

21 12,49, cf. 7, 17, 8, 47, 14, 10, 17, 14

22 6, 445,17, 6...
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pueden producir.lo, no es por ellos mismos, sino gracias a la palabra
que los ha limpiado. Pero de ellos depende mantenerse en Cristo. El
tema de la palabra subraya que la relacién del creyente con Jesis es
de orden personal, de sujeto a sujeto. La relacién efectiva del designio
de Dios requiere su actividad, su «permanecer en». Jestis dice «en
mi», en un sentido dindmico y no ya descriptivo como en el cuadro
inicial.

Del v. 4 al v. 8 «permanecer en» (ménein en) se repite siete veces®;
volveré a aparecer de nuevo a continuacién. Su sentido equivale aqui
a «adherirse fielmente»**. La expresién se presenta aqui en dos formas,
simple y doble:

Forma simple Forma reciproca
4 Si no permanece en la vid... 4 Permaneced en mi y yo en vos-
otros.
Si no permanecéis en myi... 5 El que permanece en mi y yo en
él...
6 Si uno no permanece en mi... 7 Si permanecéis en mi y si mis

palabras permanecen en vosotros...

La forma reciproca corresponde a un giro de inmanencia mutua®.
Se encontraba ya en 6, 56: «El que come mi carne y bebe mi sangre
permanece en mi y yo en él». Segiin el discurso sobre el pan de vida,
la inhabitacion por la que los «dos» se convierten en «uno» sin dejar
de ser «dos» se derivaba de la «manducacién» que es la fe*. Todo
ocurria como si la permanencia mutua fuera una consecuciéon y un don
imposible de perder. La perspectiva es distinta en Jn 15: «permanecer
en Jests» exige por parte del discipuio una fidelidad que domina el
trascurrir del tiempo, y la mirada se dirige més all4, hacia el fruto que
hay que producir, que tiene como condicién la unién con el Hijo,
«Permanecer en» se convierte de este modo en una invitacion, que se
formula bien en imperativo (v. 4.9), bien por medio de giros condi-
cionales (v. 6.7)%.

23. Es muy frecuente en la primera carta de Jn: 2, 6.10.14.24.27.28; 3, 6.9.
15.17.24; 4, 12.13.15.16.

24. Esta expresidn ha sido examinada por R. Borig, Der wahre Weinstock,
199-214, por J. Heise, Bleiben. Menein in den Joh. Schriften, Tibingen 1967, 79-
92, por B. Lammers, Die Menein-Formeln der Joh. Briefe, Roma 1954 y por H.
Hiibner, EWNT, 1002-1004.

25. R. Borig, Die wahre Weinstock, 215-236 ha puesto de relieve la férmula
de la inmanencia reciproca.

26. Cf. 11, 135.

27. Como en 8, 31: «Si vosotros permanecéis en la palabra que es mia, sois
verdaderamente mis discipulos».
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(COomo pudo aparecer la forma reciproca en este contexto? Es una
forma que se impone desde dentro del pensamiento, gracias a la unidad
entre la vid y los sarmientos: el papel del Hijo es tan fundamental
respecto a los discipulos que presiona sobre la escritura del evangelista.
Lo constatamos en ¢l v. 4, en donde la formulacién «permaneced en
mi y (kai) yo en vosotros» resulta sorprendente, ya que el imperativo
s6lo puede valer para la primera parte de la frase. Se ha intentado
eludir esta dificultad atribuyendo al kaf intermedio un valor conse-
cutivo: «y entonces yo permaneceré en vosotros»; pero /puede la
permanencia de Jesis en el discipulo estar condicionada por la del
discipulo en é1? Otros han traducido kai por «como», pero no puede
tratarse de una simple comparacién: nunca habrd paridad entre el
discipulo y Cristo. Podria verse mds bien en el kaf un equivalente de
kathos: «Permaneced en mi por lo mismo que yo permanezco en
vosotros». Pero es mas simple reconocer en la formulacién una elipse
en la que se afirma la perspectiva del «uno».

Las férmulas de inmanencia reciproca confirman que el horizonte
del texto es la alianza. Como dijimos a propésito de 6, 56, en el
trasfondo, si no en el fundamento, de las expresiones que se refieren
al Hijo/discipulos se encuentran los giros de reciprocidad caracterfs-
ticos de la alianza segiin el antiguo testamento. Por otra parte, la unién
reciproca Hijo/discipulos tiene su prototipo en la relacién mutua del
Padre y del Hijo®.

4b «Lo mismo que el sarmiento no puede dar fruto de por si
si no permanece en la vid,
tampoco vosotros si no permanecéis en mi.

5 Soy yo la vid, vosotros los sarmientos.
El que permanece en mi y yo en €l,

ése da fruto abundante,

porque fuera de mi no podéis hacer nada.

6 Si uno no permanece en mi,
es echado fuera como el sarmiento y se seca;
luego se recogen, se les echa al fuego y arden».

La comparacién con el sarmiento (v. 4b) ilumina el porqué del
imperativo «permaneced en mi» (v. 4a). Se apela a la figura vegetal:

28. Cf. R. Borig, 215-221.
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nunca se ha visto que los sarmientos sean libres para permanecer o
no en la vid; de aqui se deduce la evidencia de la necesidad que tienen
los discipulos de existir en Jesds para poder dar fruto. Se repite en-
tonces la revelacién del exordio: «Soy yo la vid»; pero aqui se com-
pleta, no con la evocacién del Padre, sino con «vosotros (sois) los
sarmientos».

He aqui una nueva imagen para indicar la relacién del Hijo con
los creyentes, del «uno» con lo muiltiple. En el capitulo 10, esta
relacion se presentaba bajo la figura del Pastor y sus ovejas, mediante
un simbolismo que realzaba la pertenencia de los creyentes al Hijo.
Conociendo la voz del Pastor, las ovejas lo siguen; €I las retne y las
lleva a los pastos de la vida. En este lenguaje se presenta al discipulo
seglin la concepcion tradicional: sigue a Jests y recibe de él el gozo
de 1a salvacién definitiva. Las ovejas y el Pastor siguen siendo «dos»
realidades distintas. Segiin la imagen del capitulo 15, el «yo» de la
vid y el «vosotros» de los sarmientos siguen siendo distintos (en este
texto nunca dice Jesis: «nosotros»), pero la vid y los sarmientos ya
no estdn unos frente a otros. Los sarmientos estan en la vid; no existen
mds que porque la vid los lleva consigo. El discipulo queda transfor-
mado por dentro: su nuevo ser es el del Hijo. De esta manera se ve
realizado el proyecto de Dios que cre6 a Adan «a su imagen».

Por otra parte, como el amor requiere la existencia de «dos», nunca
se da una fusién ni una confusién entre Dios y el hombre. Por eso la
revelacién sobre la vid va acompafiada de una exigencia radical: con-
vertido, gracias a la palabra, en un sarmiento de la vid tdnica, el
discipulo sélo sigue siendo discipulo por su propia fidelidad, que ha
de comenzar siempre de nuevo. Al depender de Otro, su vida nueva
exige de €] un consentimiento que es personalmente suyo y que nunca
se acaba.

Segtin el leitmotiv del «permanecer», viene a continuacién otra
férmula de inmanencia reciproca, que constituye el fundamento del
anuncio positivo del fruto abundante. También aqui progresa la re-
velacion. Segin la imagen del capitulo 10, las ovejas que el Pastor
hace salir del aprisco son las destinatarias de un don: no se presupone
ni se espera nada de ellas, a no ser que escuchen la voz del Pastor,
con lo que se manifiesta ya su pertenencia sélo a él. No ocurre lo
mismo con la imagen de los sarmientos. El discipulo no sélo es be-
neficiario de la actividad del Hijo, sino que se convierte en participante,
en co-autor del fruto. Este fruto no se ha dado todavia; se dar4, si los
creyentes siguen profundamente unidos a Jesis. El glorificara al Padre.

El fin que pretende la poda de los sarmientos es precisamente esta
verdadera sinergia entre el Hijo y los discipulos. El v. 5 termina con
una frase lapidaria: «Fuera de mi no podéis hacer nada», que evoca

15, 4b-6 La identidad del discipulo de Jesis 139

el versiculo del prélogo sobre la creacién por el Logos: «Sin él nada
ha sido» (1, 3). Esta frase debe comprenderse, no ya como si negara
al hombre toda capacidad, sino segin la perspectiva del fruto que rige
el contexto. Se trata para el discipulo de acoger en si la actividad de
Jesds y de permitir asi al amor, expansivo por naturaleza, suscitar la
vida.

Si se exhorta a los creyentes a permanecer en Cristo, no es fini-
camente para ponerlos en guardia contra la infidelidad que les acecha
y para recordarles la condicién sine qua non del fruto. Es también
para manifestar hasta qué punto es real su pertenencia, su identificacion
con Jesis: sin ellos, Jestis no podria estar concretamente presente a
las «otras ovejas» que €l tiene que guiar, a todos aquellos que se
preguntan por el sentido de la existencia humana o que desconfian de
la sinceridad del amor.

La segunda comparacién (v. 6) es una prolongacién del v. 5d;
describiendo la suerte efectiva de los sarmientos eliminados por el
campesino, recoge las amenazas dirigidas a la vifia-Israel. Son «echa-
dos fuera», como decia Jesis del Principe de este mundo (12, 31).
No hay que alegorizar estas imagenes: el fuego no designa el infierno®,
que Jn ignora. El conjunto expresa visualmente la «muerte» de aquel
que no permanece en Cristo. El profeta Ezequiel recordaba con ve-
hemencia a un pueblo demasiado seguro de su eleccién que, por si
misma, la madera de una vid no tiene valor, ya que no sirve para nada
(Ez 15, 2-5). En Jn, no hay una posibilidad intermedia entre dos
resultados opuestos —dar fruto o secarse y arder—, que se derivan
ambos de la respuesta personal del «sarmiento».

En la secuencia de los v. 4-6, la afirmacién positiva central va
enmarcada por unas palabras en forma negativa. Este texto procede
de una Iglesia que ha pasado por la experiencia de su pertenencia
existencial al Hijo, pero también por la de su fragilidad. Lo que se
tiene en cuenta es el riesgo de no perseverar en la fe, como lo confirma
en el v. 7 el giro «mis palabras en vosotros». En la primera Carta de
Jn, «el pecado que conduce a la muerte» (1 Jn 5, 16) es la apostasia.
Se tratara en Jn 15 del peligro provocado por la disidencia doctrinal
que denuncia la carta? Si se tiene en cuenta el segundo cuadro, es
mucho més probable que, en el primero, la crisis evocada sea la de
los creyentes amenazados por la presién que ejercia sobre ellos la
critica de la Sinagoga al mensaje de salvacién en Jesucristo. Los
sarmientos rechazados por estériles no pueden ser, en tiempos del
evangelista, mas que los cristianos de origen judio que habrian cedido

29. Ni tampoco la excomunién, sinagogal o eclesistica.
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a estas presiones. Los que se niegan a creer en el Hijo no estdn insertos
en la vid y no puede decirse de ellos que «permanezcan» en él.

Es interesante observar cémo en este pasaje, lo mismo que en la
parte que sigue en el discurso, no se menciona para nada la coyuntura
histérica. Esta s6lo se evocara al final del segundo cuadro. Se trata
de una ausencia significativa: el texto se dirige inmediatamente a cada
uno de los creyentes. Se observa muy bien aqui la 6smosis de hori-
zontes que caracteriza a los discursos de despedida: una exhortacién
dictada por unas circunstancias que ya han desaparecido hace tiempo
conserva su fuerza evocadora para cualquier discipulo de Jesis; cada
uno puede reconocer en ella una invitaciéon hecha a su libertad. EI
texto tiene un valor intemporal.

7 «Si permanecéis en mi y mis palabras permanecen en vos-
otros, pedid lo que queradis y eso os sucedera.

8 Lo que glorifica a mi Padre

es que deis fruto abundante y que sedis mis discipulos».

La invitacién a «permanecer en», hecha antes en funcién del fruto,
se repite ahora en una nueva férmula de reciprocidad en donde el
pronombre «yo» es sustituido por «mis palabras». Este plural (rhéma-
ta) remite al singular l6gos del v. 3, con el que puede intercambiarse,
como lo demuestra el uso jodnico®.

La acogida de la oracién, consecuencia de los «dos» en el «uno»,
se habia prometido ya en el discurso fundamental de despedida a
propésito de las obras confiadas a los discipulos. Entonces dependia
de una condicién: la fe de los discipulos en el misterio del Hijo (14,
12), mientras que aqui depende de su fidelidad a esta fe. El anuncio
se hace también ahora sin restricciones: «Pedid lo que querdis», co-
rresponde a «todo lo que pidéis» de 14, 13. Si se omite la precision
«en mi nombre», es porque la hace superflua la mencién de la per-
manencia reciproca. Estd claro que la peticién se referird a la pro-
duccién del «fruto», como en Jn 14 a la de las obras, ya que los
discipulos participan en el deseo de Jesiis de ver realizado el proyecto
de Dios. También aqui el horizonte es la glorificacién del Padre (15,
8; 14, 13). Se da un claro parentesco entre los dos pasajes.

30. Comparar 5, 38y 15,7; 14,24y 14,10; 17, 6 y 17, 8;5, 24 y 12, 47.
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«Es0 os sucederd» es en griego un pasivo divino®'. Asi pues, ya
desde el v. 7 se evoca al Padre, que en el cuadro inicial se cuidaba
de su vifia. Se le menciona en el versiculo siguiente, en donde se pone
de relieve su glorificacién mediante la construccién de la frase y por
el hecho de que el verbo edoxdsthé (literalmente, «se glorifica») man-
tiene la prioridad de accién propia de Dios. Como hemos esbozado
anteriormente, la glorificacién del Padre consiste en el cumplimiento
de su designio, en la manifestacién plena de su amor al mundo; esto
coincide con la reuni6n de los creyentes por el Hijo en la unidad
divina. Aqui, lo que glorifica al Padre es el fruto abundante que dan
los «sarmientos», y concretamente su pertenencia a la tnica vid.

Muchas veces se traduce «que os hagiis mis discipulos» (v. 8b),
debido al verbo ginomai que indica de ordinario una transformacién.
Todos los destinatarios del discurso son ya discipulos de Jesis: no
tienen que hacerse tales®, sino mantenerse y manifestarse tal como
son. Por eso conviene traducir por el verbo «ser» en subjuntivo abierto
a] porvenir, en el que el resultado se alcanzard plenamente. La con-
dicién del discipulo es dindmica: se realiza en un obrar en el que se
expresa su unidad con el Hijo.

Espontidneamente el lector cristiano asocia la vid a la eucaristia,
sobre todo si se piensa que este t€érmino es pronunciado aqui por Jesis
en el marco literario de la dltima cena. ;«Yo soy la vid, la verdadera»
hara eco en este caso al «Yo soy el pan de la vida» (cf. 6, 35) para
formar el diptico cuerpo/sangre? En la Didajé, obra del siglo 1, la
«santa vid... revelada por Jesiis» se usa para designar el sacramento®.

Pero el texto se resiste a esta interpretacion. Las palabras «beber»
y «vino» no figuran aqui. Sobre todo, el fruto que se espera de la vid
no va destinado a los discipulos, sino que lo han de dar ellos, injertados
en Cristo. La perspectiva es diferente. El cuadro simbdélico de los v.
1-2 presenta una revelacién del Hijo; la exhortacién de los v. 3-8
explicita sus consecuencias para los que se han convertido, por la fe,
en «una» sola cosa con €l.

Sin embargo, teniendo en cuenta el contexto de la dltima cena y
el poder sugestivo del término «vid», puede evocarse el pensamiento
del sacramento a partir de la inhabitacion de Jesis y los discipulos,

31. Para atribuir una accién a Dios sin pronunciar el nombre, los semitas
utilizan de buena gana un giro impersonal, en voz pasiva.

32. «Hacerse discipulo» en sentido propio: 9, 27. En 8, 31 la expresion «ver-
daderamente mis discipulos» subraya la diferencia con los oyentes que, por no
adherirse formalmente a la palabra, no eran discipulos mds que en apariencia.

33. «Te damos gracias (eukharistolimen), Padre nuestro, por la santa v;'g"g, de
tu siervo David, que nos revelaste por Jests tu servidor» (Did 9, 2). B
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asi como del amor del que éste procede y en el que se realiza (v. 9-
17). Asf pues, aunque este pasaje no permite una lectura inmediata-
mente sacramental®, la comunidad que lo escucha durante las asam-
bleas littirgicas puede ver aqui una inteligencia més profunda del mis-
terio que vive al celebrar la eucaristia.

Jn, que no podia ignorar la liturgia de su Iglesia, ;buscé delibe-
radamente este efecto? Quizés lo buscé en un segundo nivel, haciendo
resonar unos acordes en la trama del texto. Pero su propésito se sitda
en otro lugar, que se encuentra al mismo tiempo mas ac4, en la realidad
que da su base al sacramento, y mds alld, en el fruto que dan los
sarmientos de la tnica vid.

jPERMANECED EN EL AMOR, EN EL MIO!
15, 9-17)

A partir del v. 9 el simbolo de la vid deja su lugar a aquello que
1o justifica en profundidad, el amor que tiene su fuente en el Padre.
Habiendo terminado la pericopa sobre la finalidad 1iltima que es la
glorificacién del Padre, Jesis se remonta al origen, al amor con que
el Padre lo ha amado y que es la base de su propio amor a los hombres,
como se expresa en el giro kathos, que indica una produccién®. En
el v. 12, este mismo giro manifiesta el vinculo existente entre ¢l amor
con que el Hijo amé a los discipulos y su amor mutuo. Del Padre al
Hijo, del Hijo a los discipulos, luego de los discipulos entre si, hay
un solo amor que brota continuamente. A lo largo del texto se afiade
el término «amigos» (philoi) al empleo insistente del verbo «amar»
(agapdo) y del sustantivo (agdpe).

Esta sub-unidad va unida literariamente a la anterior por una nueva
insistencia en «permanecer» y, al final, por la perspectiva del fruto.
Estd en continuidad implicita con la tradicién judia, ya que la vifia-
Israel debia su existencia al amor de Yahvé; estd también en conti-
nuidad manifiesta con la interpretacién jodnica de esta figura, que puso
de relieve la unidad entre la «vid» y los sarmientos. El amor, derivado

34. A pesar de la opinidn contraria de varios autores, tanto no-catlicos (O.
Cullmann, Les sacrements dans I’évangile johannique, Paris 1951, 78s; B. Sandvik,
TZ 23 [1967] 323-328; B. Lindars, 486s) como cat6licos (A. Feuillet, Etudes johan-
niques, Paris 1962, 83s). .

35. A diferencia de 15, 4b, donde va seguido de houtos, significando entonces
una simple comparaci6n, kathds va seguido aqui de kai, como en 6, 57; 10, 15;
13, 34, significando entonces un fundamento o una produccién. De ahf, la traduccién
propuesta para el v. 9 (y 12).
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de una fuente transcendente, se convierte en el contenido de la exis-
tencija cristiana.

En el centro del pasaje se evoca la muerte de Cristo como acto
supremo de amor (v. 13). Este versiculo marca el transito del primer
movimiento del pensamiento, la comunicacién continua del amor (v.
9-13), al segundo movimiento que estd dirigido por el apelativo «ami-
gos» dado a los discipulos y orientado hacia la perspectiva de un fruto
que permanece y luego de una oracién que el Padre escucha (v. 14-
16). La mencién del Padre (que ama: v. 9a; que da: v. 16d) cierra
este texto, al que seguird la repeticién del mandamiento del amor
mutuo (v. 17;cf. v. 12). Siel «yo» del Hijo se afirma en cada versiculo,
su dependencia del Padre queda igualmente de manifiesto a lo largo
del texto (cf. v. 10.15).

9 «Con el amor con que (kathos) el Padre me ha amado, yo
también os he amado. jPermaneced en el amor, en el mio!
10 Si guardais mis mandamientos, permaneceréis en mi
amor, lo mismo que (kathos) yo he guardado los manda-
mientos de mi Padre y permanezco en Su amor.

11 Os he dicho esto para que el gozo, el mio, esté en vosotros
y vuestro gozo sea pleno.

12 He aqui mi mandamiento: que os améis los unos a los
otros con el amor con que yo os he amado.

13 Nadie tiene un amor mas grande que el amor del que
entrega su propia vida por los que ama.

14 Vosotros sois mis amigos si hacéis lo que yo os mando.
15 No os llamo ya siervos, porque el siervo no sabe lo que
hace su duefio; os he llamado amigos, porque todo lo que he
oido de mi Padre, os lo he dado a conocer.

16 No sois vosotros los que me habéis escogido a mi, sino
que soy yo el que os he escogido a vosotros; y os he establecido
para que vayais y deis fruto, y vuestro fruto permanezca,
para que todo lo que piddis al Padre en mi nombre, os lo dé.
17 Lo que os mando es que os améis los unos a los otros».

L

Encadenandose con el v. 8 que mencionaba al Padre, este desarrollo
empieza hablando también del Padre. Este, como al comienzo de la
pericopa sobre la vid, es el actor principal. De su amor al Hijo procede
el amor del Hijo a los suyos. En las dos ocasiones, el verbo «amar»
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estd en un aoristo llamado complexivo™, que indica un comportamiento
global. El empleo del pasado para enunciar un amor divino que estd
siempre en acto podria expresar también su anterioridad absoluta res-
pecto a la experiencia de los creyentes. En el caso del Hijo, este aoristo
tiende ademds a evocar el momento tnico de la pasién, cuando el
amor de Jestis se manifestd hasta el extremo, pensamiento que volverd
a surgiren el v. 13.

La revelacién del amor que precedié a los discipulos desemboca
en una llamada: «;Permaneced en el amor, en el mio!» (v. 9b), que
dice mds aiin que la invitacién anterior: «;Permaneced en mi!» (v. 4)
¥ que sitda al oyente en el corazén del misterio. No se trata solamente
de mantenerse firme en la fe en Jesus, sino mds profundamente de
vivir en el amor recibido de él y por tanto recibido del Padre. El
calificativo «el mio»* no afsla el amor de Jesds del amor del Padre;
subraya el papel del Hijo entre los suyos y su anticipaci6n en la relacion
que les propone. Jesiis penetra hasta el fondo de la realidad: del amor
del Padre es de donde procede la inhabitacién por la que los «dos» se
hacen «uno», sin dejar de ser «dos».

Sin excluir ni mucho menos cierta preferencia del corazén, el
permanecer en el amor de Jesus no pertenece al orden del sentimiento
de una experiencia mistica, sino de la comunién de voluntades; sig-
nifica, en concreto, permanecer unido a él obedeciendo sus manda-
mientos (v. 10). Segun el primer discurso de despedida, amar y guardar
los mandamientos son para los creyentes una sola y misma cosa®, lo
mismo que para el propio Jesiis, que decia en 14, 31: «Amo al Padre
actuando como el Padre me ha mandado». Nuestro texto establece una
continuidad entre la infidelidad de los discipulos a los mandamientos
del Hijo y la fidelidad del Hijo a los mandamientos de su Padre, por
la que él permanece en su amor. En virtud del kathos que los relaciona,
¢} comportamiento del Hijo es, més que un modelo, un prototipo y
hasta la fuente del comportamiento de los creyentes. El v. 10 refleja
en sentido inverso €l contenido del v. 9: muestra la respuesta tanto
del Hijo como de los creyentes al amor recibido. El conjunto de los
dos versiculos comienza y acaba mencionando el amor del Padre.

36. Ordinariamente el aoristo remite a un momento concreto del pasado. Cf.
BD § 318 y Jn 3, 16; 13, 1.

37. Teéi emél estd en posicién enfitica, a diferencia del simple mou que se
encuentra en dos ocasiones en el versfculo siguiente. Cf. E. A. Abbott, Johannire
Grammar, London 1906, n.° 1987-1989. La traduccién espafiola traduce este matiz
con cierta dureza.

38. 14, 15.21.23. El mandamiento y la obediencia expresan el amor dado y
acogido.
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11 «Os he dicho esto para que el gozo, el mio, esté en vosotros
y vuestro gozo sea pleno».

El v. 11 sobre el gozo parece interrumpir el movimiento que va
del amor de Dios hasta el amor compartido entre hermanos (v. 12)*.
En realidad, permite interiorizar la revelacion anterior, bajo el aspecto
del gozo que implica. Permanecer en el amor del Padre cuya obra ha
acabado, ése es el gozo inexpresable del Hijo al final de su mision,
y el que se comunicard a todos los que se unen a €l en la acogida del
amor.

El gozo va unido en el antiguo testamento a la salvacién mani-
festada o prometida y, en el nuevo, al acontecimiento de Cristo*. Jn
introduce aqui la novedad de que es el mismo gozo del Hijo el que
pasa a los creyentes*'; lo mismo que en la pericopa de la vid, el
pensamiento subyacente es el de la unidad de los discipulos con él.
La frase: «Si me amaseis, os alegrarfais de que voy al Padre» (14,
28), habia dejado entrever ya lo que Jests afirma en este lugar.

La plenitud es otro rasgo del gozo en el cuarto evangelio, por
ejemplo a propésito del Precursor (3, 29). Si ahora la perspectiva
aparece orientada hacia el futuro (hina: «a fin de que»), es en virtud
de la situacion literaria de los discursos de despedida y porque el don
del gozo en plenitud sigue dependiendo de 1a fidelidad efectiva de los
discipulos; pero la promesa se refiere a su presente, tanto aqui como
en el ltimo coloquio de Jesis con el Padre:

Ahora vengo a ti y declaro estas cosas en el mundo
para que tengan en ellos mismos mi gozo en su plenitud (17, 13).

Después de esta pausa que orienta hacia la acogida del gozo per-
fecto, prosigue la cantata del amor divino: el amor que Dios ha con-
cedido a los discipulos se expresa en el amor que éstos se tienen
mutuamente en este mundo. Este resultado es el iinico que verifica la

39. Apoydndose en el giro tafita leldléka que anuncia a menudo (pero no
siempre: cf, 16, 25) el final de una exposicién, R. Schnackenburg, III, 125, opina
que el v. 11 concluye la pericopa de la vid y que el v. 12 comienza la segunda sub-
unidad. Cf. infra, n. 117.

40. SBII, 429s; 566; TWNT 9 (1971) 353s; VTB 318-322.

41. En el contexto de la alianza escatoldgica, 1a Biblia suele atribuir el gozo
a Dios mismo: Is 60, 15; 65, 19; Jer 32, 41; 33, 9; Sof 3, 17; cf. L¢ 15, 7.10.32.
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presencia en ellos del amor recibido de Jests. Por eso, el amor fraterno
se presenta como el mandamiento por excelencia. El relieve que se
da al aspecto ético del amor cierra el paso a toda interpretacion del
pensamiento jodnico en un sentido gnéstico, asi como a toda evasién
al mundo de la imaginacién*’. El enunciado del mandamiento (v. 12)
es el mismo que en 13, 34 para el mandamiento nuevo*, cuya practica
caracteriza al verdadero discipulo de Jesus.
La frase siguiente tiene la forma de una sentencia*:

13 «Nadie tiene un amor mds grande que el amor del que
entrega su propia vida por los que ama».

(Se trata de mostrar a los discipulos hasta dénde compromete el
amor? No es ése el sentido principal: Jesis habla de si mismo. De
hecho, el v. 14 vuelve a insistir en el mandamiento de una manera
global y en otra perspectiva; no explicita la exigencia de dar la vida,
como lo hace por el contrario la primera Carta de Jn en una secuencia
muy parecida*. En continuidad con el final del v. 12 («el amor con
que yo os he amado»)*®, Jesis evoca su propia muerte como testimonio
supremo de su amor: la expresion «entregar su propia vida» designa
en el cuarto evangelio la muerte voluntaria del Hijo* y, aunque la
frase se presenta como una sentencia general, la formulacién negativa
(«nadie tiene...») puede aludir al cardcter insuperable de su amor a
los hombres. El caricter absoluto del amor de Jesis a los suyos es el
objeto primero de la contemplacién del evangelista; tiene que motivar
la fidelidad cotidiana del discipulo al mandamiento del amor fraterno.

42 La primera Carta de Jn indica que hay que amar «no de palabra mi con la
boca, simo con hechos y de verdad» (1 Jn 3, 18) También aqui el amor fraterno se
denva del conocimiento de que Dios es amor (1 Jn 4, 7-12)

43  Cf nuestra lectura, supra, 71-73

44  Sobre este proverbio extendido por el mundo antiguo, cf. TWNT 9 (1970)
151 Platén ofrece uno paralelo en Banquete, 179b

45 «Jests se desprendi6 de su vida por nosotros, también nosotros tenemos
que desprendernos de nuestra vida por los hermanos» (1 Jn 3, 16)

46 Esta continuidad es mds palpable todavia en el griego el v 13 comienza
por «mayor amor» (Meizona taiités agdpén oudeis ékhei, hina tis tén psykhén autoit
thét hyper tén philon autod)

47 Tithénu tén psykhén hypér Cf 1, 291 y supra, 75. Se puede recordar en
este contexto el v. 15, 24
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La designacién «los que ama» (philoi)*®, lo mismo que la expresién
«los suyos» (13, 1)**, no excluye a los hombres que sean enemigos.
Subraya la motivacién de aquel que ofrece su vida: segiin el evangelista
Juan, sélo el amor da razén de la cruz®.

Pues bien, el término philoi se repite en el v. 14, en el movimiento
continuo del texto, y también en el v. 15. Si los discipulos hacen lo
que se les ha pedido, es decir, si creen y aman, el Hijo los reconoce
como «amigos». Ante aquel que viene de arriba, la condicién del
discipulo es de suyo la de «servidor»®', término que en la Biblia es
un titulo de nobleza cuando caracteriza a la relacién de una persona
con Dios: implica una fidelidad sin reservas. No tiene el sentido de
esclavo mas que cuando indica a un hombre sometido a un duefio de
este mundo o, segin Jn 8, 34, al poder del pecado®. Jesis opone
ahora al titulo positivo de servidor el de amigo. ;Qué significa esto?

En el antiguo testamento, el apelativo «amigo de Dios» se reserva
para Abrahdn y para Moisés®, a quienes el Sefior no solamente confié
la ejecucién de sus 6rdenes, sino que les comunicd cara a cara el
conocimiento de su designio. Sin embargo, la tradicién sapiencial
extiende este titulo a todos los que viven con la sabiduria (Sab 7, 27s);
segun el Sal 25, 14, «la intimidad de Yahvé es para quienes le temen
y a los que ha dado a conocer su alianza». Jests dice:

15 «Os he llamado amigos, porque todo lo que he oido de
mi Padre, os lo he dado a conocer».

El amor que se expresé en la entrega de la vida es también el amor
que revel6 el secreto de la intimidad propia del Hijo. Esta frase re-

48  Nuestra traduccién tiene sin duda el inconvemente de velar la funcién de
la palabra-gancho que tiene el termuno philo:, repetido en los v 14 15, pero explicita
el sentido que tiene esta palabra, de la misma raiz que phileé («amar», sinénimo
de agapdd), cf con Jests como sujeto 11, 3 36

49  Cf. nuestra lectura, supra, 17

50 T Forestell, The Word of the Cross, Roma 1974, ha demostrado que Jn
mterpreta la cruz, no ya en térmnos de sacrificio cultual ni de satisfaccién por el
pecado, sino como la revelacién por excelencia del amor de Dios

51 Cf 13, 16 = 15, 20, sobre el término dodlos, cf DNT, 404s

52 En 8, 34-36, el contraste entre «esclavo» e «hyo de la casa» demuestra
que la adhesi6n al Hyo de Dios nos hace libres

53  Abrahan Is 41, 8, 2 Crén 20, 7 = Sant 2, 23, ¢f Gén 18, 17, Jub 19,
9. Mosés Ex 33, 11 Cf RAC 8 (1972) 418-424 Fil6n ha recogido varas veces
este tema De sobr , 55, Mois 1, 156, Sacr , 130 ..
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capitula 1o que habia afirmado continuamente Jesds a propésito de su
revelacion®; pero aqui puede sorprender ese «todo». ;Una audacia del
evangelista? Sin embargo, dirigiéndose al Padre, Jesiis dira:

Yo les he hecho conocer tu nombre...,
para que el amor con que me has amado esté en ellos
y yo en ellos (Jn 17, 26).

16a «No sois vosotros los que me habéis escogido a mi, sino
que soy yo el que os he escogido a vosotros».

Subrayando su iniciativa con los creyentes, Jesis se muestra como
heredero de la tradicién deuteronémica sobre la eleccién de Israel:

Si Yahvé se ha enamorado de vosotros y os ha escogido, no es porque
sedis mds numerosos que ninguno de los otros pueblos, ya que sois el
mds pequefio de todos Ios puebios. Es porque Yahvé os ama (Dt 7,
7-8).

Situado en el contexto de la eleccién, el término philoi no puede
reducirse simplemente al vinculo que une a los personas que se han
hecho amigas por una eleccién mutua: se mantiene la transcendencia
del Hijo. También lo indica una ausencia: si Jests nos llama amigos
Suyos, no se presenta como «nuestro» amigo. Sin embargo, mediante
la triple repeticién de este término, Jests manifiesta su intenso deseo
de ver realizada la perfecta presencia mutua que significaban las f6r-
mulas de inmanencia reciproca.

Pues bien, el proyecto de Dios es tinico y universal. Si Yahvé ha
escogido a Israel, no es solamente en beneficio de Israel, sino para
que sea su testigo entre los demds pueblos™. Jesiis precisa la eleccién
de los discipulos diciendo:

16b «Os he establecido para que vayais y deis fruto, y vuestro
fruto permanezca, para que todo lo que pidais al Padre en
mi nombre, os lo dé».

54. Cf. 5, 30;7, 17s; 8, 18.26.28.40; 12, 44.49; 14, 10y 17, 8.
55. Cf., por ejemplo, Is 2, 2s; 43, 9-12; 55, 4s; Sal 87.
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Vuelve a aparecer aqui la imagen que caracterizé a la pericopa de
la vifia. Y también, como en el v. 2, en una proposicién final, Jests
hace suya la intencién del Padre-vifiador. ;Cudl, es entonces ese
«fruto» que la lectura no nos ha permitido descodificar todavia?

A primera vista, uno se siente llevado a referir el v. 16 a la misién
apostdlica. El verbo eklégomai se emple6 antes dos veces para indicar
la eleccién de los doce (6, 70; 13, 18), y tithemi («establecer») puede
significar, al menos fuera de Jn, la investidura en un ministerio
eclesial®®. Finalmente, «para que vaydis» sugiere un envio a lo lejos.
(No est4 esto en armonia con la oracién de Jesds: «Pido también por
los que, gracias a su palabra, creerdn en mi» (17, 20)? Lo confirmaria
el empleo del término «fruto» en el episodio de la cosecha de los
samaritanos (cf. 4, 36) y en la frase sobre el grano de trigo que muere
(12, 24). Algunos criticos® deducen de aqui que la frase del v. 16, a
diferencia de las anteriores, va dirigida al grupo de los primeros dis-
cipulos y, como tal, a los que la tradicién comiin califica como «los
apéstoles» y, por extension, a sus sucesores. El fruto seria entonces
el éxito de su predicacién como tarea instituida.

Pero esta interpretacion va mds all4 de los datos del texto. El verbo
«escoger» indica manifiestamente la eleccién de la que son objeto
todos los creyentes, aquellos a los que el Hijo llama sus amigos. En
el segundo cuadro, el v. 19 confirma que la eleccién de la que habla
Jests no es la de unos cuantos entre los miembros de la comunidad,
sino la de la comunidad en todos sus miembros en oposicién al «mun-
do». Este empleo, que refleja la eleccién de todo Israel respecto a las
naciones, es frecuente en el nuevo testamento®®. Sobre todo, la me-
tafora «dar fruto» se referia hasta aqui a todo «sarmiento» injertado
en la vid; el texto exige que se mantenga este mismo valor hasta el
final. En cuanto al verbo tithemi («establecer») en ¢l sentido de dis-
posicién divina, puede muy bien introducir un concepto de alcance
mds amplio que un ministerio particular; asi en 1 Tes 5, 9: «Dios nos
ha destinado (étheto) a la salvacién»®. Y la expresién «para que
vayais» en el sentido de envio a misi6én s6lo se encuentra en Lc 10,
3; en otros lugares, corresponde a un giro semitico y griego que

56. Hech 20, 28; 1 Cor 12, 18.28; 2 Tim 1, 11.

57. W. Thiising, Die Erhéhung und Verherrlichung im Jo. ev., Miinster 1959,
111-114, apoya a Lagrange que lee en este versiculo «el programa del apostolado»
(p. 408).

58. Cf. Mc 13, 20; Hech 13, 17; Ef 1, 4.

59. Cf. TWNT 8 (1966) 152.
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refuerza al verbo que sigue® Finalmente, las correspondencias con
4, 36 y 12, 24 son 1lusorias®

Por tanto, es necesar1o leer de otra manera Segiin R Borig®, «dar
fruto» es, para los amigos de Jesds, ser plenamente fiel a sus man-
damuentos, lo mismo que el pueblo elegido tenia la obligacién de
observar la ley recibida en el Snai® Otros comentaristas, recogiendo
esta hipétesis, hablan de una vida cristiana ejemplar y sobre todo de
la practica de la canidad fraterna® Pero, al identificar fruto y obe-
diencia a los mandamientos, esta interpretacién falsea el dato textual
Es verdad que el poema de Isafas y los otros pasajes proféticos sobre
la vifia entienden por la metifora del fruto la fidelidad al Dios tinico
y la justicia para con el préjmo Pero en Jn la fe y el amor mutuo
condicionan la unidad de los discipulos con Jesds y ésta, a su vez,
condiciona la produccién del fruto Efecto de la «permanencia», el
fruto no puede coincidir con esa permanencia a partir de ella, se sitia
més alla

Asi pues, examinemos el contexto El mandamiento del amor que
enmarca el pasaje remite a 13, 34, que hablaba del mandamiento
nuevo Pero entonces Jesis afiadi6 inmediatamente

En esto reconoceran todos que sois mus propios discipulos si os teneis
amor los unos a los otros (13, 35)

Segun este versiculo, el amor mutuo de los creyentes conduce a
quienes lo constatan a descubrir su origen, que es el mismo Hijo
Tiene un poder de revelacion Por otra parte, el tema de la oracién en
nombre de Jesus, recogido al final del v 16, confirma que la pers-
pectiva del texto desborda los contornos de la comunidad Asi, en 14,
12-13

Aquel que cree en mu hara tambien las obras que yo hago y hasta hard
otras mayores, porque yo voy al Padre

Y todo lo que pidais en m1 nombre, yo lo haré,

de forma que el Padre sea glorificado en el Hyo

60 Cf, por ejemplo, Ex 3 16,2 Re 5, 10,Jn 4 16 9, 7y TWNT 8 (1967)
508

61 El versiculo 4 36 se refiere a la cosecha, no a la produccion del fruto La
frase sobre el grano de trigo afirma la necesidad de morr para dar fruto

62 Cf R Bong, 237-246

63 Cf Ex20 1-21,Dt5, 6 22 32s

64 Cf R Bong, 237, que seiiala diez maneras de caracterizar en este sentido
al fruto de la vud
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La oracién y su acogida se refieren a las obras mayores confiadas
a los discipulos, es decir a la reunién de los hyjos de Dios para gloria
del Padre® En la pericopa de la vid, el objeto de la oracién de los
creyentes es la produccién del fruto que glorifica al Padre (15, 7-8)
El parentesco que hemos advertido entre estos dos textos® mvita a
relacionar el «fruto» con las «obras mayores»

Todo esto nos autoriza a conclur que el fruto esperado de los
discipulos es la irradiacion que tendrdn en el mundo su fe y su amor,
para gozo del Padre, el viiador Lo que intenta la metdfora se ma-
nifiesta por la peticién de Jesis al Padre

Que ellos esten perfectamente realizados en el uno
para que el mundo llegue a conocer que tu me has enviado
y que los has amado con el amor con que me has amado a m1 (17, 23)

A través de la comumidad de sus discipulos, el Hyo seguird re-
velandose a lo largo de toda la historia

El profeta anunciaba que la faz del mundo «se cubriria de cosecha»
(Is 27, 6) El fruto mds abundante que espera el Vifiador (v 2), ese
fruto que le glorifica (v 8), se convierte aqui en el fruto «que per-
manece» Este Glumo calificativo refleja una vez mas la msistencia
del verbo «permanecer» a lo largo del texto, pero tiene ademds un
valor propio Al mismo tiempo que evoca los frutos que, segin Eze-
queel, no se agotan®’, remute en el cuarto evangelio a ese Cristo del
que dice la Escritura que permanece para siempre (12, 34) y al Hijo
que permanece para siempre en la casa del Padre (cf 8, 35) El fruto
que tendran que dar los discipulos es en definitiva el que da a través
de ellos el Resucitado, cuya voz se hace oir en los discursos de des-
pedida En este versiculo hay algo més que una 1nvitacién, hay una
promesa segura

Al final, el v 17 forma mnclusién con el v 12 al repetir el man-
damiento por excelencia, pone un sello a la cantata del amor

PERSEGUIDOS CON CRISTO
(15, 18-16, 4a)

Bruscamente se cambia de tono al amor se opone el odio, a la
comunidad el mundo, a la interioridad lo de fuera La segunda parte
de este discurso contrasta con la primera, pero no hay que separarlas

65 Cf supra 9193
66 Cf supra 140s
67 Ez47,12,cf Jer17,8,8al1 3,Ap22,2
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Como deciamos en la introduccién a este capitulo®™, presenta otro
aspecto de la comunidn de existencia que une a los discipulos con
Jesus: si estdn tan estrechamente unidos a la vid que es Cristo, también
se ven expuestos al rechazo que €l mismo conocié. El anuncio: «Os
excluirdn de la Sinagoga... » (16, 2) remite al lector al conflicto que
estallé entre el judaismo fariseo y la comunidad joanica®. El texto
responde a la cuestidén implicita del porqué de la persecucion que sufria
entonces la comunidad y, mds hondamente, del porqué del fracaso
con que tropezaria su predicacién. Pero desborda los limites de esa
coyuntura. Manifiesta un drama permanente, de una profundidad in-
sospechada: el enfrentamiento entre Cristo revelador y el mundo.

El tema de la persecucién ocupa un lugar importante en los escritos
del nuevo testamento, en donde se recogen las interpretaciones de una
experiencia a la que habia que dar un sentido™. De acuerdo con la
tradicién comun, Jn afirma que la suerte de los discipulos reproduce
la de su Sefior: son odiados por causa de su nombre”'. Pero no atribuye
este odio a unos perseguidores particulares —judios o paganos, go-
bernadores o reyes—, sino al «mundo», un término sobre el que
tendremos que volver. Ademads, a diferencia de la tradicién sindptica,
Jn no inscribe el anuncio de las persecuciones en un marco apocalip-
tico, ni ve en ellas un signo precursor del fin”>. El odio a la palabra

68 Cf supra, 127

69 El conflicto y la situacion que de €l se derrvaba para la comumdad cristiana
estdn bien descritos en J L Martyn, History and Theology, New York 1968, 18-
22, 47s, y en K Wengst, Bedrangte Gemeinde und verherrlichter Christus, Munchen
41992, 75-88 Sigue abierta una cuestién (debe relacionarse esta crisis con Jamma
(cf wnfra, nota 120) o se remonta ya a los origenes del cristianismo?

70  Sobre el hecho de la persecucién, los testimonios mds antiguos son las
frases de Pablo sobre su violencia contra los cristianos antes de su propia conversion
(1 Cor 15,9,G4l 1, 1323, 1 Tum 1, 13, cf Hech 9, 1s, 22, 3-5, 26, 9-12), luego
las menciones de la violencia que €l mismo sufrié como apdstol (por ejemplo,
1 Cor 15, 30-32, 2 Cor 4, 8s, 11, 23-25 ) o que sufrian las comumdades (por
ejemplo, Rom 12, 14, G4l 5, 11, 1 Tes 2, 14-16, 2 Tes 1, 4 ) Los Hechos de los
apostoles relatan la lapidacion de Esteban, segwida de una gran persecucién en
Jerusalén (7, 54-8, 3), la decapitacién de Santiago (12, 2), las pruebas de Pablo a
quien intentan matar y su proceso ante el rey Agnpa (Hech 25), etc Sobre la
persecucién romana (a partir del afio 64, bajo Nerén), cf Técito, Annales XV, 44

71  Esta interpretacion aparece ya en la carta més antigua de Pablo, 1 Tes 2,
14-16

72 Las predicciones de las persecuciones tomaron un cardcter escatolégico
por el hecho de que la comumdad cristiana creia mmunente la parusia Cf, por
ejemplo, Mc 13, 9-13 par, Mt 10, 17-22, Lc 12, 2-9 Ya en la apocaliptica judia,
las potencias supraterrenas se desencadenarian contra los servidores del Mesias el
fin wria precedido por una lucha de carédcter cGsmico, que se traduciria en tribulaciones
y convulsiones extremas
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tiene la misma extensién que el tiempo y culminé en el pasado, cuando
la venida del Hijo. En efecto, lo que se pone mds de relieve es la
retrospectiva punzante que presenta Jests del fracaso de su ministerio
y la explicacién que da de ella: el desconocimiento del Padre que lo
ha enviado. El odio contra el Revelador alcanza a Dios mismo.

Después de esta trigica constatacién, que termina con una cita de
1a Escritura, Jesiis promete a los discipulos el envio del Pardclito que
los convertird en testigos suyos. De esta manera los reorienta hacia el
mundo: la comunidad animada por el Espiritu de verdad continuard
haciendo oir la palabra. Esto supone que el mundo no esté fijo en su
rechazo; ;acaso los discipulos no provienen también de €] (15, 19)?
Dirigido a una Iglesia en medio de la prueba, este texto que medita
en el misterio de la incredulidad y del odio tiene una intencién préctica:
sostener el compromiso renovado de los creyentes en la obra de re-
velacién que se les ha confiado™.

La organizacién del texto es continua, hasta concluir con la férmula
tipica de las despedidas: «Os he dicho esto...», repetida por dos veces
(16, 1.4). Pero se pueden distinguir cuatro sub-unidades. Las dos
primeras (15, 18-21 y 22-25) estén estrechamente encadenadas: el v.
21c, al denunciar el desconocimiento del Padre, introduce los versi-
culos siguientes; el movimiento estd sostenido todo el tiempo por la
sucesién de frases condicionales™ y el verbo «odiar», repetido seis
veces, forma inclusién. Pero se distinguen por el hecho de que el
«vosotros» de los v. 18-21 desaparece en los v. 22-25, dejando su
sitio al «yo» y a la mencién del Padre. Los v. 26-27 sobre el envio
y el testimonio del Paréclito se presentan como una respuesta a lo
anterior. El final (16, 1-4a) evoca las circunstancias de la persecucion
contemporénea del evangelista.

Vosotros y yo, en la persecucion (15, 18-21)

18 «Si el mundo os odia, sabed que me ha odiado a mi an-
tes que a vosotros. 19 Si fuerais del mundo, el mundo ama-
ria lo que es suyo, pero como vosotros no sois del mundo
y yo os he sacado del mundo por eso el mundo os odia.

73  Esloque T Onuki, 93 y 141s llama «funci6n pragmatica»

74  Las proposiciones mntroducidas por er («si») son unas veces condicionales
reales (15, 19 22.24) y otras subordinadas que podrian introducirse por «ya que»
(15, 18.20.20)
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20 Recordad la palabra que os he dicho: ‘El siervo no es
mayor que su sefior’; si me han perseguido a mi, os perse-
guiran también a vosotros; si han guardado mi palabra, guar-
daran también la vuestra. 21 Mas adn, todo esto lo haran
contra vosotros por causa de mi nombre, porque no conocen
a aquel que me ha enviado.

L—

Este exordio abrupto presupone algo que no se ha dicho: el malestar
de una comunidad que confiesa a Cristo y que es perseguida, una
persecucion que se describird al final del texto. Pues bien, lo que Jesiis
declara a sus discipulos vale para cualquier comunidad cristiana pro-
bada por causa de su fe: los motivos que explican ¢l odio contra los
creyentes no son contingentes, sino que se deben al vinculo que une
a todo discipulo con Jesus. Y el Adversario se identifica, no con una
figura histérica pasajera, aunque sea colectiva, sino con el «mundo»".

A diferencia de su empleo en otros pasajes, el término «mundo»
no designa aqui a la humanidad sin mds, que ciertamente no posee
todavia la «vida eterna», pero esta llamada a ella’. Indica el conjunto
de todos los que se niegan a creer en Jesus revelador del Padre; totaliza
las preferencias que se dan a las tinieblas (cf. 3, 19). La eleccién de
la palabra «mundo» como cifra de la incredulidad puede deberse a la
representacion, tanto espacial como espiritual, del terreno de «abajo»
opuesto al terreno de «arriba», de Dios. Para denunciar la negativa de
sus oyentes a acceder a la existencia que les abria, Jesds habia dicho:

Vosotros sois de abajo; yo soy de arriba.
Vosotros sois de este mundo; yo no soy de este mundo (8, 23).

En nuestro texto, el término «mundo» asociado al concepto de
odio aparece como un eco invertido y dramaético del mismo término
asociado al concepto de amor: «Dios am6 tanto al mundo...» (3, 16).
Ya la tradicién de Israel mostraba que la persecucién de los profetas
y del justo, e incluso la del pueblo entero, es una constante de la his-
toria, en donde se manifiesta el intento ciego de poner un obstdculo
a la salvacién de Dios”.

75. Ya en la tradicién sindptica se lee: «Seréis odiados por fodos» (Mc 13, 13
par).

76. Sobre el empleo del término «mundo» (kdsmos) en el cuarto evangelio,
cf. infra, 236s.

T1. Cf., por ejemplo, Sab 2, 10-20; 2 Mac 6-7; y VTB, 612s. El nuevo
testamento recuerda a menudo la persecucién contra los profetas de Israel: Mt 5,
12; 23, 30s.35.37; Lc 11, 49; 13, 33s; Hech 7, 52; Rom 11, 3; 1 Tes 2, 15...
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La primera explicacion que da Jesiis del odio contra los creyentes™
es que €l fue objeto del mismo antes que ellos (v. 18). Esta frase
supone la vinculacién existencial que los creyentes tienen con él.
Cuando sus hermanos se mostraban reticentes ante su misidn, Jesds
les habia dicho:

El mundo no puede odiaros, pero a mi me odia (7, 7).

Sin embargo, lo que més destaca es la suerte del Hijo. La frase:
«(el mundo) me odia» recapitula toda la hostilidad que describen los
capitulos 5 a 12 del evangelio, en donde se desarroll6 el proceso contra
el Enviado de Dios. En cuanto a la muerte de Jesis, evocada en 15,
13, estd presente en el espiritu del lector; aquel que habla aqui ha
pasado ya por ella. Pues bien, la indicacién «antes que a vosotros»
invita a remontarse mas arriba del ministerio de Jestis de Nazaret, al
rechazo que opuso el mundo a la revelacién intemporal del Logos (1,
10s). Segiin las palabras del salmo que Jesis se apropia mds adelante
(15, 25), remite igualmente al rechazo de todos los que habian pre-
cedido al Enviado de Dios.

La cuestién podria reanudarse: ;Por qué el Hijo fue odiado por el
mundo? Antes de llegar a ello, Jesiis da otro motivo del odio contra
los creyentes (v. 19). Celosamente cerrado en s{ mismo, el mundo
ama solamente a los que le pertenecen. El neutro 6 {dion que designa
a los que le pertenecen — podriamos traducirlo por «su cosa»— es
intencional, en contraste con el empleo de hoi idioi (en masculino)
para los discipulos (13, 1), los que pasaron de la muerte a la vida por
haber escuchado a Jesds. Todo ocurre como si una persona no accediera
al estatuto de sujeto més que después de haberse hecho interlocutor
de la palabra divina™. Frente a los actores positivos (los discipulos y
Jesiis, Jestis y el Padre), la entidad contraria no tiene rostro. Lo mismo
pasara hasta el final del texto.

Los discipulos formaban antes parte del mundo de abajo; ya no la
forman. El que es de arriba se los ha «llevado». El sentido del verbo
eklégomai, el mismo que indicaba en 15, 16 su eleccién por Jesis,
queda modificado por la preposicién ek («fuera de») que sigue: supone

78. No se trata, al menos de forma inmediatada, del drama del odio que ha
sacudido a la humanidad desde que Cafn odi6é a Abel. Aqui, el verbo «odiar» tiene
evidentemente un sentido fuerte, no el sentido semitico «amar menos», que tiene
por ejemplo en Mt 6, 24; Lc 14, 26 o Jn 12, 25.

79. Cf. J. Calloud, 85. Este autor indican que Judas no habla nunca en In,
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que son arrancados del mundo®. El acento recae ciertamente en la
frustracion del mundo, desposeido de su poderio sobre los discipulos
de Jesis y por eso mismo lleno de odio contra ellos: pero también se
ponen de relieve el acto victorioso del Hijo y el nuevo origen que
marca en adelante a los creyentes: «no sois del mundo» es un eco de
la palabra del Hijo: «yo no soy de este mundo»®'.

A pesar de este dualismo discipulos/mundo, nuestro pasaje no
depende de un pensamiento gnéstico: los discipulos no son espirituales
por esencia ni son de antemano celestiales. Y, como demostrard lo
que sigue en el texto, no tienen que huir del mundo, sino llevarle el
testimonio de su fe®.

El final del v. 19 repite el comienzo del v. 18: «el mundo os odia».
Este odio profundo se expresa en la persecucién. En el v. 20 Jesis
justifica la persecucion por la comunidad de destino con €l mismo,
que ya habia evocado en el exordio de este pasaje. Invita a los dis-
cipulos a que recuerden (cf. 14, 26) la palabra que les habia dicho:

20b «El siervo no es mayor que su sefior».

Esta sentencia, recogida también por la tradicién sinéptica®, se
aplicaba en Jn 13, 16 al servicio mutuo que los discipulos tienen que
hacerse a ejemplo de Jesiis; aqui se actualiza en el sentido que tiene
en la tradicién comin: «Si me han perseguido a mi, os perseguirn
también a vosotros».

La comunidad de destino entre Jesis y sus discipulos se expresa
igualmente de forma positiva:

80  Aunque el verbo es disunto en los Setenta, podria verse en este versiculo
una alusién a Sal 80, 9 la vid-Israel ha sido retirada (TOB), arrancada (Casa de la
Bibha) de Egipto, para ser plantada en la tierra prometida Es posible esta tonalidad
en un discurso que comienza con ¢l tema de la vid, sobre todo s1 se piensa que en
el antiguo testamento Egipto es una figura de la esclavitud de la que Dios ha sacado
a su pueblo

81. 8, 23.Enesto, el v 19 hace eco al prélogo «de Dios fueron engendrados»
(1, 13), cf 3, 3y 8, 47 Pablo habla del «hombre nuevo» (2 Cor 5, 17, Gl 6, 15,
Ef2,15,¢f 1Cor5,7)

82 Contra R Bultmann y L Schottroff, que opmnan que se puede hablar de
una «hwida del mundo» (Entwelthchung) mspirada en la gnosis En Jn, el mundo
no es mtrinsecamente malo y puede abrirse al don de Dios ,acaso no es objeto de
su amor (3, 16, 1 Jn 4, 14)?

83 Mt 10, 24s par, cf 24,9 Este logion debié servir de regla a la comumdad
(T Onuki, 134)
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20c «Si han guardado mi palabra, guardarian también la
vuestra».

Esta frase resulta extrafia en el contexto, sobre todo si se piensa
que, en el versiculo siguiente, la recapitulacion «todo esto» no puede
referirse a ella. Suponiendo una haplografia, algunos criticos restituyen
una negacién delante del verbo «guardar»; pero no hay ningin ma-
nuscrito que apoye esta conjetura®. Por tanto, conviene mantener la
oposicién: «perseguir o guardar la palabra». Tiene una funcién im-
portante: el paralelismo de las dos frases pone de relieve que el factor
que desencadena la persecucion contra los discipulos es su anuncio de
Cristo. La crisis provocada por el ministerio del Hijo se suscita siempre
de nuevo por la palabra de la que son portadores los discipulos. La
conviccién de que no pertenecen al mundo no replegé a la comunidad
sobre si misma; al contrario, anunciar la palabra resulta desde ahora
(cf. 15, 27) para ellos una tarea esencial. La expresién «vuestra pa-
labra» es atrevida, ya que implica que la palabra de Jesiis, la del Padre,
se ha hecho suya (cf. 17, 14.20).

En el v. 21 Jesiis insiste®: los discipulos son odiados y perseguidos
no solamente como lo fue él, sino «por causa de su nombre». Se trata
de una expresion tradicional®; pero no asi, lo que sigue. A pesar de
que el nombre de Jesiis, para Jn, era el de Hijo, resulta que ahora el
motivo fundamental del odio que recae también sobre sus testigos es
distinto:

84. Después de et ton ldgon mou se habria encontrado una negacién ou que
habria desaparecido por haplografia (operacién que consiste en no escribir mis que
una vez dos sflabas 1dénticas sucesivas), el texto habria sido «st no han guardado
m palabra » Pero esta conjetura carece de fundamento, ya que no puede valer
para la segunda parte de la frase, kai ton hyméteron térésousin, en donde no cabe
suponer la haplografia Por otra parte, la traduccién del verbo térein por «espiar»
no es joanica

85 El alld mcial no dice una oposicién, sino un reforzanuento, cf BD 448,
6, Bauer, WB® 75

86 Cf Mt 10, 22, 24, 9 par, Ap 2, 3 La expresién «por causa de m1 nombre»
es Unica en Jn No hay por qué ver en «mi nombre» una alusién a la naturaleza
divina de Jesus, por el hecho de que este giro se refiera a Dios en el antiguo testamento
(cf Is 66, 5) Aqui Jesis no encierra en si mismo lo que anuncia, como stempre,
sigue evocando al Padre
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21 «no conocen a aquel que me ha enviado».

El drama del que habla Jesus es el desconocimiento del Padre por
parte de los hombres. Reprochaba a sus acusadores: «No tenéis el
amor de Dios en vosotros mismos» (5, 42), o «Su voz nunca la habéis
oido; su rostro nunca lo habéis visto» (5, 37), o también: «Vosotros
decis: ‘El es nuestro Dios’. Sin embargo, no 1o reconocéis» (8, 54-
55). Habia dicho igualmente: «Todo el que ha escuchado del Padre y
recibido su ensefianza viene a mi« (6, 45). Si es odiado el Enviado,
que conoce ciertamente a Dios (8, 54s), esto se debe a la cerrazén
obstinada de los espiritus ante aquel que ha venido a revelarse. Al
final del discurso, Jesus repetira: «No han conocido ni al Padre ni a
mi» (16, 3). La incredulidad del pueblo frente al mensaje de los
profetas habia sido ya denunciada como una negativa a obedecer a
Dios:

Ve y héblales con mis palabras...
Pero la casa de Israel no querrd escucharte,
porque no quieren escucharme a mi (Ez 3, 4.7).

Un «ellos» no identificado sustituye desde el v. 20 al término
«mundo». En el pasaje siguiente (15, 22-25), ese «ellos» se refiere
implicitamente a los contempordneos de Jesis de Nazaret. Indirecta-
mente se percibe que el apelativo «los judios» en la primera parte del
evangelio corresponde, cuando es negativo, al sentido de «mundo» en
los discursos de despedida: supone el rechazo arquetipico de la re-
velacién del Hijo.

El pecado del mundo (15, 22-25)

22 «Si yo no hubiera venido y no les hubiera hablado, no
tendrian pecado; pero de hecho no tienen excusa por su
pecado. 23 El que me odia, odia también a mi Padre. 24 Si
yo no hubiera realizado entre ellos unas obras que no ha
hecho ningiin otro, no tendrian pecado; pero de hecho han
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visto y me han tomado odio a mi y a mi Padre. 25 Mas atin,
es para que se cumpla la palabra escrita en su ley: ‘Me han
odiado sin fundamento’.

Una mirada retrospectiva a la misién de Jesis de Nazaret sirve
para profundizar en la constatacién a la que hab{a llegado el versiculo
anterior. El desconocimiento de «aquel que me ha enviado» no se
debe simplemente a la ignorancia de Dios que es inherente a la con-
dicién humana. Desde la venida del Hijo al mundo, esta ignorancia
resulta culpable.

Las proposiciones condicionales (v. 22ab y 24a) evocan el acon-
tecimiento de la revelacién bajo sus rasgos principales — venir, hablar,
realizar obras—, como una condensacién del contenido de los capitu-
los 1 al 12. Estas condicionales inician cada una de ellas a una se-
cuencia en la que reaparecen los mismos elementos en el mismo orden:

1 1T
A. «Siyo...» 22ab 24a
B. «no tendrfan pecado» 22¢ 24b
C. «pero asf...» 22d 24¢
D. odio a Jesis y al Padre 23 24d

Repetida por dos veces, esta argumentacién tan sobria resulta llena
de pasién. Puede relacionarse con la queja del Sefior:

(Qué podia hacer por mi vifia

que no haya hecho?

Esperaba uvas,

{por qué solamente abrojos? (Is 5, 4).

Esta queja es al mismo tiempo un juicio®. Sobre todo, podemos
ver expresada en este pasaje la tristeza mds profunda de Jesis en
Getsemani: su venida provocé el pecado, al amor del Padre al mundo
respondi6 el odio.

Dirigiéndose a los discipulos, Jesis no ataca del mismo modo que
cuando intentaba llevar a sus interlocutores a tomar conciencia de su

87. Los dos cuadros del capitulo 15 podrian ponerse yuxtapuestos como las
dos partes que presenta el poema de Is 5: el amor de Yahvé a su vifia, el fracaso
de la respuesta.
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desprecio®. Se pronuncia sobre un rechazo que le ha llevado a la cruz.
Aquel que es la luz del mundo (8, 12) no puede justificar ese rechazo
diciendo que «no saben lo que hacen» (Lc 23, 34). Jesiis habl6 abier-
tamente al mundo (Jn 18, 20), presentdndose como €l Enviado de lo
alto. Todo hombre que acoge el don de Dios podia discernir que su
ensefianza no procedia de él mismo (7, 17.46). Sus palabras eran las
que €l ofa del Padre®; toda la Escritura orientaba hacia el reconoci-
miento de su origen y de su misi6én (cf. 5, 46). De ahi la acusacién
tan terrible de pecado.

Entre los reproches hechos a los israclitas en el Pentateuco y los
libros proféticos, no hay ninguno tan grave como ¢l de la idolatria, la
negaci6n del Dios {inico que se habia revelado a ellos con sus palabras
y sus actos de salvacién®. Pablo considera a los hombres inexcusables
por haber desconocido el rostro del Creador a través de su creacién
(Rom 1, 20). Jn traspone este juicio a la falta de acogida del Hijo en
el que el Padre se ha manifestado. En el cuarto evangelio, el pecado
no se refiere a una falta moral, sino que consiste en no reconocer que
Jests de Nazaret es el Hijo que forma una sola cosa con el Padre®;
procede del fondo mds intimo de un ser enfrentado con la luz. «Si
fuerais ciegos, no tendriais pecado», decia Jesus a 1os fariseos (9, 41).

Pasando de las palabras a los milagros, la segunda secuencia (v.
24) supone un crescendo, si es posible, sobre la primera: «De hecho...
han visto»*: las obras del Hijo que ningiin otro ha hecho atestiguan
su unidad con el Padre®. Acusado de blasfemia, Jesus se referia a las
obras para legitimar su anuncio, y su dltima llamada a creer se basa
exclusivamente en sus obras (10, 36-38). La acusacién de incredulidad
que el evangelista lanzaba contra los contempordneos de Jesds de
Nazaret al final de su relato sobre la vida piblica (12, 37-43) se pone
aqui en labios del Resucitado.

88 Cf, por ejemplo, 8, 24 44 47, 9, 41

89 Afwrmado por el Bautista 3, 34 En labios de Jesis 7, 17, 8, 26 28
38 40 47, 12, 49s, 14, 10 24, 17, 14

90 La fe exclusiva en Yahvé es el primer mandammento del decdlogo (Ex 20,
3, Dt 5, 7) La idolatria se proscribe a lo largo de todo el antiguo testamento, desde
Lev 19, 4 hasta Miq 5, 12 Segin los profetas, Israel se mostré 1ddlatra cuando
mtentaba saciar su apetito de placer y de riqueza en el culto a Baal ,Acaso no se
encuentra el motivo del rechazo del mundo en la triple concupiscencia denunciada
en 1 Jn 2, 167 La idolatria caracterizaba también y sobre todo a las «naciones», lo
mismo que la incredulidad caracteriza al «mundo»

91 Cf 8, 212434,9, 41, 16, 8s En labios de Jesds es relativamente rara la
menci6n del pecado (Jn 5, 14 = 8, 11, 9, 3, 19, 11, 20, 23) La reacci6n ante el
Revelador manifiesta lo que es un hombre secretamente cf 3, 19-21y I, 247-253

92 «Ver (los signos)» 2, 23, 4, 45, 6, 2 14, 11, 45, 12, 9 37

93 5,36, 10,25
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Detras de la incredulidad, Jesis denuncia el odio®™ contra él, que
es odio contra el Padre, aquel de quien procedian su venida, sus
palabras y sus obras®®. Cada una de las dos sentencias lleva a esta
doble constatacién. «Yo y el Padre somos una sola cosa», decia Jesus;
el odio, en un solo movimiento, es odio contra el uno y contra el otro.
Por otra parte, el pecado afecta inmediatamente a Dios.

El evangelista concluye este pasaje citando la Escritura. Como lo
hacia la Iglesia primitiva®, busca en el antiguo testamento una jus-
tificacién de la muerte de Jestis”. Subraya de este modo su afirmacién
de que toda la Escritura habla de Cristo (cf. 5, 46). La expresion «su
ley (la de ellos)» corresponde a la forma de decir de Jesis a los judios:
«vuestra ley» (8, 17; 10, 34). (Es una ironia? Ciertamente, pero no
en el sentido de una distancia que tome Jesids respecto al honor que
sus adversarios rendian a las Escrituras, designadas por esta expresion.
La ironia es de otro orden: la ley ponia en guardia en contra de los
mismos que eran hostiles al Enviado. Les mostraba los sufrimientos
del justo y condenaba a sus perseguidores.

El texto biblico procede del versiculo de un salmo:

Mids numerosos que los cabellos de mu cabeza
son los que me odian sin motivo (Sal 69, 5)%.

El salmo 69 puede decirse que es mesidnico, por expresar mejor
que otros la queja de Jesiis. Se le cita varias veces en el relato de la
pasion®. El término doredn, destacado al final de la cita, puede co-
rresponder a «gratuitamente»'® o a «en vano» (Gal 2, 21); en este
contexto, significa «sin fundamento». De este modo hace eco al pecado
sin excusa.

Una iltima observacién. También en la tradicién sindptica Jesis
sc lamenta del rechazo que le opone Jerusalén (Mt 23, 37 par); el

94  En perfecto, el verbo «odiar» designa una actitud constante

95 Jesiis habia declarado «que todos honren al Hyo en la medida con que
honran al Padre que lo ha enviado» (5, 23) Cf 8, 19, 10, 30, 12, 44, 14, 9

96 Cf nuestra obra Los evangelios y la historia de Jesis, Madnd >1982,
263ss

97 Cf 2,17, 13, 18, 17, 12, 19, 24 28 36s Sobre las citas veterotestamen-
tarias en Jn, cf G Rewm, Studien zum alttestamentlichen Hintergrund des Johev ,
Cambridge 1974

98 Cf Sal 35, 19, 109, 3, 119, 161, Lam 3, 52 En todos estos casos, «sin
razén» 1ndica la mocencia del perseguido En Yoma, 96, aparece esta expresion a
propésito de la destruccién del templo

99 Mt 27, 34, Lc 23, 36 También se cita el Sal 69 en otros contextos del
nuevo testamento

100 Mt 10, 8, Rom 3, 24, 2 Tes 3, 8, Ap 21, 6, 22, 17
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texto comienza recordando el asesinato de los profetas Jn no menciona
nunca expresamente la persecucién contra los mensajeros de Dios que
precedieron a Cristo, lo centra todo en el rechazo del Hyo dnico, que
pre-anunciaron

El tesimonio del Pardclito y de los discipulos (15, 26-27)

26 «Cuando haya venido el Paraclito que yo os enviaré de
junto al Padre, el Espiritu de verdad que proviene de junto
al Padre, es €l el que dar4 testimonio sobre mi. 27 Mas atin,
también vosotros dais testimonio, porque estdis conmigo des-
de el comienzo».

A pesar de los criticos que lo consideran interpolado'®, este pasaje
estd muy bien en su sitio, por varias razones Equilibra el efecto
negativo producido por el pasaje anterior y lo hace en armonia con el
pensamuento del conjunto aunque su contenido es positivo, no se dice
nada de una conversién efectiva del mundo Podria sefialarse también
su vinculacién gramatical con 15, 22-25, mediante la particula dé'®
Tercera razén, el apoyo del Espiritu forma parte integrante de los
anunci10s smépticos sobre la persecucién de los discipulos'®, cuyos
rasgos esenciales reproduce Jn en 15, 18-21'" Finalmente, la evo-
caci6n del testtmonio que da la comunidad introduce muy bien los v
16, 1-4a que describen la persecucidén en acto (cf 15, 20)

Como en los pasajes anteriores, en este tercer pasaje se anuncia
que se dard el Pardclito a los discipulos Pero aqui es Jesiis el que lo
envia inmediatamente, y no el Padre por peticién suya (14, 16) o en
su nombre (14, 26) Sin embargo, la expresin «de junto al Padre»
(para toii Patros) aparece en dos ocasiones para decir de dénde lo
enviard Jesis —es por tanto el Resucitado el que habla— y para decir

101  Wellhausen, Windisch, Schulz, Gachter, Becker

102  Esta particula, que enlaza el texto con o anterior, no esta en todos los
manuscritos Pudo haberse introducido o pudo haberse supnimido para armomizar
hotan deé elther (15, 26) con hdtan elther de 16, 4 En favor del vinculo, notese la
costumbre que tiene Jn de hgar las promesas con el contexto anterior c¢f 16, 13

103 Cf Mt 10, 20, Mc 13, 11, Lc 12, 12

104  Segun R Brown, II, 958, este tercer anuncio habria sido la célula germinal
de los otros textos sobre el Paraclito
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de dénde «proviene» (ekporetietar) el Parachito Esta dltima expresion
ha suscitado vivas controversias entre las Iglesias'® El contexto 1m-
pone nterpretarlo, no ya de la procesi6n eterna del Espiritu en el seno
de la Trimidad, simo de una misién que ejercer en el tiempo

La misi6n confiada al Espiritu de la verdad'® es dar testtmonio
sobre Jesds El verbo martyrés («atestiguar»), muy frecuente en Jn'”?,
aparece aqui por primera vez en los discursos de despedida, como una
funcidn pareja del Pardclito y de los discipulos Qué es lo que entiende
el evangelista por este término?

En los anuncios sidpticos de persecucion, el papel del Espiritu
consiste en asistir a los creyentes llevados ante los tribunales «No
seréis vosotros los que habléis, sino que e] Espinitu de vuestro Padre
hablard en vosotros» (Mt 10, 20 par), o segiin Lucas «El os ensefard
en aquella misma hora lo que hay que decir»'®®, la firmeza de los
discipulos frente a sus jueces constituird un «testimonio» (Mt 10, 18
par) El contexto de estos pasajes es una situacién concreta de proceso
ante los tribunales Pero no ocurre lo mismo en Jn, que no habla m1
de tribunales m de jueces Si1 se puede hablar de contexto juridico, es
en el sentido amplio de un proceso permanente entre la comunidad
creyente y el mundo hostil, en donde prosigue aquel gran proceso
entre Jesis y el Padre por un lado y la incredulidad por otro

El testimonio, tinico en su objeto, es doble el del Paradchito y el
de los discipulos Los destinatarios respectivos no son los mismos, al
menos en la superficie del texto El Pariclito, enviado a los discipulos,
atestigua en sus corazones en favor de Jests, les confirma la verdad
relativa al misterio del Hyjo El testimonio de los discipulos que de
alli se deriva se dirige a su entorno, es decir, al mundo ,Con que
objet1ivo? Una breve ojeada al empleo joanico de «dar testimonto» nos
ayudara a leer este texto'®”

El sujeto que atestigua es una autoridad indiscutible el Precursor,

la Escritura, Jesiis y el Padre, las obras de Jesis, el evangelista'’®,

105 Para sefialar el ongen del Espinitu, el simbolo niceno-constantinopolitano
(381) unhza la preposicion ek incluso en el verbo ekporeuetar, siendo as1 que Jn
emplea para Cf 1 de la Potterie, 385 389

106 Cf 14 16s y supra, 99s Se puede afiadir que el Espintu da testimonio
de la umén del Padre y del Hyo

107 33 veces en el cuarto evangelio de las 76 de todo el nuevo testamento

108 Lc 12, 12, cf Lc 21, 15, Hech 6, 10

109 Cf J Beutler, Martyria, Frankfurt 1972 y E Franck, Revelanon Taught,
Gleerup 1985

110 El Bautusta 1, 71519 32 34, 3, 26, 5, 33, la Escritura 5, 39, Jesus
3, 1132s, 4, 44, 8, 13s 18, 7, 7, 13, 21, 18, 37, el Padre 5, 3237, 8, 18, cf
1 Jn 5, 9-11, las obras de Jesus 5, 36 10, 25, cf 4, 39, 12, 17, el evangelhsta
19, 35, 21, 24 En cuanto al testimomo pospascual de los discipulos, es frecuente
su mencion en las epistolas de Jn
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aqui se trata del Paréclito que viene de junto al Padre. El objeto del
testimonio es el Hijo y su misterio'''. La finalidad es en sustancia la
misma que la de la Palabra: producir el verdadero conocimiento del
Hijo y de su misién, que es revelar al Padre''?. La funcién del Paraclito
como testigo de Jesuds desborda entonces el marco de un proceso. No
estd orientada hacia el mundo para confundirlo'"?, sino hacia los dis-
cipulos para afianzar su fe y, a través de ellos, hacia el mundo, para
que oiga y acoja la palabra de vida. Derivado del testimonio del
Espiritu, el de los creyentes tiene claramente el mismo objeto que el
suyo. El «yo» de Jests es insistente en estos dos versiculos (ego, peri
emoi, met’emoil).

Es sorprendente constatar que el verbo martyrein (v. 27) no estd
en futuro, sino en presente. Aunque algunos criticos lo interpretan
como un futuro, conviene mantener que el testimonio es el de la
comunidad actual, sobre todo si se piensa que se dice de los discipulos
que estdn ~—en presente: éste— con Jesis «desde el comienzo»'"*, La
expresién ap’arkhés se utiliza en los Setenta de dos maneras: o bien
remite al comienzo de un suceso situado en la historia (cf. 1 Jn 2, 7;
3, 11), o bien a los origenes entendidos en sentido absoluto. En el
segundo caso significa «desde toda la eternidad» o «desde la creacién
del mundo»'"® y refuerza entonces el enunciado principal del que se
piensa que sefiala una propiedad inherente al ser en cuanto tal, una
caracteristica esencial.

En nuestro texto, ;se refiere simplemente el evangelista al dia
desde el que los discipulos se pusieron a seguir a Jesis, es decir, al
comienzo de su ministerio en Israel (cf. 1, 35-51)? El presente «vos-
otros estdis conmigo» impide contentarse con esta lectura, pues en-
tonces habria sido necesario un verbo en pasado: «estuvisteis con-
migo». Con la expresién ap’arkhés In sugiere mas bien que «estar
con Jesis» es lo que caracteriza esencialmente a los discipulos. Com-
prendida de este modo, la frase no se refiere solamente a los once,
sino que vale de todo verdadero discipulo. Podria incluso pensarse
que, debido a su eleccién por el Hijo, los creyentes estidn con él desde
que los eligié en su amor, asocidndolos a su obra en favor de los

111. Exceptoen 2, 25; 7, 7; 18, 23.

112. Cf. 8, 19; 10, 14.38; 14, 7.20; 17, 3.8.23.25; cf. 1 Jn 4, 15s.

113. Cf., con algunos matices, 16, 8-11, que utiliza el verbo elégkhein. Cf.
infra, 185.

114. Cf. I. de la Potterie, La notion de commencement dans les écrits johan-
niques, en FS H. Schirmann, Leipzig 1978, 379-403 (sobre todo p. 395). Cf. WB?,
224s; R. Bultmann, 427; T. Onuki, 136s.

115. 1Is 43, 13; Eclo 24, 9; Sab 9, 8; 12, 11; Mt 19, 4; Jn 8, 44; 1 In 1, 1;
3, 8.
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hombres. Porque estdn «con» él, pueden dar testimonio de su verdad,
robustecidos por el Espiritu.

Lo que supera el fracaso del ministerio de Jesis en la tierra y el
odio contra los suyos es la persistencia de su palabra en el mundo, la
persistencia de una llamada que viene ahora del Resucitado. Al enviar
al Pariclito, Jesis sigue siendo el mediador de la revelacion que le
concierne a €l y al Padre.

El testimonio del Enviado no lo daba €l solo, sino «dos»: era su
testimonio y el del Padre (8, 17s). También el testimonio de los
discipulos lo dan «dos»; ellos y el Espiritu. Aunque enunciados su-
cesivamente, el testimonio de los discipulos y el testimonio del Espiritu
no son independientes. Como dijo muy bien san Agustin: «El Espiritu
habla en el corazén, vosotros en las palabras; él por inspiracién, vos-
otros por sonidos». Segiin Origenes, «es por una voz como la Palabra
se ha hecho presente»''. Los discipulos le dan voz al Espiritu.

Vosotros, frente a la persecucion (16, 1-4a)

Este discurso refleja una situacién vivida: la hostilidad del judaismo
ortodoxo contra sus miembros que se han hecho discipulos del pre-
tendido Mesias e Hijo de Dios. Para interpretar esta prueba, la co-
munidad jodnica se pone a escuchar a aquel que ha compartido su
destino. Robustecida por el Paréclito que da testimonio en favor de
Jests, puede mirar ahora la realidad cara a cara. Esta se presenta bajo
la forma de una profecia:

16, 1 «Os he dicho esto para que no tropecéis. 2 Os excluiran
de la Sinagoga. Si, llega la hora en la que cualquiera que os
mate pensara que da culto a Dios. 3 Y esto lo haran porque
no han conocido ni al Padre ni a mi. 4 Pero yo os he dicho
esto para que, una vez llegada la hora, os acordéis de que
yo os lo he dicho».

116. San Agustin, In Joh., 93, 1. Origenes, In Joh. II, 194 (SC 120, 339) a
propdsito de 1, 23; cf. I, 126-128. Cf. Hech 5, 32.



166 Lectura del evangelio de Juan 15, 18-16, 4a

Asi pues, la finalidad del discurso'"” era en primer lugar afianzar
la fe amenazada de los discipulos. Asi se expresa negativamente en
16, 1 y positivamente en 16, 4. La tradicién sindptica refiere algunas
palabras de Jesiis destinadas a prevenir a los creyentes contra el es-
céndalo de la persecucién que habrian de sufrir'’®. El verbo skanda-
lizesthai, que Jn emplea en 16, 1 (cf. ya 6, 61), viene de la tradicién
comin, en donde se refiere al abandono de la fe frente a un obstaculo
que se ve como insuperable'”.

2 «Os excluiran de la Sinagoga».

Aunque esta medida dréstica contra los cristianos de origen judio
la menciona solamente Jn en el nuevo testamento (cf. 9, 22; 12, 42;
cf. Mt 23, 34), los historiadores confirman las severas disposiciones
que se tomaron a finales del siglo I en Israel. Después de la toma de
Jerusalén y de la destruccién del templo, los fariseos sustituyeron a
la autoridad sacerdotal; una vez recuperadas las fuerzas, hicieron lo
posible por salvaguardar el judaismo de una posible fragmentacién.
En el llamado concilio de Jamnia (entre el 80 y el 90)'* se redacté
un texto, las 18 Bendiciones, fijando cudl tenia que ser el comporta-

117  El giro taiita leldléka es frecuente en los discursos de despedida Sefiala
a veces el final de una subdivisién (16, 4a 33) y a veces la reanudacién del discurso
por parte de Jests (15, 11, 16, 125) J H Bernard, II, 485, establece una relacién
conEz 5, 1315y con Mt 7, 28, 11, 1, 13, 53, 19, 1,26, 1 Cf supra,n 39

118 Mt 13, 21 par, 24, 10 Se trata de una advertencia grave, ya que la falta
de perseverancia en la fe comprometeria la salvacién individual

119  Literalmente sigmfica «chocar contra una piedra» Cf ademds de la nota
anterior, Mc 14, 29 y, a propésito del escindalo de la cruz Mt 26, 31 33 par,
1Corl,23,Gal 5, 11 yIn6, 61 (cf II, 141s).

120 Para algunos, el concilio de Jamma marca un giro decisivo en las rela-
ciones entre la Smagoga y la comumdad cristiana (J) L Martyn, R E Brown, J
Becker ), para otros, no hizo méds que cristalizar un comportamiento muy anterior
especialmente M Hengel, The Johanmine Question, London-Philadelphia 1989 K.
Wengst, Bedrangte Gemeinde und verherrlichter Christus, 258-265, desea matizar
las afirmaciones de Hengel, se apoya concretamente en R Kimelmann, ‘Birkat Ha-
Muum’ and the Lack of Evidence for an Anti-Christian Jewish Prayer in Late An-
tiquity, en E P Sanders y otros (eds ), Jewish and Christian Self-Defimtion 11,
London 1981, 226-244, 391-403 Cf P Schafer, Judaica 31 (1975), y G Stem-
berger, Karros 19 (1977) 14-21
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miento de los judios auténticos. La ltima Bendicion se refiere a los
herejes de todo tipo, entre ellos los nazoreos'?':

No haya esperanza para los apéstatas!

,Que los herejes (mimim) desaparezcan rdpidamente!
,Que sean borrados del libro de la vida

y no sean nscritos entre los justos'

Resulta hoy dificil medir el alcance de la excomunién de la Si-
nagoga. No se trataba de un alejamiento temporal, que se practicaba
a veces por motivos disciplinares, sino de una exclusion definitiva,
que iba acompaiiada de una verdadera exclusién de la sociedad civil:

Con los murmm no se puede hacer ninglin negocio,
m hacerse curar por ellos, n1 siquiera por una hora (Aboda Zara 27b).

No se les vende nada, no se les compra nada.
No hay trato con ellos (Hul 2, 20-21).

Ante este riesgo, se comprenden las frecuentes indicaciones del
evangelista sobre el «miedo a los judios»'?,
Y Jests insiste:

2 «8Si, llega la hora en la que cualquiera que os mate pensara
que da culto a Dios».

La expresién «llega la hora» traduce a la manera jodnica el co-
mienzo de los anuncios proféticos o apocalipticos: «Llegardn dias en
que...»'”. Por tanto, se vacila en ver aqui una trasposiciéon a los
discipulos del tema de la «hora» propia de Jesiis solo, teniendo en
cuenta que en el v. 4 la hora que viene es la de los perseguidores,
como en Lc 22, 53: «Ahora es vuestra hora, es el poder de las ti-
nieblas». Sin embargo, Jn no deja de aludir indirectamente a la co-
munién de los discipulos con Jesiis, con quien los identificé el texto
anterior como objeto del odio.

121  El trmino «nazoreo» se aplica a Jesus el Galileo en Mt 26, 71 y fre-
cuentemente en Hech (desde Hech 2, 22), y luego a los cnistianos (Hech 24, 5) Se
discute sobre su etimologia cf DNT, 321.

122 Este miedo cierra la boca de los que se mclinaban a aprobar abiertamente
a Jesis (7, 13), de los parientes del ciego de nacimiento (9, 22) e incluso de los
dinigentes que habian comenzado a creer (12, 42), cf también 19, 38, 20, 19

123 En ambos testamentos, cf , por ejemplo, Is 39, 6, Jer 7, 32, Mc 2, 20,
Le 17, 22, 21, 6, 23, 29.
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Después de anunciar la exclusién de la Sinagoga, el v. 2 predice
la muerte violenta de los miembros de la comunidad. Segtn las fuentes
cristianas, la violencia ejercida por el ambiente judio ortodoxo, tanto
en Palestina como en la didspora, se habria prolongado durante el siglo
I1'**. EI historiador puede reconocer aqui una tendencia a generalizar
algunos hechos llamativos; sin embargo, Jn, que mencionar4 el mar-
tirio de Pedro (21, 18s), se refiere no sélo a las autoridades de la
Sinagoga, sino a «cualquiera».

El acento recae en la motivacién de los asesinos: «Cualquiera que
08 mate pensard que da culto'” a Dios». Esta motivacion tiene una
confirmacién de primera mano: el fariseo Saulo se encarnizé con los
seguidores del Nazareno por su «celo desbordante por las tradiciones
de sus padres» (Gdl 1, 13s); segtin los Hechos, habfa actuado como
«obstinado partidario de Dios», como 10s que a continuacién 1o per-
seguirfan a él mismo (Hech 22, 3-5). Este comportamiento corresponde
al de la sublevacién de los zelotes contra los ocupantes romanos (siglos
I'y II), que basaban su actitud en el empefio por echar a los iddlatras
fuera de la tierra santa'?>. Un texto rabinico, al comentar el episodio
de Pinjas, vengador de Dios en el desierto (Nim 25, 6-13), dice: «El
que derrama la sangre de un impio es parecido al que ofrece un
sacrificio» (Nim R 21, 4). Otro texto propone que los asesinatos
cometidos por un motivo religioso no sean sancionados (Sanh., 9, 6a).
Asf pues, en vez de pensar en una especie de hipérbole joanica, es
preferible tomar la afirmaci6n del v. 2 al pie de la letra.

El conflicto entre el cristianismo naciente y el judaismo ha llegado
a su colmo. Aunque tanto el uno como el otro se consideran mono-
tefstas, la Sinagoga persigue como culpables a los discipulos de ese
Jestis que, a sus 0jos, se habfa «hecho Dios»'?". Para los discipulos,
la paradoja es radical y la tentaci6n de «escéndalo» esta precisamente
aqui: ;quién tiene entonces la razén? ¢los discipulos que creen que
Jests es el Hijo de Dios o los judios capaces, como rabi Aquiba, de
morir martires proclamando su fe en el Dios tinico? Por eso Jesiis
explica el fundamento de esta oposicion:

124  Justino denuncia a Tnfén el comportamiento de los judios: «Después de
matar a Crsto  nos odidis, nos entregdis a la muerte siempre que podéis» (Dial
113, 6) El relato del Marnrio de Policarpo subraya que, entre la gente que recogia
lefa para quemar a Pohcarpo, «mostraban especial ardor los judios, segin su cOs-
tumbre» (13, 1, cf SC 10, 1951, 26) Cf nota 70

125  El térmuno latreia («culto») se refiere siempre en el nuevo testamento al
culto judio (Rom 9, 4, Heb 9, 1 6)

126 Cf M Hengel, Die Zeloten, Leiden 1961, 151-234

127 Jn 3, 18, 10, 33, 19, 7
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3 «Y esto lo haran porque no han conocido ni al Padre ni a
mi»,

El texto vuelve asi al pensamiento dominante, con que se habia
concluido el movimiento inicial'*®. Con esta terminacién del discurso,
el Gltimo pasaje, que en varios aspectos da la impresién de ser un
afiadido, queda integrado en el conjunto y emite el mismo sonido.

El v. 4a cierra todo el conjunto, recogiendo el tema de la palabra
dicha, de la que tendrdn que acordarse los creyentes cuando llegue el
momento.

A MODO DE CONCLUSION

El contexto vital que produjo este discurso de despedida es una
situacion en donde se encuentra en peligro la fidelidad de los creyentes.
Esto vale no solamente para el segundo cuadro, sobre el odio del
mundo, sino también para el primero, en el que domina en una imagen
espléndida la invitacién a permanecer en la fe y en el amor: la suerte
de los sarmientos depende de su adhesion permanente a la vid.

El malentendido entre la ortodoxia judia y la comunidad joanica,
salida de la Sinagoga y que habia formado siempre parte de la misma,
se referia ala fe en Jesiis, «Hijo de Dios». A los ojos de las autoridades
religiosas judias, esta fe parecia comprometer a la adoracién del tGnico
Dios. La primera parte del evangelio de Jn orquesté este malentendido
en el conflicto entre Jesis y los responsables del pueblo. Son estos
dltimos los que acusan a Jesis de «hacerse igual a Dios» (10, 33; cf.
5, 18), acusaci6n sumamente grave. En el relato del proceso ante
Pilato, se refiere de nuevo como un justificante para pedir su ejecucion:
«Se hace Hijo de Dios» (19, 7). Nuestro texto, dirigido a la comunidad
creyente tentada de infidelidad, es indirectamente una nueva respuesta
del evangelista contra una interpretacién del Hijo que, ignorando la
revelacion de su unidad con el Padre, viera en él un atentado contra
la fe monoteista. Jn presenta al Hijo como la vid que tiene por vifiador
al Padre, y como aquel que ha recibido del Padre el amor que tiene

128 15, 18-21 Los versiculos 16, 1-3(4) podrian hacer juego con estos ver-
siculos, ya que los dos pasajes presentan cierto paralelismo de contemdo, en donde
el segundo actualiza al primero Esto corroborarfa la opcién de que el discurso
termna en 16, 4a.
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a los hombres y que él les ha dado a conocer. E] Padre es, también
aqui, no sélo el origen, sino también el término: la comunicacién de
su amor es su verdadera glorificacién. En el segundo cuadro estalla
la hostilidad contra el Hijo y sus discipulos, debido a un rechazo del
Padre. Segiin el cuarto evangelio, es el misterio de Dios como amor
plenamente manifestado el que es rechazado por la incredulidad contra
el mensaje de Jesds. La oposicion del prélogo entre la luz y las tinieblas
se convierte aqui en la del amor venido de Dios y el odio que viene
de los hombres.

La designacion simbdlica del Hijo como «la verdadera vid» con-
tiene virtualmente lo que, en el texto a continuacién, es una revelacion,
no ya sobre el mismo Jesus, sino sobre los discipulos. Los discipulos
no estan ante él como servidores, sino que estdn en él. Son una sola
cosa con él, como los sarmientos son una sola cosa con la vid ante el
vifiador. Comulgan de su conocimiento del Padre y glorifican al Padre
por el fruto que dan, injertados en Jesiis. Su oracién es escuchada.
Lo mismo que el Hijo, son amados por Dios y se aman mutuamente
con su amor. Guardando su mandamiento, reproducen la obediencia
del Hijo. Cuando son perseguidos por causa de su fe, es el Hijo el
que es odiado en ellos. Convertidos en testigos suyos, recogen su
mismo testimonio.

Estos diversos aspectos de la existencia cristiana convergen en la
identificacion del discipulo con Cristo. Esta elevada revelacién toma
la forma de una llamada. Desde el v. 3, todos son invitados a tomar
conciencia de su ser mas profundo; cada uno de ellos no es mas que
una expresion del Hijo. Pero la identificacién de los creyentes con €I,
que de suyo es un don, no se mantiene mas que siendo fieles a él:
depende del compromiso sostenido de su libertad. Permanecer en la
fe es algo muy distinto de la primera acogida de la palabra, y per-
manecer en el amor supone la verificacién del obrar, sean cuales fueren
las dificultades internas y externas. Para ello hay que actualizar siempre
de nuevo el recuerdo de la palabra.

El propio texto se presenta como una puesta en practica de la
funcién del «recuerdo», que el primer discurso de despedida atribuia
al Pariclito. Este recuerdo de la palabra no es un repliegue en el
pasado, sino una presencia actual del Hijo que ha vuelto de junto al
Padre y orienta hacia el fruto que hay que dar, hacia el testimonio
dirigido al mundo.

Se evocan tres tiempos. El primero, implicito, es el pasado secular
en que la vid de Dios aguardaba su plena madurez. El segundo, central,
es el presente de la comunidad unida al Hijo, la verdadera vid portadora
de fecundos sarmientos. El tercer tiempo es el futuro, indefinido, en
que el fruto serd cada vez mas abundante, a pesar de que la oposicién
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del «mundo» renazca sin cesar. En el capitulo 14, Jesis terminaba su
despedida evocando al Adversario con que se iba a enfrentar; en el
capitulo 15, la oposicién Jesis/Principe de este mundo deja su sitio a
la oposicién discipulos/mundo. El porqué del enfrentamiento es claro:
el desconocimiento del Padre, que tuvo lugar y que continia.

El texto termina sin anunciar adn la victoria sobre los que rechazan
la palabra: tan sélo el testimonio del Espiritu y de los discipulos deja
abierta la puerta para ello. Se necesitar el tercer discurso de despedida
para afirmar esa victoria.

APERTURA

«jPermaneced en el amor, en el mio!». La imagen que con fre-
cuencia tiene el hombre de Dios es la de un duefio absoluto, cuya
voluntad se impone unilateralmente. Esta representacion refleja las
relaciones de dominio y de dependencia que conocen las sociedades
terrenas. Sin atentar en lo mds minimo contra la soberania divina,
la revelacion biblica se encuentra en los antipodas de esta concepcion
natural: Dios se manifiesta en ella como aquel cuyo poder verdadero
es su amor ilimitado. El Dios de la alianza conduce a Israel sobre
las alas de dguila para llevarlo hacia st (Ex 19, 4). Lleva tatuado el
nombre de Sion en la palma de sus manos (Is 49, 16). El antiguo
testamento utiliza todos los términos que designan un vinculo privi-
legiado —padre, madre, esposo, amigo— para designar a Dios en su
relacion con nosotros. Inscribiéndose en esta misma linea, el nuevo
testamento muestra su cumplimiento dltimo en la revelacion y el mis-
terio del Hijo hecho hombre. Desemboca en la primera carta de Jn
con la expresion abrupta: «Dios es amor» (1 Jn 4, 8).

En el capitulo 15 el evangelista manifiesta que el amor impregna
la existencia de los creyentes. No habla en este texto de «vida» o de
«vida eterna» para los que la Palabra ha hecho pasar de la muerte
a la vida (cf. 5, 24): la conclusion de todo ello es la permanencia del
discipulo en el amor que une al Padre y al Hijo, el amor que es el
Espiritu, al menos si hacemos caso de san Agustin. San Juan de la
Cruz se atreve a decir que el creyente «aspira» al Espiritu con la
misma aspiracion con que el Hijo lo aspira.

La autenticidad de la experiencia mistica de Jn se muestra en su
manera de traducirla. Aunque es de fuente divina, el comportamiento
que se le exige al discipulo tiene que ser también una praxis en la
vida cotidiana. La afirmacion de Jesis: «Vosotros sois mis amigos si
hacéis lo que yo os mando» sélo resulta paraddjica cuando se des-
conoce el vinculo que une a «mandar» con «amigos». Lo cierto es
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que la obediencia y el amor van a la par.«Yo haré todo lo que ti
quieras» no es unda frase de un subordinado, sino la de un enamorado.
El querer del amado se convierte en la ley del amante, inscrita en su
corazon, como anunciaron los profetas y como lo celebra y pide el
salmo 119. Guardar el mandamiento de Jesis es amar a Jesus; amar
a los demds con el amor con que nos amé el Hijo es hacer que llegue
a la tierra el amor que es de Dios, haciéndolo concretamente presente
en el mundo. Obedeciendo al Padre que «amd tanto al mundo», el
Hijo es el prototipo de la humanidad nueva.

«Si me han perseguido a mi, os perseguirdn también a vosotros».
Fiel a la perspectiva jodnica, el lector extiende espontdneamente este
mensaje a toda la comunidad cristiana. Pero la aplicacion resulta
dificil: la Iglesia no es ya una pequefia minoria oprimida, no se ve
ordinariamente perseguida ni se encuentra, como entonces, entre la
espada y la pared del judaismo creyente y de la Roma pagana.

Es verdad que la persecucion violenta no ha marcado solamente
los primeros siglos de la Iglesia; se ha ido renovando a lo largo de
la historia en las regiones que se iban evangelizando. En el siglo XX,
la fe cristiana se ha visto proscrita, durante varios decenios, en la
URSS, en los paises satélites y en China; la Iglesia del silencio se
estd todavia levantando de la prueba. En otros lugares, los cristianos
se sienten todavia perseguidos a la luz del dia: baste con pensar en
el asesinato de mons. Romero, en la matanza de un grupo de sacer-
dotes en El Salvador, en la desaparicion en Argentina o en Brasil de
creyentes comprometidos por la justicia y al servicio de los mds po-
bres. Aunque no se puede, a no ser raras veces, atribuir estas per-
secuciones al fanatismo religioso —se deben mds bien a la voluntad
del poder politico o economico—, lo cierto es que las padecen unos
cristianos que actiian en cuanto tales.

No obstante, lo que se le ocurre ante todo al lector es mds bien
el cambio de situacion que se produjo a partir del edicto de Cons-
tantino (313), cuando la Iglesia se hizo poderosa y empez6 a ensariarse
a su vez contra los que no compartian sus creencias 0 no reconocian
su autoridad. Impuso la conversion con medidas coercitivas (desde el
edicto de Teodosio el Grande en el 380) y proscribid material y
espiritualmente al pueblo judio durante siglos. El antisemitismo existia
antes del cristianismo, pero se desarrollé mds avn después y la Iglesia
tiene que cargar con una dura responsabilidad por ello'”.

Cuando la sociedad civil quedd «bautizada» en su conjunto, la
Inquisicion persiguio a los que se desviaban, de cualquier clase que

129. Cf. 1, 315-319.
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Juesen; no tuvo reparos en quemarlos exigiendo a las victimas un acto
de fe que los preservaba del infierno (el auto de fe). Pensaba honrar
a Dios con aquellas ejecuciones capitales. Si la intolerancia se produce
muchas veces cuando una religion pasa a ser mayoritaria, en el caso
de la Iglesia de Cristo el ejercicio de la violencia se opone intrinse-
camente al mensaje del que es depositaria. Prescindiendo de los ele-
mentos sociolégicos que pudieron influir en ello, este pecado es «inex-
cusable». Lo mismo ocurrié cuando la conquista del nuevo mundo,
con las matanzas de los indios por unos bautizados que pretendian
actuar por el honor de Dios o cuando la persecucion contra los
protestantes en Francia. Todo esto sigue siendo una llaga en la me-
moria cristiana. Hubo que esperar al concilio Vaticano II para que
se aprobase el Decreto sobre la libertad religiosa. ;Cudndo habrd
actos oficiales para pedir perdon por las faltas cometidas?

Si la conciencia cristiana rechaza ahora la violencia cometida
contra los cuerpos, sigue en pie todavia el riesgo de una violencia
contra los espiritus y del abuso de poder en desprecio del hombre.
En esta perspectiva se podria leer el texto jodnico «al revés», como
una advertencia dirigida a la institucion eclesial, a sus comunidades,
en contra de todo odio, no sélo manifiesto, sino secreto. Con el
pretexto de defender lo absoluto de Dios o la verdad, se puede dejar
uno llevar por el apego a sus hdbitos de pensamiento y olvidar el
deber de un a priori favorable a los interlocutores.

Por otro lado, hay otra actualizacion que se hace a veces del texto.
Se la encuentra a veces en algunos libros de piedad. Si es verdad que
la persecucion forma parte integrante de la condicidn del discipulo,
chay que concluir de ahi que es necesario ser perseguido para merecer
ser amigo de Jesis? Aquella frase tan severa atribuida a Newman:
«Tengo miedo de una Iglesia que no es perseguida», adquiere su
sentido en el caso de una Iglesia que, para seguir siendo o para
hacerse poderosa, aceptase pactar con los intereses contrarios a su
mision. Pero si se generalizase esta frase, resultaria criticable, y hasta
perversa. Por otra parte, la experiencia demuestra que algunos cris-
tianos comprometidos por las exigencias del evangelio y que ocupan
un primer lugar. en la caridad activa, algunos cristianos clarividentes
e innovadores en el plano del pensamiento o de la accion, pueden
ciertamente encontrarse con enemigos, pero no dejan de tener una
gran irradiacion tanto dentro como fuera de la comunidad cristiana.
Llegan a tocar los corazones y los espiritus. No se les odia, sino que
se les aprecia y estima. «Donde no hay amor, pon amor y sacards
amor», decia san Juan de la Cruz, a pesar de haber sido él mismo
un gran perseguido... por los superiores de su orden.
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En el trasfondo de esta actualizacion pietista hay sin duda cierta
desconfianza frente al «<mundo de hoy», que el concilio Vaticano II
pidié que se revisase en profundidad. Sin embargo, siempre hay una
parte de verdad en la frase atribuida a Newman, que podria enunciarse
asi: «Tengo miedo de una Iglesia (o de un creyente) que no se enfrenta
con el riesgo de la persecucion por seguir siendo fiel al evangelio».

El texto de Jn permite una trasposicion que permanece en la linea
mds pura del evangelio. En el lugar de la comunidad jodnica per-
seguida por los que la rodeaban, se puede ver, no ya a la Iglesia
como tal, sino a los hombres creados por Dios a su imagen, que sufren
violencia por parte de los demds hombres. Todo el que oprime a su
hermano, desconoce en ¢l al Hijo, desconoce al Padre. «;Por qué
me persigues?», dijo el Sefior glorificado cuando se aparecié a Saulo
en el camino de Damasco (Hech 9, 4 par). El siglo XX conocid y
conoce todavia inmensas tragedias causadas por la ceguera del odio.
Este odio o espiritu de venganza siguen ensafidndose en las relaciones
entre los pueblos, entre los grupos sociales, entre los individuos. El
rostro abofeteado del Cristo de la pasion se reproduce en millones de
hombres. Al oponer, como lo hace, la luz y las tinieblas, el amor y
el odio, el evangelista mds mistico ha sido también el mds realista.

Constatando el misterio de iniquidad (2 Tes 2, 7) que dura ya
veinte siglos desde el anuncio del evangelio, el cristiano puede sentirse
«escandalizado», tropezar en su fe. Sin embargo, ha sido en nuestro
tiempo cuando se ha generalizado la conciencia de los derechos hu-
manos y la solidaridad se ha convertido en un imperativo a los ojos
de muchos. Este progreso moral puede vivirse independientemente de
una vinculacion explicita con el evangelio. Y hemos de alegrarnos de
ello. No deja de expresar la fraternidad entre los hombres que se
arraiga en la exigencia de justicia propia de la ensefianza de los dos
testamentos, y en la prdctica cristiana del amor sin reservas.

Pero la verdad es que estos esfuerzos de solidaridad, incluso
cuando se realizan a escala internacional, resultan insuficientes para
vencer el odio y para prevenir los estallidos de violencia. Devasta
incluso a unas comunidades que apelan por una y otra parte a la fe
en Dios. Segin la reflexion de Jacques Sommet'™, la dnica solucion
seria entrar profundamente en el misterio del perdon de Dios, para
que este perdon se comunique al coraidn, y que los impulsos de
represalia o de voluntad de poder dejen sitio al amor ilimitado, el
que Dios ha revelado en Jesis y el que anunciaba la figura biblica
del siervo de Yahvé.

130. J. Sommet, Passion des hommes et Pardon de Dieu, Paris 1990,

LA EXISTENCIA ESCATOLOGICA
(16, 4b-33)

16, 4b «Si esto no os lo dije desde el principio, es porque estaba
con vosotros. 5 Ahora vuelvo a aquel que me envié, y sin embargo
ninguno de vosotros me pregunta: ‘;Adénde vuelves?’. 6 Pero por-
que os he dicho esto, la tristeza ha llenado vuestros corazones.
7 No obstante, os digo la verdad: os conviene que yo me vaya; en
efecto, si no me voy, el Paraclito no vendra a vosotros; al contrario,
si me marcho, os lo enviaré.

8 Y, al venir, él establecera la culpabilidad del mundo en materia
de pecado, de justicia y de juicio. 9 En materia de pecado: no
creen en mi; 10 en materia de justicia: vuelvo al Padre y ya no me
tendréis a la vista; 11 en materia de juicio: el Principe de este
mundo ha sido condenado. 12 Todavia tengo muchas cosas que
deciros, pero ahora no podéis soportarlas. 13 Pero cuando venga
él, el Espiritu de la verdad, os conducira a la verdad entera. En
efecto, no hablara por propia iniciativa, sino que manifestara todo
lo que oiga y os comunicara lo que va a venir. 14 El me glorificara,
porque recibird de mi propiedad y os [lo] comunicara. 15 Todo lo
que tiene el Padre es mio; por eso he dicho: ‘Recibe de mi propiedad
y os lo comunicara’.

16 Un poco mas y no me tendréis ante la vista; luego todavia otro
poco y me veréis». 17 Entonces algunos de sus discipulos se dijeron
entre si: «;Qué es lo que nos dice: ‘Un poco mas y no me tendréis
ante la vista; luego todavia otro poco y me veréis’? ;y también:
‘Yo vuelvo al Padre’?». 18 Decian, pues: «;Qué es ese ‘un poco’
del que habla? No sabemos lo que quiere decir». 19 Jesids conoci6
que querian preguntarle y les dijo: «Buscdis entre vosotros a pro-
pésito de lo que he dicho: ‘Un poco mas y no me tendréis ante la
vista; luego todavia otro poco y me veréis’. 20 En verdad, en verdad
os lo digo: vosotros vais a llorar y a lamentaros, mientras que el
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mundo se alegrara. Vosotros os entristeceréis, pero vuestra tristeza
se convertird en gozo. 21 La mujer a punto de dar a luz tiene
tristeza, porque ha llegado su hora; pero cuando ha dado a luz al
nifio, no se acuerda ya de su afliccién por el gozo de que ha nacido
al mundo un hombre. 22 Asi pues, también vosotros tenéis ahora
tristeza, pero de nuevo os veré y vuestro corazén se alegrara, y
vuestro gozo nadie os lo quitara. 23 Aquel dia, ya no me pregun-
taréis sobre nada.

En verdad, en verdad os lo digo, cualquier cosa que pidais a mi
Padre, os lo dar4d en mi nombre. 24 Hasta ahora no habéis pedido
nada en mi nombre. jPedid y recibiréis! Asi vuestro gozo sera pleno.
25 Os he dicho esto de forma enigmatica. Llega la hora en que no
os hablaré€ ya de forma enigmdtica, sino que os comunicaré abier-
tamente al Padre. 26 Aquel dia pediréis en mi nombre; sin embargo,
no os digo que intervendré ante el Padre por vosotros, 27 ya que
el Padre mismo os ama, porque vosotros me amais y tenéis fe en
que yo he salido de junto a Dios.

28 Yo sali de junto al Padre y he venido al mundo; dejo el mundo
y me voy de nuevo al Padre». 29 Sus discipulos le dicen: «He aqui
que al presente hablas claro y que no hablas ya en lenguaje enig-
matico. 30 Ahora sabemos que lo sabes todo y que no tienes ne-
cesidad de que se te pregunte; por eso precisamente creemos que
has salido de Dios». 31 Jess les respondi6: «;Ahora creéis? 32 He
aqui que llega la hora —y ya ha llegado— en que seréis dispersados
cada uno por su lado y me dejaréis solo; pero yo no estoy solo,
porque el Padre esta conmigo. 33 Os he dicho esto para que en mi
tengdis la paz. En el mundo tenéis afliccién. Pero jtened 4nimo!
iYo he vencido al mundo!».

Tras el mondlogo del capitulo 15 sobre la existencia cristica de la
comunidad, nos encontramos con un nuevo discurso que da la impre-
sién de volver atras, hacia la situacién de despedida que presentaba
el discurso fundamental (13, 33-14, 31). Comparando estos dos textos,
nos damos cuenta de que presentan una secuencia muy similar, a pesar
de que tienen una orientaci6n distinta.

Jesds anuncia a sus discipulos su marcha (16, 5 y 13, 33...);
después de evocar la reaccién que experimentan en sus Corazones
(tristeza en 16, 6; turbacién en 14, 1), anuncia una consecuencia
positiva de la separacion (la venida del Paraclito en 16, 7; la reunién
definitiva en 14, 2-3); el desarrollo sobre el Paraclito, el Espiritu de
la verdad (16, 8-15 y 14, 16-17) va seguido de otro desarrollo sobre
la presencia nueva del mismo Jesis: «un poco mds» y los discipulos
lo veran (16, 16-22 y 14, 18-19); «aquel dia» tendran un conocimiento
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verdadero (16, 23a.25 y 14, 20); el mismo Padre ama a los creyentes
(16, 27 y 14, 23). Al final, los dos discursos evocan la proximidad
de la pasién (16, 32 y 14, 30) y acaban con una palabra que afirma
la comunidén de Jests con el Padre en esta misma pasién (16, 32-33
y 14, 31). A lo largo del texto se repite el tema de la oracién en
nombre de Jesis, siempre escuchada (16, 23b-24.26 y 14, 12-13) y,
para terminar, el anuncio de una paz asegurada (16, 33 y 14, 27). La
intervencién de los discipulos, ausente en el capitulo 15, vuelve a
aparecer aqui (16, 17-18.29-30), pero en este caso es siempre
colectiva'.

Por otra parte, se omiten algunos temas importantes del primer
discurso: seguir a Jesiis, el camino Unico para ir al Padre, las obras
que hay que realizar, la observancia de los mandamientos. En com-
pensacion, surgen temas nuevos: ademds de la caracterizacién de las
funciones del Pariclito, el hablar enigmatico, la insistencia en las
preguntas que tienen que hacer o no hacer los discipulos, el acceso
inmediato de los discipulos al Padre. Entonces, no se trata ya de una
simple repeticién del discurso fundamental, sino de su «relectura» en
funcién de una situacién nueva.

(Cudl es esta situacion nueva? El texto, posterior a la ruptura con
la Sinagoga®, se dirige a una comunidad en medio de la prueba. Su
predicacién ha sido en vano, su fe se ha visto descalificada; su exis-
tencia se ha vuelto marginal y estd expuesta a la afliccién. Esa co-
munidad cree ciertamente en el mensaje de Jests y en su resurreccion
de entre los muertos, pero estd decepcionada porque todo eso no ha
producido ningin efecto en el mundo circundante. ;Como devolverle
la confianza?

Jesus ha llegado al Padre

El tema que se expone pertenece al orden del misterio. Jesis no
promete ni mucho menos un cambio exterior en la condicién de los
creyentes. Manifiesta su regreso al Padre, que es el fundamento de la
nueva existencia de todos ellos en el mundo. No solamente ese regreso
garantiza que su causa era la de Dios, sino que, glorificado, Jesus

1. Cf un cuadro muy sugestivo de estas semejanzas en R. E. Brown, 893-
896.
2. Cf. supra, 59.
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llena a los suyos del don del Espiritu, gracias al cual el encuentro de
los discipulos con el Hijo es un «ver» mutuo.

No se dice ya que Jesis «viene» a los suyos®. Los verbos de
desplazamiento espacial que se refieren a €l son todos ellos verbos de
marcha y de direccion hacia el Padre®. Las menciones de la salida y
de la venida al mundo constituyen una excepcion, pero no se refieren
ya al Resucitado, sino que el acento recae en «dejo el mundo y me
vuelvo al Padre». A lo largo del desarrollo, esta vuelta ocupa una
posicién central en el testimonio que se le confia al Paréclito y es
significativo que, en labios de los discipulos, tome la forma de una
pregunta. Después de evocar la pasion —la forma de «pasar» de
Jests—, el grito final de victoria expresa de nuevo, en otro lenguaje,
la subida del Hijo y el cumplimiento de su misién.

Creer que Jests se encuentra en Dios: ése es el fundamento de la
existencia escatoldgica de los discipulos. Esta fe requiere la accién
del Espiritu de la verdad. El desarrollo sobre el Pardclito se sitia
después del anuncio de la marcha (e incluso se entremezcla con €l en
el v. 7) y antes del anuncio del «ver». El eje del discurso es la
afirmacion del estatuto que ha alcanzado el Hijo: a través de la fidelidad
perfecta a su mision, el Hijo ha llegado hasta Dios mismo y ha sido
glorificado (cf. 16, 15). Es la importancia que tiene este misterio en
la vida de los creyentes lo que el texto pone de relieve.

La tristeza se convierte en gozo

Para decir que la subida de Jesis al Padre tiene un efecto en la
existencia de los discipulos, Jn afirma que su tristeza se transformara
en gozo. La oposicidn entre los dos términos (Iypé y khard) estructura
al texto desde el punto de vista semantico.

La tristeza de los discipulos, fuertemente subrayada, se atribuye
al anuncio de la marcha de Jesiis (16, 6) y a la separacién (16,
20.21.22). Aparentemente se describe la experiencia de los once ante
la muerte de Jesis. Pero ;por qué se evoca de nuevo una situacién
de desamparo que ya se habfa superado hacia tiempo? En cuanto al
gozo, se presenta como si fuera el de las apariciones pascuales: ;por
qué se promete una vuelta que ya ha tenido lugar? El lector se pregunta
por el significado que tiene este procedimiento de vuelta hacia atrés
para una comunicacién destinada al momento presente.

3. Cf. 14, 3.18.28.
4. 16, 5.7.10.17.28.

16, 4b-33 La existencia escatoldgica 179

Sin embargo, la respuesta es facil cuando se conoce la naturaleza
del evangelio: no se trata del relato de unos hechos ya pasados, sino
de un mensaje dirigido a los creyentes. El pasado de los primeros
discipulos —su desconcierto ante la muerte, luego su alegria pascual —
se convierte en el paradigma de la experiencia de la comunidad, no
solamente de la de Jn sino de toda comunidad cristiana. No tiene
sentido ni interés mds que en funcidén del hoy de la fe, puesto que el
que habla en el texto es el Cristo vivo. La atribucién narrativa del
discurso a Jesds, todavia en su vida terrena, viene a recordar que la
revelacién cristiana se debe a aquel que permanecié durante algin
tiempo entre nosotros.

Sin que se explicite esta idea como en el capitulo 15, el discurso
intenta no solamente animar a los discipulos, sino también motivar su
fidelidad de testigos de la buena nueva. A pesar de su oscuridad, este
mundo sigue siendo aquel al que fue enviado Jesus.

La organizacion interna del discurso

La distribucion de los v. 4b-33 puede desconcertar a los amantes
de la «légica»: la doble tematica de la vuelta de Jesds al Padre y de
la tristeza que se convierte en gozo esti extendida por todo el texto.
Después de muchas vacilaciones, propongo la distribucién siguiente:

En el umbral de la novedad escatolégica (16, 4b-7)
La venida del Espiritu (16, 8-15)

Volver a ver a Jesis (16, 16-23a)

El Padre os ama (16, 23b-27)

Epilogo (16, 28-33).

NOw»O

LLa critica moderna descubre en este tercer discurso la mano de un
autor distinto del que escribié el discurso fundamental. Pero reconoce
igualmente la unidad profunda de los dos textos. Por consiguiente,
ese otro escritor pertenecerfa a las misma «escuela jo4nica».
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EN EL UMBRAL DE LA NOVEDAD ESCATOLOGICA
(16, 4b-7)

16, 4b «Si esto no os lo dije desde el principio, es porque
estaba con vosotros. 5 Ahora vuelvo a aquel que me envié,
y sin embargo (kaf) ninguno de vosotros me pregunta:
‘.Adénde vuelves?’. 6 Pero (alld), porque os he dicho esto,
la tristeza ha llenado vuestros corazones. 7 No obstante (alld),
os digo la verdad: os conviene que yo me vaya; en efecto, si
no me voy, el Paraclito no vendra a vesotros; al contrario,
si me marcho, os lo enviaré.

La introduccién del discurso se centra en el anuncio de la marcha
de Jesis —o mejor dicho, de su vuelta al Padre—, presentada en el
v. 7 como necesaria para que el Pardclito venga a los discipulos.
Designar al Padre como «aquel que me envié» sugiere en este contexto
que el Hijo ha cumplido fielmente la misién recibida. El objetivo
dltimo de esta misién es el envio del Espiritu a los creyentes. En
contraste, se subraya la reaccién negativa de los discipulos ante la
separacién de Jesus.

Su tristeza, segin algunos criticos, estarfa también motivada por
el anuncio de las persecuciones: el pronombre «esto» (faiita, literal-
mente: «estas cosas») del v. 6 repetiria el «esto» de 16, 4b, que parece
remitir a lo que Jesis decia al final del discurso anterior®. Esta inter-
pretacién es satisfactoria, ya que la frase sobre la tristeza que llend
los corazones esta ligada por un alld con el 5, que se refiere a la
marcha de Jesus, y la frase siguiente (v. 7) insiste en la necesidad de
esta misma marcha. El versiculo micial sive de enlace literario™
«estaba con vosotros» pone de relieve la frase «ahora vuelvo...». El
incipit del discurso original era con toda probabilidad el anuncio de
la marcha.

5  Se encuentran también alli las expresiones taita leldléka (16, 1) y ego eipon
hymin (16, 4a)

6 J Pamter propone otra explicacién el «esto» del v 4b anticiparia lo que
dice Jests en el v 5 Pero puede objetarse que ya en su vida publica Jesis habia

anunciado su marcha, y en los mismos términos hypdgo pros ton pémpsanta me
(7, 33, cf 8, 21)
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Ante este anuncio los discipulos se quedan mudos, comportamiento
muy distinto del que nos mostraba el primer discurso: alli no dejaban
de preguntar a Jesds’. Su mutismo significa que ya estdn separados
de €él. La escena guarda cierta analogia con la de Getsemani cuando,
interpelados por Jesis, los discipulos «no sabian qué contestarle» (Mc
14, 40); y Lucas dice: «Los encontré dormidos por la tristeza» (Lc
22, 45). No se establece una comunicacién: los discipulos chocan con
el muro de la muerte®; de ahi su soledad, su profunda tristeza. Los
peregrinos de Emaiis caminan desolados al ver cémo se han venido
abajo sus esperanzas (Lc 24, 17-21); Marfa de Magdala 1lora ante el
sepulcro vacio (Jn 20, 11).

Sobre 1la situacion tragica de los discipulos entre la crucifixién y
la resurreccion de Jests, Jn proyecta la situacién de la comunidad
cristiana que, después de haber creido en la victoria de Cristo sobre
la muerte y en la inminencia de su retorno glorioso, se encuentra
aislada en medio de un ambiente que se niega a aceptar su fe. El
rechazo de la Sinagoga la ha herido y marginado. Como deciamos en
la introduccién de este capitulo, para esos creyentes la ausencia de
Jesiis no es solamente su desaparicion fisica, sino la distancia entre el
mensaje de su victoria y la experiencia de la prueba que siguen pa-
deciendo.

La observacién sobre el mutismo de los discipulos® pone de ma-
nifiesto la cuestion decisiva que deberian haber planteado: «;Addnde
vuelves?». Jestis acaba de decir que vuelve a aquel que lo ha enviado;
sin embargo todavia no se ha precisado ese addnde: el Ausente es el
Glorificado junto al Padre. Tal es el punto crucial para la fe de la
comunidad y ¢l hilo que guia el discurso.

Y Jesis insiste en su partida («Os digo la verdad»'®), ahora en la
perspectiva de las ventajas que se derivaran de ello para los discipulos:
el don del Paréclito, que estd condicionado a esa marcha, supondrd
para ellos un «plus» respecto a su convivencia con Jesis en la tierra.
La venida del Espiritu no est4 ligada a la observancia de los manda-
mientos como en 14, 15-16, sino Gnicamente al paso pascual de Jesus.
Aqui es Jesus el que o envia, sin que se mencione al Padre (cf. 14,
16.26; 15, 26). Dar el Espiritu es algo que desborda los poderes
atribuidos tradicionalmente al Mesias, ya que solamente Dios dispone

7 13,3637,14,5822

8  Aungue Jesls nunca emple6 para hablar de si mismo el término «muerte»

9 El texto podria también aclararse a partir de la tradicién apocaliptica el
beneficiario de una revelacion debe preguntar siempre al Revelador, cuyas expre-
siones ambiguas dejan siempre abierta la mterpretacié6n  Cf nuestra obra Los evan-
gehos y la historia de Jesis, Madnid 21982, 386-389

10.  Esta expresion es mds fuerte que «digo verdad» (4, 18, 19, 35)
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del Espiritu santo. La omisién de la referencia al Padre subraya in-
directamente el estatuto que ha alcanzado el Hijo ante Dios. Jests dird
en el v. 15: «Todo lo que tiene el Padre es mio».

Otra particularidad de este anuncio: el verbo «venir», que se reserva
para Jesis en el capitulo 14 (cf. 14, 18.28), se utiliza ahora a prop6sito
del Pariclito. Se mantiene al frente de los dos anuncios siguientes (16,
8.13) que se refieren al Espiritu, mientras que no se dird ya del Hijo.

La expresién «os conviene» (symphérei hymin) es la misma que
aparece en labios de Caifis, cuando profetizaba sin saberlo la reunién
de los hijos dispersos de Dios (11, 50-52). Como en este Gltimo texto
y en 14, 31, si la marcha de Jesds es necesaria, no es porque tenga
una especie de eficacia redentora ni en una perspectiva sacrificial.
Aqui se habla de ella pensando en el don del Pariclito, segln el anuncio
de 7, 37-39 sobre el Espiritu que recibiran los creyentes cuando Jesus
haya sido glorificado.

El don del Paraclito significa la llegada de una nueva época, en
la que ese don caracteriza la experiencia de los creyentes en Jess.
Algunos autores antiguos, desde san Agustin'', han comentado el
v. 7 diciendo que el verdadero conocimiento del Hijo exigia la su-
peracién del conocimiento meramente humano y del apego ligados a
su presencia terrena: s6lo la mirada penetrante que da el Espiritu
permite esa superacion.

EL PARACLITO EN OBRA
(16, 8-15)
Siguen dos desarrollos, que comienzan ambos por la mencién de
la venida del Paraclito o del Espiritu de verdad; en ellos se caracteriza

el papel del Espiritu en relacién con el mundo (16, 8-11) y con los
discipulos (16, 12-15).

El Pardclito y el mundo (16, 8-11)

8 Y, al venir, él establecera la culpabilidad del mundo en
materia de pecado, de justicia y de juicio. 9 En materia de

11 Agustin, In Jo 94, 4 (PL 35, 1869) «Verbo hecho carne, yo habito en
vosotros, pero no quiero que me améls carnalmente y que, satisfechos con esta
leche, deseéis seguir siendo nifios». Cf. Gregorio Magno, PL 75, 826, santo Tomés,
In Jo n° 2088
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pecado: no creen en mi; 10 en materia de justicia: vuelvo al
Padre y ya no me tendréis a la vista; 11 en materia de juicio:
el Principe de este mundo ha sido condenado.

Este texto evoca un proceso en donde el mundo tiene que com-
parecer ante Jesus, y también un juicio de condenacién pronunciado,
no ya contra el mundo, sino contra su Principe.

El Pariclito viene a los discipulos, segiin se anuncia en 16, 7, y
no al mundo que no puede recibirlo (cf. 14, 17). La dificultad principal
de este pasaje es la traduccién del verbo elégkhein con el que se expresa
la accidén del Espiritu. En efecto, este verbo encierra una gama muy
variada de sentidos: instruir una causa, desvelar una falta y, consi-
guientemente, confundir, reprender, acusar, corregir severamente'.
S6lo el contexto permite elegir entre estas diversas significaciones.
Nosotros hemos optado por «establecer la culpabilidad». Los términos
«confundir» y «convencer», que suelen usar los traductores', hacen
presuponer que el Espiritu estableceria un didlogo directo con el mun-
do. La traduccién propuesta evita implicar directamente al mundo, a
no ser como objeto de una denuncia: es a los discipulos a los que el
Espiritu hace comprender su culpabilidad'®.

La argumentacién que se atribuye al Paraclito concierne a un pro-
ceso en curso, en donde sin embargo ya estd todo decidido. La sen-
tencia ha sido pronunciada por Dios: el término «condenar», relativo
a la condenacién del Principe de este mundo, es un pasivo divino.
Detras de la persona de Jesus, situada en el centro de la crisis que se
prolonga, se perfilan dos figuras: el Adversario que se imaginaba poder
triunfar sobre €l y Dios que redujo a ese Adversario a la impotencia.

En la primera parte del evangelio, la historia de Jesds se presentd
como un proceso entre él mismo y los primeros destinatarios de su
revelacién. Acusado de blasfemo y amenazado de muerte, el Hijo
habfa mantenido el origen divino de su misién y habia denunciado la
infidelidad fundamental de sus oyentes ante Dios. Juzgado por ellos,

12 Instruir una causa Sab 1, 9, desvelar una falta Jn 3, 20, Tit 1, 9, Sant 2,
9, Jds 15, reprender, corregir severamente Sal 6, 2, Mt 18, 15, Lc 3, 19, 1 Tim 5,
20,2 Tim 4, 2, Tit 1, 13, 2, 15, 2 Pe 2, 16, Ap 3, 19 Este verbo se utiliza en un
contexto de predicaci6n y en funcion de la transformacién del que es aludido No
debe perderse de vista esta perspectiva Para un estudio profundo del sentido del
verbo elégkhein, cf 1 de la Pottenie, 399-406

13 Asi la TOB y nosotros mismos en II, 231s

14. «Culpabilidad» mejor que «culpa», con R Bultmann, 433, I de la Pottene,
410-416, y D. Mollat.
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se convertia en su juez. Proseguia de este modo el gran proceso de
Yahvé contra los hombres rebeldes a su Palabra'®. Este proceso tenia
como finalidad, no ya su pérdida, sino su conversion a la vida ver-
dadera, su liberacion de la muerte. Pues bien, Jesis ha sido crucificado
y parece como si el Adversario se hubiera impuesto sobre él.

El acontecimiento pascual ha desenmascarado estas apariencias.
Si el mundo sigue siendo incrédulo ante el Hijo, el Espiritu garantiza
a los discipulos que estd glorificado junto al Padre. Les hace com-
prender lo que se ha realizado en la «elevacién» de Jestis. El texto
implica que el Pardclito, a través de los creyentes, busca el recono-
cimiento de Jesds por todos los hombres. El proceso en curso es un
proceso de rehabilitacién a posteriori; es también una llamada, ya que
el Glorificado es el Salvador del mundo.

Esta argumentacién recae sobre tres puntos: pecado, justicia y
juicio. Se precisa el contenido respectivo de estos tres términos'®.
Recogidos uno a uno, no van seguidos de una frase causal («por-
que...»), sino de una explicitacién, tal como indica la puntuacién que
hemos adoptado.

9 «En materia de pecado: no creen en mi...».

Como sugiere el empleo del verbo en tiempo presente, este texto
se refiere a la increencia que la comunidad constata a su alrededor,
en ese mundo en el que se prolonga el rechazo opuesto en otros tiempos
a Jesus de Nazaret. En los discursos de despedida, el término «mundo»
sustituye a «los judios»; mds alld del relato del ministerio de Jesus,
evoca indirectamente la amplitud del proyecto original de Dios: al Hijo
tnico se le ha dado poder sobre toda carne (17, 2).

No creer en Jesis: ése es el pecado fundamental. Pues bien, el
«pecado» no existe mds que en referencia a Dios: implica una actitud
contraria a lo que Dios, en su amor, propone al hombre. En el capitulo
8, Jests desafiaba a sus oyentes a que le «convencieran» (elégkhein)
de pecado, cosa imposible, dada su perfecta sumision al Padre, al que
«honraba» con todo su comportamiento (8, 46.49). La conviccién

15. Cf. J. Guillet, Proceso, en VIB, 637-640. Cf. Is 41, 1-4.21.24; 43, 8-
13.

16. O. Betz, Der Paraklet, Leiden 1963, 196s, encuentra los términos «justicia,
juicio, error, verdad, pecado», todos ellos sin articulo, como aqui, en 1QH 9, 17s.
BD § 258 cita algunos textos de Pablo que omiten el articulo delante de hamartia
o de némos: Rom 6, 9; 8, 38; cf. 5, 13.
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expresada en el v. 9 no se comprende mas que a partir de lo que Jesis
habia afirmado continuamente de su misién: él no hablaba de si mismo,
sino segun lo que el Padre le habia comunicado y ordenado; sus obras
manifestaban las del Padre. El Pariclito permitird a los discipulos
captar y proclamar que, al descalificar a Jesiis y su mensaje, el mundo
resiste a Dios (cf. 8, 47).

10 «en materia de justicia: vuelvo al Padre y ya no me tendréis
a la vista...».

Por «justicia», Jn entiende no ya la rectitud moral sino, en con-
formidad con el contexto de proceso, lo que se reconoce en beneficio
de uno de los litigantes: el que tiene razén, sale vencedor del proceso'’,
se reviste del manto de justicia (cf. Is 61, 10). El sentido es el de
justicia hecha, el de reconocimiento debido de los derechos de una
persona. Dios, totalmente justo (cf. 17, 25), se ha pronunciado ha-
ciendo que volviera a él su Enviado, que habia sido fiel hasta el fin.

La victoria de Jesus estéd significada en su vuelta al Padre, en su
«subida» segiin 20, 17. En la medida en que el proceso tuvo lugar
ante el tribunal de Dios, esa subida es una desaparicién fuera de esta
tierra (cf. 1 Tim 3, 16). En contra de lo que opina el mundo, la
existencia de Jests no acab6 en la vergiienza de la cruz.

La frase «y ya no me tendréis a la vista» puede entenderse de dos
maneras. O bien subraya que Jesis estd ya fuera de este mundo, o
bien sugiere que su invisibilidad invita al creyente a reconocer dénde
estd, es decir, en la gloria del Padre. Gracias al Espiritu, la mirada
de fe alcanza al misterio: la invisibilidad de Jesds es la otra cara de
su glorificacién. Asi, para el discipulo amado, el sepulcro vacio de
Jesis abre al misterio de una presencia totalmente distinta (20, 8-9).

En este versiculo, como en el anterior, la certeza que el Pariclito
comunica a los discipulos tiene que transmitirse més alla de ellos.
Como el meollo de la crisis que se prolonga est4 en el reconocimiento
del Hijo y por tanto en la salvacién de los hombres (cf. 3, 17), la
funcién del Espiritu no puede limitarse al afianzamiento de la fe de
la comunidad, sino que supera sus fronteras. Esto se realizara a través
del testimonio de los creyentes.

17. Cf. A. Descamps, Justice et justification, en DBS 4 (1949) 1417-1519,
especialmente 1500.
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11 «en materia de juicio: el Principe de este mundo ha sido
condenado».

Las dos primeras explicaciones sobre el error del mundo —en
materia de pecado y en materia de justicia— iban enlazadas entre si
por la coordinacién mén. .. dé (peri hamartias mén... peri dikaiosynes
dé), mientras que la tercera, referente al juicio, va introducida de otra
manera (peri dé kriseds) y se distingue asi de las anteriores, como
para significar el relieve que tiene, al colarse al final de la frase.

En 12, 31 Jesids habia anunciado que en el momento de su «ele-
vacién», el Principe de este mundo'® seria «echado fuera». La segunda
mencién del Principe se referia igualmente a la pasién (14, 30). Aqui
se ha pronunciado ya la sentencia: el Principe de este mundo ha sido
condenado por Dios; la condenacién tuvo lugar en el acontecimiento
de la cruz. Segtin el contexto narrativo de los discursos de despedida,
uno esperaria que se dijera: «serd condenado», ya que la pasién todavia
estd por venir. De hecho, como bien sabe el lector, el que habla es
el Sefior glorificado, Jesus que ha atravesado su pascua. El evangelista,
situado también después de pascua, constata una realidad pasada que
tiene un efecto permanente, como indica el perfecto del verbo griego
(kékritai): el Principe de este mundo que se oponia al designio salvifico
de Dios «ha sido definitivamente juzgado».

En el plano de lo que pudo ver el mundo, es Jesds el que fue
condenado. Pero en ese mismo momento el juicio ha dado la vuelta:
Dios ha condenado al Acusador. Ser condenado por Dios significa
biblicamente la pérdida definitiva. El Principe de este mundo, del que
Jestis decia: «No tiene sobre mi ningtin poder» (14, 30), tampoco tiene
ningln poder sobre los que estdn unidos al Hijo'®, ni siquiera radi-
calmente sobre el mundo: la Palabra contintia haciéndose escuchar.

El Paréclito sostiene a los discipulos en la certeza de que Dios ha
intervenido con poder. Después del v. 10, el v. 11 podria leerse como
una deduccién a partir de la glorificacién del Hijo. Sin embargo, el
relieve que se le da al final del pasaje, invita a ver allif mas bien la
declaracion que da fundamento 16gico a todas las demds. Recordemos
que no es el mundo como tal el que ha sido juzgado por Dios, sino

18. Sobre la primera mencién del «Principe de este mundo» y sobre esta figura
mitica, cf. II, 377-378.
19. Cf. 1 Jn 2, 13: «Vosotros habéis vencido al Maligno».
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su Principe. Seria mds exacto decir: el Principe que el mundo se ha
buscado o al que ha sucumbido™.

La funcién del Pariclito que se describe en 16, 8-11 puede rela-
cionarse con la de su tarea de testigo anunciada en el segundo discurso
(15, 26s). Al escuchar al Espiritu, los discipulos no deberian dudar
ya de la solidez del fundamento de su fe ni de la misién que tienen
que cumplir, La incredulidad que les rodea es la supervivencia ana-
crénica de un rechazo de la realidad. Importa destacar bien esta mentira
en la que se desliza el mundo, que a pesar de todo sigue siendo amado
por Dios (3, 16). La existencia de la comunidad debe ser una llamada
permanente dirigida a la conciencia de los hombres a lo largo de la
historia.

El Espiritu, guia hacia la verdad (16, 12-15)

Asi pues, al escuchar al Espiritu los discipulos pueden estar seguros
de la victoria de Cristo y se ven sostenidos por €l para ser sus testigos
ante el mundo. ;jPero qué efecto tiene esta victoria en su propia exis-
tencia? Nos lo revela un dltimo texto sobre el Paraclito que corona a
los anteriores: «Este» (ekeinos en masculino, como en 15, 26) con-
ducir4 a los cristianos hacia la plena apropiacién de la verdad del Hijo;
mediante su soplo, participardn de lo que es de Jesis, el Glorificado.

El anuncio de 16, 8-11 evocaba un estado de crisis que el Espiritu
ayudard a superar; aqui el acento es de exultacién. Esta dualidad podria
corresponder de antemano a la transformacién de la tristeza en gozo
que se anuncia a continuacion en el discurso.

12 «Todavia tengo muchas cosas que deciros (/égein), pero
ahora no podéis soportarlas. 13a Pero cuando venga €l (ekei-
nos), el Espiritu de la verdad, os conducira (hodéghései) a la
verdad entera.

Este anuncio enlaza dos partes entre si. En primer lugar (16, 12-
13a) se oponen dos épocas: el tiempo de Jesiis de Nazaret, cuyo «decir»

20. Cf. 17, 15. La tradicién comin presenta al Maligno actuando (Mt 6, 13
par).
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yano es oido por los discipulos, y el tiempo del Espiritu que los guiard
hacia la verdad completa. Luego (16, 13b-15) se volverdn a reunir los
dos actores que anteriormente se distinguian: el «hablar» del Espiritu,
su comunicacién, su origen en Jesus glorificado. De este modo el
Espiritu de la verdad y el Hijo son ciertamente «dos», pero son «uno»
en su obrar.

Jests todavia tiene muchas cosas por decir (16, 22). ;Cudles? En
este versiculo no se nos dice®'. En compensacién, el contraste que se
establece en el v. 13a con la accién del Espiritu permite precisar, al
menos negativamente, que, si Jestis de Nazaret no condujo a sus
discipulos a la verdad entera, es porque éstos no podian todavia
«soportar»> la revelacién. El «ahora» de la dltima cena se opone al
tiempo de la venida del Paréclito; ésta depende de la pascua del Hijo
(cf. 16, 7).

Ciertamente Jesds dio a conocer a los discipulos «todo» lo que
habia oido del Padre (15, 15), pero, para que tengan una inteligencia
profunda de ello, tiene que intervenir el Espiritu —como decfa ya el
segundo texto sobre el Pardclito—. Formalmente, los v. 12-13a se
encadenan como los 14, 25-26: «Estas palabras os las he dicho... Pero
el Paréclito... os lo ensefiard todo». Alli el Paraclito es el intérprete
autorizado de Jesis: la era del Espiritu santo es aquella en la que el
pasado se ilumina para el presente. Segin nuestro texto, en donde el
punto de partida se encuentra, no en las palabras, sino en el silencio
de Jesus, la era del Espiritu es mas todavia: el Pariclito transmitira el
«hablar» del Hijo glorificado, comunicara lo que le pertenece en pro-
piedad por su comunién perfecta con el Padre. Lo vamos a constatar
examinando los tres verbos que describen aqui la accién pospascual
del Espintu: guiar hacia la verdad entera, expresar lo que él ha oido
y comunicar a los discipulos lo que es propio del Hijo.

El Espiritu guiard (hodéghéser) a los discipulos hacia la verdad,
atendiendo asi la oracién del salmista: «;Guiame (hodéghéson) hacia
la verdad!» (Sal 24, 5 [LXX]). Este ardiente anhelo hace eco a la
tradicién biblica del cammo del Sefior que hay que conocer y en el

21 Segiin algunos, se trataria del sentido de la muerte/resurreccién de Jesus,
seglin otros, de las pruebas que atravesarfa la comumdad pospascual Precisaremos
nuestra opinién a lo largo de la lectura

22  En gnego bastdzein Este térmmno sigmfica en sentido propio «llevar un
objeto pesado» (cf 10, 31, 19, 37, 20, 15), puede tener un sentido metaférico y
sugerir aqui que, en su situacion prepascual, los discipulos sentirian una gran di-
ficuitad en acoger las revelaciones de Jesiis
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que hay que caminar para tener la vida; Dios es su gufa®. Esta tradicién
atribuia la travesia del mar Rojo al espiritu de Yahvé:

El Espinitu bajé de junto al Sefior y los gwmé (Is 63, 14 [LXX]).

El Espiritu actda entre los hebreos que buscan la tierra prometida;
asociado a veces al fuego, puede ser reconocido en la columna de
fuego (cf. Neh 9, 12.19), de la que nos dice la Sabiduria que guié al
pueblo por el desierto (Sab 18, 3; cf. 10, 10). Filén, digno heredero
de la tradicién judia, dice que «el espiritu de Moisés no habria acertado
tan perfectamente si no hubiera tenido un soplo divino para que lo
guiara plenamente hacia la verdad misma»; y en otro lugar: «El soplo
lo condujo (aphégoiimenon) por un camino totalmente recto»*.

Es a la verdad entera hacia donde conduce el Espiritu. ;Sera esto
simplemente otra manera de dar a entender que el Pariclito «ensefiard
todo lo que yo os he dicho» (14, 26)? En efecto, es al final de su vida
cuando se comprende plenamente a un hombre, indica justamente J.
Calloud?. Si con la muerte de Jesis tiene lugar el final de su discurso
en la tierra, con el Espiritu se abre una comprensién totalizante de los
elementos dispersos en las palabras y también en las acciones de Jesus.

Pero, por la evocacién de algo que no se dice y por la indicacién
«la verdad entera», el evangelista nos indica algo mis. Ademis de
esta iluminacién del pasado de Jesus, estd la revelacion de su presente,
que es el del Hijo glorificado en Dios. La verdad entera es la plenitud
de este misterio. En otras palabras, es el sefiorio del Cristo Salvador,
establecido por el Padre «por encima de todo nombre que pueda nom-
brarse» (Ef 1, 20-23; cf. Flp 2, 9-11) y que celebra el himno de Col
1, 15-20. No se trata de «verdades» multiples, a las que el Espiritu
vaya guiando progresivamente; a pesar de lo que podria sugerir la
traduccién de la Vulgata®, este pasaje no significa que el Espiritu
vaya a garantizar las formulaciones dogmdticas de la Iglesia. A lo que
se refiere, es a la verdad una y total del Cristo glorificado en Dios y
que se comunica como tal a los suyos.

13 «Pero cuando venga él, el Espiritu de la verdad, os con-
ducird a la verdad entera. En efecto, no hablara por propia

23 Cf Ex 15, 13, Is 49, 10, 58, 11, Sal 48, 15, 73, 24, 119, 105
24 Filon, Vida de Moisés, 11, 165 y Gig , 55

25 1 Calloud, III, 81s

26 La Vulgata traduce «Docebit vos omnem veritatem»
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iniciativa, sino que manifestara todo lo que oiga y os co-
municara lo que va a venir. 14 El me glorificara, porque
recibira de mi propiedad y os [lo] comunicara. 15 Todo lo
que tiene el Padre es mio; por eso he dicho: ‘Recibe de mi
propiedad y os lo comunicard’».

Para guiar hacia la verdad, el Espiritu «hablard» o «expresard»
(lalese?)” lo que oye del Hijo. El evangelista, segiin su costumbre?,
distingue entre los verbos lalein y légein: el primero designa el acto
de hablar, el otro el enunciado. Si deja ahora de oirse el «decir» de
Jesis, su «hablar», que equivale a «revelar», continuard haciéndose
oir por la mediacién del Espiritu. Efectivamente, el hablar del Espiritu
no proviene de su propia autoridad, de la misma manera que tampoco
Jesiis hablaba por propia iniciativa®: el Espiritu oird de Jestis lo mismo
que Jesds ofa del Padre (8, 26). Su hablar no llega sin duda a los oidos
lo mismo que llegaban antes las palabras de Jesiis, pero si que llega
al corazén. El Hijo prolongar su revelacién de una manera distinta,
«espiritual», tal como lo sefiala el tercer verbo que caracteriza a la
funcién del Paréclito.

Si el Espiritu expresa (lalein) lo que oye del Hijo, es para «co-
municarlo». El verbo anaggélein aparece en tres ocasiones. Compuesto
de aggélein (cf. Jn 20, 18) y de and, encierra esencialmente el sentido
de anunciar, de revelar una cosa desconocida. Sin embargo, en virtud
del prefijo and que sugiere una reiteracién®, supone un redecir: el
anuncio, nuevo para los destinatarios, ha sido recibido antes por el
que lo transmite; no es €l su autor’'. Por consiguiente, el Espiritu serd
la expresion del mismo Jesus.

El texto dice en primer lugar:

27. Cuando lalein va seguido de un complemento adverbial (como en 16, 13b),
es preferible traducirlo por «expresar», a fin de respetar las exigencias de la lengua
espafiola.

28. Con E. Franck, Revelation Taught, Gleerup 1985, 67-70, que cita en su
apoyo a Jn 1, 37s; 3, 11; 4, 26; 7, 12s; 8, 12.30s; 12, 29; 19, 10.

29. Cf. 5,19; 8, 28...; II, 39s.

30. Cf. P. Joiion, RSR 28 (1938) 234s; F. W. Young, ZNW 46 (1955) 224-
227.

31. Asi los apéstoles, que anuncian lo que han recibido del Sefior: Hech 20,
20.27; 1 Pe 1, 12; cf. Hech 14, 27. Esto se explicita en 1 Jn 1, 1-5 (donde el verbo
es apaggéllein, de sentido equivalente). En Jn 4, 25 hemos traducido anaggéliein
por «manifestar», ya que la samaritana ignora el contenido de lo que revelard el
Mesfias.
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13 «El os comunicara lo que va a venir (fa erkhdmena)».

Esta férmula es vaga y los comentaristas presentan varias hipétesis
interpretativas. Dejemos de lado a los que, sin razén alguna para ello,
ven anunciadas aqui las formulaciones de los concilios. J. K. Barrett®?
propone los acontecimientos de la pasién-resurreccién, dado que Jesiis
pronuncia estas palabras la noche misma de la traicién. Pero, para
expresar ese contenido, habria sido necesario precisar, como en 18,
4: «lo que le iba a suceder». Apoydndose en Is 41, 23 (LXX)*, otros
criticos piensan en los acontecimientos del final de los tiempos, de-
duciendo de esto que Jn querria justificar aqui la actividad de los
«profetas» cristianos. Sin embargo, el texto de Isafas habla de «las
cosas ultimas» (ta éskhata), pero no asi el de Jn. Y no se pueden
invocar las visiones del Apocalipsis para sostener esta hipStesis™.

Segiin la mayor parte de los criticos actuales, el anuncio «Os
comunicard lo que va a venir» evoca el curso de la historia en su
duracién indefinida, pero no en el sentido de su prediccidn, sino en
cuanto que el Espiritu hard ver a los creyentes cémo tienen que reac-
cionar ante los acontecimientos que se van presentando. Esta lectura
obliga a matizar el significado de anaggelei, que habria que traducir
por «interpretard», si se excluye el sentido de revelacién del porvenir,
que es el que se impone a primera vista. Por eso, nos parece preferible,
o por lo menos posible, otra lectura, teniendo en cuenta la repeticion,
en cascada, de la misma expresién «os comunicard». En efecto, por
medio de esta expresion, el final del v. 13 resulta formar un solo
conjunto con lo siguiente. Lo que vendrd a lo largo de la historia no
son entonces las vicisitudes de este mundo, sino lo que enuncian los
v. 14-15: el don a los creyentes de lo que pertenece al Hijo.

En este final del anuncio, construido in crescendo a partir del
contenido de conjunto del v. 13, no se trata ya de unas palabras de
revelacion oidas y transmitidas: lo que el Espiritu recibe para comu-
nicarlo procede de la «propiedad» de Jesis, de lo que el Hijo posee.
La expresion ek toii emoii («de mi propiedad», literalmente «de lo
mio»), pronunciada dos veces (v. 14. 15; cf. 17, 10), queda aclarada

32. J. K. Barrett, 408. Este autor piensa ademés que la férmula se refiere a
los acontecimientos venideros en la historia de la misma comumdad.

33. Anaggeilate hémin ta eperkhomena ep’eskhdtou

34. Cf. E. Corsini, L’Apocalypse maintenant, Paris 1984 (y nuestro prélogo
a dicha obra).
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por la afirmaci6én solemne: «Todo lo que tiene el Padre es mio» (v.
15). «De mi propiedad» orienta no solamente hacia el conocimiento
del misterio, sino hacia la vida que est4 en el Padre y en el Hijo (cf.
5, 26), hacia la gloria dada desde toda la eternidad al Hijo (cf. 17, 5.
24), hacia el amor que es propio de Dios.

Ei Espiritu comunicard a los creyentes lo que recibird por medio
de Jesis de este tesoro inagotable. Al obrar asi, glorificard al Hijo,
cuya misién tenfa la finalidad de hacer a todos participes de la «vida
eterna» ya desde esta tierra (cf. 3, 16; 10, 28...). El capitulo 17
explicitard el contenido de la comunicacién de Jests, confiada al Es-
piritu: «Les he dado la gloria que ti me has dado...», «que el amor
con que me amaste esté en ellos y yo en ellos» (17, 22.26).

Excursus: Nota sobre el Pardclito

Con esta tltima mencién termina la ensefianza sobre el Paraclito.
Intentemos ofrecer una visién de conjunto de la misma. Los estudios
sobre el titulo «Paraclito» no han llegado a un resultado seguro; para
convencerse de ello, baste con referirse a los estudios mas recientes
sobre el tema®’: ni los datos gnésticos, ni los del judaismo o de Qumrén,
ni las investigaciones etimoldgicas consiguen abarcar todas las di-
mensiones de pardklétos en los discursos de despedida. Al contrario,
lo seguro es que, en la presentacién jodnica, «Pariclito» es una de-
signacién particular del Espiritu santo (cf. 14, 26). El evangelista ha
integrado en su propia tradicién sobre el Espiritu este término que ha
recibido del mundo ambiental.

E! titulo «Espiritu de la verdad»’®, gemelo al de Pariclito, es
también de cuifio jodnico. Estos dos apelativos corresponden mani-
fiestamente a una seleccién de las funciones del Espiritu santo, de-
terminada por la perspectiva de los discursos de despedida. No se
evocan aqui las actividades del Espiritu que el evangelista afirma en
otros lugares, como por ejemplo: producir el nuevo nacimiento (3, 3-
50), vivificar (6, 63), perdonar los pecados (20, 22s). Al contrario,

35. Estudios sobre el Pariclito: en francés: A. Lemmonyer, RSPT 11 (1927)
292-307; 1. de la Potterie, 329-466; E. Cothenet, DBS 11 (1987) 361-378. En alemén:
F. Mussner, BZ 5 (1961) 56-70; O. Betz, Der Paraklet, Leiden 1963; U. B. Miiller,
ZThK 71 (1974) 31-77; F. Porsch, Pneuma und Wort, Frankfurt 1974, 215-324; R.
Schnackenburg, III, 177-195. En inglés: R. Brown, II, 1520-1530, y NTS 13 (1966-
1967) 113-132; G. Johnson, The Spirit-Paraklet, Cambridge 1970; E. Franck, Re-
velation Taught, Gleerup 1985. En espafiol: M. Migiiens, £l Pardclito, Jerusalem
1963.

36. 14, 17; 15, 26; 16, 13; cf. 1 In 4, 6. Cf. supra, 99.
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la funcién del Paréclito/Espiritu de la verdad al lado de los discipulos
que se han quedado en el mundo entra muy bien en la perspectiva
dominante del cuarto evangelio: manifestar el misterio de Hijo.

Los cinco pasajes sobre el Paraclito no estdn diseminados al azar
en los tres discursos: si pudieron existir en la comunidad jo4nica antes
de ser recogidos por el evangelista, su lugar respectivo no es inter-
cambiable, ya que su vinculacién con el contexto es en cada ocasién
muy estrecha®. Y permiten esbozar un retrato de esta figura.

Lo primero que hay que reconocer es que el don del Pariclito esti
determinado por la vuelta de Jesiis al Padre (14, 16; 16, 7). El primer
pasaje anuncia que «el otro» Pariclito estard para siempre con los
discipulos (lo cual corresponde al sentido etimolégico de la palabra:
«llamado al lado de...») y «en» ellos (14, 16-17). Los textos siguientes
precisan su actividad. En 14, 26, el Pariclito ensefia, recuerda todo
lo que ha dicho Jests: es su intérprete. En 15, 26, da testimonio del
misterio del Hijo para acompaifiar a los discipulos, sus testigos ante el
mundo. A continuacién se sefiala el testimonio del Espiritu de la verdad
en la demostracién de la culpabilidad del mundo que no cree en Jesiis
(16, 8-11). Finalmente, el Paraclito conduce a los creyentes a la verdad
entera, que él recibe del Hijo glorificado (16, 13-15).

Todas las funciones del Paréclito, por consiguiente, guardan re-
lacién con el Hijo: lo que las motiva y les da un contenido es el
acontecimiento de su revelacién: su finalidad es la adhesién cada vez
mads profunda de los creyentes a Jesis y el testimonio seguro que dan
de €l en el mundo. Por eso, en el dltimo pasaje, Jests dice que el
Espiritu de la verdad lo «glorificard» (16, 14). Estos textos reflejan
la experiencia del Espiritu que vivia la comunidad joénica, segtin su
fe en el Hijo de Dios. Esta experiencia es la que sefialan los verbos
«recibir», «ver», «conocer» (el Espiritu) (14, 16-17), sin que en ello
aparezca el mds mfnimo iluminismo ni se mencionen para nada los
rasgos carismaticos que describe san Pablo (1 Cor 12).

Orientada a la glorificacién de Jesiis, la funcin del Paraclito estd
en el eje de la intencién del Padre, cuya obra en favor de los hombres
se centra en la revelacion del Hijo tnico. Los textos subrayan que el
Paréclito es dado por el Padre (14, 16.26; 15, 26), del que ha salido
(15, 26). Si Jesiis interviene en su envio (14, 16; 15, 26) e incluso se
dice su remitente (16, 7), esto manifiesta 1a unidad de su obrar con
el del Padre (5, 19), ya que «todo lo que tiene el Padre es suyo»
(16, 15).

37. Con R. Schnackenburg, III, 184, contra H. Windisch, en FS A. Jiilicher,
Tiibingen 1927, 110-137.
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Con el riesgo de simplificar los datos del texto, se pueden reducir
a tres funciones la tarea que el Paréclito recibe del Padre y del Hijo:
1. estar con y en los discipulos; 2. ensefiar a los discipulos; 3.
atestiguar en favor de Jesus.

1. Estar con los discipulos. Segln las esperanzas judias, Dios
derramaria su Espiritu en los corazones cuando llegase la alianza de-
finitiva que desde siempre quiso sellar con los hombres. El Espiritu,
concedido hasta entonces a los reyes, a los jueces, a los profetas en
funcién y dentro de los limites de su misién, y prometido luego al
Siervo (Is 42, 1) y al Mesias (Is 11, 2), se dara a todos los miembros
del pueblo y los animara desde dentro™. El texto de Jn anuncia que,
a diferencia de la presencia terrena de Jesis, el Pariclito estard con
los discipulos y «en» ellos para siempre (14, 16-17). El don del Espiritu
caracterizara en adelante la existencia de los creyentes; su presencia
en ellos para siempre significa que se ha cumplido la alianza.

Esta alianza se ha realizado, segiin Lucas, en tres tiempos™: la
revelacion hecha a Israel (Lc 16, 16), el hoy de la salvacién en Jests
(4, 19), el tiempo de la predicacién misionera en el Espiritu. En los
Hechos de los apéstoles, 1a presentacion del Espiritu actuando de una
manera preponderante parece conferir al tercer periodo cierta auto-
nomia respecto a Jesiis. Es verdad que se dice de pasada que Jesis
«derramé el Espiritu santo» (Hech 2, 33); pero se ignora su funcién
en el relato del mismo Pentecostés. Personalizado de este modo, el
Espiritu parece haber sucedido a Jesis. Esta fue la interpretacién atre-
vida de Montano (siglo IT) o de Joaquin de Fiore (siglo XIII): segiin
ellos, la edad del Espiritu sucede ahora a la de Jesis y a la de Dios
Padre.

Jn, por su parte, no intenta hacer del Espiritu un «sucesor» de
Jesus. Insiste en el papel del Hijo, que continda después de su vuelta
al Padre. No solamente se hardn obras mayores (14, 12), sino que €l
mismo dice: «yo vengo a vosotros», «vosotros me veréis», «conoceréis
que estdis en mi y yo en vosotros»: éste fue el anuncio esencial de los
discursos de despedida. Al describir la accién del Espiritu, Juan la
muestra fundamentada en la accién anterior de Jesis; se dirige a la
apropiacién por parte de los discipulos de la verdad que concierne al
Hijo y a su reconocimiento por el mundo.

2. Ensenar es la segunda funcién del Paraclito (14, 26; 16, 13-
15). Este aspecto didéctico ha sido muchas veces marginado por los
exegetas en provecho de su funcién de testimonio. Recientemente lo

38 Cf Ez 36, 26s, 39, 29, J12, 28, Is 32, 15, 44, 3.
39  Segin la hipétesis de H Conzelmann, El centro del nempo, Madnd 1974.
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ha puesto de relieve E. Franck®, afirmando que es el aspecto principal
y el que engloba a los otros. Este autor ha propuesto un modelo que
pudo inspirar al evangelista en su presentacién del Pariclito; el Me-
thurgeman encargado de releer en lengua vulgar, en los oficios si-
nagogales, el texto biblico que habia sido leido en hebreo, interpre-
tindolo luego para los asistentes. Sea lo que fuere de esta hipétesis
muy interesante, es dominante la actividad didéctica del Paraclito. Se
arraiga en la de la sabiduria «que nos educa», que «lo sabe y lo
comprende todo» y guia al pueblo*'. En esta misma linea, Pablo habia
declarado que el Espiritu «lo sondea todo, hasta las profundidades de
Dios» (1 Cor 2, 10; cf. Ef 1, 17).

Se trata de una actividad de revelacién. Segin 14, 26, es el Pa-
riclito el que hace comprender €l sentido y el alcance de las palabras
de Jesis; €l es para la comunidad la memoria viva de Jesids. El evan-
gelista ha hecho de esto el principio mismo de su relato, que hemos
llamado el principio de «los dos tiempos de lectura» (cf. I, 16-18).
Segin 16, 13-15, la funcién del Espiritu es conducir a la verdad entera:
no solamente aclarar en profundidad todo lo que Jesiis de Nazaret dijo
de una forma que seguia estando velada a sus oyentes, sino «comu-
nicar» a los creyentes lo que él mismo oye de Jests glorificado, lo
que saca de él: «Tomard de mu1 propiedad...» (16, 14). Comunicard,
segilin nosotros, no ya algunas predicciones, sino la «evidencia» de la
comunién de los creyentes con el ser del Hijo.

(C6émo hara todo esto el Espiritu? Jn no lo indica, a no ser mediante
la inhabitacién anunciada en 14, 17. La accién misteriosa del Espiritu
no cesard a lo largo de los tiempos en la comunidad creyente, en virtud
de una experiencia inmediata y segura.

3. Atestiguar, tercera funcién que ejercerd el Paraclito (15, 26;
16, 8-11). Esta funcién se arraiga en la tradicién sinéptica (Mc 13, 9
par), segin la cual el Espiritu sostendrd a los discipulos ante los
tribunales. Jn transformé este dato evangélico en una actividad del
Espiritu en la que se prolonga el proceso emprendido por Jesds de
Nazaret contra aquellos que, por negarse a creer en él, rechazaban la
palabra de Dios. Este proceso no acabé con su muerte: la oposicién
discipulos/mundo, que se repite en los discursos de despedida, muestra

40 Cf nota 35

41 Cf Sab1,5,9, 11s, 10, 10 La analogia con la sabiduria se percibe ademds
en Jn 14, 17 a propésito de la incapacidad del mundo para recibir el Espintu de la
verdad la sabidurfa, llamada también Espirtu santo, «no entra en un alma malvada
m habita en un cuerpo cargado con el pecado» (Sab 1, 4s) Compérese también Jn
16, 8-11 con Sab 1, 6-9
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que caracteriza también al tiempo después de pascua. Pero con una
diferencia importante: el protagonista es ahora el Glorificado. El Pa-
raclito atestigua que el juicio de Dios se ha pronunciado en favor del
Hijo.

Frente a la incredulidad persistente, el Espiritu de la verdad man-
tiene viva con toda su fuerza la resonancia de la Palabra. Si denuncia
la injusticia de los que rechazan al Enviado, su testimonio se refiere
a la acogida del mensaje, lo mismo que ocurria con los reproches de
Jesis a sus oyentes. Sosteniendo a los creyentes en su fe, el Paraclito
sostiene la causa del Hijo.

A lo largo de toda la presentacion que acabamos de hacer se iba
planteando una cuestién: jen qué es distinto el Espiritu del Hijo? Hay
ciertamente algunos elementos que sugieren que se personaliza la ac-
cion del Espiritu, por ejemplo, cuando el pronombre masculino ekeinos
(«€l»: 15, 26; 16, 13) viene inmediatamente después del neutro pnedma
(«Espiritu»).

Pues bien, el comportamiento personal del Paraclito corresponde
exactamente al de Jesds respecto al Padre y respecto a los disci-
pulos:

E I Pariclito Jestis
Viene del Padre 15, 26 5, 43; 16, 28
Es enviado por el Padre 14, 26 14, 24 (y passim)
Es dado por el Padre 14, 16 3,16
No es acogido por el mundo 14, 17 1, 11; 5, 43; 12, 48
Es acogido sélo por los creyentes 14, 17 1, 12; 16, 20-22
No es visto mds que por los creyentes 14, 17 14, 19
Est4 con y en los discipulos 14, 16s 14, 20.23; 15, 5; 17, 23.26
No habla por propia autoridad 16, 13 7,17, 8, 26.28.38; 14, 10
Da testimonio 15, 26 3,11.32; 4, 44, 8, 14.18...
Ensefia 14, 26 6, 59; 7, 14; 8, 20; 18, 19
Conduce a la verdad 16, 13 1, 17; 14, 6; 18, 37
Comunica 16, 14 4, 25.

La teologia tradicional ha respondido a esta cuestién afirmando
que el Espiritu santo es la tercera persona de la santisima Trinidad.
Conviene captar correctamente la nocién de «persona»: no ya un in-
dividuo cerrado en si mismo, sino un ser en relaciéon*. Las «personas»
divinas no son tales mds que en la relacién que las une. El exegeta
choca sin embargo con una dificultad: ;cémo es que, dialogando tantas

42. La nocién de persona (prdsopon) utilizada por los santos Padres estd muy
lejos de la de un sujeto personal que hoy tenemos. Cf. K. Rahner-H. Vorgrimmler,
Diccionario teolégico, Barcelona 1970, 553-558.
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veces entre si el Padre y el Hijo, no entra nunca ninguno de los dos
en didlogo con el Espiritu?

El espiritu humano tiende a individualizar a las tres personas de
la Trinidad; pero, si el Espiritu y Cristo no se cosifican como dos
realidqdes de nuestra experiencia, hay que reconocer que son «dos»
Y al mismo tiempo «uno», lo mismo que ocurria en la distincién entre
el Logps y Dios. El Logos es Dios hablando, el Espiritu es Jesds
comunicéndose. Pero jen qué el Espiritu es «otro» distinto del Jesis
de .e'sta tierra? Es «otro» en la duracién de su presencia, que es de-
finitiva, y en su modo de obrar: no ya por medio de «palabras» que
sean como un eco de las de Jestis de Nazaret, sino por medio de
«evidencias» que dan el sentido de estas palabras y manifiestan su
Importancia actual. Continda la revelacién del Padre por Jests; es
tinica, pero transmitida de dos maneras diferentes, segiin los dos tiem-
pos que la caracterizan.

(Cudl hasido el efecto de este texto? Hemos sefialado anteriormente
que la ensefianza sobre el Paraclito pudo invocarse, en plena contra-
diccidon con su contenido cristolégico, en favor de ciertas doctrinas
«pneumdticas» aberrantes. Dentro de la ortodoxia, los Padres de la
Iglesia antigua se basaron en los pasajes de los discursos de despedida
en unas controversias que permitieron precisar la doctrina sobre el
Espiritu santo en el seno del misterio de la Trinidad. Un esfuerzo
capital y provechoso, con tal que la especulacién no deje en la sombra
la acci6n dindmica del Espiritu de la verdad en la Iglesia.

La apelacién cldsica de «Consolador», que se apoya en una eti-
mologia discutible, subraya el aspecto reconfortante que ciertamente
puede deducirse del apoyo que el Pariclito ofrece a los creyentes. Pero
€stos no s6lo son consolados, y esta designacion ha caido ya justamente
en desuso. Sin embargo, no puede decirse que los creyentes de hoy
adviertan tanto como la comunidad jodnica la presencia en ellos del
Espiritu, el intérprete de Jesiis que anima su bisqueda de verdad y de
comunién en su vida cotidiana y que les da la fuerza de ser testigos
del evangelio.

Los textos sobre el Paraclito tienen un alcance decisivo para la
responsabilidad de cada creyente. Como dice la primera Carta de Jn:
«Todos son directamente instruidos por Dios... no tenéis ya necesidad
de que se os ensefie» (1 Jn 2, 20.27). En los discursos de despedida,
Jesus anuncia el Par4clito a los discipulos que estd a punto de dejar,
no nombra a unos responsables de la comunidad. A diferencia de los
demds autores del nuevo testamento, Jn no evoca un magisterio ecle-
sidstico; subraya el don fundamental que marca (o deberia marcar) a
toda conciencia creyente. El texto transmitido tiene que ser interpretado
continuamente, so pena de quedarse en letra muerta.
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El don del Espiritu de la verdad provoca a todos los creyentes a
no dejarse abandonar pasivamente a las normas que les dan los por-
tavoces de la institucién: ahi esté el ejemplo de santa Catalina de Siena
para mostrar que el cristiano tiene que actualizar para su tiempo el
mensaje evangélico. Volveremos sobre este tema cuando leamos el
capitulo 21, en el que se ponen en relacién, si no en concurrencia,
las dos figuras de Pedro y del discipulo amado.

VER DE NUEVO A JESUS
(16, 16-23a)

Si la venida del Paraclito asegura la existencia de los discipulos,
deja a la comunidad enfrentada con dos cuestiones. La primera es la
de su relacién con Jesds: jno se corre el peligro de establecer una
separacién entre el tiempo del Espiritu y el tiempo de Cristo? La
respuesta se nos da en 16, 16-23a. A continuacién se tocard la segunda
cuestién: si el Espiritu prosigue la funcién de Jesds de Nazaret, ;cudl
serd la relacién del Padre con el creyente? La respuesta se dard en el
desarrollo siguiente (16, 23b-27).

16 «Un poco mas y no me tendréis ante la vista; luego todavia
otro poco y me veréis». 17 Entonces algunos de sus discipulos
se dijeron entre si: «(Qué es lo que nos dice: ‘Un poco mas
y no me tendréis ante la vista; luego todavia otro poco y me
veréis’? ;y también: ‘Yo vuelvo al Padre’?». 18 Decian, pues:
«Qué es ese ‘un poco’ del que habla? No sabemos lo que
quiere decir». 19 Jesiis conoci6 que querian preguntarle y les
dijo: «Buscais entre vosotros a propésito de lo que he dicho:
‘Un poco mas y no me tendréis ante la vista; luego todavia
otro poco y me veréis’. 20 En verdad, en verdad os lo digo:
vosotros vais a llorar y a lamentaros, mientras que el mundo
se alegrara. Vosotros os entristeceréis, pero vuestra tristeza
se convertira en gozo. 21 La mujer a punto de dar a luz tiene
tristeza, porque ha llegado su hora; pero cuando ha dado a
luz al nifio, no se acuerda ya de su afliccién por el gozo de
que ha nacido al mundo un hombre. 22 Asi pues, también
vosotros tenéis ahora tristeza, pero de nuevo os veré y vuestro
corazén se alegrara, y vuestro gozo nadie os lo quitara. 23
Aquel dia, ya no me preguntaréis sobre nada».
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(;omo en 14, 16s.18, el texto sobre el Pariclito va seguido in-
mediatamente de un anuncio que se refiere a Jesds en su relacién
pospascual con los discipulos. En 14, 18, la afirmacién esencial era:
«Vengo a vosotros»; aquf Jesis dice: «Vosotros me veréis» (16, 16b).

Las funciones del Paréclito antes expuestas tenian la finalidad de
manifestar la verdad de Jesis a los discipulos y por medio de ellos al
mundo. La era del Espiritu es aquella en la que el acontecimiento de
la palabra no estard ya limitado por el espacio ni por el tiempo. La
coincidencia misteriosa entre la venida del Espiritu y la presencia
inmediata del Hijo a los creyentes se sugiere aqui una vez mas por el
encadenamiento del texto.

Sin embargo, a diferencia de 14, 18, lo que Jesiis dice en 16, 16
adquiere un tono enigmdtico. Colocado narrativamente antes de la
pasion, Jesiis anuncia a los discipulos la inminencia de dos periodos:
primero, el de no-ver, luego el de ver: «Un poco mds y no me tendréis
ante la vista; luego todavia otro poco y me veréis». Esta frase suscita
un murmullo de protesta entre los oyentes. La frase que no acaban de
entender se repite luego en sus labios, y luego una vez mas en labios
de Jesis; de esta manera se pone de relieve el anuncio, repetido tres
veces, antes de darse su interpretacién. La interpretacién se extiende
del v. 20 al v. 22 y termina con la afirmacién de que, aquel dia,
cesaran finalmente las preguntas de los discipulos (v. 23a)*. Para
captar el sentido de la frase, oigamos primero la explicacién que se
da de ella; luego volveremos a estas palabras y al doble «momento»
(mikron) del que hablan.

20 «En verdad, en verdad os lo digo: vosotros vais a llorar
y a lamentaros, mientras que el mundo se alegrara. Vosotros
os entristeceréis, pero vuestra tristeza se convertira en gozo.
21 La mujer a punto de dar a luz tiene tristeza, porque ha
llegado su hora; pero cuando ha dado a luz al nifio, no se
acuerda ya de su afliccion por el gozo de que ha nacido al
mundo un hombre.

22 Asi pues, también vosotros tenéis ahora tristeza, pero de
nuevo os veré y vuestro corazon se alegrard, y vuestro gozo
nadie os lo quitara».

43. La mayor parte de los criticos opinan, equivocadamente, que este desarrollo
prosigue hasta el v. 24.
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Introducida por un doble «amén», la interpretacion que da Jesis
se centra en la transformacién de la alegria en gozo, que corresponde
al contraste no-ver/ver. Esta transformacién se anuncia dos veces (v.
20.22) y se aclara por medio de una pequefia pardbola intermedia (v.
21).

La tristeza (!ypé) expresaba en el v. 6 la reaccidn de los discipulos
ante el anuncio de la marcha de Jesis; aqui, al ir introducida por los
verbos «llorar» y «lamentarse» que evocan el luto*, estd provocada
por la muerte que ya ha sucedido. De hecho, frente a esta tristeza se
habla del gozo inauténtico del mundo que se imagina haber tenido
razén en el proceso planteado contra Jests y haberse desembarazado
de aquel «aguafiestas»*’. Y, al revés, el gozo se convertird en patri-
monio de los discipulos; aparece entonces la paradoja: «Vuestra tristeza
se convertird en gozo».

Esta paradoja se habia ido preparando desde antiguo. Al interpretar
los sufrimientos de Israel, los profetas vislumbraron que la obra de
Dios consistia en el cambio radical del dolor del pueblo en gozo
imperecedero®; la vuelta del destierro habia sido a la vez una reve-
laci6én y una figura de este cambio. Segin el primer discurso de des-
pedida, el acontecimiento pascual anticip6 en la existencia del creyente
lo que aguardaba la esperanza judia. El gozo del que habla Jesus es
de esencia escatoldgica: el discipulo pertenece a aquel que ha fran-
queado las puertas de 1la muerte. Bajo este texto se puede entrever el
contraste entre el caricter inexorable de la muerte, con la que se
enfrenta todo ser humano, y la certeza de la fe judia en que Dios, el
Viviente, aniquilard a la muerte: es el Dios de la liberaci6n®.

El gozo devora de algin modo a la tristeza, la suprime: en la
comparacidn del v. 21, 1a mujer que ha dado a luz ya no «se acuerda»
de su sufrimiento anterior, designada no ya por la palabra «tristeza»,
como al comienzo del versiculo, sino por thlipsis, que indica una
«prueba» pasajera. Y el gozo prometido a los discipulos es imposible
de arrebatar (v. 22).

La imagen de la parturienta es muy oportuna para dar a comprender
la transformacién que anuncia Jesis. Encierra una verdad humana
evidente, que se encuentra en la tradicién biblica, en donde se ha
convertido en una alegoria. Ordinariamente, los dolores de la mujer
en parto evocan la situacién dramética del pueblo antes de que Dios

44. Cf. Jer22,10;Lc23,27;In11,31;1Tes4, 13; cf. Jn 14, 18 («huérfanos»).
45, Lc 23, 2;cf. 1 Re 18, 17.

46. Is 35, 10; 51, 11...

47. Cf.Is 25, 8; Ez 18, 32; Sab 1, 13-15; Sal 68, 21; Cant 8, 6.
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intervenga*®; en Is 66, 7-10, el anuncio de un parto feliz significa que
Dios abrira a Israel un paso hacia la vida. En el nuevo testamento,
Pablo se encarga de recoger esta imagen: «La creacién entera gime
hasta hoy con dolores de parto...» (Rom 8, 22); y también el autor
del Apocalipsis en la visién grandiosa de la mujer y del nifio (Ap 12,
1-6). ;Encerrara también en Jn un sentido oculto?

Se han propuesto dos tipos de alegorizacién. Segiin el primero,
que estd lejos de ser aceptado por los criticos, se tratarfa del nacimiento
del mesias en el sentido de su entronizacién celestial, es decir, de la
muerte/resurreccién de Jesds; la mujer representaria en ese caso al
pueblo de Dios* o también a la madre de Jestis que estuvo presente
al pie de la cruz®. La segunda hipGtesis toma en cuenta el término
thlipsis, utilizado para los dolores de la mujer en parto, ya que designa
tradicionalmente las pruebas que precederin a la intervencién apo-
caliptica de Dios** o, en el nuevo testamento, las que precederén a la
llegada del Hijo del hombre (Mc 13, 19.24 par). Jn le daria al llanto
de los discipulos por la muerte de Jesis el valor de las thlipseis que
preceden al acto salvifico de Dios al resucitar a Jesiis®. Pero este
término se repite en 16, 33 para hablar de las aflicciones de los cre-
yentes, que coexisten con el gozo de la presencia del Hijo glorificado:
(de qué otro acontecimiento salvifico serian entonces un signo pre-
monitor? En realidad, los intentos de alegorizacién destacan alguno
de los diversos elementos del v. 21 para darle un valor que supera el
sentido que tiene en el texto. Pero, sobre todo, esto supone separar
artificialmente la comparacion jodnica de su aplicacién en el v. 22.

Como ha mostrado C. H. Dodd, el conjunto de los v. 21-22 estd
emparentado con un esquema que presentan los tres sinépticos™, segiin
el cual la aplicacién recoge alguna de las palabras de la pardbola. En
nuestro texto, estd claro que «tendréis tristeza» corresponde a «tiene
tristeza» y que «vuestro corazén se alegrard» hace eco de la mencién
de la alegria de la mujer. Por tanto, conviene leer la comparacién en
su sentido obvio y dejarle su fuerza expresiva inmediata, que es el
paso de la tristeza al gozo.

48. Is 13, 8; 26, 17; Os 13, 13; Miq 4, 9s; Mc 13, 195.24; Mt 24, 21s.

49. Ademids de Ap 12, se ha invocado un texto de Qumran: 1QH 3, 9-18, que
se referiria, segin algunos, a la generacién del Mesias por obra de la comunidad.

50. A. Feuillet, L’heure de la femme (Jn 16, 21) et Uheure de la mére de Jésus
(Jn 19, 25-27): Bib 47 (1966) 169-184, 361-380, 557-573.

51. Dan 12, 1; Sof 1, 14s...

52. Esta alegorizacién, admitida por R. E. Brown, es rechazada por R. Schnac-
kenburg.

53, C. H. Dodd, Trad. hist., 371, que remite a Mc 13, 34s; Mt 24, 43s; Lc
14, 31-33 y Lc 17, 4-10.
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El gozo que se anuncia es el fruto del reencuentro de los discipulos
con Jesls mas alla de su muerte. En 14, 19 Jesis habia prometido:
«Vosotros (me) veréis». Ahora se utiliza una férmula sorprendente:
es Jesiis el que «verd» a los discipulos™. Si se advierte que ya no se
dice: «Yo vengo», como en 14, 18, cabe pensar que Jn traspuso su
venida a su mirada. Este giro, inico en el nuevo testamento, subraya
que la iniciativa del encuentro pertenece a Jesis. Situada después de
«Me veréis», evoca por otro lado una reciprocidad: deja vislumbrar
el gozo que el evangelista no deja de atribuir al mismo Hijo por el
cumplimiento de su misiéon™.

La mirada de Jestis puesta sobre los discipulos suscitard su gozo.
En los relatos de aparicién pascual, se subrayara esta reaccién en los
términos de 16, 16: «Los discipulos se llenaron de gozo al ver al
Sefior» (20, 20).

22 «Vuestro gozo nadie os lo quitara».

El dltimo estiquio del v. 22 manifiesta que el encuentro del Re-
sucitado con los suyos no se limita al dia de pascua: lo mismo que en
el discurso fundamental, inaugura una presencia mutua ilimitada en
el tiempo. Esto significa que «ver», para los discipulos, no significa
solamente una visién experimental, sino la inteligencia del misterio
de Cristo.

Aunque el verbo «(no) quitar» es aqui airé y no harpdzo, esta
palabra hace eco en este lugar a la proclamacién de Jesis a propésito
de los discipulos que le habia dado el Padre: «Nadie los arrebatara de
mi mano...»*. Allf se asegura a los creyentes la seguridad escatold-
gica, en virtud del vinculo que los une a su Pastor; aqui el gozo que
suscitan el «ver» y el «ser visto» serd imposible de arrebatar. En las
dos frases, el lenguaje que se utiliza implica un horizonte de conflicto:
la hostilidad persistente del mundo.

54. Con hordo («ver», cf. 16, 16.19), distinto de thedréo («tener ante los
ojos», cf. 14, 19; 16, 10.16.17.19). ;Hay alglin matiz entre estos dos verbos, como
parece admitir C. Traets, 186-188? R. Schnackenburg lo niega.

55. Cf. 4, 36; 15, 11; 17, 13,

56. 10, 28; cf. I, 312.
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23 «Aquel dia, ya no me preguntaréis sobre nada».

«Aquel dia» se refiere no al dia final, sino al tiempo de 1a comunién
plena con el Hijo que comenz6 en la pascua. La certeza de su presencia
hara que cesen las preguntas inquietas. Asf pues, aflora una vez més®
el tema del preguntar, pero no hay ninguna contradiccién con el re-
proche inicial de Jesds (v. 5), ya que la perspectiva es distinta; en-
tonces, los discipulos se replegaban sobre si mismos como si no tu-
viesen esperanza o no se atreviesen a preguntar a Jesids (v. 19).
Entonces la pregunta suponia mostrarle su confianza, el deseo de seguir
unidos a él. Ahora, con la nueva vision pospascual de Jesis, ha llegado
la claridad. Este versiculo da a entender la promesa del Paraclito, el
intérprete que lo ensefiard todo (14, 26 y 16, 13-15). No implica de
ninguna forma una critica a la biisqueda siempre nueva del creyente,
sino que subraya la transformacién que ha tenido lugar: todo es lu-
minoso para el hijo de la luz.

A partir de la interpretacién que hemos dado, volvamos a la frase
«enigmdtica» del v. 16 (repetida en los v. 17.19).

16 «Un poco mas y no me tendréis ante la vista; luego todavia
otro poco y me veréis».

En el exordio de los discursos de despedida (13, 33) un corto plazo
(mikron) caracterizaba al anuncio de la partida de Jesiis. Este recogia
parcialmente una palabra dirigida a los judios: «Por un poco de tiempo
(éti khrénon mikron) estoy con vosotros y me vuelvo a aquel que me
ha enviado» (7, 33). Amenazado con el arresto, Jests urgia a sus
oyentes a comprometerse en su causa, ya que el tiempo de su presencia
se iba acortando. Igualmente, en 12, 35 decia: «Por poco tiempo (éti
mikron khronon) todavia estd la luz entre vosotros». En estos dos
textos de la vida piblica, el breve plazo sirve de advertencia, lo mismo
que en los profetas™.

57. Su msistencia en Jn 16 confirma que este discurso se dirige a una comunidad
€n apuros.

58. Os 1, 4; Is 10, 25; Jer 51, 33; cf. Mt 23, 39,
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A lo largo de los discursos de despedida, este lenguaje deja de ser
una advertencia para pasar a ser una revelacién: Jesiis introduce a los
suyos en el misterio de su pascua. En 13, 33 anuncié la inminencia
de la separacion; en 14, 19 abri6 al encuentro definitivo: «Todavia un
poco de tiempo (éti mikron) y veréis que yo vivo». La frase de 16,
16 recoge estos dos aspectos. Plantea entonces el problema del lapso
de tiempo que suponen respectivamente los dos «momentos».

Para el lector de Jn, la respuesta es fécil: el primer plazo termind
con la muerte de Jesis; el segundo, el dia de pascua en adelante. El
resultado de los dos plazos es distinto, como se subraya incluso en el
empleo de dos verbos diferentes™. Jesds se verd retirado de la vista
de los suyos —de ahf el tiempo de profunda tristeza (cf. 16, 20.22)—;
luego Jesis serd visto de nuevo —de ahf la transformacién de la tristeza
en gozo (cf. 16, 20d.22)—.

Sin embargo, este volver a verlo se ha interpretado a veces, no de
la pascua, sino de la parusia®. En este caso, el «momento» durante
el cual ser4 invisible Jesus (el segundo mikrdn) se extenderia hasta el
final de los tiempos. Se han invocado varios datos en favor de esta
lectura: la mencién de «aquel dia»®', la imagen de la mujer parturienta,
relacionada muchas veces con el contexto apocaliptico, y finalmente
el hecho de que el verbo hordo es utilizado en Mc para la vision del
Hijo del hombre que viene sobre las nubes (Mc 13, 26; 14, 62). Por
otra parte, al final, Jesds dice: «En el mundo tenéis afliccién. Pero
itened dnimo!»: asi pues, no cesardn las tribulaciones. La lectura
propuesta permitiria decir que los creyentes se encuentran todavia en
el no-ver y por tanto en la espera de que acabe el segundo «momento».

Estos argumentos son muy débiles. Para «aquel dia» en sentido
escatoldgico, el evangelista emplea siempre otra expresion: «el dltimo
dia»®*; la comparacién de la mujer no tiene por qué ser alegorizada
necesariamente; el verbo hordo es el de las apariciones pascuales (20,
18.20.25.29) y evoca igualmente, en Jn, la presencia mistica de Jesus
(16, 16.22; cf. 14, 19); finalmente, falta el verbo «venir», tradicional
para designar la parusia. A estas observaciones de vocabulario se
afiaden dos datos: como en 14, 18-19, el encuentro con Jesis se les
promete sélo a los discipulos; en 16, 23-24 se les invita a éstos a la

59. Sobre los verbos hordd y thearéo, cf. nota 54.

60. Asi san Agustin interpretd el segundo mikrdn del lapso de tiempo entre la
muerte de Jesds y su resurreccién (In Jo., 101, 1), pero luego lo prolonga hasta la
parusia (ibid., 101, 6).

61. 16, 23.26; cf. Mt 7, 22; Lc 10, 12.

62. Mientras que en 6, 39s5.44.54; 11, 24 y 12, 48, se lec tef eskhatei hemérai,
fos discursos de despedida hablan de ekeinei tei hemérai (14, 20; 16, 23.26).
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oracion de peticion. (Y de qué servirfan a la comunidad un ver y un
gozo que se dejan para un futuro indeterminado?

La comunidad a la que se dirige el evangelista es la comunidad
pospascual, cuya fe se basa en el misterio del Hijo que ha dejado su
vida para tomarla de nuevo (10, 17s). La finalidad del discurso es
recordar que «ver» vivo a Jesds es para los creyentes una realidad
actual. No se trata solamente de «haber visto», ya que la experiencia
del ver no ha cesado con la ascensién, por hablar segiin el esquema
Iucano de los cuarenta dias. No se refiere solamente a los aconteci-
mientos sorprendentes de pascua, sino a la certeza que resulta de ella:
el Glorificado estd presente a los suyos para siempre. Es un ver que
da el Espiritu. Jn confirma esta relacion en el capitulo 20: es el dia
de pascua cuando el Resucitado comunica el Espiritu santo a los dis-
cipulos (20, 22). Pascua y pentecostés no son mas gue una sola cosa;
la actividad del Espiritu y la presencia a los creyentes del Hijo glo-
rificado no constituyen més que una sola realidad.

Si el sentido estd claro en el contexto de los discursos de despedida,
(por qué el anuncio del v. 16 se presenta en los versiculos siguientes
como oscuro? El marco narrativo prepascual justifica ciertamente la
incomprension de los oyentes; pero si Jn la destaca, es porque proyecta
en ella el malestar que estaba sufriendo la comunidad de su tiempo.

Los oyentes repiten el enunciado del v. 16, afiadiendo otra palabra
de Jestis: «me vuelvo al Padre» (cf. 16, 10; 16, 5). Esta ultima cita
no es una glosa, sino que forma parte del enigma. Los discipulos
debieron comprender que el primer breve plazo terminaba con la muer-
te de Jesis: ;acaso no se habian sentido desconcertados ante el anuncio
de su marcha (cf. 16, 5-6)? Era facil establecer un vinculo con «un
poco mds y no me tendréis ante la vista». Lo que desconcierta es la
afirmacién de que volverfan a verse dentro de poco tiempo (cf. v. 18).
Esta frase incomprensible ;tendria alguna relacién con el destino final
misterioso que Jesis habfa asignado a su marcha al decir que se iba
«al Padre» (16, 10)? Entendido simplemente de su muerte, este se-
gundo anuncio estaba de acuerdo con la desaparicién; pero jqué sig-
nificaba entonces «al Padre»?

La comunidad destinataria del discurso sabe muy bien que Jesus
fue crucificado. A la luz de la pascua, creyé en él. Pero no percibe
signos tangibles de su victoria: la incredulidad persiste a su alrededor
(cf. v. 8.20) y 1a aflicci6n se prolonga indefinidamente: la de la ruptura
que ha tenido lugar con la Sinagoga, la que supone la existencia
cotidiana en este mundo. ;Siente la comunidad pesar mis duramente
con el tiempo la ausencia de Jesis, replegandose sobre su desaliento?
Algunos, dentro de ella, han planteado la misma pregunta de los
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discipulos en los v. 17-18: la falta de comunicacién constatada al
comienzo del discurso (16, 5) s6lo se superard cuando Jesiis interprete
su palabra y arroje un poco de claridad sobre el porvenir de los dis-
cipulos.

El texto de Jn se enfrenta con la diferencia existente entre las
esperanzas de los creyentes, basadas en las promesas de salvacion, y
su experiencia sin cambios de la condicién terrena en lo que tiene de
decepcionante, de intolerable en muchas ocasiones. Por eso, a dife-
rencia del capitulo 14, no es el acontecimiento pascual, como tal, lo
que aqui se anuncia; excepto el «yo os veré» del v. 22b, todo se dice
a partir de la experiencia subjetiva de los discipulos y domina el
«vosotros»: de lo que se habla es de su tristeza transformada en gozo.
Y el cambio no esté en el curso exterior del mundo, sino en la mirada
que «ve». Este texto intenta devolver la confianza a la comunidad y
reavivar su fe, recordando el fundamento de la existencia creyente: la
presencia actual del Glorificado para sus discipulos y su inteligencia
del misterio.

En los v. 16-22 Jesiis cumple la funcién que se le habia asignado
al Pariclito en el discurso fundamental: interpreta una palabra que
habia dicho y que no habia sido comprendida, haciendo que tome
sentido en el hoy de la comunidad. La actualizacién es evidente: en
los v. 20-22, el doble contenido del enigma no se ilumina por la
mencién clara de la muerte/resurreccién del Hijo, sino por la tristeza
que sienten los discipulos y su transformacién en gozo. Si Jests en
persona interpreta y actualiza su palabra, es una manera jodnica de
mostrar que el Espiritu estd actuando y que en su accién se hace
presente el Resucitado. El Hijo que ha llegado al Padre transforma
desde dentro la existencia de los que lo aman. Los versiculos siguientes
se encargardn de aclararlo todavia mads.

EL PADRE OS AMA
(16, 23b-27)

Introducido por un doble y majestuoso amén, este pasaje corona
la ensefianza que precede, revelando que la relacién entre los discipulos
y Dios es ahora inmediata en el amor®. Por la insistencia en el Padre
y en el amor que tiene a los discipulos, el movimiento de este texto

63. Aunque el tema del gozo (16, 24) recuerda el gozo del pasaje anterior (16,
22), creemos preferible mantener aqui la unidad literaria de 23b-27 (en torno a la
petici6n), que se funda en el amor del Padre.
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es andlogo al que presentaba el primer discurso en 14, 21-23, después
del anuncio de que volverian a verlo: se trata de la relacién del Padre
con el discipulo.

23b «En verdad, en verdad os lo digo, cualquier cosa que
pidais a mi Padre, os lo dard en mi nombre. 24 Hasta ahora
no habéis pedido nada en mi nombre. ;Pedid y recibiréis!
Asi vuestro gozo sera pleno.

25 Os he dicho esto de forma enigmatica. Llega la hora en
que no os hablaré ya de forma enigmatica, sino que os co-
municaré abiertamente al Padre.

26 Aquel dia pediréis en mi nombre; sin embargo, no os digo
que intervendré ante el Padre por vosotros, 27 ya que el Padre
mismo os ama, porque vosotros me amais y tenéis fe en que
yo he salido de junto a Dios.

El tema de la oracién escuchada aparece aqui por tercera vez en
los discursos de despedida de Jesis (cf. 14, 12s; 15, 16), con mayor
amplitud y con una funcién distinta: la acogida de la oracién de los
discipulos por parte del Padre, sin que tenga que intervenir el Hijo (v.
26), manifiesta que la alianza entre Dios y los hombres se ha realizado
plenamente.

La precisién «en mi nombre» que caracterizaba a la peticién de
los discipulos en las menciones anteriores se mantiene también aqui
(v. 24.26), e incluso se pone de relieve por el contraste entre un antes
y un después: «Hasta ahora no habéis pedido nada en mi nombre».
Por otra parte, en el v. 23b «en mi nombre» caracteriza, no ya a la
peticion, sino a su acogida: «Cualquier cosa que piddis a mi Padre,
os lo dard en mi nombre»*. ;C6mo entender esta expresion en ambos
casos? Para la peticidn, el contexto permite precisar: «en mi nombre»
significa «creyendo en mi» (cf. v. 27). En efecto, orar a Dios en
nombre del Hijo no significa en primer lugar rezar apelando a él como
a un poderoso intercesor, ni tampoco presentiandose como encargados
de hacer que su palabra repercuta en el mundo. Es orar al Padre en
cuanto que uno es discipulo de Jesis por la fe, que lo reconoce como
Hijo de Dios%. Hasta el presente, los que habian seguido con confianza

64. No se trata de un desliz en la tradiciébn manuscrita. Este mismo giro se
observa en 14, 26, donde Jesus dice que el Padre enviar4 al Paraclito «en su nombre».
65. Cf. J. Dupont, Nom de Jésus, en DBS 6 (1960) 536s.
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al Enviado no eran todavia verdaderamente creyentes; pasarian a serlo
Cuando Jesds, vuelto al Padre, los introdujera en la fe verdadera por
la inteligencia del misterio que les da el Espiritu. En el v. 23, en
donde «en mi nombre» cualifica a la acogida de la oracién por parte
del Padre, el sentido sigue siendo el mismo, es decir, no ya «de parte
de Jests», ni siquiera «segiin su deseo», sino que el Padre escuchard
alos discipulos del Hijo como tales, esto es, en virtud de su pertenencia
a Jests por la fe y el amor. Como en los textos anteriores, no se
explicita el objeto de la oracién de los creyentes®; segiin el contexto,
se refiere aqui igualmente a su vida nueva y a su misién en el mundo.

La promesa de que seran escuchados toma en el v. 24 la forma de
una llamada: «jPedid y recibiréis!», lo mismo que en la tradicién
sinéptica®’. La exhortacién tiene como finalidad el gozo de los cre-
yentes. Esta mencidn relaciona este pasaje con la revelacién anterior
sobre el gozo que suprimia la tristeza: incluso serd un gozo «pleno»
(en griego, pepléroméné, del verbo plérés, «llenar»), ocupando el
lugar de la tristeza que habia llenado (peplércken) los corazones
(16, 6)%.

Sorprende el v. 25 por su colocacién en medio de dos ensefianzas
sobre la oracién. Sin embargo, lo mismo que el v. 24, marca una
diferencia entre el antes y el después, aqui entre dos modos de la
revelacién de Jesds. Se relaciona con el v. 26, en donde «aquel dia»
sustituye a la expresion «llega la hora». El conocimiento perfecto del
Padre que anuncia Jesis guarda una relacion intrinseca con el contenido
de los versiculos siguientes que evocan el amor del Padre a los dis-
cipulos e, indirectamente, el don de su Hijo unico.

La revelacién bajo una forma enigmatica (en paroimtais) se opone
a la revelacién clara (parrhésiai). El término paroimia corresponde a
parabolé en la tradicién sindptica®. La alusion de Jesis al tiempo
pasado en el que habia hablado de manera oscura no puede referirse

66. En los pasajes andlogos del nuevo testamento, no se precisa de ordinario
¢l objeto de la peticién (Mt 7, 7s par; 21, 22 par; 1 Jn 3, 22; 5, 14s) o se le designa
como un bien espiritual: la sabiduria (Sant 1, 5), el Espiritu santo (Lc 11, 13), la
conversién de un préjimo (1 Jn 5, 16), la inteligencia espiritual (Col 1, 9; Ef 1, 17-
19) o el perdén de los pecados (Lc 18, 13). En el Padrenuestro, sélo la peticién del
pan de cada dia es concreta (Mt 6, 11 par). Cf. también Mt 6, 33 par.

67. Cf.Mt7,7,Lc11,9.

68. Plérés en sentido propio se encuentra en 12, 3. El gozo se califica de este
modo en 3, 29; 15, 11; 17, 13; cf. Rom 15, 13.

69. Las pardbolas del reino de los cielos provienen de la tradicién sindptica,
segiin la cual su enunciado de revelacién requiere una explicacién. Cf. nuestra obra
Los evangelios y la historia de Jesis, Madrid 31982, 386s. El término parabolé estd
ausente de Jn, que prefiere hablar de paroimia (sobre este término, cf. 1I, 283s).
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a los anuncios sobre el Pariclito (16, 7-15) que no habian suscitado
ninguna cuestién, ni a la comparacién con la mujer parturienta (v.
21), ni siquiera al enigma del v. 16 sobre los dos mikrdn, que ya ha
sido interpretado. Por otro lado, el tiempo préximo en que Jesis
comunicar4 abiertamente al Padre esté claro que es el tiempo pospas-
cual. Si el lenguaje claro sucede a la marcha de Jesds, se siguen dos
consecuencias: el lenguaje enigmético es el de su vida terrena por
entero; el lenguaje claro llegaré a los discipulos a través de la accién
del Espiritu.

Todavia queda una cuestién. Durante su ministerio, Jesds dio tes-
timonio abiertamente de su origen y de su mision. La gente se extrafi¢
de su audacia (7, 26) y él mismo declarard a Ands: «He hablado
abiertamente al mundo»™. Si el evangelista designa por paroimiai todo
lo que el Hijo habfa anunciado a lo largo de su mision en la tierra
tanto en piblico como en las charlas con los discipulos, es porque el
verdadero sentido de sus palabras superaba la capacidad de los oyentes,
no sélo de los que por su mala disposicion se negaban a escucharle
(cf. 7, 17; 8, 47; 10, 26), sino también de los discipulos: su falta de
comprension es un dato constante, incluso en los discursos de des-
pedida cuando no comprenden lo que significa la «marcha» (cf. 16,
17; 13, 36; 14, 5; 16, 5-6). Lo que pedia Jesiis de Nazaret era que
reconocieran que su doctrina venia de arriba, y que por consiguiente
fueran a él para tener la vida (cf. 5, 40). De hecho, al final de su
ministerio, Jesis apela a sus obras més bien que a sus palabras (10,
37s) y nunca separ6é su revelacion en palabras de su revelacién en
hechos, en «signos», segtin el término que usa el evangelista. Una
cosa era reconocer en él al Enviado de Dios, y otra participar de su
conocimiento del Padre.

Cuando Jesis haya sido glorificado es cuando brotardn rios de agua
viva en el creyente (7, 39) y se le dard la inteligencia del mensaje (cf.
13, 7.36). Pues bien, la revelacidn de Jesiis, segin Jn, concierne
esencialmente al misterio del Padre, como se sefialaba en el final del
prélogo.

«Yo os comunicaré” abiertamente al Padre». Jesis habla en pri-
mera persona. Pero es el Espiritu el que realizard esta comunicacién.
El evangelista subraya asi que el Glorificado, de quien el Espiritu
recibe todo lo que transmite, es el mismo que, habiendo venido al
mundo, hablé a los discipulos y a la gente; se percibe aqui la 6smosis

70. 18, 20. En este versiculo, parrhésiai indica un comportamiento piblico,
no secreto. En 16, 25 el empleo del término es del mismo orden que en 10, 24, en
donde, a distancia, hace eco a paroimia de 10, 6.

71. El texto emplea apaggels, que tiene un sentido muy similar a anaggelé
en 16, 13-15. Por otra parte algunos manuscritos leen aqui este tltimo verbo.
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tantas veces sugerida entre el Hijo glorificado y el Espiritu pospascual.
El v. 25 ilumina la experiencia de la comunidad cristiana primitiva
que comprendid a Jesiis después de pascua, como atestiguan, con sus
teologias, los evangelios sindpticos. Jn reflexioné profundamente en
este proceso y da cuenta del mismo™.

La introduccién «aquel dia» enlaza los v. 26-27 con el anuncio de
la revelacién perfecta del Padre y transforma el tema de la oracién,
recogido una vez mas. Jests declara que en adelante no estard ya como
intercesor entre el Padre y los discipulos. Es una afirmacién paradéjica,
ya que la oracién se sigue haciendo aqui «en su nombre», en el nombre
del Hijo que, en este texto, ha vuelto a llamar a Dios «su» Padre (v.
23). Si parece borrarse Jesis, es porque en adelante no es ya algo
exterior, sino interior al discipulo. Los v. 26-27 explicitan realmente
lo que sugiere el conjunto del pasaje: la relacién inmediata de los
creyentes con Dios. Y se da la razén de ello: el Padre ama a los
discipulos que se han unido a Jesis por la fe y el amor™: se identifican
con el Hijo tnico. El verbo empleado para el Padre es aqui philéo™.
En 15, 15 Jests justificaba la apelacion «amigos» {philoi) que daba a
sus discipulos por la comunicacién que les habia hecho de «todo» lo
que habia oido del Padre.

El contenido de su fe se explicita al final: los discipulos han crei-
do que Jesis «ha salido de junto a Dios»”. Mientras que el eje del dis-
curso es la subida de Jesis al Padre, aqui se subraya su origen: re-
conocer este origen constituye la adhesién a su persona (cf. 20, 31).
De ahi, la transici6n al ultimo pasaje del discurso.

LA VICTORA ES NUESTRA FE
(16, 28-33)

El didlogo que se establece finalmente entre los discipulos y Jesis
va encuadrado por una proclamacién majestuosa de la trayectoria del
Enviado (v. 28) y por la afirmacién correspondiente de la victoria que

72. Cf. nuestra obra Los evangelios y la historia de Jesis, 116s.

73. Los verbos «me amdis» y «tenéis la fe» estdn en perfecto; indican, por
consiguiente, una accién que dura o un comportamiento bien arraigado.

74. Como en 5, 20. ;Hay alguna diferencia con agapdé, como si philés tuviera
una tonalidad m4s afectiva? Tal es la opinién de C. Spicq, Agapé dans le Nouveau
Testament 111, Paris 1959, 219-243,

75. Puede establecerse una relacién interesante con un pasaje de Dan 9, donde
se le concede al profeta la explicacion de una revelacion: el 4ngel dice «yo he salido»
y «una palabra ha salido», en respuesta a la oracién de Daniel, llamado «hombre
de predileccion» (Dan 9, 22s).
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ha obtenido sobre el mundo (v. 33). El didlogo se basa en su fe todavia
imperfecta: Jesls se vera abandonado por ellos en su pasién inminente.
Pero el Padre no lo abandonar y su victoria se convertird en la de los
creyentes™.

28 «Yo sali de junto al Padre y he venido al mundo; dejo el
mundo y me voy de nuevo (pdlin... poréuomai) al Padre»,
29 Sus discipulos le dicen: «He aqui que al presente hablas
claro y que no hablas ya en lenguaje enigmdtico. 30 Ahora
sabemos que lo sabes todo y que no tienes necesidad de que
se te pregunte; por eso precisamente creemos que has salido
de Dios».

31 Jesis les respondié: «;Ahora creéis? 32 He aqui que llega
]la hora —y ya ha llegado— en que seréis dispersados cada
uno por su lado y me dejaréis solo; pero yo no estoy solo,
porque el Padre esta conmigo. 33 Os he dicho esto para que
en mi tengais la paz. En el mundo tenéis afliccion. Pero
itened animo! ;Yo he vencido al mundo!».

La vinculacién de este pasaje con el anterior es muy estrecha: se
recogen las tdltimas palabras del v. 27 : «Yo sali de junto a Dios»
—con la modificacién «de junto al Padre» —, como punto de partida
de una proclamacién que abarca el recorrido del Enviado en toda su
amplitud: de Dios a Dios pasando por el mundo. Evoca el itinerario
de la palabra que describia Isafas:

Lo mismo que la lluvia y la nieve descienden del cielo

y no vuelven a €l sin haber empapado la tierra,

sin haberla fecundado y hecho germinar,

para que dé la semilla al sembrador

y el pan al que come,

lo mismo ocurre con la palabra que sale de mi boca:

no vuelve a mi sin haber producido efecto,

sin haber llevado a cabo lo que yo queria

y haber logrado aquello por lo que la habia enviado (Is 55, 10-11).

76. Contra muchos criticos, pensamos que el v. 28 introduce el dltimo pasaje.
Si parece concluir el monélogo anterior, tiene también la funcién de suscitar la
réplica de los discipulos. En Jn todos los didlogos comienzan con una sentencia de

Jesiis; en este caso, una palabra se encarga de recapitular lo esencial de la revelacion;
le hace eco el final del discurso.
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En 16, 28, la «salida» es un acontecimiento puntual del pasado,
como indica el aoristo exélthon, mientras que la venida al mundo es
un acontecimiento que tiene un efecto duradero (elelytha, en perfecto-
presente). La afirmacién «yo sali de junto al Padre», por consiguiente,
no puede referirse inmediatamente a la relacién eterna del Hijo con el
Padre, que se llama «generacién del Padre» en teologfa trinitaria”.
La traduccién espafiola no puede recoger el parecido de los verbos
griegos exérkhomai («salir») y érkhomai («venir»). en una sola frase
se dice, en su origen y en su destino, lo que significa el envio del
Hijo. Y el mundo sigue estando marcado por la venida de aquel que
le reveld el amor con que Dios lo ama.

Al mismo tiempo, «de junto al Padre» contrasta con «al mundo»
como se opone lo alto a lo bajo. Tenemos aqui el equivalente de la
bajada del Hijo del hombre; luego, en la segunda parte de la frase, el
equivalente de su subida (cf. 3, 13). Al decir que deja el mundo y
que vuelve™ al Padre, Jesis indica que va a ocupar alli su verdadero
sitio, su «lugar». El «yo» del revelador se afirma en los cuatro verbos,
todos ellos de forma activa: el Hijo ha hecho suya la misién recibida
y ahora acabada, tal como dird poco después: «Yo he vencido del
mundo».

Sin el didlogo que sigue y que ella misma suscita, la frase del v.
28 podria muy bien cerrar el discurso que habia comenzado con el
anuncio : «Yo me vuelvo a aquel que me ha enviado» (v. 5); en efecto,
el acento recae en la «subida», segln el eje fundamental del texto.
Pero queda por sefialar que se restablece el didlogo entre los discipulos
y Jesds, como contrapartida de la falta de comunicacién sefialada
anteriormente (16, 5.17s).

La reaccién de los discipulos es sorprendente: exclaman que «al
presente»’®, Jestis habla claro, como si antes no les hubiera revelado

77. Algunos Padres han interpretado este texto refiriéndolo a la «generaci6n»
del Hijo, apoyé4ndose en el sentido que daban a la preposicién ek que sigue al verbo
exélthon. Pero los mejores manuscritos leen en este lugar pard, como en 17, 8. Por
otra parte, la lengua de la época no hace ninguna distincion entre ek, pard o apd.
En 16, 30 se lee exelthein apd (cf. E. A. Abbott, Johannine Grammar, London
1906, n.° 2327).

78. El adverbio pdlin (literalmente, «de nuevo») se refiere a toda la segunda
parte del v. 28 («pdlin yo dejo el mundo...»), lo cual resulta dificil de comprender;
en realidad, el adverbio supone aqui el retorno a una condicitn anterior. De ahi Ia
traduccién de poredomai por «me vuelvo (al Padre)».

79. El adverbio nyn parece indicar habitualmente que ha cesado un tiempo
pasado; de ahi su traduccién regular por al presente. El adverbio drti (o ap’drti)
anuncia un tiempo nuevo; de ahf su traduccién por «ahora». Cf. R. Bultmann, 456,
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su origen divino y su vuelta al Padre en términos muy parecidos®. Se
imaginan que Jesids habla abiertamente, segiin les habia prometido en
el v. 25. En su impulso, no se dan cuenta de que esta promesa se
refiera al tiempo en que vuelvan a verse y que, por tanto, presupone
que Jesids va a dejar esta tierra. Tampoco se ha comprendido aqui la
subida del Hijo al Padre: en su confesién de fe, los discipulos siguen
estando todavia en la primera parte de su itinerario — «Creemos que
tid has salido de Dios» (v. 30)—, dejando de lado el meollo de la frase
que era: «Me vuelvo al Padre». Por tanto, no han avanzado nada en
el sentido que pretendia esta conversacién con Jesds. Es verdad que
creer que Jesus ha salido de Dios es fundamental en la perspectiva del
evangelista, que ha hecho de ello el leitmotiv de la predicacion del
Hijo durante su vida pdblica y vuelve a repetirlo en 16, 27s. Pero los
discursos de despedida estdn orientados hacia el misterio de su glo-
rificacién en Dios, por la que su misién se cumple no sélo en su
persona, sino en la vida de los creyentes.

Los discipulos se basan en una constatacién que acaban de hacer:
Jests adivinaba sus preguntas (16, 17-19). La afirmacién «sabemos
que Io sabes todo y que no tienes necesidad de que se te pregunte» €s
absoluta®. Seglin un pensamiento judio, conocer una pregunta o una
peticién antes de que se formule es algo que procede del poder de
Dios*?. La observacién de los discipulos pone de relieve para el lector
el conocimiento divino de Jesds® y vuelve a hacer resonar el tema del
preguntar (cf. 16, 5.19.23). Se percibe la ironia jodnica: los discipulos
creen que tienen bien asentado el fundamento de su fe y, sin embargo,
no van mas alld de lo que han confesado antes®.

Y Jesiis reacciona. Para seguir el movimiento de este didlogo,
conviene relacionarlo con el de Simén Pedro que pretendia dar su vida
en el seguimiento del Sefior (13, 36-38). También aqui los discipulos
se muestran demasiado seguros de si mismos, a pesar de que no han
comprendido el sentido de las palabras de Jesds y razonan a partir de
sus propias deducciones. A Pedro Jesiis le contesté con el anuncio de
su negacion; aqui les dice a los discipulos que lo van a abandonar.

80. Los discipulos modifican la palabra de Jests en dos puntos: en vez de «del
Padre», dicen «de Dios»; en vez de pard, utilizan la preposicion mucho mds vaga
apé.

81. No dicen: «que nosotros te preguntemos». La generalizacién con el pro-
nombre enclitico #is es la misma que en 2, 24. .

82. Cf. Mt 6, 8; Josefo, Ant. Iud. VI, 11, 8; Hermas XI, 2-5. Este principio
ilumina también la reaccién de Natanael (Jn 1, 48s).

83. Este tema es frecuente en Jn. «Td lo sabes todo» se repite en 21, 17 en
el didlogo entre Jesds y Pedro, que hace juego con el de 13, 36-38.

84. Cf. 1, 49s; 6, 69 (y 3, 2).
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Evocando la pasion, las dos respuestas de Jesds mantienen ese umbral
que es el paso del Hijo al Padre.

Si nos remontamos mds arriba en el cuarto evangelio, compro-
bamos que Jesiis de Nazaret no felicité nunca a un discipulo que le
declarara su fe. A Natanael le respondié con cierta ironia aludiendo
al motivo que lo habia llevado a creer y anunci6é un motivo mds
profundo que habrian de descubrir los discipulos (1, 49-51). Después
de la confesion de Pedro sobre el santo de Dios (6, 69), Jesus reveld
la traicién de uno de los doce®. Aqui dice que ha llegado (elélythen)
la hora en que se dispersaran los discipulos, dejandolo solo en medio
de la prueba. A los ojos de Jesiis, su insuficiencia en la fe es el signo
precursor de su abandono.

Lo mismo que el anuncio de la negacién de Pedro, el de la dis-
persion coincide con la tradicién sinéptica, que cita para ello la Es-
critura (Mt 26, 31 par = Zac 13, 7). En Jn, la forma directa podria
confirmar el recuerdo de una palabra auténtica de Jesiis. En cuanto al
verbo «dispersar» (skorpizein, aqui en voz pasiva), es el mismo que
en 10, 12, en donde el lobo dispersaba a las ovejas. De hecho, Jn no
menciona la huida de los apdstoles (cf. Mc 14, 50): cuando el arresto,
no son los discipulos los que dejan a Jesus solo, sino que es Jesus el
que deja que se vayan, haciendo que se marchen (18, 8). Sin embargo,
la indicacién «cada uno por su lado» acenttia el movimiento centrifugo
y por tanto €l abandono de Jesiis por parte de los suyos®.

Se pone de relieve el término «solo» (mdnos): la atencién se dirige,
no ya a los discipulos, sino a Jesis enfrentado con su lucha®. Pero
también se niega ese «solo». La tradicién sindptica ponia el anuncio
de la resurreccién inmediatamente detras del anuncio de la dispersién
de los discipulos (Mt 26, 32 par); Jn evoca la comunién de Jesis con
el Padre durante su prueba. Implicitamente, se ha superado la muerte.

Esta frase, que condensa otras muchas en que se vislumbra la
conciencia del Hijo, reproduce con algunos matices la que Jesds habia
dicho en dos ocasiones en el capitulo 8, durante un enfrentamiento
muy duro con su pueblo:

No estoy solo, sino estoy yo y el Padre que me ha enviado (Jn 8, 16).

85. Después del reconocimiento del Hijo del hombre por el ex-ciego (9, 38),
Jests habla de la importancia de su misi6n, terrible para los que rechazan la luz.

86. La expresién eis ta idia ha sido estudiada detalladamente por E. Fascher,
ZNW 39 (1940) 171-230. Aqui dificilmente puede significar «a su casa» en sentido
literal, ya que Jn presenta a los discipulos reunidos en 21, 14. Sugiere més bien
que cada uno se preocupard de su propia seguridad.

87. Se puede recordar a Is 63, 3: «En la cuba he pisado yo solo, porque de
mi pueblo no habia nadie conmigo».
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Aquel que me ha enviado estd conmigo; no me ha dejado solo, porque
hago siempre lo que le agrada (Jn 8, 29).

Este ultimo texto va cargado, a distancia, de una referencia a la
pasién; conviene que volvamos a oirlo aqui como en un eco.

La afirmacién de la presencia solicita® del Padre al lado de Jesis
critica una interpretacién excesiva del grito «Eli, Elf, lamm4 sabaq-
tani»®. Se refleja aqui la visién jodnica de la cruz/glorificacion, distinta
de la de los sindpticos en donde la cruz representa solamente la muerte.
Sin embargo, perdura en el trasfondo la tradicién comin, como lo
muestra el encadenamiento del texto (cf. Mt 26, 31-32).

33 «Os he dicho esto para que en mi tengais la paz.
En el mundo tenéis afliccién. Pero jtened animo!
iYo he vencido al mundo!».

En la vispera de la pasion, Jestis da su lltimo adiés a los discipulos,
animandoles con la certeza de su victoria. La conversacién que est4
a punto de terminar intentaba comunicarles la paz que impregna a los
creyentes en lo mas profundo de su ser, sea cual fuere la afliccién que
sienten en el mundo.

En 14, 27 Jests dejaba a sus discipulos «su» paz; aqui habla de
la paz «en mi». La preposicién griega en puede tener el sentido espacial
habitual o un sentido instrumental. El primero es el més frecuente; el
segundo se encuentra, por ejemplo, en 3, 15: «... para que todo hombre
tenga por él (en autot) la vida eterna» (cf. 20, 31). En nuestro versiculo,
la oposicién entre «en mi» (en emoi) y «en el mundo» (en 161 késmai)
invita a destacar el sentido espacial, que es el de la expresion metaférica
«permanecer en» (cf. 6, 56; 15, 4s). Pero, al estar ausente el verbo
«permanecer», Jestis no se refiere necesariamente a la inhabitacion
mutua, y puede entonces aceptarse también el sentido instrumental:
«por medio de mi». Las dos interpretaciones son convergentes: el Hijo
ha introducido y guardara a los suyos en un nuevo espacio de exis-
tencia, caracterizado por el don divino de la paz®. La expresién «en

88. La preposicion metd toma, en virtud del contexto, el sentido fuerte de una
presencia constante del Padre al lado de su Hijo. Por tanto, conviene no reducirla
en el sentido de una presencia temporal, como en 16, 4b.

89. Mc 15, 34. Jests no fue abandonado por Dios, sino que Dios lo entregéd
a la muerte (cf. Jesids y Pablo ante la muerte, Madrid 1982, 144-149).

90. Cf. supra, 111.
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mi» hace eco a la férmula «en Cristo Jesis», tan frecuente en Pablo
y en las cartas de Pedro®'.

En el primer discurso, el Hijo habia marcado la diferencia entre
su paz y la que da el mundo. Aqui evoca las tribulaciones (thifpsis)
inherentes a la existencia en el mundo: esas tribulaciones no cesarin.
Pero ha desaparecido la palabra «tristeza». En 16, 21, la tristeza de
la mujer se habia cambiado en «afliccién», que al final habia sido
incluso «olvidada». Aqui la afliccién perdura: [a vision de la existencia
cristiana es realista: la paz en Jesus se conquista en una ardua lucha;
no es una huida al mundo de la imaginacién.

Los discipulos no deben perder el dnimo: la exhortacién a resistir
va mds alld de la invitacién de 14, 27 a no turbarse. El obsticulo no
es ya la desaparicién de Jesiis —ha tenido lugar el encuentro defini-
tivo—, sino el desorden que hay en el mundo. No se trata inmedia-
tamente de la persecucién por la fe como en el capitulo 15: con lo
que hay que enfrentarse es con la resistencia que los hombres seguirdn
oponiendo al mensaje de vida. Para la comunidad jodnica, la prueba
es el fracaso de su anuncio de Cristo. A lo largo del tiempo, la injusticia
en todas sus formas seguird desfigurando las relaciones humanas: en
violenta contradiccién con la ley divina de los dos testamentos, serd
fuente permanente de sufrimiento.

El 4nimo que Jesis espera de sus discipulos se justifica con un
grito asombroso: «;Yo he vencido al mundo!». El verbo griego «he
vencido» estd en perfecto-presente, subrayando asi el carécter defi-
nitivo de la victoria alcanzada por Jesds durante su ascensi6n al Padre®.

Al final del primer discurso de despedida, Dios se enfrentaba con
el desafio del Adversario. Aqui no se habla del Principe de este mundo,
sino de la afliccién en el mundo en que tiene que vivir el creyente.
Si relacionamos estas dos finales, podemos decir que en la segunda
se anuncia la pasién de los discipulos. De todas formas, la perspectiva
es la de una profunda confianza. Los deseos de paz y de 4nimo no
son solamente palabras de aliento a una comunidad en medio de la
prueba, sino una llamada que provoca a los creyentes para que reac-
cionen como testigos. Efectivamente, a ellos les toca estar ahora al
pie del tajo: su fe en Jesiis glorificado los ha introducido en la comunién
inmediata con el Padre y estdn animados por el Espiritu que sostiene

91. Rom6, 11;8, 1...; 1 Pe 3, 16; cf. 1 Jn 5, 20; Ap 1, 9. Para el fondo del
pensamiento, cf. Col 3, 3: «Vuestra vida est4 oculta con Cristo en Dios».

92. Nentkeka es un perfecto presente. Es la tinica menci6n del verbo nikdé en
el cuarto evangelio, mientras que es frecuente su uso en el resto de la literatura
jodnica, en donde se aplica tanto a Cristo (Ap 5, 5; 6, 2; 13, 7; 17, 14) como a los
creyentes (1 Jn 2, 13s; 4, 4; 5, 4s; Ap 2-3; 12, 11; 15, 2; 21, 7).
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su testimonio y les comunica, continuamente de nuevo, la inteligencia
del misterio.

Centrando la mirada en el Hijo glorificado, insistiendo en la trans-
formacién de la tristeza en gozo gracias al «ver», el tercer discurso
presenta la existencia escatolégica del discipulo que, en Jesis, ha
atravesado ya la muerte y que sin embargo permanece en el mundo,
sin ser ya del mundo (cf. 15, 19; 17, 14.16). El mejor comentario de
esta idea nos Io da la primera Carta de Juan:

Todo el que ha nacido de Dios es vencedor del mundo.
Y Ila victoria que ha vencido al mundo,
ies nuestra fe! (1 Jn 5, 4).

APERTURA

«El Espiritu de la verdad os guiard a la verdad completa». El
Espiritu fue quien guid al evangelista Juan cuando emprendid la em-
presa de escribir un evangelio recurriendo a los dos tiempos de lec-
tura: el tiempo de Jesis de Nazaret y el tiempo del Espiritu. En el
capitulo 16, que es una relectura del discurso fundamental de des-
pedida, Jn nos ensefia a actualizar la palabra de Dios. Para ello
trastorna el orden de la exposicion anterior que, aunque anunciaba
el don del Espiritu santo, se centraba mds bien en el devenir de Jesus
de Nazaret. Ahora las palabras de despedida de Jesiis se vuelven a
recordar en funcidn de la nueva situacion en que vive la comunidad.:
Cristo sigue conservando su lugar eminente, pero se hace mucho mads
palpable el papel del Espiritu. Con la finalidad de transmitir el mismo
mensaje, el texto original del capitulo 14 se convierte en un texto
distinto.

Guiar a la verdad completa no es repetir algo de lo que se dijo
anteriormente. ;/No se tratard de una tarea que incumbe a la comu-
nidad cristiana, ante los cambios que estd conociendo y -que ponen
en cuestion, no ya el misterio, sino el lenguaje con que se ha trans-
mitido? Dos ejemplos entre otros muchos pueden ayudarnos a apreciar
el papel interpretativo que representa la comunidad fiel al Espiritu.

Para decir que Jesis estd realmente presente en la eucaristia, ;jes
preciso repetir necesariamente el término de «transustanciacion»? Es
verdad que este lenguaje pudo expresar adecuadamente este misterio
en otros tiempos; ;jpero sigue siendo vdlido ahera, cwando nuestros
contempordneos ignoran el sentido filosdfico del término «sustan-
cia»? Si conviene rechazar la interpretacion que declara «py-
ramente simbdlico», es decir irreal, el cambio que ha tenido lugar,
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(por qué no acoger el término de «simbdlico», que designa la pro-
fundidad de lo real y no ya su negacion?

Orro ejemplo, biblico en este caso: Isalas profetizo que nos cu-
rarian los sufrimientos del Siervo de Dios. Pedro hablo del precio de
la sangre que pagd Jesis. Pero este lenguaje resulta hoy intolerable
s5i no se le da una larga explicacion: ;jacaso la sangre de Jesis serd
el pago de una deuda contraida con Dios? ;acaso el sufrimiento puede
ser un medio para «expiar» nuestras faltas? ;es oportuno pronunciar
desde el piilpito estas frases o repetirlas en los cantos de la liturgia?
Eso seria seguir dando pdbulo a una imagineria que todavia padecen
hoy los cristianos.

Los misterios de la fe deben interpretarse en un lenguaje accesible
a los espiritus de nuestro tiempo. ;Pero quién puede disponer del
Espiritu para interpretar correctamente? El evangelio de Jn no res-
ponde a esta cuestion; se contenta con decir que todos los discipulos
estdn animados por el Espiritu; pero la primera Carta de Jn (a la que
podemos considerar como un comentario del evangelio) critica los
excesos que provocaron las afirmaciones evangélicas sobre el don del
Espiritu a los discipulos. Es preciso «probar los espiritus» (1 Jn 4,
1), aun sabiendo que «no tenéis necesidad de que os ensefien: la
uncion del Espiritu os lo ensefiard todo» (1 Jn 2, 27). Mientras que
los catdlicos mantienen el papel del magisterio, los protestantes ven
ordinariamente en estos pasajes el fundamento del libre examen. En
nuestros dias tiende a establecerse un acuerdo para decir que cada
una de estas dos interpretaciones tienen un fundamento en los textos,
con tal que no se excluya la posicion contraria.

«Vuestra tristeza se convertird en gozo». Jesis no se dejo llevar
por el desengano del mundo. Hizo frente a la realidad de la perse-
cucion y del fracaso, pero sin detener nunca su discurso en esta
constatacion dolorosa. Siempre evocd el gozo, que acabard triunfando
en definitiva sobre todo lo negativo. No es que buscara una especie
de compensacion a una situacion molesta. Para él la cruz es el co-
mienzo de la exaltacidn a la gloria. El cristiano tiene que profundizar
continuamente su mirada para poder alcanzar en el seno mismo de
la prueba la realidad gloriosa que tiene que desarrollarse a través de
ella. Hay que hacer todo lo posible por evitar y por aliviar el sufri-
miento. Antes se justificaba el sufrimiento de los pobres y de los
enfermos, alegando que eran una especie de méritos para alcanzar
el cielo. No se trata de nada de eso, sino de la verdadera esperanza
en Dios, que triunfo sobre la muerte y que ama para siempre al ser
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que ha creado. «Gozo de creer, gozo de vivir»: éste deberia ser nuestro
lema®.

«Os conviene que yo me vaya». Jesiis no declara aqui que la
separacion entre las personas sea necesariamente buena, sino que el
discipulo, lo mismo que la esposa del Cantar de los cantares, tiene
que pasar por el ritmo de la presencia y de la ausencia. ;No es ésta
la condicion para que se dé un encuentro auténticamente humano?
El rostro que se ve es y no es la persona en su profundidad. El afecto
entre dos seres es normal y hasta primordial; pero, para que se
convierta en amor, tiene que pasar por la prueba de la distancia que
impone el misterio del otro.

«;Yo he vencido al mundo!», concluye triunfalmente Jesis. Una
palabra estimulante como la que mds, pero que por desgracia ha
favorecido excesos escandalosos, como los que ocurrieron durante la
conquista del Nuevo Mundo. El domingo 16 de noviembre de 1532,
Pizarro invit al sefior del lugar, Atahualpa, a abjurar piblicamente
de sus creencias. Como éste se negara a abandonar la religion de
sus padres, se dio la sefial de la matanza al grito de «;Santiago!».
El capelldn explicd entonces a Atahualpa que, si los espafioles habian
vencido, era porque el Sefior Jesis habia vencido al mundo; y los
conquistadores invocaron al Dios de los ejércitos para justificar su
conguista. jComo si el antiguo testamento autorizase las matanzas!
;Como si el suefio de favorecer las cruzadas de la época, proporcio-
nando a Espafia el oro del Peri, pudiera legitimar el saqueo! ;De
qué «mundo» es vencedor Jesis? jHe aqui hasta donde puede llevar
una mala explicacion de las Escrituras!

93. Asf se titula una obra excelente de F. Varillon, Joie de croire, joie de
vivre, Paris 1982.



EL ULTIMO COLOQUIO DE JESUS CON SU PADRE
(17, 1-26)

Terminan los discursos de despedida. La férmula «Esto Jesis lo
proclamé» es la misma con que se termina la vida piblica (12, 36).
Entonces Jests se ocultaba de «los judios» y se volvia a sus discipulos;
aqui, sin hablar ya con nadie, levanta los ojos al cielo y conversa con
su Padre, coordinando una retrospectiva que corona su estancia en la
tierra con la perspectiva del porvenir que se abre para él mismo y para
los suyos. Este porvenir es el objeto principal de nuestro texto.

Segin el contexto', Jests se dirige al Padre en presencia de los
discipulos sin dialogar con ellos. Intentar llegar al substrato histdrico
seria desconocer el género literario de la composicién; su verdad es
de otro orden, de un orden celestial. El lector, escuchando al Hijo,
franquea las fronteras del tiempo.

1 Esto Jesis lo proclamé; luego, levantando los ojos al cielo, dijo:
«Padre, jha llegado la hora!

Glorifica a tu Hijo para que tu Hijo te glorifique

2 y para que, a medida del poder sobre toda carne que le has dado,
dé la vida eterna a todos aquellos que ti le has dado.

3 Y la vida eterna es que te conozcan,

a ti, el vinico Dios verdadero, y al que enviaste, Jesucristo.

4 Yo te he glorificado en la tierra,

habiendo cumplido la obra que me has dado hacer.

5 Y ahora, glorificame td, Padre, junto a ti mismo

con la gloria que tenia junto a ti antes de que el mundo fuera.

6 He manifestado tu nombre a los hombres que me has dado de
en medio del mundo.

1. Desde 14, 31 hasta 18, 1 no se menciona ningln desplazamiento. En 17,
3 se sugiere la presencia de los discipulos
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Tuyos eran, a mi me los has dado y ellos han guardado tu pa-
labra.

7 Ahora han llegado a conocer que todo lo que me has dado viene
de ti.

8 En efecto, las palabras que me has dado, yo se las he dado y
ellos las han acogido y han creido que tt me has enviado.

9 Yo intervengo por ellos, no por el mundo, sino por los que td
me has dado porque son tuyos, 10 y todo lo que es mio es tuyo y
todo lo que es tuyo es mio, y yo soy glorificado en ellos.

11a En adelante yo no estoy ya en el mundo, pero ellos estdn en
el mundo, y yo voy a ti.

11b Padre santo, guirdalos en tu nombre que ti me has dado,
para que sean uno con la unidad que nos [hace] uno.

12 Cuando estaba con ellos, yo los guardaba en tu nombre que ti
me has dado,

y he vigilado y ninguno de ellos se ha perdido,

excepto el hijo de perdicion de forma que se cumpliera la Escritura.
13 Pero ahora vengo a ti

y declaro estas cosas en el mundo

para que tengan en ellos mismos mi gozo en su plenitud.

14 Yo les he dado tu palabra, y el mundo los ha odiado, porque
no son del mundo por lo mismo que yo no soy del mundo.

15 No intervengo para que los retires del mundo,

sino para que los guardes del Maligno.

16 Del mundo no son, por lo mismo que yo no soy del mundo.
17 Santificalos en la verdad: la palabra, la tuya, es la verdad.

18 Por el hecho de que me has enviado al mundo, yo también los
he enviado al mundo,

19 y por ellos me santifico a mi mismo, para que también ellos
sean santificados en la verdad.

20 No solamente intervengo por éstos,

sino también por los que, por su palabra, crean en mi:

21 ;Que todos sean uno, por lo mismo que ti, Padre, [eres] en mi
y yo en ti!

Que también ellos sean en nosotros,

para que el mundo crea que tii me has enviado.

22 Y yo les he dado la gloria que tii me has dado:

jque sean uno con la unidad con que nosotros [somos] uno!

23 Yo en ellos y tii en mi,

que estén perfectamente realizados en el uno,

para que el mundo llegue a reconocer que ti me has enviado

y que los has amado con el amor con que me amaste a mi.
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24 Padre, los que ti me has dado,

quiero que, donde yo estoy, estén también ellos conmigo,

para que vean la gloria, la mia, que me has dado,

porque me amaste desde antes de la fundacién del mundo.

25 Padre justo, el mundo no te ha conocido, pero yo te he conocido,
y éstos han conocido que ti me has enviado.

26 Yo les he dado a conocer tu nombre y se lo daré a conocer,

para que el amor con que me has amado esté en ellos, y yo en
ellos».

El movimiento del texto se caracteriza por la alternancia continua
de una visi6n sobre lo que ha tenido lugar y de una apertura al porvenir’.
Este balanceo es tipico de las oraciones judias que se apoyan en las
hazafias de Dios para invocar una nueva intervencién de su parte’. En
este sentido, se trata ciertamente de una plegaria; pero es necesario
precisar su naturaleza. El evangelista no utiliza aqui el verbo airéo,
caracteristico de las peticiones que los discipulos dirigen a Dios*, sino
eroido (literalmente, «preguntar»)®, que en una acepcidn derivada sig-
nifica «solicitar algo de alguien», en el sentido de pedirle un favor®.
Lo hemos traducido por «intervenir», ya que —sin excluir el sentido
de pedir— este verbo no implica necesariamente que el peticionario
no esté seguro de la acogida de su oracién. En efecto, el coloquio de
Jesis con su Padre refleja en toda su amplitud el designio del mismo
Padre, que era lo que habia motivado el envio del Hijo. Jesus realiz
este designio: manifesté el nombre a los que le habia dado el Padre.
A punto de volver a su gloria original, pone en manos del Padre la
tarea realizada. Presenta como su propio deseo el cumplimiento total
de la obra que tiene su origen y su término en el Padre.

2. Cf. los numerosos verbos en pasado (aoristo, perfecto...) en los v. 1.2.4,
6.7.8.9.12.14.18.21.22.23.24.25 y, para el futuro, las frases finales o en imperativo
en los v. 1.2.5.11.13.15.19.20.21.22.23.24.26. En medio de esta alternancia llegan
a intercalarse algunas constataciones en presente y una afirmacién intemporal (v.
3); estas constataciones indican entonces el efecto de la accién pasada: cf. v.
7.10.11.13.14.16.

3. Cf., por ejemplo, Neh 1, 5-11 y Bar syr 48, 1-25.

4. 14, 13.14; 15, 7.16; 16, 23.24.26.

5. 1, 19.21.25; 4, 31; 5, 12; 9, 15.19.21.23; 16, 5.19.23.30; 18, 19.21.

6. 4, 40.47;, 12, 21; 19, 31.38. Cf. P. Chantraine, Dictionnaire étymologique
de la langue grecque 1, Klincksieck 1968, 370. H. Greeven, TWNT 2 (1935) 682-
684.



224 Lectura del evangelio de Juan 17, 1-26

Esta plegaria tiene un acento de alabanza mucho mas que de pe-
ticién o de intercesién. Hace juego con el prélogo, en donde se ce-
lebraba al Logos venido a este mundo. Aqui, el Hijo tinico celebra al
Padre, cuyo amor lo ha colmado desde antes de la creacién del mundo
y se extendié luego a toda criatura. Ahora vuelve a él, pero no vuelve
solo: los creyentes, presentes y venideros, permanecen ciertamente en
el mundo y tendrdn que seguir en €l, pero ya no son del mundo. Si
Jesiis, pronunciando en voz alta su oracién, vive delante de los dis-
cipulos su propia intimidad con el Padre, es porque esta intimidad serd
pronto compartida con ellos.

En visperas de su muerte, Moisés, el conductor del pueblo ele-
gido, habia cantado ante el cielo y la tierra a aquel que guarda a Israel
como a la nifia de sus ojos, como el aguila que vela por sus po-
lluelos y, desplegando sus alas, los toma y los lleva sobre sus plu-
mas (Dt 32, 10s). El eje vertical de la oracién —Ila subida de Jesis
al Padre («Vengo a ti»)— culmina en la frase: «Que donde yo estoy,
estén también ellos conmigo» (v. 24). En el sentido descendente, se
celebran en cascada los dones que el Padre, de quien todo procede,
ha dado al Hijo para que por €l reciban los hombres la vida eterna.
Comenzando por la glorificacién del Enviado, que serd la del Padre
mismo, el coloquio se cierra con la inhabitacién del Amor en los cre-
yentes.

También se dibuja un eje horizontal en la duracién indefinida de
la historia: el mundo, que no ha conocido a Dios, sigue estando llamado
a acoger su revelacién. En el cruce de los dos ejes se encuentra el
testimonio que se espera de los creyentes: aquellos a quienes dio Jesis
las palabras del Padre, aquellos a los que el Padre guarda en su nombre
y santifica en su verdad, irdn multiplicando la presencia del Enviado
a través del tiempo y del espacio.

La oracién de Jesus incluye la totalidad de la obra divina que se
inscribe entre dos polos absolutos: el antes y el después del tiempo en
la tierra.

Habitualmente este capitulo se titula «la oracién sacerdotal de
Jestis»”. Esta designacién no nos parece justa, si se entiende esta
calificativo en un sentido sacrificial. Efectivamente, este apelativo se
apoya en una interpretacion arbitraria de 17, 19, en donde el verbo
hagidz6, como precisaremos mds adelante, significa propiamente «san-
tificar», sin connotar inmediatamente la idea de sacrificio. La «hora
que ha Hegado» (v. 1) es ciertamente la de la cruz; pero aqui, como

7. Esta designacion, sugerida por Clemente de Alejandria (PG 74, 505), se
remonta a uno de los antepasados del luteranismo, David Chytraeus (1531-1600).
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en otros lugares, se presenta como la de la glorificacién. Jesis no
habla de su «paso» mds que en la expresién «vengo a ti» (17, 11.13);
y, cuando insiste en su funcién, se refiere a la funcién propia de
Enviado y Revelador.

Mientras que espontdneamente el lector se deja llevar por el mo-
vimiento de la palabra de Jesls, al exegeta le gustaria precisar su
encadenamiento. Suele hacerse a partir del contenido: Jesiis habria
hablado sucesivamente de si mismo (v. 1-5), de sus discipulos (v. 6-
19), de los creyentes venideros (v. 20-26). Semejante distribucién deja
flotantes los v. 6-8 (que también podrian vincularse a 17, 1-5) y enlaza
indebidamente los v. 24-26 con los v. 20-23; ademas, la distincién
entre creyentes actuales y futuros es muy discutible. Otro intento de
encadenamiento se apoya en los elementos estilisticos: las menciones
del Padre, los imperativos que van puntuando la plegaria, los verbos
en pasado... De aqui se seguiria una distribucién a partir de cuatro
imperativos: «jglorificame! (v. 1-5), «jgudrdalos!» (v. 6-16), «jsan-
tificalos!» (v. 17-19), «;que sean uno!» (v. 20-26). Pero esta solucién
no es plenamente satisfactoria, puesto que el segundo y el cuarto
imperativo estdn ya anunciados en 17, 11b, y los v. 6-11a no tienen
ninguna relacién con «jgudrdalos!». Por eso, teniendo en cuenta la
apelacién «Padre» que marca en tres ocasiones un comienzo (17,
1.11b.24), preferimos organizar el texto en tres partes solamente:

A. Ponerse en presencia del Padre (17, 1-11a)
B. «jGuadrdalos... para que sean uno!» (17, 11b-23)
C. La comunién en la gloria (17, 24-26)

EN PRESENCIA DEL PADRE
(17, 1-11a)

Jests se sitda ante el Padre como el Hijo que ha realizado la tarea
que le habfa encomendado: la glorificacién que pide serd su culmi-
nacion, para la gloria del Padre (v. 1-5). De la obra realizada el
pensamiento pasa a los que son sus destinatarios: los creyentes. Des-
pués de haber subrayado su pertenencia al Padre y a él mismo, Jesis
indica que interviene por causa de ellos, a partir de la situacién que
crea su marcha: «Ellos estdn en el mundo y yo vengo a ti» (v. 6-11).
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El Hijo y el Padre (17, 1-5)

1 Esto Jesiis lo proclamé; luego, levantando los ojos al cielo,
dijo: «Padre, jha llegado la hora!

Glorifica a tu Hijo para que tu Hijo te glorifique

2 y para que, a medida del poder sobre toda carne que le
has dado,

dé la vida eterna a todos aquellos que ti le diste.

3'Y la vida eterna es que te conozcan,

a ti, el tinico Dios verdadero, y al que enviaste, Jesucristo.
4 Yo te he glorificado en la tierra,

habiendo cumplido la obra que me has dado hacer.

5 Y ahora, glorificame td, Padre, junto a ti mismo

con la gloria que tenia junto a ti antes de que el mundo fuera».

Hasta ahora Jesis hablaba a sus discipulos; ahora se dirige al Padre.
Este cambio estd marcado por la expresién «levantando los ojos al
cielo»; segiin la mentalidad judia, el cielo puede significar a Dios
mismo®. Jesids se vuelve asi® hacia Dios, lo mismo que habia hecho
ante el sepulcro de Lazaro'.

Introduce su oracién de glorificacion con el vocativo «Padre». La
acumulacién del verbo «dar» en los versiculos siguientes invita a
reconocer en Dios al Donante por excelencia''. «Padre» era también
el exordio de dos oraciones precedentes de Jesiis. Se constata que las
tres se pronunciaron ante la muerte, con la certeza de que ésta seria
superada. La primera, en el momento de devolver la vida a Lizaro
(11, 41); la segunda, cuando la llegada de los griegos sefial6 a Jesis
la inminencia de la «hora» (12, 27.28), y aqui, en la noche anterior
a la pasién. En el capitulo 12 Jesids habia declarado que la hora que
habia llegado era la de la glorificacién del Hijo del hombre:

Ha llegado la hora en que el Hijo del hombre va a ser glorificado
(12, 23)

8 Cf Josefo, Ant Iud , 11, 5, 6, VTB, 140-143
9  El publicano de la parébola (Lc 18, 13) no se atreve a dmngirse asi a Dios
10 11, 41 Entonces no se designa expresamente al cielo, a no ser por apd,
que completa ¢l sentido del verbo éren, menos preciso que epdras de 17, 1
11 Como ha mostrado muy bien A Vanhoye, RSR 48 (1960) 337-340, asi
como Pinto de Oliveira, RSPT 49 (1965) 81-104
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Pero, en los versiculos siguientes, Jesus insistié en la necesidad
de la muerte y una profunda turbacién se apodera de él. La supera
volviéndose hacia aquel que le hard «pasar sano y salvo a través de
esa hora» (12, 27) y pidiéndole: «;Padre, glorifica tu nombre!». Una
voz celestial le respondié entonces: «Yo he glorificado y glorificaré
todavia» (12, 28).

El primer movimiento del texto estd dirigido por la glorificacién
que el Hijo pide en dos ocasiones, determinadas ambas por la «hora»'2,
Las menciones del verbo doxdzé se combinan de dos en dos cambiando
sus actores. Después de «glorifica a tu Hijo» viene «para que tu Hijo
te glorifique»; «glorificame ahora» va introducido por «te he glorifi-
cado en la tierra». Esta reciprocidad caracterizaba a la frase que pro-
nuncié Jesds cuando la salida de Judas:

Ahora ha sido glorificado el Hijo del hombre
y Dios se ha glorificado en é1 (13, 31).

Aqui, la afirmacidn se transforma en peticién, segin el género del
texto y segin la perspectiva que abria al final esta misma frase del
capftulo 13:

Dios lo glorificard en si musmo
y lo glonficard ensegwda (13, 32).

Mientras que el «ti» es constante en referencia al Padre, Jesis
utiliza ante todo la tercera persona para hablar de si mismo. Este
procedimiento pone de relieve, al comienzo de la oracidn, el titulo de
«Hijo» propio de Jesis. Y lo que se dice toma un caricter objetivo,
como una invocacién que recapitula la obra divina que los discipulos
podrian también pronunciar:

1b «Padre, glorifica a tu Hijo para que tu Hijo te glorifique
2 y para que, a medida del poder sobre toda carne que le
has dado,

dé la vida eterna a todos aquellos que tii le has dado».

12 Cf. A. George, «L’Heure» de Jean XVII RB 61 (1954) 392-397.
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Mediante la conjuncién «para que» (hina)?’, la peticién «, glorifica
a tu Hijo!» va ordenada a la glorificacién del propio Padre; esta glo-
rificacién consiste en el cumplimiento de su designio, como sefiala el
v. 2, introducido por un segundo «para que»'*. Aquello a lo que tendia
la misién confiada al Hijo —el don a los hombres de la vida eterna'> —
se realizara al final de su itinerario. En el v. 5, se sefiala su propia
glorificacién como el retorno a su gloria original al lado del Padre.

El Hijo declara que, si vivifica a los hombres, es en virtud del
poder que el Padre le ha dado. El término exousia designa un poder
que no se posee por naturaleza, sino que se ejerce por haber sido
investido del mismo con plena autoridad'®. Este texto evoca la palabra
de Jesus:

Lo mismo que el Padre tiene 1a vida en si mismo,
asi le ha dado al Hijo tener, también él, la vida en si mismo (5, 26)

El poder que se le ha dado al Hijo afecta a «toda carne» (pdsa
sdrx): el proyecto de Dios tiene un alcance universal. Pero «todos»,
en el dativo que sigue y que sefiala los destinatarios, se refiere a «los
que td le has dado», giro que designa a los creyentes (cf. 6, 37; 10,
29): el don efectivo de la vida eterna presupone la acogida por parte
del hombre. Se recuerda asi indirectamente esta condicién, que se
explicitard en el v. 3.

Entender en un sentido determinista este giro seria una equivo-
cacién: lo mismo que otras palabras de Jesds que subrayan el papel
del Padre en el acceso del hombre a la fe'”, este giro pone de manifiesto
que el amor es preveniente. El «dar» subraya con insistencia que todo
bien procede del Padre.

La diferencia entre «toda carne» y «los que ti me has dado»
equivale a la oposicién que establecia el prélogo entre el nacimiento
natural de todo hombre y la generacion por obra de Dios cuando el
hombre cree en el Revelador (1, 12). El término sdrx de 17, 2 se ha

13 Hina mantiene en el v 1 el sentido final Se presupone a veces el sentido
consecutivo «de manera que», posible gramaticalmente, por miedo a que, de lo
contrario, ¢l texto deje suponer una falta de gratmidad (en ese caso, el Padre no
glorfficaria al Hiyjo més que para recibir de él la glona). Esto significa desconocer
el sentido de este pasaje

14  El segundo hina estd en continuidad con el primero. En la traduccién al
espafiol podria sustituirse por dos puntos, como por ejemplo en 13, 34.

15 3,16 Cf Ireneo «la glona de Dios es el hombre que vives. Cf supra,
46s

16 Cf II, 49 Cf Mt 21, 23 par, Lc 4, 6, Jn 1, 12, 5, 27, 10, 18, 19, 10s

17 Cf 1II, 122-125 a propésito de 6, 43-45 El verbo «dam» se dice 13 veces
del Padre y 3 veces del Hyjo.
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escogido adrede para designar el conjunto de la humanidad en su
condicién natural, mientras que el giro «los que tii me has dado» evoca
a los «hijos de Dios» segiin 1, 12. La pertenencia de los creyentes al
Padre serd un leitmotiv de la oracién de Jests.

La expresion «la vida eterna» con la que termina la primera peticion
de glorificaci6n se repite al principio del v. 3'* que la comenta:

3 «Y la vida eterna es que te conozcan,
a ti, el uinico Dios verdadero, y al que enviaste, Jesucristo».

Esta sentencia, s6lidamente atestiguada en la tradicién manuscrita,
sorprende a primera vista en el movimiento de la oracién, ya que se
presenta como una glosa explicativa y por tanto como una pausa;
encierra ademds una anomalia: el nombre Jesucristo puesto en labios
del mismo Jesiis'. Numerosos criticos la atribuyen a un redactor, cuya
mano se reconoceria a través de algln detalle estilistico, pero que
pertenecia evidentemente a la escuela jodnica: lo cierto es que este
texto refleja fielmente la teologia del evangelista®™. La primera carta
de Jn insiste también en el conocimiento de Dios que la comunidad
ha recibido del Hijo y que se opone a la ensefianza de los falsos
doctores. Hay un texto que puede relacionarse con Jn 17, 3:

Sabemos que el Hijo de Dios ha vemdo
y nos ha dado la inteligencia para conocer al Verdadero ..
El es el Verdadero, €l es Dios y la vida eterna (1 Jn 5, 20).

A nuestro juicio, el v. 3 no debe separarse del contexto actual en
donde se justifica muy bien su presencia. Es verdad que el concepto
de vida eterna no se comenta en ningiin otro lugar de Jn; en las otras
menciones su sentido es légico (como siempre en el nuevo testa-

18 La orgamzacién de la frase es formalmente la misma que en 3, 19 (haiité
dé estin hé krisis) El articulo que precede a aidnios 26¢ remite a la mencién
precedente del v 2

19  El nombre doble no se encuentra en Jn mas que aqui y en el prélogo En
20, 31 se lee Iésoiis estin ho Khristos.

20 R Schnackenburg, III, 215s enumera los motivos que hacen pensar en un
afiadido, y demuestra que su contemdo refleja la teologia propia de la escuela jodnica.
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mento)*', aun cuando se precise su condicién: la fe en el Enviado. Sin
embargo, no es anormal que en este lugar se explicite el pensamiento
joanico gracias a la relacién que se establece claramente entre la vida
eterna y el conocimiento de Dios y de Jests. El conocimiento al que
aqui se alude es efectivamente el cumplimiento de la alianza y co-
rresponde, por parte de los creyentes, a la glorificacién de Jests y del
Padre del que hablan los v. 1-2.

«Conocer» significa biblicamente experimentar la comunién con
Dios: «Yo les daré un corazén para que conozcan que yo soy Yahvé;
ellos seran mi pueblo, y yo seré su Dios» (Jer 24, 7; cf. 31, 34). El
autor de la Sabidurfa, a pesar de estar muy cerca del pensamiento
helenista, decia a propésito de Dios: «Conocerte a ti es la justicia
integral, y saber cudl es tu poder es la raiz de la inmortalidad» (Sab
15, 3). Sin embargo, nuestro versiculo ha sido mal interpretado, viendo
en €l un pensamiento gndstico (la salvacién mediante el conocimiento
intelectual), o bien, segiin numerosos Padres latinos y santo Tomés®,
la «vision» (en sentido especulativo) de Dios después de la muerte.

En realidad, al sefialar como objeto de conocimiento al Padre y a
Jesis, el v. 3 expresa de forma muy densa la fe cristiana, ampliando
la frase sindptica, llamada «logion jodnico»:

Nadie conoce al Hijo sino el Padre,
y nadie conoce al Padre sino el Hyjo
y aquel a qumen el Hyo se lo quiera revelar (Mt 11, 27 par).

La asociacién «Dios y Jesucristo» puede derivarse de las formulas
de fe”* o de la plegana litirgica*. Aqui las aposiciones «inico Dios
verdadero» y «Jesucristo» explicitan la identidad respectiva del «ti»
a quien se dirige el Hijo y la del Enviado. Los calificativos «inico»
y «verdadero» son tradicionales referidos a Dios; se encuentran or-
dinariamente en contextos que condenan a los dioses falsos®. Aquf
no se percibe esta intencién polémica®; su empleo se aclara mas bien
por otras razones: el tnico Dios verdadero es el que se revelé por

21  En el nuevo testamento, la expresién «vida eterna» Se encuentra en los
sinépticos, en Hech, Rom, Gél, etc En Jn, la vida eterna (a menudo sefialada como
«la vida» sin mé4s) es un lertmonv desde su primera mencién en 3, 15s, lo mismo
que el remno de Dios en los sinépticos En el antiguo testamento es rara esta expresién
(Dan 12, 2, Sab 5, 155 )

22 Cf R E Brown, 1020 Santo Tomds, In Joh n° 2186

23 Cf 1Tes1,9,1Cor8,6

24 Cf 1Pel,3,5,10,1In1,3

25  Asi mdnos en Is 37, 20, aléthinés en 1 Tes 1, 9

26 Sm embargo, la subrayaron los Padres griegos (por ejemplo, san Juan
Cris6stomo, en PG 59, 435) y la admiten a veces los comentaristas.
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medio de su Enviado. La nominacién «Jesucristo» podria tener la
finalidad de subrayar el vinculo entre la persona soberana del Hijo y
el ser que vivié en el mundo (cf. 20, 31). De hecho, el versiculo
siguiente evoca la actividad del Hijo «en la tierra».

En la oracién de Jesis, el verbo «conocer» se repite en los v.
7.8.23 y se hace insistente en la parte final (cinco menciones en 17,
25-26), en donde el conocimiento del Padre que tiene Jesds y que
comparten los suyos se opone al no-conocimiento del Padre por el
mundo.

Los v. 4-5, en donde se inscribe la segunda peticién, presentan la
reciprocidad de la glorificacién en un orden inverso a la primera: Jestis
empieza evocando lo que ya ha hecho para glorificar al Padre:

4 «Yo te he glorificado en la tierra,

habiendo cumplido la obra que ti me has dado hacer.

5 Y ahora, glorificame tii, Padre, junto a ti mismo

con la gloria que tenia junto a ti antes de que el mundo fuera».

Desde el porvenir que se abre, Jesds se remonta al pasado de su
estancia en la tierra, opuesta al «cielo» hacia el que se ha vuelto.
Durante esa estancia, glorificé al Padre cumpliendo la obra que le
habia confiado. De hecho, su ejecucién manifestaba el obrar mismo
del Padre: el sentido que encierra la formulacién del v. 4b estd mejor
expresado por la traduccién «obra que td me has dado hacer» que por
«la obra encomendada»’. Para toda la Biblia, glorificar a Dios sig-
nifica reconocer y celebrar su poder salvifico; éste se hizo visible a la
fe en sus grandes hazafias y tomé cuerpo en la persona del Enviado.
Para Jests de Nazaret, glorificar al Padre es manifestar su amor ex-
tremo por el mundo; por eso la gloria divina esta presente en el Hijo,
como reconocieron los discipulos en Cand®. La mayor teofania tuvo
lugar en la «hora» de Jestis: Jn evoca la glorificacion tanto del Padre
como del Hijo en unos contextos relativos al acontecimiento pascual.

Jestis no recuerda lo que hizo en la tierra para reclamar su derecho
a una recompensa, sino porque la obra que realiz6 hasta el fin requiere,
para dar su fruto, el acto de Dios que serd su glorificacién. El Enviado
va a entrar en la muerte: en el v. 5, el «y ahora» inicial marca el giro

27  Segin las traducciones propuestas por A Vanhoye, RSR 48 (1960) 419
28, 2,11.Cf. 1, 14,12,41,Heb 1, 3,2 Cor 3, 18,4, 6
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decisivo, el de la «<hora». En este versiculo domina el «tii», subrayado
en la invocacion al Padre («Td, Padre..., junto a ti mismo..., junto a
ti...»), mientras que el v. 4 empezaba por «yo».

El Hijo le pide a Dios ser glorificado «junto a él mismo (para
seautof)»: le pide volver a la gloria que tenia antes «junto a él (pard
soi)». El imico empleo de pard en la vida piiblica («lo que he visto
junto al Padre»: 8, 38) remite a la preexistencia®. Obedeciendo hasta
la cruz, el Hijo recobra la gloria que tenia en Dios «antes de que el
mundo fuera». La poseia (efkhon, en imperfecto), pero en la tierra no
la tenia. La recibira de nuevo al final de su pascua. El himno a Cristo
de Flp 2, 6-11 presenta un itinerario andlogo, pero la venida al mundo
se presenta alli como un rebajamiento, como una «kénosis», mientras
que Jn ve aqui la asuncién de la carne; aunque ciertamente la gloria
divina se ha revelado, se percibia a través de las palabras y de los
hechos del Revelador, y podia ser reconocida por los testigos. Al final
del himno, la investidura como «Sefior por encima de todo nombre»
parece conferir a Cristo un estatuto més elevado que el que poseia
antes de su venida al mundo; segiin Jn, el Hijo recobra su propia
gloria, la que tenia junto al Padre desde toda la eternidad. Al final de
su oracion, Jesds dird que esta gloria original procede del amor con
que el Padre lo ha amado desde «antes de la fundacién del mundo»
(17, 24). Lo mismo que en el prélogo, se reconoce en el trasfondo
del v. 5 la presentacién biblica de la Sabiduria, establecida antes de
los origenes del orbe (Prov 8, 23), «efusién totalmente pura de la
gloria del Omnipotente y reflejo de 1a luz eterna» (Sab 7, 27; cf. Heb
1, 3).

Las dos peticiones son complementarias. La primera (17, 1-2)
indica la glorificacién del Hijo en su aspecto ad extra, por la que el
mismo Padre serd glorificado. La segunda peticién, en estilo directo,
hace vislumbrar la gloria secreta, ad intra, de aquel a quien el prélogo
llamaba Logos. Por la primera, Jn evoca la mision salvifica de Jests;
por la segunda, el misterio de su existencia.

El Hijo, el Padre y los discipulos (17, 6-11a)

Situdndose frente al Padre en la perspectiva de su glorificacion, el
Hijo evoca a «los que el Padre le habia dado» (v. 2). Esta expresién
dirige el segundo movimiento del texto. Si Jesis estd a punto de volver
al Padre, los discipulos tienen que quedarse en este mundo; ;qué va

29 Cf W Thusing, Die Erhohung und Verherrlichung Jesu im Johev , Muns-
ter 1960, 206-214
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a pasar con ellos? En los discursos de despedida se apelaba al Pariclito
y/o a la presencia nueva del Glorificado. Aqui es el mismo Padre el
que va a encargarse de los creyentes. En este versiculo, el «ellos» es
constante, pero sigue prevaleciendo el «ti», dirigido al Padre hacia el
que vuelve el Hijo.

6 «He manifestado tu nombre a los hombres que me has dado
de en medio del mundo.

Tuyos eran, me los has dado y ellos han guardado tu palabra.
7 Ahora han llegado a conocer que todo lo que me has dado
viene de ti.

8 En efecto, las palabras que me has dado, yo se las he dado
y ellos las han acogido y han creido que ti me has enviado.
9 Yo intervengo por ellos, no por el mundo, sino por los que
ti me has dado porque son tuyes, 10 y todo lo que es mio
es tuyo y todo lo que es tuyo es mio, y yo soy glorificado en
ellos.

11a En adelante yo no estoy ya en el mundo, pero ellos estan
en el mundo, y yo voy a ti».

Antes de declarar que interviene por ellos, Jesis caracteriza a los
discipulos por su pertenencia al Padre y a €l mismo, asi como por la
calidad de su fe. Mds que buscar la captatio benevolentiae para in-
troducir las peticiones en su favor, Jesus contempla la liberalidad del
Padre que le ha dado a los que eran suyos, apartandolos del mundo™.
A la iniciativa divina ha correspondido por parte de los discipulos la
acogida plena de la revelacién recibida: «Han guardado tu palabra...;
han conocido de veras que yo he salido de junto a ti...». Jesds ha sido
glorificado en ellos. La fe descrita es evidentemente la de 1a comunidad
jodnica animada por el Espiritu, no la fe incipiente todavia del pequefio
grupo reunido para celebrar la dltima cena.

La declaracién inicial: «He manifestado tu nombre» (v. 6) hace
eco a «te he glorificado en la tierra» (v. 4); resume el ministerio de
Jests, orientado plenamente a la revelacion del Padre®!. Biblicamente,
el nombre es la persona, el ser mismo. Para designar a «Dios», es

30 En 15, 19 Jests diyo (para justificar el odio a los creyentes) «Yo os he
sacado del mundo» En 17, 6, el verbo estd implicito hous dédokds mor ek toi
kosmoi, pertenecer al Hijo es no pertenecer ya al «mundo»

31. Es una constante del cuarto evangelio, desde 1, 18
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muy reverencial la expresion «el nombre»: permitia no pronunciar. el
tetragrama sagrado, el nombre Yahvé revelado a Moisés™. En labios
de Jests, remite ciertamente en primer lugar a la apelacién «Padre»,
que es la que expresa méds profundamente el conocimiento que el Hijo
tiene de Dios. Pero puede evocar también el misterio inefable de aquel
que posee en propiedad la gloria y el amor (cf. 17, 24.26), el misterio
de aquel que es llamado «santo» (v. 11b) y «justo» (v. 25). El giro
«manifestar (phanerdd) el nombre» es un giro atrevido y no se en-
cuentra en ningdn otro lugar de la Biblia®. Sin embargo, los textos
gnésticos presentan algunas analogias con el pensamiento jodnico que
aqui se expresa. La biisqueda mistica del conocimiento del «<nombre»
est4 atestiguada de varias maneras en el judaismo tardio. Pero no puede
deducirse de ello una derivacion directa, debido a unas diferencias
clertas™.

En los v. 7-8 prevalece el verbo «conocer» sobre el verbo «creer»
para indicar una fe plenamente cumplida. Se repetird en el v. 25:
«Estos han conocido que td me has enviado». La fe comienza por el
reconocimiento del origen divino de Jestis de Nazaret (cf. 20, 31),
que es lo mismo que reconocer el amor del Padre al mundo. E] texto
insiste sin cesar en el Donante, del que todo procede. En el v. 10, la
afirmacién «todo lo que es mio es tuyo y todo lo que es tuyo es mio»
subraya, segun la teologia jodnica, que el Hijo depende totalmente del
Padre y a la vez que estd unido a €l en una perfecta comunién (cf.
16, 15). Si supone una pausa en el contexto de peticién en favor de
los discipulos, la verdad es que su insercién en este lugar es muy
oportuna: el «todo» poseido en comin son aqui los creyentes. Y se
formula el objeto de esa peticién: los que pertenecen de este modo al
Padre y al Hijo «estdn en el mundo» que Jesiis va a abandonar.

Jestts indica que interviene por ellos, no por el mundo (v. 9). Esta
frase no debe aislarse del contexto, ni inmediato ni global. El contexto
inmediato es la constatacién de la acogida sin reserva de la revelacién
divina por los discipulos; en el momento en que los deja, Jesis ex-
presara al Padre lo que espera para ellos, segiin la intencién del mismo

32. Ex 3, 13-16; cf. II, 238 y nota 123. Sobre el «nombre» cf. VIB, 520-
524.

33. En Ez 39, 7 Dios da a conocer su nombre, pero el sentido es «su poder».
El hombre no puede hacer otra cosa méds que bendecir, celebrar, proclamar o invocar,
temer o blasfemar el nombre santo. En Sal 22 (21), 23: «Yo anunciaré tu nombre
a mis hermanos» no tiene el sentido de «revelar»: situada en un contexto litlirgico,
la expresién significa: «nombrar glorificando». En 17, 25 Jesds dird igualmente:
«Yo he dado a conocer tu nombre» (con el verbo gndrizein, que es también un
término de revelacion).

34, Cf. R. Schnackenburg, III, 220s.
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Padre. Si dice que no interviene por el mundo, es ante todo para
subrayar el objeto de su oracién: los creyentes; 1o que va a pedir —su
santificacion, su unidad — no puede pedirse para los que se han cerrado
al don del Padre; en 14, 17, Jesiis decia que el «mundo» no puede
recibir al Espiritu.

Jn emplea ciertamente el término «mundo» en dos sentidos dife-
rentes; sin embargo, el sentido de «universo» es raro*. En todas las
demds menciones, «mundo» significa el conjunto de los hombres en
cuanto que se encuentran separados de Dios (aunque sélo sea por el
hecho de que, siendo criaturas, no son Dios). Este sentido se mantiene
a lo largo de todo el cuarto evangelio, incluido 3, 16 («tanto amé Dios
al mundo...»), y cuando Jesis dice: «Yo he venido al mundo...». En
efecto, el envio del Hijo tiene la finalidad de que el mundo no sea
juzgado, sino que se salve (3, 17), o que todo el que crea en Jesiis
«no permanezca en la tiniebla» (12, 46). Si hay algin matiz especial,
no estd en la acepcién del término, sino en la tonalidad de la mencién,
que puede ser la constatacion de un rechazo trégico o, por el contrario,
la esperanza de una acogida de la revelacién por parte del mundo (que
dejard entonces de ser tal).

A continuacién, el Hijo dice en su plegaria que ha enviado a los
discipulos al mundo como prolongacién de su propio envio por el
Padre (v. 18); ya que su unidad podr4 revelar al mundo el amor de
Dios (v. 23). Seglin el contexto global, la conversién del mundo
sigue siendo el horizonte de la oracién: el Hijo ha recibido poder «so-
bre toda carne» (v. 2). Pero esto serd por la mediacién de los cre-
yentes, de los que el Padre santifica y guarda en su nombre.

El dualismo discipulos/mundo, tan marcado en los discursos de
despedida, corresponde al dualismo luz/tinieblas en la primera parte
del evangelio, pero también a la experiencia interior de liberacion que
caracteriza a la comunidad cristiana primitiva y que expresa por ejem-
plo un pasaje de la Carta a los colosenses:

Con gozo, dad gracias al Padre que os ha permitido participar de la
herencia de los santos en la luz. El nos ha arrancado del poder de las
tinieblas y nos ha trasladado al reino del Hijo de su amor (Col 1, 12)*.

35. 1, 10b; 16, 21; 17, 5.24.
36. Cf. Hech 26, 17s; G4l 1, 4; Ef 1, 11; 5, 8; Col 1, 21s; 1 Pe 2, 9s.
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JESUS INTERVIENE POR SUS DISCIPULOS
(17, 11b-23)

Después de recordar la situacién que se crea con su marcha, Jesus
interviene en favor de sus discipulos; los va a dejar en un mundo al
que ya no pertenecen y que se ha levantado contra ellos. El movimiento
del texto es parecido al de los primeros versiculos: dominan los im-
perativos y las oraciones finales, alternando con afirmaciones sobre
lo que realizé Jesis durante su ministerio; el porvenir de los discipulos,
confiado al Padre, se pone en continuidad con el acontecimiento fun-
dador que fue la misién del Hijo en la tierra. A través de las inter-
venciones de Jesiis ante su Padre, el evangelista muestra al lector lo
que es la existencia cristiana. Si refleja sus tensiones y recuerda sus
exigencias, su mirada contemplativa se fija sobre todo en 1a extensién
a los creyentes, y més alla de ellos, del amor con que es amado el
Hijo (cf. 17, 23).

Lo esencial se dice de entrada:

11b «Padre santo, guardalos en tu nombre que ti me has
dado,
para que sean uno con la unidad que nos [hace] uno».

Los discipulos tendran que ser guardados en el nombre del Padre
(17, 11b-19) y de esta forma serdn uno (17, 20-23). Estos dos im-
perativos reflejan el catecismo primitivo, que ha podido reconstruirse
a través de los textos mas antiguos del nuevo testamento®: la santi-
ficacién (hagiasmds) y el amor fraterno (philadelphia) constituyen las
recomendaciones fundamentales hechas a los primeros cristianos. Pero
In las transfigura: la llamada a la santidad se convierte en una llamada
al Padre santo, autor de toda santificacion: él tiene que «guardarlos
en su nombre» (v. 11), lo cual supone «guardarlos del Maligno» (v.
15), olo que es lo mismo, «santificarlos» (v. 17). En cuanto al precepto
de la philadelphia, se formula aqui como una llamada a 1a unidad, al
fruto del amor mutuo. En 13, 34-35 se precisaba el fundamento de la
caridad: el amor mismo de Cristo a los suyos. Aqui es la unidad Padre/
Hijo lo que est4 en la fuente de 1a unidad que se pide para los discipulos
y que irradia en el mundo.

37. Cf. E. G. Selwyn, The First Epistle of St. Peter, London 1947, 363-466.

17, 11b El ultimo coloquio de Jesus con su Padre 237

La invocacién «Padre santo» rige todo el pasaje. Referida a Dios®®,
la santidad no expresa uno de sus muchos aspectos, sino que indica
el misterio transcendente, inefable, del totalmente Otro. Decir «Padre
santo» es asociar dos términos de orientacién inversa, es proclamar
que el Dios incognoscible ha querido hacerse cercano, como un padre,
para santificarnos a nosotros, segiin la antigua invitaciéon hecha al
pueblo de Israel: «Sed santos porque yo soy santo»®.

El titulo «Padre santo», invocacién propia de Jn en la Biblia, se
encuentra asociado a «tu nombre» en una oracién cristiana contem-
poranea de Jn:

Te damos gracias, Padre santo, por tu santo nombre
que ti has hecho habitar en nuestros corazones (Didajé, 10, 2).

Segiin esta plegaria eucaristica, el corazén de los creyentes es el
templo en que habita el nombre santisimo. En nuestro versiculo se
invierte esta imagen: Jesis pide que sus discipulos sean guardados en
el nombre del Padre*. Esta peticion ha sido interpretada de varias
maneras a lo largo de la tradicién®. Algunos lo interpretan «bajo tu
proteccién», segln un sentido corriente en el antiguo testamento (Cri-
s6stomo, Tomés de Aquino), o «en la adhesién a tu nombre» —pero
esto serfa atribuir al hombre lo que es obra de Dios—, o también «por
tu poder divino» (Cirilo de Alejandria y algunos comentaristas re-
cientes). Pero en Jn «tu nombre» se refiere siempre al Padre**; por
eso se puede conservar para la preposicién «en» (en) su valor habitual
locativo®. Jesis le pide al Padre que mantenga a los discipulos en él,
en su propia vida. El Padre comunica al Hijo esta vida en plenitud:

38. Cf. DNT, 395 y los diccionarios biblicos.

39. Lev 19, 2; cf. Lev 11, 44; Ex 22, 30: 1 Pe 1, 15s.

40. El verbo griego réréo ofrece toda una gama de significados que gravitan
en torno a «guardar», «velar por», «observar», «conservar», «mantener». La pre-
posicién que le acompafia permite precisar su sentido. Asf con en («en») equivale
a «mantener en», mientras que con ek («fuera de») significa «guardar de», «preservar
de alguna cosa» (cf. 17, 15).

41. Cf. 1. de la Potterie, 724-732, que remite a J. Bonsirven, RSR 38 (1951)
176-196.

42. 5, 43; 10, 25; cf. 12, 28; 17, Ss.

43. Segin la indicacién de D. Mollat, Remarques sur le vocabulaire spatial
du quatrieme évangile, en Studia Evangelica 1, Berlin 1959, 321-328, se puede
hablar del «espacio joanico». Igualmente A. Loisy, 805: «El nombre divino cons-
tituye una especie de terreno... en donde el fiel se mueve, viviendo en Dios» (cf.
B. Weiss, 549). «El nombre es un ambiente espiritual en donde se desarrolla la
existencia cristiana» (I. de la Potterie, 755). Cf. 15, 4.9.10; 8, 31; 1 In L, 6; 2, 9-
11;2Jn 4.6.9.
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la precisién «(tu nombre), que ti me has dado» pone de relieve en
dos ocasiones (v. 11.12) la condicién Gnica del Hijo y sugiere su
funcién: comunicar a los creyentes su perfecta comunién con el Padre.

El tema del «uno» se recogera en los v. 20-23, en donde se le
relaciona a su vez con la transformacién del mundo; volveremos mas
adelante sobre ello.

12 «Cuando estaba con ellos, yo los guardaba en tu nombre
que ti me has dado,

y he vigilado y ninguno de ellos se ha perdido,

excepto el hijo de perdicién de forma que se cumpliera la
Escritura.

13 Pero ahora vengo a ti

y declaro estas cosas en el mundo

para que tengan en ellos mismos mi gozo en su plenitud.
14 Yo les he dado tu palabra, y el mundo los ha odiado,
porque no son del mundo por lo mismo de que yo no soy del
mundo.

15 No intervengo para que los retires del mundo,

sino para que los guardes del Maligno.

16 Del mundo no son, por lo mismo que yo no soy del mun-
do».

|

Este texto va unificado por el verbo «guardar», empleado primero
en continuidad con el versiculo precedente, y luego en el v. 15, en la
peticién para que el Padre preserve a los creyentes del Maligno. Se
sitda a los creyentes bien sea en el nombre, bien en el mundo, y en
relacion con Jesiis que ahora vuelve al Padre (cf. 17, 11.13). Cuando
estaba con ellos, Jests guardaba a sus discipulos en el nombre santo
(cf. 17, 6). La maravillosa unidad del Enviado con el Padre que se
percibe en esta frase se manifiesta ademas en la afirmacién del v. 14;
«Yo les he dado tu palabra» (cf. 17, 8). En el v. 12 se usa otra imagen
para indicar la actividad pasada de Jests: €l «ha vigilado» (phyldsso),
como ¢l buen Pastor por sus ovejas™. En el cuadro pastoral del capitulo
10, las «ovejas» se veian amenazadas por el usurpador que, arran-
céndolas de las manos de Dios, buscaba su perdicién**. Aqui se niega

44 Lc 2, 8 poiménes phyldssontes phylakds 1€s nyktos

45 10, 10, cf 11, 289 Apdllymu significa «perder» (Le 15, 8), de ahi se pasa
al sentido concreto de «matar» (Mt 2, 13) y, en sentido espintual, a designar la
«pérdida» defimtiva (Mt 7, 13, 10, 28 39 par, In 12, 25)
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esta eventualidad: no se ha perdido (apéléro) ninguno de los discipulos,
es decir, ninguno ha abandonado la comunién con el Padre. Jesis 1o
habia anunciado:

Las ovejas mias oyen mi voz... no perecerdn jamds,
nadie las arrancard de mi mano. .
El Padre es.  mayor que todos,

nadie puede arrancar (nada) de la mano del Padre (10, 27-29; cf.
6, 39).

Pero hay una excepcién: uno de los discipulos es calificado como
«el hijo de perdicién», manera semitica de decir que se perdié*®. Sobre
la base indemostrable de una fuente que habria utilizado Jn, R. Bult-
mann dice que esta expresion se refiere globalmente a todos los que
se excluyen de la salvacién. Pero Jesiis habla de uno solo, que formaba
parte de los doce. La analogia con 2 Tes 2, 3 (el otro caso del nuevo
testamento en que se encuentra «hijo de perdicién») tampoco nos
autoriza a ver aqui una anticipacion jodnica del Anticristo que actuar
antes de la parusia: esta figura mitica no puede provenir del grupo
histérico de los discipulos. Jesus se refiere a uno de los doce; no
pronuncia su nombre (cf. 6, 70; 13, 21), pero se lo ha sefialado al
discipulo amado mediante un gesto de atencién con un mvitado (13,
26). El dominio de Satands sobre Judas, que evoca Jesis en 6, 70, ha
sido subrayado fuertemente por el evangelista”’. También aqui se di-
buja esta vinculacién: la mencidn del que se perdié hace juego con la
mencién del Maligno, al final de estos versiculos.

Lo mismo que en 15, 25, a propdsito del odio contra él y contra
el Padre, Jesis remite a la Escritura, sin duda al Sal 41, 10, que habia
citado antes de anunciar a los discipulos que lo entregaria uno de ellos
(13, 18-21). La mencién del complimiento de la Escritura se introduce
por hina, traducido ordinariamente por «para que». Pero hina tiene
frecuentemente el sentido consecutivo «de manera que», como ocurre
en este pasaje. La Escritura no es una predeterminacion a la que tengan
que plegarse un individuo o unos acontecimientos: predecir no es
provocar®. Es verdad que la Escritura manifiesta los designios de
Dios, pero lo que «debe» (dei: cf. 3, 14) cumplirse es siempre un

46 Para declarar gue una persona es «digna de algo» (por ejemplo, de la
muerte), los semutas utihzan a menudo el giro «hijo de», cf 2 Sam 12, 5

47 13, 227, ¢f Lc 22, 3 Sobre la figura de Judas en la tradicién pnmitiva,
cf Apertura (capitulo 13), supra, 51-55 Segtin un estudio diacrémco (cf J Becker),
los pasajes de Jn que se refieren a Judas podrian ser redaccionales, en parncular,
17, 12¢ corregiria la afirmaci6n de 17, 12b

48 Cf Los evangelios y la historia de Jesis, 143s, BD 369, 4A
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acontecimiento de salvacién, nunca un acto contrario a la ley divina.
Los sufrimientos del Hijo del hombre (Mt 16, 21 par) no pueden
confundirse con el odio que los provoca. Por eso Jn atribuye la cruz
aun asalto de Satanas contra el Enviado de Dios, asalto que se convierte
en su derrota.

En contraste con el pasado en que Jesas estaba con los discipulos,
aparece de nuevo el «ahora» del retorno al Padre (cf. 17, 5): «Yo
vengo a ti», repite Jests (v. 13; cf. v. 11). Seguro de su destino, esta
lleno de confianza: aquel que le ha dado los discipulos y al que ahora
vuelve, velard por los suyos. El pensamiento del retorno al Padre lleva
consigo la mencién del gozo del Hijo que se comunicard en plenitud
alos discipulos (cf. 16, 24). Jesis pronuncia su oracién «en el mundo»,
en donde permanecen los discipulos. El giro «digo esto para que...»
ha sido corriente en los discursos de despedida: Jesds ha hablado
pensando en la fe de los suyos (13, 19; 14, 29; c¢f. 16, 1.4) o en su
paz (16, 33); aqui lo hace pensando en que comulguen de su gozo.

14 «Yo les he dado tu palabra, y el mundo los ha odiado,
porque no son del mundo por lo mismo que yo no soy del
mundo.

15 No intervengo para que los retires del mundo,

sino para que los guardes del Maligno.

16 Del mundo no son, por lo mismo que yo no soy del
mundo».

Se afirma el dualismo que asomaba anteriormente: los creyentes
no son del mundo, porque Jesus no es del mundo. Esta constatacion
sirve de apoyo a la peticién formulada en el v. 15 y se repite de nuevo
en el v. 16, que subraya el contraste invirtiendo el orden de las
palabras®,

En esta estrofa confluye un tema que atraviesa todo el cuarto
evangelio. La oposicién al «mundo» caracterizaba en primer lugar al
Hijo, que decia:

El mundo me odia porque yo atestiguo contra él que sus obras son

malignas (Jn 7, 7).

49. En el v. 14: ouk eisin ek toi kdsmou.
En el v. 16: ek toii késmou ouk eisin.
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y que revelaba su origen muy distinto:

Vosotros sois de abajo, yo soy de arriba;
vosotros sois de este mundo, ¥o no soy de este mundo (Jn 8, 23).

Los discipulos, por su parte, han sido tomados de en medio del
mundo (15, 19; 17, 6): al acoger la Palabra, fueron engendrados de
lo alto. Lo que afirmaba el prélogo sobre 1a generacion de los creyentes
por obra de Dios™ se convierte, segin la perspectiva del pasaje, en:
«No son del (¢k) mundo». La vinculacién de los creyentes con el Hijo
los identifica con €l (como lo subraya, también aqui, el empleo de la
conjuncion kathés); de ahi el odio que les tiene el mundo y que Jesds
describia como un odio contra él mismo y contra el Padre (15, 18-
16, 3).

Aungque la oracion se sitia antes de la pasion, Jesis habla como
si la comunidad llevase sufriendo por largo tiempo la hostilidad del
mundo. Del mismo modo, los v. 7-8 anticipaban la fe de los discipulos
y, en el v. 18, su envio por el Resucitado se indica en aoristo, como
algo ya ocurrido.

La estrofa culmina con la peticidén presentada al Padre enel v. 15,
Aunque se inscribe en la perspectiva de un dualismo radical, este
versiculo establece una clara distincién entre el mundo y el Maligno.
El mundo no es intrinsecamente malo: por muy oscura que sea su
condicién de rechazo, sigue siendo objeto del amor preveniente divino
y su conversién a Dios es el horizonte de la oracién del Hijo. Por
tanto, los creyentes tienen alli una tarea que cumplir, pero ésta no se
cumplird més que si el Padre santo los guarda del Tentador. Un texto
tardio del antiguo testamento invocaba a Dios con estas palabras:

Ahora, Sefior, santo de toda santidad,
guarda (diaréréson) para siempre sin mancharse
esta casa que acaba de ser purificada (2 Mac 14, 36; cf. 15, 34).

Se trata del templo, amenazado de profanacién en tiempos de la
lucha de Judas Macabeo contra el invasor sirio. EnJn 17, 15, «guardar»
tiene por objeto a los discipulos, a quienes decia Jesiis: «vosotros ya
estéis limpios gracias a la palabra» (15, 3).

El evangelista no utiliza ya la designacién «Principe de este
mundo», reservada a los textos en donde se enfrentan Jesus y el

50. 1, 12;¢f. 3, 3 y1, 83-86; 228-230. Cf. la frecuencia en el nuevo testamento
de ciertas expresiones como «hijos de Dios» (por ejemplo, Jn 11, 52; Rom 8, 16.21;
1Jn 3, Is; ¢f. 1 Pe 1, 23), «hijos de la promesa» (Rom 9, 8s) o «hijos de la lyzs.
(n 12, 36; Ef 5, 8; 1 Tes 5, 5.8). Cf. Epistola a Diogneto 6, 3.
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Adversario, desposeido por Dios cuando la elevacién del Hijo en la
cruz®. La primera Carta de Jn se atreve a decir:

Todo el que ha nacido de Dios ya no peca.
el Hyo de Dros lo guarda (zéref)
y el Maligno no tiene dominio sobre él (1 Jn 5, 18, cf Ef 2, 1-3).

La apelacidn «el Maligno» (hd ponerds) es frecuente en el nuevo
testamento™ para designar al Tentador. La peticién que se formula
corresponde a la del Padrenuestro: «Libranos del Maligno (apé toii
ponéroi)» (Mt 6, 13 par). En el segundo discurso de despedida, Jesiis
insistia en la necesidad de que los «sarmientos» permanecieran unidos
a la cepa para dar fruto y evocaba la pérdida de los que, después de
haberle pertenecido, no hubieran perseverado en la fe (15, 4-6). Aun-
que en un lenguaje distinto y en una perspectiva de confianza, el
evangelista pone aqui de nuevo en guardia a los creyentes: la existencia
cristiana implica una lucha, tanto si viene de fuera como de dentro,
debido a las pruebas a las que estd expuesta la comunidad. En su
combate, no dejard solos a los creyentes. A propésito del resto de
Israel que sera llamado santo, Isaias habia anunciado la proteccién de
Yahvé, «sombra de dia contra el calor, refugio y abrigo contra la
tempestad» (Is 4, 3.6).

Ser guardado en el nombre no es solamente verse sostenmdo contra
las trampas del Maligno; es sobre todo crecer en la apropiacién del
don de Dios y en la comunién divina:

17 «Santificalos en la verdad: la palabra, la tuya, es la verdad.
18 Por el hecho de que me has enviado al mundo, yo también
los he enviado al mundo,

19 y por ellos me santifico a mi mismo, para que también
ellos sean santificados en la verdad».

Esta estrofa estd construida de forma envolvente: «santificar en la
verdad» encuadra la misién que los creyentes han recibido del Hijo
en continuidad con la de éste. De esta forma se encuentran asociados
dos centros de interés del desarrollo que comienza en el v. 11b. La
santificacién de los discipulos se dejaba vislumbrar en la primera

51 12, 31, 14, 30, 16, 11, ¢f Lc 10, 18.
52. Por ejemplo, Mt 5, 37, 13, 38, 1 Jn 3, 12 Sobre los diversos nombres
que se le dan al «diablo», cf. DNT, 396s, y en I, Apertura, 240-244.
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peticion; en efecto, «;santificalos en la verdad!» est4 calcado sobre
«Padre santo, jguérdalos en tu nombre!»*. En segundo lugar, se ha
mencionado con frecuencia la relacién con el mundo: los discipulos
han sido «sacados» del mundo, pero no han sido separados de €l;
mientras que permanecen en €1, Jesds estard ausente; ahora los dis-
cipulos son enviados al mundo lo mismo que lo habia sido Jesiis, a
fin de manifestar el nombre.

Tan sélo otra vez se asocian los dos temas de la santificacién y
del envio al mundo en la Gltima controversia de Jesids con los judios:
a los que le acusaban de hacerse Dios, Jesis les replicé recordando
«al que el Padre ha santificado y enviado al mundo» (10, 36). Segin
este texto, si Jesis ha sido enviado al mundo, es porque es el Santo
de Dios. Un breve andlisis del término «santificar» podrd hacernos
comprender la relacién de los dos temas aplicados a los discipulos.

El verbo hagidzd tiene por sujeto a Dios, el tnico santo: «Soy yo,
Yahvé, el que os santifica» (Ex 31, 13)**. La accién de Dios puede
ejercerse de dos maneras®. Con vistas a una intervencién puntual,
para un servicio que habrd que cumplir en un tiempo determinado,
Dios escoge a una persona separdndola de los demds: por ejemplo,
Moisés (Eclo 45, 4) o Jeremias (Jer 1, 5). Puesta aparte, esa persona
se convierte en «sagrada» respecto al resto del mundo que es «pro-
fano». En esos casos, hagidzo puede traducirse por «consagrar». Por
otro lado, se utiliza también este verbo para designar un acto cuya
finalidad sdlo se precisa respecto a Yahvé: «Seréis santos porque yo
soy santo» (Lev 19, 2). En el contexto de la alianza que ha sellado
con Israel, el Dios santo quiere comunicar su santidad a su pueblo.
Lo invita a comulgar con él. Se pasa a otro orden, al de Dios mismo.
La santificacién supone desde luego la consagracién, pero la desborda
por completo: puesta aparte, la persona se transforma por dentro o, al
menos, se siente llamada a transformarse sin cesar.

En 17, 17, la peticién de santificar no conoce mas finalidad que
la santificacién misma. En 17, 11, era necesario ser guardado «en el

53. El texto gnego es elocuente

—v. 11 Téréson autods en t6t ondmatt sou

—v 17 Hagiason autoiis en 1€ aletheia:

54 Cuando el hombre es sujeto del verbo hagidzo, el objeto de su accion es
un acto de culto ordenado por Dios en relacidn con alguna cosa, por ejemplo, lavar
los vestidos con vistas a la manifestacién del Smai (Ex 19, 10s), proceder al rito
de la uncién o purificar el altar (Ex 29, 7 37).

55 Cf 1 de la Potterie, 702-787, Id , Consécration ou sanctfication dy
chrétien, en E Castell (ed ), Le Sacré, Paris 1974, 333-349.
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«nombre», es decir, en el corazén del Padre; aqui es «en la verdad»*®
definida como la palabra de Dios, que debe llevar a cabo la santifi-
caci6n. Y aqui es donde entra Jesis en accién:

19 «Por ellos me santifico a mi mismo, para que también
ellos sean santificados en la verdad».

Es siempre el Padre el que santificard a los discipulos (la forma
del verbo es un pasivo divino), pero es Jesis el que los atrae tras él.

La expresion «me santifico a mi mismo» resulta, sin embargo,
paradéjica, ya que modifica el giro pasivo de 10, 36. Aqui es Jests
el que se santifica. jPero no es aquel que decia que ponia él mismo
su vida y la volvia a tomar (10, 17s; cf. 2, 19-21)? El contexto de la
hora que ha llegado (17, 1) invita a entender la expresiéon «yo me
santifico» referida a la obediencia libre y perfecta al Padre hasta la
cruz, por la que Jesds abrié a los discipulos el acceso al Dios santo.
En contra de la opinién de numerosos autores®, pensamos que no
conviene traducir hagidzo por «consagrar». En efecto, la perspectiva
del texto no es la de un acto determinado que fuera aqui sacrificial y
que Jesds realizara para redimir a los hombres™, sino la de una fidelidad
sin fallos, en la que deben también mantenerse los discipulos. Si Jesds
ha sido enviado al mundo, es porque estd santificado (10, 36); si sus
discipulos son enviados al mundo por el hecho de que (kathos) él
mismo ha sido enviado por el Padre, es preciso que sean santificados

56 Cf 8, 31s «Si permanecéis en mu palabra , la verdad os hard libres»
Cf 8, 46s, 18, 37 Con frecuencia se ponen en relacién la palabra y la verdad, por
ejemplo 2 Sam 7, 28, 1 Re 17, 24, Sal 119, 160, Col 1, 5

57 Por ejemplo, R Feuillet, Le sacerdoce du Christ et de ses ministres d’aprés
la priére sacerdotale du quatriéme évangile, Pans 1972 G M Behler no tiene
miedo de escnbir «Todos los intérpretes, tanto modernos como antiguos, tamto
catélicos como protestantes, estdn de acuerdo en entender esta expresion ‘Yo me
santifico por ellos’ en el sentido ‘Yo me ofrezco en sacrificio’» (Les paroles du
Seigneur, Pans 1960, 247s) En el origen de esta interpretacién estd la que propuso
san Juan Cniséstomo «‘Santificalos’ sigmifica ‘Ponlos aparte (aphdrison) para la
palabra y la predicacién’» (In Jo 82, 1 PG 59, 443)

58 1Lla preposicibn hypér ofrece una gran vanedad de sigmficados, muy ra-
ramente la idea de sustitucién, a veces la de redenci6n En Jn (10, 11 15, 11, 51s)
tiene el sentido de «en favor de» (cf nuestro Jesis y Pablo ante la muerte, 188ss,
y La fraccidn del pan, 162-165)
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por Jesiis, impregnados de la santidad de Dios. Su condicién nueva
estd en perfecta continuidad con la santificacién y el envio al mundo
del propio Hijo.

jQue sean uno como nosotros! (17, 20-23)

En el v. 11, la invocacién al Padre santo para que guarde a los
discipulos en su nombre desembocaba en un deseo: «jQue sean uno
como nosotros!». Después de pedir su santificacion, este deseo se
repite con insistencia a lo largo de dos estrofas. Estas presentan una
forma paralela y terminan con una oracién final que desborda el circulo
de la comumdad creyente:

20 «No solamente intervengo
por éstos, sino también por los
que, por su palabra, crean en
mi:

21 jQue todos sean uno, por
lo mismo que (kathos) ti, Pa-
dre, [eres] en mi y yo en ti!

22 Y yo les he dado la gloria
que ti me has dado:

ique sean uno con la unidad
con que (kathos) nosotros [so-
mos] uno!

Que también ellos sean en 23 Yoenellosy ti en mi, que

nosotros, estén perfectamente realiza-
dos en el uno,

para que el mundo crea que para que el mundo llegne a

td me has enviado. reconocer que ti me has en-
viado y que los has amado con
<l amor con que me amaste a
mi».

El término «uno»* no es nuevo en el evangelio. Jests lo utilizé
en 10, 30 para decir su unién con el Padre, expresada ademés por las
férmulas de inmanencia mutua (10, 38; 14, 10.20; 17, 21). Se aplicé
también a los creyentes: los hijos de Dios serdn reunidos «en uno»
(11, 52), como lo anunciaba ya la palabra: «Habra un solo rebafio y

59 No ya «umdad» (hendtes), que utilizan Ef 4, 3 13 (para la umdad del
Espintu y la umdad en la fe), as{ como Ignacio de Antioquia El concreto hén evita
que el lector piense en una «unidad» que fuera una simple umén Hén se encuentra
en Ef 2, 14 «(Cnisto) hizo de los dos (pueblos) uno solo», cf para el empleo del
masculino eis, infra, la nota 83
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un solo Pastor» (10, 16). En los textos relativos a los creyentes, la
unidad que se pretende se describe en términos de inmanencia mutua
(6, 56; 14, 20) y sobre todo por medio de la imagen de la vid y los
sarmientos. Pues bien, precisamente alli Jesds hacia del amor de los
discipulos entre sf la expresién auténtica de su unidad con él mismo
(15, 125.17).

Todo esto se recoge aqui en un lenguaje muy denso: a partir del
«uno» que constituyen el Padre y el Hijo, la unidad de la comunidad
creyente es juntamente comunion con Dios y fidelidad al mandamiento
del amor mutuo. Podemos relacionar un texto de la Carta a los efesios
con este pasaje joanico: la exhortacién al amor fraternal se basa en la
pertenencia de los creyentes a un solo Sefior (el Cristo glorificado) y
al «solo Dios y Padre que estd por encima de todos, a través de todos
y en todos» (Ef 4, 1-6). En el conjunto 17, 20-23, si pone de relieve
el «yo» de Jesis, es fundamental el «ti» del Padre.

El contenido de las dos estrofas, que hemos reproducido en dos
columnas, se distribuye en el mismo orden. Después de una intro-
duccién diferente en cada caso (v. 20 y 22a), el deseo «jque (todos)
sean uno!» (v. 21a y 22b) se basa en la unidad del Padre y del Hijo
gracias a la conjuncién kathos; luego se vuelve a formular en la primera
estrofa por un «jque también ellos sean en nosotros!» (v. 21c), y en
la segunda por «jyo en ellos y ti en mi!» (v. 23a), seguido por «jque
estén perfectamente realizados en el uno!» (v. 23b). Cada estrofa
termina con una frase en donde la conjuncién Aina tiene propiamente
un sentido final®: «para que el mundo...» (v. 21d y 23d).

El paralelismo de las dos estrofas es tan claro que algunos criticos
ven en los v. 20-21 una duplicacién sobreafiadida®. Pero sus argu-
mentos son discutibles, sobre todo si se piensa que la repeticién es
tipica del estilo de Jn para subrayar la importancia de un tema. El
término «palabra» (I6gos) aplicado a los discipulos serfa anormal aqui,
ya que Jn lo reserva para el Padre y para Jests; pero viene muy bien
en este versiculo, en donde se trata de la Palabra divina trasmitida por
aquellos a los que el Hijo ha enviado al mundo después de habérsela
«dado» (cf. 17, 14.18)%*. Y si el fondo es el mismo en las dos estrofas,

60 La conjuncién hina aparece seis veces en 17, 20-23, de manera que se
vacila en traducirla de manera umforme por «para que» Esta traduccién conviene
para el tltimo estiqmo de cada estrofa, para sefialar la finalidad dltima de la peticién
de Jesiis En cuanto a los cuatro hina anteriores (v 2lac y 22b 23b) podrian traducirse
por imperativos

61 Cf J Becker y R Schnackenburg, ad loc

62 Cf también 15, 20 Otra anomalia seria el desmvel entre el v 20, que se
refiere a los creyentes después de la pascua, y el v 22a, en donde Jesus se referiria
s6lo a sus primeros discipulos al decir «Yo les he dado la glona . ». (Por qué
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se da un crescendo de la una a la otra en la expresién: a la sobriedad
de la primera sucede en la segunda la explosion de la gloria dada, del
cumplimiento perfecto y, como final, el amor del Padre. La primera
sirve de trampolin a la segunda®. Examinemos, pues, simuitidneamente
las dos estrofas.

La introduccién (v. 20) enlaza la primera estrofa con la mencién
anterior del envio de los discipulos (v. 18). A pesar del odio del mundo
que Jesiis evocaba mas arriba, su transmusion de la palabra serd
fecunda®. Este versiculo precisa la amplitud de la expresion «todos
los que le has dado», pronunciada en el v. 2, y anticipa por otro lado
el pensamiento de la irradiacién de los discipulos por el mundo, con
la que termina cada estrofa.

En la introduccién de la segunda estrofa (v. 22a), Jests dice que
ha dado a los creyentes la gloria que €l ha recibido del Padre. La gloria
caracteriza al ser divino; en el caso de los discipulos, el término expresa
su participacién en el ser del Hijo, que indicaban las férmulas de
inmanencia mutua con él; o también traduce en todo su alcance el don
de la vida eterna (cf. 17, 2), ya actual en los discipulos de Jesis y
destinado a una expansion plena m4s alld de la muerte (17, 24)*. En
ambas menciones el verbo «dar» estd en perfecto: el don es perma-
nente.

El imperativo «jque (todos) sean uno!» formula de forma concen-
trada el deseo constante de Jesis: que se realice la obra querida por
el Padre. En este deseo desemboca la aspiracién que atraviesa todo el
antiguo testamento: primero, la unificacién de los dos pueblos de Judea
y Samaria, simbolicamente sefialada en el episodio de Jests y los
samaritanos; luego, la reunién de los dispersos que se habia profetizado
expresamente®. El término «uno» no se utiliza en este contexto en las

restringir este don a los discipulos del tiempo prepascual? En Jn 17 (excepto en el
v 21), «ellos» designa, sin distincién de tiempos, a todos los que han llegado a la
fe auténtica

63  Sefialemos el ensayo de M L Appold, The Oneness Mouf in the Fourth
Gospel, Tubingen 1976, 159, segiin el cual las dos estrofas obedecerian a un «rtmo
libre»

64 La palabra pisteudnton es un participlo presente que, a la manera semitica,
tiene fuerza de futuro, cf BD 339, 2b Para el contraste rechazo/acogida respecto
a los discipulos, cf supra, 156-157

65 El concepto de glornia comunicada podria relacionarse con la «belleza» que
el Sal 45 (44) atribuye tanto al rey como a Israel en un epitalamio en donde la
esposa es «ntroducitda» en la morada del rey Segiin Pablo, gracias a la revelacién
de Cristo, «reflejamos la gloria del Sefior y somos transfigurados en esa misma
mmagen de glona en glona (apo doxés eis déxan) 2 Cor 3, 18.

66 Cf I, 309-311 Para la Iiteratura proféuca Dt 30, 1-5, Is 11, 12, 40, 11,
49, 1-21, 60, 4-6, Jer 31, 10, Ez 34, 13, 37, 15-22, 39, 27s, Zac 2, 15.
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Escrituras judias, por eso los criticos apelan a otras influencias estoica,
gnéstica, qumramana En Qumran, el término hebreo ykid expresa en
vanas ocasiones el 1deal de la comunidad del desterto”, pero es en
un sentido restricivo esta umdad corresponde a la cohesion interna
de la secta, que tiene que defender celosamente su ortodoxia frente a
ofras corrientes de la piedad judia En la pluma de Jn, el término va
mas alla de la vinculaci6n moral entre los fieles, significa una unidad
que pertenece al orden del ser y que se dertva de la comumén divina

En efecto, como sefiala en las dos estrofas la frase afiadida a «;que
sean uno'», la umidad del Padre y del Hyo es la fuente permanente
del «uno» de los creyentes® La primera estrofa emplea aqui la férmula
de mnmanencia mutua, en la que se menciona primero al Padre «td,
Padre, en mi y yo en ti», la segunda dice «somos uno» El estiquio
siguente msiste ademds en la participacién de los discipulos en el
«uno» de Dios En un lado se lee «Que ellos sean también en nosotros»
(v 21c)®, enel otro «Yo en ellos y td en mi» (v 23a) El segundo
enunciado precisa el modo de realizacion del primero, transpomendo
la férmula de inmanencia del v 21b en dos afirmaciones sucesivas de
presencia mtertor del Hyo en los creyentes y del Padre en el Hijo
El Padre esta en el corazén de todo

Repetido en la segunda estrofa, el deseo «;que ellos sean uno'»
se acentua mas todavia «Que estén perfectamente realizados en el
uno'» El verbo teleiod estd en pasiva ese cumplimiento perfecto es
obra del Padre El amor mutuo de los discipulos serd a lo largo de los
siglos el fruto del amor divino presente en ellos La primera Carta de
Juan comentaba este texto

S1 nos amamos los unos a los otros,
Dios permanece en nosotros
y su amor en nosotros se ha realizado (teleioo) (1 Jn 4, 12, cf 4, 17)

Esta es la manera propia de Jn para decir que el creyente es 1magen
de Dios este parecido no se realiza mas que cuando el discipulo es
€l mismo relacién de amor con sus hermanos

67 Cf1QS5 27 Cf J Maer ZAW 72 (1960) 148-166

68 Enel v 21, la conjuncion karhds ha sido traducida por «por lo mismo
que» enel v 22 su sentido se ha explicitado con la ayuda del termino sobreentendido
(«umdad») lo mismo que en 13, 34 en 17, 23d la palabra «amor» explicita el
sentido de kathos Cf supra 71, nota 31

69 Vanos manuscritos afiaden ken antes de osmn «Que ellos (sean) tambien
uno en nosotros» En ese caso el paralelismo se da entre el v 21c y el v 23ab
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La mnsistencia del evangelista en la umdad de los creyentes ,estard
quizds motivada por una situacién de crisis en la comunidad jodnica?
Este texto ha sido escogido desde hace ya tiempo como lema de los
encuentros ecuménicos Y con razén Pero hay que advertir que, a
diferencia de las epistolas de Jn, aqui no se percibe ninguna amenaza,
n1 interna n1 externa, contra la unidad de la comumdad creyente™, tan
s6lo su carécter de exhortacion hace entender que esta unidad, capital
para la ms16n de los discipulos en el mundo, esta siempre por hacer
Antes de expresar el deseo ardiente de Jesids de que se supere toda
ruptura eclesial, el texto revela lo que constituye en su sentitdo més
profundo la existencia cristiana segin Jn el «uno» del Padre y del
Hyo, en el que participan los creyentes y que expresan en su amor
fraternal

En el v 11, la llamada al Padre santo terminaba con «para que
sean uno con la unidad con que nosotros somos uno» (17, 11) Aqui
Jests manifiesta una finalidad todavia més alla

v 21 «para que el mundo crea que tu me has enviado»,
v 23 «para que el mundo llegue a reconocer que tu me has enviado y
que los has amado con el amor con que me amaste a mi»

S1 la umdad de los discipulos es sin duda alguna, lo mismo que
su santificaci6n, un valor en si mismo, un valor incomparable, la
practica del mandamiento nuevo sigue estando orientada al recono-
cimiento por «todos» de la presencia de Jesis en la fuente de la
comumdad (13, 35) En este pasaje, la perspectiva es el reconocimiento
por parte del mundo de que el Padre lo ha enviado En las numero-
sisimas menciones joanicas en que Jesus se presenta como el Enviado,
el enunciado tiene siempre por sujeto al Padre” Aqui, los dos estiquios
ponen el acento en el pronombre «ti» el envio del Hijo ha sido la
expres1dn por excelencia del amor de Dios al mundo (3, 16) Reconocer
este hecho serd descubrir que su amor es ilimitado FEl final de la
segunda estrofa explicita este contenido discernir de quién ha recibido
Jestis su misién es descubrir que Dios es amor que se comunica

S1 Jesus pide 1a unidad de los discipulos en Dios, es para que la
luz pueda vencer toda oscuridad Este pasaje traduce la peticién micial
de la «glorificacion» tanto del Hijo como del Padre

70 Cf J F Randall ETL 41 (1965) 373 394

71  En labios de Jesus «aquel que me ha enviado» es una designacion habitual
de Dios Se presenta ciertamente como una designacién velada pero encierra toda
la densidad de la revelacion del amor del Padre a los hombres
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FINAL: LA ULTIMA VOLUNTAD DE JESUS
(17, 24-26)

«Padre», «Padre justo», «tu nombre» se suceden en los tres ver-
siculos con que termina el coloquio del Hijo con aquel que lo amaba
desde antes de la creacién del mundo. Al decir «yo quiero», Jesus
recapitula lo que pretendia el propio Padre de aquellos que le habia
dado. El giro que designa a los creyentes —el mismo en el v. 17,
27— estd al principio de la frase: pone de manifiesto quiénes son los
destinatarios del deseo de Jestis (v. 24a). Ademads, dirige todo el pasaje:
los discipulos estdn unidos a Jests por su comunién futura en su gloria,
por el conocimiento del Padre que han recibido y que recibirdn de €I,
y Jesids vive en ellos.

La comunién celestial de los creyentes con el Hijo y la revelacién
continuada del nombre por Jesis glorificado son elementos nuevos,
mientras que la fe de los discipulos y la no-fe del mundo hacen eco,
como la gloria, a menciones anteriores. Pero el tema dominante es el
amor del Padre. Implicitamente presente a lo largo de todo el coloquio,
surgié al final de la segunda estrofa sobre la unidad (v. 23d); aqui
es evocado con una frase fulgurante a propésito del Hijo (v. 24) y
luego a propésito de los discipulos: la nota final de la oracion es su
inhabitacién en los creyentes.

24 «Padre, los que tii me has dado,

quiero que, donde yo estoy, estén también ellos conmigo,
para que vean la gloria, la mia, que tii me has dado,
porque me amaste desde antes de la fundacién del mundo.
25 Padre justo, el mundo no te ha conocido, pero yo te he
conocido,

y éstos han conocido que ti me has enviado.

26 Yo les he dado a conocer tu nombre y se lo daré a conocer,
para que el amor con que me has amado esté en ellos, y yo
en ellos».

72. HOo dédokas autdi, con el pronombre neutro singular y el verbo en perfecto.
No asf en 17, 6: hous édokds moi; cf. 17, 9.
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El porvenir celestial de los creyentes™ se ve asegurado por un
«quiero» pronunciado con una autoridad soberana (cf. 5, 21; 21, 22).
No hay por qué reducir la fuerza de esta expresién con el pretexto de
que el verbo thélo puede significar también «desear». La voluntad de
aquel a quien Dios ha concedido poder sobre toda carne (17, 2) y al
que ha enviado al mundo, coincide con la voluntad del Padre, que él
ha hecho suya™ en lo mas hondo de su ser: su contenido es la co-
municacién de la vida divina a los hombres. En lenguaje erudito podria
decirse que la palabra de Jesis es performativa: producird lo que dice.

«Donde yo estoy»: es un giro que significa «junto al Padre» (cf.
12, 26; 14, 3) y que va unida en cada ocasién con la promesa de que
los discipulos estardn en ese mismo «lugar». ;Cudndo se realizari esta
promesa? Deciamos que el anuncio de 14, 3 se referia a la venida
espiritual de Jesus a los suyos a lo largo de la historia, pero que sin
embargo miraba también a su comunién con él més alld del tiempo
de esta tierra”. En nuestro texto, la perspectiva es claramente la de
la comunién celestial. No hay nada que sugiera el retorno de Cristo
al final de los tiempos: se presupone que el discipulo ha traspasado
ya la barrera de la muerte’.

Estar con el Hijo junto al Padre serd «ver su gloria». A través de
la pascua, Jesds volverd a su gloria original (cf. 17, 5). El prélogo
habia definido esta gloria, objeto de visidén (thedomai), como «gloria
del Hijo tnico» (1, 14); expresaba la fe de la comunidad, que habia
descubierto el misterio inherente a la persona de Jesis. En nuestro
versiculo, Jestis afirma que los que ya le pertenecen estardn «con» él:
en este contexto de comunion, «ver la gloria» —cara a cara, no como
por medio de un espejo— es participar de ella. El verbo de visién que

73. Jests dijo a Marta: «El que crea en mi, aunque acabe de morir, vivird»
(11, 25; cf. 5, 24; 8, 51).

74. Cf. 4, 34. A diferencia del relato de la agonia de Mc (Mc 14, 36), en Jn
no se advierte ninguna huella de una tensién entre dos voluntades, la de Jesiis y la
del Padre. En Jn 6, 30 y 6, 38, la oposicién entre «mi voluntad» y una voluntad
superior no es real (cf. II, 52, 119).

75. Sobre 14, 3, cf. supra, 79s; sobre 12, 26, cf. II, 369s.

76. La realizacién futura de los creyentes en la esfera divina es un dato in-
trinseco al concepto de salvacién en el nuevo testamento, en virtud del caricter
definitivo de la salvacién. Sus menciones la relacionan con la persona de Cristo.
Por ejemplo, la comunién celestial de los discipulos con Jesis tendrd lugar bajo la
forma de un banquete en su mesa en el Reino (Lc 22, 29s) y se realizard en la
parusia de Cristo (1 Tes 4, 17) o inmediatamente después de la muerte individual
(Lc 23, 43; Fip 1, 23). Sobre los diversos lenguajes del nuevo testamento para
hablar del més alla, cf. nuestro Jesis y Pablo ante la muerte, 281-294; sobre los
lenguajes de «resurreccién» o «exaltacién», cf. nuestra Resurreccion de Jesis y
mensaje pascual.
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aqui se utiliza (thedrés) puede tener el sentido fuerte de «experi-
mentar», como cuando traduce giros semiticos; asi, en 8, 51, cuando
Jesiis decia del creyente que «no verd jamds la muerte»”. La primera
carta de Jn especificaba el objeto de ese «ver»:

Desde ahora somos hijos de Dios

y lo que seremos no se ha manifestado todavia.
Sabemos que cuando (Cristo) aparezca,

seremos semejantes a él,

porque lo veremos (hordé) tal como es (1 Jn 3, 2).

La participacién de los creyentes en la gloria del Hijo iinico se
deriva, como por via de consecuencia, de la inhabitacién mutua que
caracterizaba su existencia en la fe. Vuelto junto al Padre, ;c6mo
podria Jesds encontrarse alli sin los discipulos después de haberles
manifestado el Nombre, después de haberles confiado la continuacién
de su misién y de haberles dado ya su gloria? Segun el anuncio de
14, 2-3, su paso pascual les abriria la casa de Dios. Esta «necesidad»
interna podria dar cuenta igualmente del «yo quiero» pronunciado
ahora. El itinerario del discfpulo resulta andlogo a] de Jesds: después
de haber sido fiel en la tierra al amor recibido, entrar m4s all4 de la
muerte en el misterio de la gloria divina’™.

La experiencia del «ver» conduce, por su peso, a lo que fundamenta
la gloria del Hijo. El prélogo celebraba al Logos que «estaba al prin-
cipio junto a Dios», no ya como el primero de una serie de criaturas,
sino de manera absoluta (1, 1.2). Aqui se celebra el amor con que el
Padre am6 al Hijo «desde antes de la fundacién del mundo»™. La
gloria —el «peso» de Dios, segiin la raiz hebrea kbd— es por tanto
la irradiacién de su amor, que intenta comunicarse y que esti en el
fundamento del ser. Ya Isafas oy6 cantar a los serafines: «Santo, santo,
santo es el Sefior...; su gloria llena la tierra entera» (Is 6, 3).

77. Es intil apelar a las experiencias de tipo helenista segin las cuales el
beneficiario de las visiones se ve identificado con el objeto de su visién. Conviene
constatar que este lenguaje es semitico: cf. Hen 38, 4; 62, 16; 2 Bar 51, 5.8. Cf.
SB I, 206-215.

78. Es lo que esperaba ya el salmista: «Con tu consejo me guiarés; luego, en
la gloria me tomards» (Sal 73, 24).

79. «Desde antes de la fundaci6n del mundo» es una expresién de origen Judfo,
frecuente en el nuevo testamento y atestiguada en l0s textos rabinicos. Cf. Mt 25,
34; Le 11, 50; Ef 1, 4; Heb 4, 3; 9, 26; 1 Pe 1, 20; Ap 13, 8; 17, 8, y por ejemplo
Asc. Mois. 1, 13s. Cf. F. Hauck, TWNT 3 (1938) 623.
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De aqui, la repeticién de lo que motiva a Jesis desde lo mis
profundo de su ser: el deseo de que el Padre sea conocido por el mundo
tal como lo conoce él mismo:

25 «Padre justo, el mundo no te ha conocido, pero yo te he
conocido,

y éstos han conocido que tii me has enviado.

26 Yo les he dado a conocer tu nombre y se lo daré a conocer,
para que el amor con que me has amado esté en ellos, y yo
en ellos».

El epiteto «justo» calificando a «Padre» hace eco al «santo» del
v. 11b; proviene igualmente de la revelacion de Yahvé al pueblo
elegido. Inscribiéndose entre dos frases que conciernen al amor del
Padre, este calificativo no puede evocar el pensamiento del juicio con
el que lo asocia a veces la Escritura. «Justo» caracteriza al Dios
salvador (cf. Is 45, 21; 1 Jn 1, 9); su valor semdntico incluye la
misericordia y la fidelidad eternas®. La interpretacién que ve aqui una
alusién al juicio de Dios se apoya en lo que sigue inmediatamente:
«el mundo no te ha conocido». Pero esta constatacién, en la que
repercute ciertamente el dualismo marcado en la oracidn, tiene la
funcién de destacar la acogida que prestan el Hijo y los creyentes al
Padre que se revela. El hecho de que se afirme esta acogida sobre un
horizonte de rechazo estd en conformidad con la manera de escribir
de Jn. El movimiento del texto puede compararse con el de 1, 10-12
en el prélogo, en donde el enunciado negativo «el mundo no lo conocié
(ouk égno)» iba seguido del enunciado positivo sobre los que creen
en su nombre.

Jestis habfia dado testimonio de su conocimiento del Padre durante
la fiesta de las tiendas: «Yo lo conozco bien, porque estoy junto a él
y €l es el que me ha enviado» (7, 29; cf. 10, 15), y de nuevo con
pasion en 8, 55, que concluia con: «y yo guardo su palabra». Al decir:
«y éstos han conocido...», Jesds sefiala la fidelidad profunda de los
suyos a la revelacion recibida, segin el sentido tan denso del verbo
ginoské. Por sexta vez en esta oracion, se subraya el envio del Hijo
como lo que mediatiza el conocimiento de Dios por parte de los
hombres®'. En su primera carta, Jn dird inmediatamente a sus desti-
natarios: «Vosotros conocéis al Padre» (1 Jn 2, 14).

80. Cf., por ejemplo, Sal 96, 12s; 116, 5; 145, 7.
81. Cf. 6, 44-47; 14, 7-11.
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Al final de este coloquio, cuando estd a punto de volver al Padre,
Jests recuerda una vez mds su actividad de Revelador del Nombre,
pero aquf lo hace para anunciar que la proseguird después de su marcha
de este mundo. «Dar a conocer» (gnorizein) es el verbo que se utilizé
en 15, 15, cuando Jesds decia: «Yo os he dado a conocer todo lo que
he oido de mi Padre». Esta claro que la revelacién de Jesis proseguird
junto a los suyos por la accién del Espiritu santo. Segiin 16, 13-15,
el Espiritu de la verdad tomard de lo que es propio del Hijo para
comunicarselo a los creyentes®.

El hecho de que Jestis no mencione al Espiritu en su oracién puede
sorprender a algunos. Es verdad que, antes de su pascua, el Hijo no
ha llegado atin al «lugar» desde donde intervendra ante el Padre para
que se dé a los discipulos otro Pariclito; pero esta justificacién no
vale para el que estd tenso hacia el porvenir, como Jesis lo ha estado
a lo largo de todo este coloquio. Alguna que otra frase del texto, por
ejemplo la peticion de santificar a los discipulos en la verdad, puede
hacer pensar en la presencia y en la accién del Espiritu. Si estas
alusiones siguen estando implicitas, es porque el texto estd construido
sobre 1a misién dada al Hijo y realizada por él, que entrega ahora al
Padre su resultado y su porvenir. Esta no-explicitacién est4 de acuerdo
con el anuncio hecho por Jesis de su presencia pospascual, que fue,
junto con la de su vuelta al Padre, la revelaciéon principal de los
discursos de despedida.

El iiltimo estiquio va introducido por un nuevo «para que». La
manifestacién del nombre que ha tenido lugar y que no cesaré en el
curso de la historia tiene como finalidad la presencia en el creyente
del amor que, dado inicialmente al Hijo dnico, tiene que comunicarse
a toda carne. Sin que pueda hablarse de inclusién, este dltimo deseo
corresponde al don de la vida eterna que se afirmaba en el v. 2. Ese
don presuponia el conocimiento del dnico Dios verdadero y de su
Enviado (v. 3); al final de la oracién, se define como inhabitacién en
el discipulo del amor del Padre, que es la realidad primera y la dltima:
«Dios es amor» (1 Jn 4, 8).

El Hijo sigue siendo para siempre el vinculo de esta comunién:
«y yo en ellos». Estas palabras no son un afiadido poco afortunado,
sino el calder6n con que concluye la melodia. Haciéndose un solo ser
con el Hijo, los creyentes son también ellos «hijos de Dios»®.

82. Cf. supra, 192-194.
83. Pablo afirma que Dios anuncié a Abrahdn (cf. Gén 12, 7) una posteridad,

no ya miltiple, smo dnica, a saber, Cristo, «en quien vosotros sois un solo ser (eis,
en masculino)» (Gl 3, 16.28).
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Asi acaba el coloquio de Jests con el Padre, casi de una forma

brusca. ¢Es para provocar al lector para que abra su espiritu? La

continuacién tiene que realizarla cada uno en si mismo.

APERTURA

«Yo no intervengo por el mundo, sino por los que tii me has dado».
Estas palabras de Cristo se han interpretado a veces de forma inde-
bida, hasta el punto de que se las traduce habitualmente: <Yo no rezo
por el mundo», siendo asi que Jesis se limita a declarar que él no
interviene por el mundo: habiendo venido ya al mundo como la luz
que disipa las tinieblas, su intervencion por él en el momento de morir
no tiene ya sentido; al contrario, se justifica la intervencion por los
discipulos que tienen que representarlo durante su ausencia y conducir
al mundo a reconocer en él al Enviado del Padre.

Sin embargo, son muchos los que se han sentido estimulados por
esta frase para despreciar el mundo, como si fuera intrinsecamente
malo. Por fortuna, el concilio Vaticano II ha contribuido a devolverle
su valor, sin ignorar por ello la importancia de la llamada personal
a huir al desierto o a un convento. Conviene por tanto comprender
debidamente el sentido de la palabra «mundo». El prélogo nos puso
ya en el buen camino: el mundo es «in-formado» por el Logos que lo
ha creado, aguardando de él la luz que va a disipar la tiniebla de
donde lo ha hecho surgir. No hay aqui nada de dualismo ontoldgico,
como pretende la gnosis al separar entre si el mundo divino del espiritu
v el mundo impuro de la materia, que tendria prisioneros a los hom-
bres. Lo que existe es un dualismo que resulta de la opcidon a favor
0 en contra de la luz. En efecto, el mundo que, de suyo, es del no-
Dios, estd llamado a hacerse Dios. Esta llamada exige una superacion
de si mismo para acoger la comunion divina, y el hombre la rechaza;
pero si se deja invadir por la luz del Logos o de Jesucristo, todo se
hace luz. Por consiguiente, no hay mds que un solo mundo que, debido
a su opcion, puede volver a las tinieblas o surgir definitivamente de
ellas.

En estas condiciones, conviene matizar la afirmacion corriente
que hace del «mundo» el heredero de los «judios» incrédulos. Lo
mismo que éstos, el mundo no es como tal el lugar de la increencia.
Por esta razon, en su plegaria, Jesis piensa y espera que algiin dia
el mundo lo proclamard Hijo de Dios.

«jQue sean uno con la unidad con que nosotros somos uno!». Este
deseo de Jesis es el leitmotiv del movimiento ecuménico que busca
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la unidad de los cristianos divididos en el lenguaje de su fe. ;Debe
buscarse sin embargo una uniformidad en la expresidn del credo o
puede tolerarse una diversidad real en la intercomunion? Tal es la
cuestion que ha suscitado esta generosa y necesaria empresa.

La respuesta nos la da una lectura atenta del texto de Jn. Jesus
muestra que, antes de ser un esfuerzo de los hombres, la unidad tiene
su fuente y su prototipo en la unidad de Dios mismo. En efecto, el
deseo y el prototipo van unidos por la particula kathds, que indica
no solamente una comparacion, sino una generdcion, como hemos
repetido varias veces en la Lectura.

No hay unidad de los cristianos a no ser por referencia a la unidad
del «nosotros» de Dios. Pues bien, el Padre v el Hijo son a la vez
«dos» y «uno». Por tanto, Dios no busca uniformar a los seres,
independientemente de su cultura y de su personalidad; quiere hacerles
VIVir en comunion, en un amor mutuo que tiene su origen en el amor
de Dios, que es el del Padre. Los comportamientos de los cristianos
no son todos ellos mds que la floracion del comportamiento de Dios
mismo. Como mostré nuestra lectura del prélogo, Dios no es una
unidad numérica, sino un intercambio de amor entre el Padre y el
Hijo.

En la plegaria de Jesis, a diferencia de los capitulos anteriores,
no se menciona al Espiritu santo; antes, ejercia la funcion de Pardclito;
ahora, segin la tradicion occidental, coincide con el amor que une
al Padre y al Hijo, asi como a los hombres entre si. Hablar del amor
de Dios seria designar al Espiritu santo, relacién viva que une al
Padre y al Hijo; ;no es él el amor personificado?

Eso es lo que quiso expresar san Juan de la Cruz a partir de
nuestro capitulo; él mismo explica la 39 estrofa del Céntico espiritual
en donde llega a tratarnos como a participantes en la generacidn del
Hijo:

El aspirar del aire,

el canto de la dulce filomena,

el soto y su donaire,

en la noche serena,

con Ilama que consume y no da pena.

«Este ‘aspirar del aire’ es una habilidad que el alma dice que le
dard Dios alli en la comunicacion del Espiritu santo; el cual, a manera
de ‘aspirar’, con aquella su aspiracion divina muy sibitamente levanta
el alma y la informa y habilita para que ella aspire en Dios la misma
aspiracién de amor que el Padre aspira en el Hijo y el Hijo en el
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Padre, que es el mismo Espiritu santo que a ella le aspira en el Padre
y el Hijo en la dicha transformacion, para unirla consigo...

Y no hay que tener por imposible que el alma pueda una cosa tan
alta, que el alma aspire en Dios como Dios aspira en ella por modo
participado. Porque dado que Dios le haga merced de unirla en la
santisima Trinidad, en que el alma se hace deiforme y Dios por
participacion, ;qué increible cosa es que ella obre también su obra
de entendimiento, noticia y amor, o, por mejor decir, la tenga obrada
en la Trinidad juntamente con ella como la misma Trinidad? ...

Y como esto sea, no hay mds saber ni poder para decirlo, sino
dar a entender cdmo el Hijo de Dios nos alcanzd este alto estado y
nos merecid este subido puesto de poder ser hijos de Dios, como dice
san Juan (Jn 1, 12)» (M. Herrdiz, Obras completas de san Juan de
la Cruz, Salamanca *1992, 754s, siguen otras citas de Jn 17, 24 y
17, 20-23).
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