LA ACTIVIDAD DEL HIjo
EN LA INICIATIVA DE LA MISION
SEGUN EL EVANGELIO DE SAN JUAN *

Por. M. VELOSO (Buenos Aires)

En el Evangelio segun San Juan se habla de la misién con
dos verbos: Pémpo y apostéllo. E]l primero se refiere al origen de
la misién y el segundo a su realizacién histérica. El problema que
este estudio pretende enfrentar se relaciona con la revelacién
especial que parece existir en el Cuarto Evangelio acerca del
origen de la mision de Cristo. La presencia de tal revelacién se
insinda por la abundancia con que Juan se refiere a la mision:
de todo el Nuevo Testamento el Evangelio de San Juan es el que
més emplea el verbo pémpao.

El presente estudio, por lo tanto, esti dentro del area del
origen de la misién de Cristo v el problema especifico que trata
se puede sefialar con la pregunta siguiente: ;Tuvo el Hijo parte
activa en la iniciativa de la misién o fue tal iniciativa una acti-
vidad exclusiva del Padre?

Dado que Juan se refiere a la misién con dos términos y
cada uno de ellos tiene un sentido especifico, nos ocuparemos
de los dos grupos de textos con el propésito de descubrir si con-
tiene elementos que nos permitan aclarar el problema que nos
hemos planteado.

En consecuencia dividiremos este estudio en dos partes: la
primera trataria de aclarar la actividad del Hijo en la misién
Histérica y qué lugar le correspondié en ella, y la segunda inten-
tara descubrir su actuacién en el origen de la misién.

A. LA ACTIVIDAD DEL HIJO EN LA MISION HISTORICA

Ya hemos indicado que nos basaremos principalmente en los
textos que se refieren directamente a la misién con los verbos

* Este cstudio constitu i i de la tesis doctoral que el
ye el capitulo cinco de 1a )
autor presents ante la Facultad de Teologia de la Universidad del Salvador



438 — 1 hablar de la misién p;

Ja. Por lo tanto, 2 : oLl
que Juan aplica 2 e t.mar en cuenta las referencias del Cuay,
rica tendremos due e e la misién con el verbo aPOstélls,

xpon e
Evangelio en donde S€ exp los siguientes tres objetivos ge ,

: jaremos
ncia estud , sprenden de los
e cOns((iacue'sionera de Jesus que S€ esp textog
actividad ml

4 rnao

. r T la actividad de revelacion
1. La accién del Hijo en
tudiado la obra reveladora de Cristo como pro.

Ya hemos. e de ahora estudiarla desde el punto de visty
o Noi'cqzlrliipz:tal de su misién sobre la tierra.
del c;l)mpJ;;l; Revela al Padre. Lo primero que conside;a.lf'emos
es si Cristo realmente revelé al Padre o no. D1remgs también, de
paso, la parte que le cupo al Padre en esta revelacion. |

Rudolf Bultmann dice que ‘““Jesis como el Revelador de Dios
no revela nada, sino solamente que él es el Revelador”, y agrega
“Juan, esto es en el Evangelio, presenta solamente el hecho (das
Dass) de la revelacién sin describir su contenido (ihr Was)” L
Bultmann encuentra la fundamentacién para sus conclusiones en
la semejanza del lenguaje juanino con el lenguaje del mito gnéstico
que, segin Bultmann, Juan habria modificado deliberadamente;
es decir lo habria “desmitologizado”. En este mito la revelacién 1o
consistia nada mas que en el mero acto de revelacién sin conte-
mdo, salvo presupuestos cosmoldgicos y especulaciones soteriold-
i due Snan, s 2Lz del rdento y 0
libro sélo el vacio l’1ecllg;) <1ie 1u oo, .e’llml.na y “retiene en S

a Revelacion” 2,

La hipétesis de Bult
mann enfy ifi B
demanda e] apoyo de oty honta VS ol o

as hipétesis . as.
- Dotesis acerca de otros problem

lio de Juan (1{}73) dad dei Hijg
vetto R de Droxima pupior el
* neuersehlne MM Theology | '
g‘telen(?r?iiezlztsh}%b}ms.erg\?nm;"diigisfchfez[{ “n‘?Gr’n;f,‘,cR Bultmann, “Die Bedeuf\}lgg
S'affzprcff(-i'};e"””."c‘! in its repigs 24 (1925)) 100145 oy Quellen fir das wrth
e Hellenistic.0,.; o to Contemporaneoys o " e;tg, in Palestiné
ultmann, TI!C()[()g!/, 1 ppgf;l, 1929, p. 1{7 sus7.‘7en st

apitule o lCietiva del envio segiin el Evange:
5 inco del libro La Misin en el Evar

-~



— 439

Por ejemplo, acerca de las fuentes literarias de Juan, acerca
de las relaciones entre el cristianismo juanino y los discipulos de
Juan el Bautista v acerca de la actividad de Juan el Bautista
en el origen de la secta mandea. Ninguna de sus hipétesis sobre
estos problemas ha recibido el apoyo total de las investigaciones
especializadas.

En cuanto a este problema de la cristologia del Cuarto Evan-
gelio y los mitos gndsticos, Wayne A. Meeks ha escrito, muy
recientemente, un articulo en el cual, sin pretender resolver defi-
nitivamente el problema, provee elementos a favor de la indepen-
dencia de Juan. Entre otros, dice que el relato acerca de Jesis
en el Evangelio ocurre todo en la tierra; en consecuencia todas las
historias de los mitos gnaésticos que describen la comision del en-
viado, la preparacion armada para el viaje, y los peligros del des-
censo en si, no tienen paralelo en Juan. Por otro lado el tema del
envio en Juan pertenece exclusivamente a discursos, no a relatos,
oponiéndose asi a los mitos gndsticos aue describen al enviado
como un héroe al relatar los peligros que supera 3.

J. H. Rengstorf también se opone a la dependencia juanina
de los mitos gnésticos. Dice que aunque hay un paralelo entre el
embajador Mandeo y Maniqueo con Jesis, tal embajador no apa-
rece como representante del que lo envia, sino simplemente como
viniendo de otra esfera. Este hecho constituye el fundamento de
su obra redentora. En cambio en el Cuarto Evangelio Jestis no es
el hombre primario o preexistente, sino el Hijo en quien el Padre
demuestra su propia presencia*. Peder Borgen cree que el envio
del Hijo no debe ser entendido bajo la influencia de antecedentes
gnésticos, sino a la luz de los antecedentes legales judios sobre
el enviado que representa a su enviador y que actiia como si

3 W. A. Mecks, “The Man from heaven in Johannine sectarianism”,
JBL, 91 (1972), 44-72.

4 K. H. Rengstorf, “Apostéllo (pémpo)”, ThDNT, 1, pp. 898-447: “Thus
neither in Justin nor in the Mandaean records nor Manichean fragments
is the thought of authorisation predominant. When the ambassador appears,
it is not that he speaks and acts as one who is commissioned by, or as a
representative of, the one who sends him. What matters is that he comes
from another sphere. This is the most important presupposition of his re-
demptive work. And it is finally his own mystery of which he gives only
hints even to his followers”. Cf. C. K. Barrett, Jokn, p. 474.



440 —

persona y €on todos sus derechog 6
1 i n ’, .
mismo enviadol Zemostrado en el capitulo primero gy
arte hemOSl envio de Jesls estdn planteados cop
oa e . .
los antecedentes Dal d en los escritos veterotestamentarios y,
ho mayor clarida : e viene al mundo.
muc ) ismo Dios que
que Jestis seria el misT es revelador del Padre o no, Jameg
N S - ‘.
Acerca de sl Jf!Sllt tesis doctoral para la Universidad de
ice, en su reciente ‘ Memann. B
M. 301ce, demostrado claramente el error de Bultma Boice
Bagiled; bd o kt argumentos de Hugo H. Huber en favor
a log siguientes . . .
Zce?q’ com; revelador: la idea de la preexistencia de (311‘18:20, ;a
esus Be .
nimenclatura cristolégica de Juan y la clara antl(;cem(s: 1.):1n <8 ]a
Juan entre Cristo y Moisés, entre el don e. risto y la
g lf, Boice agrega, ademas, el hecho de que Cristo es el tes-
Torah ®. Boice a ’ ’ ' :
. onstituye
tigo que “ha sido enviado desde el Padre”, !o cual c : y
isi la presentacién juanina de Jesis como
otro elemento basico para la p clon o o el
el absoluto ejecutor de la revelacién divina. Este envio de - t(;
segin Boice, significa mas que el envio de un profeta. pues { ris
no es un mensajero sino el mensajero. Por esto, afirma, “Jesu-
cristo debe ser reconocido como el revelador del iinico v’e,r7dadero
Dios, el Dios de Israel, a quien E] designa como Padre””. !
Con respecto de la forma de ir al Padre, Jestis declara ser ?,
camino para llegar a é1: “Yo soy el camino, la verdad y la vida
(14: 6). De acuerdo a J. McPolin Cristo revela para dar vida.
El es el camino al Pagre porque da la vida del Padre constitu-
véndose asi en el revelador definitivo del Padre. Ir al Padre por

este camino, dice McPolin, es llegar a ser, por medio de su verdad,
uno que comparte la vida del Padre o

fuera el
Por nuestra p

: II; %orgcn, Bread from Heaven, PpP. 159-164.
liwm, v .1 - Huber, D¢, Bergriff der Offenbarung im Johannes-Evange-
»_Vang enhgeck y Ruprecht, 1934, pp. 101-123
James Montgomcry Boice ;

. . /
John, Zonderys X ice, Witness and Revelaton in the Gospel ©
further in thli‘:'m, Grand Rapids, Mich,

d
. : » 1970, p. 41: “It must be note
whom God has sent, Jomm csior, that in his presentation of Griey ac. he e
a4 mediator of reve]z’ltiOn,n 0¢s not permit hijs readers to think of Jesus a

Stnse as the Or even as the ultimate mediator of revelation, If
S the bearerg of revelation k

i rives it . nown to the Hellenistic worlt'

Jesi S, M0t sufficient to re -ql-ds 1o aning from His source. And consequent

ES(;IS Christ must be geppe s 'd Him merely as a revealer or the revealer
0

acknowleq :
of Israe) whon ch ged as the Tevealer of the 0 7 God, the
; ve ne true Goa,
Polin, “Migsion E1ALeS a5 Fathopn, !

"I the Fourth Gospep, IThQ, 36 (1969), 113-122



— 441
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posicién parece Ser demasiado platénica. Cristo ng es el c.am;tla
hacia la verdad, sino que €l es al verdad y es la vida, Por estz
razén él es el camino al Padre '°. F, Nétscher expone que el envio
de Cristo tiene por objeto ofrecer a los hombres 1a revelacidn
y la salvacién: “En €l aparecié la revelacién perfecta y €l es el
inico camino de acceso al Padre y a la casa paterna (celestial).
Por la revelacion €l nos conduce a la salvacién eterna” ', Egte
pensamiento adquiere su total claridad en las siguientes palabras
de 1. de la Potterie: “Al designarse como la verdad y la vida
Jesus quiere decir que él nos conduce 2l Padre al hacernos visible
al Padre y al comunicarnos la vida del Padre; Jesds es la verdad
porque ahora él es la revelacién del Padre” 2. El es la plenitud
de esta revelacion y ‘“en su propia persona es la revelacién por
excelencia, total y definitiva” 13,
A esta altura de nuestra discusion, acerca de si Juan presenta
a Jesus como revelador del Padre o no, corresponde que expon-
gamos lo que el mismo Juan dice al respecto. Cristo tenia la
misién de revelar al Padre en el mundo, porque “a Dios nadie
lo vio jamis, el unigénito Hijo, que estd en el seno del Padre,
el lo ha dado a conocer (1:18)!. El Hijo habla las cosas que vio y
0y6 cerca del Padre (8:38; 17:8) v ha dado a conocer el nombre
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o Sﬁy el camino, la verdad y la vida”. . ”
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va Sef_’te de Qumran et les origines du Christianisme, Coll, Rech. 5 4
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el camino al Padre (14:6). Hatfrla otros textos que mencionay
acerca de la revelacién en Juan '?, pero nosot.ros debemos prestar
atencién especialmente a los textos que contienen el verbo apos.
téllein. ’

Pasemos ahora a ver la revelaciéon de Jesis tal como aparece
en los textos que hablan de su envio con apostéllein. La esfera de
la revelacién en estos textos esti planteada en 17:3: “para que
(hina) te conozcan, el tinico Dios verdadero y a quien enviaste,
Jesucristo” (Tr. MV). Cristo vino a revelar al tinico Dios ver-
dadero y a Jesucristo en mision. Veamos primero el contenido
de los textos que revelan a Dios. ;Qué revela Cristo acerca de

Dios? Segiin estos textos revela cuatro hechos fundamentales
del Padre que mencionaremos a continuacién.

Primero, Jests da a conocer el nombre del Padre: “Padre
justo, el mundo no te ha conocido ,pero yvo te he conocido, v éstos

han conocido que ti me enviaste (apésteilas). Yo les di a conocer
(egnorisa) tu nombre, y lo daré

que (hina) el amoy
ellos” (Jn 17:25,26).
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hombres su misterio, su secreto plan de salvacién (Col 1:27;
Ef. 1:9; 3:5,10; 6:19)1e,

El verbo gnorizo esti estrechamente vinculado a la expresion
de la voluntad del sujeto —Dios o Jestis— que lo emplea. Leamos
como ejemplo Col. 1:27: “A quienes Dios quiso dar a conocer
las riquezas de la gloria de este misterio entre los gentiles que

es Cristo en vosotros, la esperanza de gloria” (cf. Rom 9:22;
Ef. 1:9).

En el Evangelio de Juan este verbo sirve para presentar a
Jesis como revelador (17:26; 15:15)'7, quien al dar a conocer
al Padre esti ejerciendo su libre voluntad y lo revela como un
Dios en relacion de amor salvador con los hombres: lo da a
conocer para que su amor esté en ellos (Jn 17:26).

Segundo, Jesus revela que el Padre es “ho Zon” (el Viviente) :
“Como (kathos) me envié (apésteilen) el Padre Viviente (ho
zon) y yo vivo por medio (did) del Padre, también (kai) el que
me come aquél vivira por medio (dia) de mi” (6:57). La vida del
hombre en el Antiguo Testamento es considerada como el supremo
bien organico o fisico®, pero un bien que se extingue con la
muerte 1°. En el Nuevo Testamento el término z6¢ (vida) sigue
en la misma linea de pensamiento 2°, Jesus revela al Padre como

16 R. Bultmann, “Gnorizo”, ThDNT, 1, 718-719.

17 Loec. cit.: “In John, Jesus is the subject of gnorizein as the Revealer”.

18 Gerhard von Rad, “Life and Death in the OT”, ThDNT, II, 843-
849, en p. 843: “The OT hayym does not cover all that we mean by life.
It indicates only physical, organic life, and this for the most part as the
epitome of the interrelated forces and phenomena. Yet for the Hebrews
the term also includes an emphatic value judgment. Is it not merely that
life is the initial presupposition of all goods and all striving. The possession
of life is throughout the OT an intrinsic good which cannot be relativised.
It is indeed the supreme good”.

19 R. Bultmann, “The Concept of Life in the OT”, ThDNT, I, 849-
861, en p. 849: “The OT understanding of life cannot be deduced simply
from the use of hayym though this points us to a typical aspect of this
understanding. The phenomenon of natural life, whose primary subject is
man, is not made the object of scientific observation and reflection in the
OT, nor is it primarily regarded as a phenomenon of nature. It is the being
which is man himself. This means that in the first instance it is temporal
being. <Life» and <days (of life)» can be used synonymously, and the
seeking, desiring or promising of life applies primarily to the continuation
of existence”.

20 R. Bultmann, “The concept of Life in NT”, ThDNT, II, 861-875,
en pp. 861-862: “In the NT zo¢ (and zén) is first used of the natural life
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“ho Zon” (el Viviente) lo destaca como el que supera completa.
mente la muerte natural que el hombre no est.a en condicioneg de
vencer. Esta expresiéon del Evangelio es equ.1va.lente a “ho On”
(El que Es) del Apocalipsis, cuyo sentido 1’ndlce.1 la supratem.
poralidad, eternidad y Deidad de Dios 2. Jesus, sin embargo, no
esti hablando de lo que Dios es en si mismo como una verdad
teolégica separada de su relacién con los hombres. Habla mas
bien de lo que Dios es para aquellos con quienes se relaciona,

El texto que hemos leido y que afirma esta revelacién con-
tiene, ademas, elementos valiosisimos que permiten captar la libre
actividad del Hijo en la comunicacion de la vida trascendente
que se origina en el Padre Viviente 22, Hay, en este texto, tres
frases que son equivalentes entre si. Vedmoslas en forma se
parada:

1. Como (kathés) me envié el Padre Viviente.

2. Y (kaf) yo vivo por medio (dia) del Padre.
(d-';8 'dTan»lbién (kai) el que me come aquél vivira por medio

i4) de mi.
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el Padre en la misma forma como vive por medio de él. Este
envio se expresa por el verbo apostéllo por lo tanto se refiere
a la ejecucién de la misién, es decir que estd cumpliendo su
mision de dar vida en una relacién con el Padre que es equiva-
lente a la que tiene con él en cuanto a la vida que posee. Y el
Padre “ha dado al Hijo el tener vida en si mismo” (5:26) de tal
manera que el Hijo es la vida (1:4) por lo cual Juan lo llama
el “Verbo de vida” (1 Jn 1:1, ef. 1:2; 5:11,12,20). En esto el
Hijo es igual que el Padre porque tiene vida en si mismo asi
“como el Padre tiene vida en si mismo” (5:26). El Hijo da la vida
como un mandamiento del Padre (12:50), pero a la vez porque
é]l mismo es la vida. De esto tiene plena consciencia pues se llama
a si mismo la resurreccion y la vida (11:25; 14:6), pan de vida
(6:35,48) luz de la vida (8:12), y da el agua de la vida (4:10,11;
7:38), el pan de vida (6:51), las palabras de vida (6:68) y la
vida misma (6:33; 10:10; 1 Jn 4:9).

La revelacion que el Hijo hace del Padre como el Dios Vi-
viente, es decir como Dios que esti dando vida a los hombres,
es auténtica y completa porque en ella manifiesta la naturaleza
de su propio ser y expone el libre ejercicio de su voluntad puesta
al servicio de la mision que comparte con el Padre en todas sus
actividades.

Tercero, Jesis revela las palabras del Padre. “Pues el que
Dios envio (apésteilen) las palabras (ta rémata) de Dios habla
(lalei)” (Jn 3:34. Tr. MV; cf. 17:8). El término rémata (pa-
labras) se emplea en LXX para traducir debaiim cuando tiene el
sentido de historia por cuanto la historia es el acontecimiento
relatado por la palabra **. En este criterio el acontecimiento y la
palabra deben necesariamente coincidir por lo cual, en réemata,
se incluye la verdad como un elemento indispensable. En la misma
forma como la verdad debe estar presente entre el hecho y la
palabra también debe existir una relacién de fidelidad entre

23 Gerhard Kittel, “Légo, logos, réma, lalés”, ThDNT, 69-143, “In
connection with réma we might mention here dabarim - rémata, history
as is used in 3 Bas. 11:41, or Gen. 15:1; 22:1, in such cases is in keeping
with the linguistic sense of the Greeks. History is the event established and
narrated in the word, so that the thing and its meaning may both be seen,
us expressed by the Heb. debarim in the plural”.
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1 escucha. En el Nuevo Testamento ocurre
el que habla y € i;];::) cspecialmente en la frase “las palabras
Zza%?gsri’? }?xal: o es una excepcion a esta linea de pensa.
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Cristo lalet ( sostéricos? En la LXX se usa en el sep-
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tido de publicar un mensaje divino =" J"lan UEE Rl WELDO s
exclusivamente teniendo por sujeto a Jests y en él la palabra"es
siempre légein genuino, o la palabra hablada c.oncretamente .23.
En consecuencia Cristo habla las palabras de Dios con sus labios
y con sus hechos. Se trata de una revelacion del Padre como un
Dios comunicandose histéricamente con los hombres. Su palabra
adquiere en la misién de Jesis una expresion concreta y plena.

En esta comunicaciéon histérica tiene que estar presente
la verdad. Cristo, como la expresién histérica de Dios, no puede
ser una mera sombra del Padre, ni tampoco puede ser su parcial
manifestacion. Tiene que ser la plenitud de la divinidad hecha
palabra histérica. Esta plenitud debe incluir el ejercicio pleno
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coinciden, no por medio de algun extrafio automatismo inexis-
tente, sino porque el Hijo ha elegido libremente someterse a la
voluntad del Padre.

Este sometimiento del Hijo al Padre no es la base de su unidad
con él como piensa Radermakers y C. K. Barret2®. En realidad
el Hijo no esta unido con el Padre en virtud de su dependencia
de é€l, sino por causa de su unién total con el Padre permanece
siempre dependiente de él. Se trata de un sometimiento como con-
secuencia y no de un sometimiento como causa. Es cierto que la
dependencia del Padre impide que su unidad con él sea destruida,
pero este hecho no transforma la dependencia en causa de la
unidad.

El Hijo revela al Padre como un Dios que toma la iniciativa
de la comunicacién con los hombres y lo hace como un acto de su
propia voluntad ejercida libremente y expresada auténtica y ple-
namente por la misiéon historica de Jesus.

Cuarto, Jesus revela la obra de Dios. “Esta es la obra de
Dios, que credis al que (hon) él envié (apésteilen)” (IJn 6:29.
Tr. MV). El Hijo revela al Padre como un Dios que esti actuando
en la vida de los hombres y en relaciéon con el Hijo. E1 hecho de
que la obra de Dios se realiza en la vida toda del creyente y
no en un acto aislado de ella se desprende del verbo “creiis”
(pistetiete) que esti en presente continuo. La obra de Dios,
entonces, es transformar al hombre incrédulo en un hombre que
vive toda una vida de fe.

La relacién del Padre con el Hijo en esta obra aparece en el
pronombre hén (al que) que consideraremos méas adelante. Diga-
mos, sin embargo, que seiala el lugar del Hijo en la realizacidén
histérica de la misién como la Persona de la Deidad que tiene
la actuacién principal en ella. Por esta razéon el Padre obra en la
vida de los hombres para que éstos crean en él. Tanto el Padre,
al obrar de esta manera, como los hombres al creer en él reco-

29 J. Radermakers, “Mission et apostolat”, StEv», II (1964), 107:
“Dans l'unité de Dieu, le Fils n’est que dépendence; il subsiste égal au
Pére, dans cette dépendence de tous les instants. C. K. Barrett, John,
p. 214: “Jesus is what he is only in humble obedience to and complete
dependence upon the Father. He has no independent status; he even has
no independent will or judgment”.
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flalan también que revela al Hijo. En estos textos hay dos reve.
Jaciones muy importantes acerca del Hijo. Veamos ahora cui-
les son.

Primera, Jesus revela que es el Hijo de Dios. “A quien
(hén) el Padre santificé y envié (apésteilen) al mundo, vosotros
le decis: Blasfemas, porque dijo, Hijo de Dios soy?” (10:36.
Tr. MV). La caracteristica del Hijo de Dios, seglin el Antiguo
Testamento, es el hecho de haber sido escogido para realizar
una misién divina y su total entrega a ella?®'. Esta caracteristica
se manifiesta mas claramente cuando el titulo Hijo de Dios equi-
vale al de Siervo de Yahvéh o al de Mesias 32,

En el Evangelio de Juan se equipara el titulo Hijo de Dios
con “el Rey de Israel” (1:49) y con ‘“‘e] Mesias” (11:27). Revela
la intimidad que existe entre el Padre v el Hijo, dado que el
Hijo ‘“no se revela sino revelandonos sus lazos de intimidad con
el Padre” 33, Intimidad que se expresa en términos de una total
unidad con el Padre® y de una entrega completa “a la mision

81 Q. Cullmann, Cristologia, p. 326: “Para el Antiguo Testamento y
el judaismo lo que caracteriza al hijo de Dios no es primordialmente la
posesién de una fuerza excepcional, ni una relacion de sustancia con Dios
en virtud de haber sido divinamente engendradon; sino el ser escogido para
realizar una mision divina particular, y el tener que obedecer estrictamente
al llamado de Dios”. R. Bultmann, Theology of NT, I, 130-131, dice que lo
basico en este titulo en el AT es “the power in the life of the divine man”.

32 D, J. Dupont, Christologie, 283: “Le titre de «Fils de Dieu» est
un titre royal équivalent & peu prés a celui de «Messie»”. O. Cullmann,
Cristologia, p. 3156: “Aun cuando sea verdad que no tengamos referencias
inconcusas, resulta, sin embargo, dificil admitir que este atributo real (Hijo
de Dios) no le haya sido conferido, a veces, al Mesias, tanto mis cuanto
que la esperanza mesidnica de los judios estaba estrechamente asociada a la
idea de la realeza: el Hecho de que los Salmos reales hayan sido aplicados
al Mesias, lo demuestra con claridad”. J. Ratzinger, Foi Chrétienne hier
et aujourd’hui, Paris, 1969, p. 144, dice que el titulo Hijo de Dios “se
rattache 2 la «théologie royale» de I’A.T.”.

33 Paul Faynel, Jesucristo, el Senor, Sigueme, Salamanca, 1966, p.
129, dice ademis, “Pero precisamente estos lazos son de una intimidad tal
que no nos dejan ninguna duda posible acerca del realismo y de la fuerza
de esta palabra «Hijo»” (20,17)”.

34 0. Cullmann, Cristologia, p. 343: “En Juan también se encuentran
de nuevo los dos motivos sindpticos de la obediencia del Hijo al Padre y
de la unidad entre el Padre y el Hijo en la obra revg]adora de Dios. Paro
el segundo motivo se pone ahi de manifiesto m.é.s v1gorosamgnte por ser
mayor la insistencia del Evangelio de Juan en la 1dea.('ie que DI.O.S se rev.ela.
En este cuadro de la historia de la salvacién, la nocién de ¢Hijo de Dios»
se reine con la de Logos”.
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Segunda, Jesus revela que su misién es divina. “Pues yo
tengo mayor testimonio que el de Juan: pues las obras que el
Padre me ha dado para que realice completamente, estas mismas
obras que hago, dan testimonio en mi favor de que el Padre
me ha enviado (apéstalken)” (5:36. Tr. MV). “Yo lo conozco
porque de junto a €l soy y €l me envié (apésteilen)” (7:29,
Tr. MV). “Jesis les dijo: si Dios fuera vuestro Padre, me
amariais; pues yo desde Dios sali y he llegado; porque no vine
de mi mismo sino él me envi6 (apésteilen)” (8:42, Tr. MV).

Estos textos dicen que la misiéon de Jesus estd vinculada
con el Padre, que él vino desde el Padre y que él sali6 de junto
a Dios y ha llegado a este mundo en mision. Una misién que el
Hijo no proyecté, ni ejecuta solo. El Hijo ejecuta obras que
ge transforman en testimonio de la divinidad de su migiéon por-
que el Padre esti presente y actuando en ellas.

La expresiéon de la voluntad del Hijo al actuar en la misién
histérica se manifiesta en estos textos por los verbos “conozco”
(oida) y “sali” (ex€lthon). El primero hace referencia a una
relacién especial con el Padre que permite el ejercicio libre de
la propia voluntad incluida en el segundo. No dedicamos aqui
mas espacio a estos verbos porque los desarrollaremos mas amplia-
mente en la segunda seccion de este capitulo.

Resumiendo podemos decir que los textos que hablan de la
realizacion histérica de la actividad misionera cumplida por
Jesus contienen una doble revelacién del Hijo. En primer lugar
lo presentan como Hijo de Dios, titulo en el cual se expone la
intimidad del Hijo con el Padre en una relacién de completa
igualdad que incluye la posesién de los mismos atributos, entre
los cuales esta el ejercicio libre de la voluntad. En segundo lugar,
estos textos dicen que la misién del Hijo es una misién divina
que cuenta con la total adhesién del Padre porque se originé
en ¢l sin que esto excluya la posible participacién activa del Hijo en
tal origen por cuanto él esti plena y voluntariamente activo en la
manifestaciéon historica de esta mision.

¢) La Actividad del Padre en la Revelacion. Establecido que
Jesus es el Revelador del Padre, de si mismo y del caracter de
su mision, debemos considerar en qué forma actia el Padre en esta
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d) Resumen. Terminemos nuestro estudio de la revelacion
de Jestis contenida en los textos que exponen la realizacién his-
térica de su misién, afirmando que Cristo es el Revelador del
Padre y de si mismo. Esta revelacion es total y definitiva porque
en su persona se expone a los seres humanos la mas grande de
todas las revelaciones, a saber la intima comunién que existe
entre el Hijo y el Padre, gracias a la cual el Hijo pone toda
su voluntad, en ejercicio libre y voluntario, al servicio de la
mision salvadora; y por la cual el mismo Padre estuvo en Cristo
cumpliendo la actividad de revelacion incluida en la misién.

2. La accion del Hijo en la actividad de salvacidn

En el capitulo cuatro hemos visto que el Cuarto Evangelio
presenta a Cristo como “el Salvador del mundo” (4:42; cf. 1:29:
1 Jn 4:14). Ahora debemos preguntarnos, ;de qué salva al
mundo? Su misién era salvarlo de la condenacién del juicio:
“Porque de tal manera amé Dios al mundo, que ha dado a su
Hijo unigénito, para que todo aquel que en él cree, no se pierda,
mas tenga vida eterna. Porque no envié Dios al Hijo al mundo
para condenar al mundo, sino para que el mundo sea salvo por
é1” (3:16,17). “Al que oye mis palabras, y no las guarda, yo no le
juzgo; porque no he venido a juzgar al mundo, sino a salvar
al mundo” (12:47; cf. 5:34: 10 :9). Oscar Cullmann dice que en el
titulo “Salvador” esti presente la idea cristolégica del sufrimiento
expiatorio en la eruz y por consecuencia se podria relacionar con
“el cordero de Dios que quita los pecados del mundo” (1:29)3s,

du Christ dop du Pére (Jn 5,36 et 17,4)”, RchSR, 48 (1960), 377419. El
verbo didomi (doy) aparece 15 veces en la oracion sacerdot.z;l (cap. 17)
11 veces en el capitulo seis, 8 veces en el capitulo cuatro y en el capitult;
cinco se emplea para hablar de la relacién entre el Padre y el Hijo. Define
al Pad.re en primer lugar: 30 veces se refiere a él vy 7 a Jesus. El Padre
se define como ‘“el que da”: da a Jests (3:16), da la fe (6:65), da el

Paracleto (14:16) y da todo lo que los disci i

) 12 o lo s discipulos pidan 15:16; 16:23).
dar a Jests no lo envié vacio sino con todas las riqpuezas <(iel Padre: cg’,)l sﬁ;
palabras (17:8; 12:49; cf. 3:34; 7:16; 8:26; 12:50: 14:24: 17:14), con sus
obras (5:36; 17:4; cf. 4:34; 9:3; 10:32,37), con la vida (5:26: of B:oy.
17:2-3), con todas las cosas (3:35; 13:3; cf. 5 16 ava Tk

o Bt e 1, comas 17:10) y con todo lo que Jesus
38 0. Cullmann, Cristologia, p. 281.
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alma (Sal. 69:18; cf. 77:15; 78:35; 103:4; 1062.10; 107:2)*.

La palabra yasha’ significa salvar. De ella. derivan los nom:
bres Josué y Jestus. Dios salvé a Israel de Egipto (Exo. 14::_)’?’
Isa. 43:3) v de sus enemigos (Num. 10:9; Deut. 20:4). También
lo salvé de adversidades y tribulaciones (1 Sam. 10:19). Muchas
veces Dios salvé a su pueblo por medio de Satl (1 Sam. 9:16),
por medio de Jonatan (1 Sam. 14:6ss) y por medio d? muc}.los
otros. En todos estos casos se deja bien claro que es Dios quien
realmente salva (Jue. 7:2; 1 Sam. 14:6; 1 Sam. 14:39; 2 Rey.
13:5; Isa. 19:20). Ademas de salvar a su pueblo, Dios también
salva a los individuos que claman a él (Job 5:15; 22:29; Sal.
76:9; 72:4,13; 34:18; Prov. 28:18). Los salva solamente a causa
de su misericordia (Sal. 109:26). El tnico salvador que existe es
Dios (Isa. 43:11). Salva no solamente a su pueblo sino a todos
los hombres: “Mirad a mi, y sed salvos, todos los términos de la
tierra, porque yo sov Dios, y no hay mas” (Isa. 45 :22). En el Me-
sias se encarnaria todo el poder salvador de Dios por lo tanto su
venida se proclama con estas palabras: “He aqui viene tu Salva-
dor (Isa. 62:11; cf. Zac. 9:9; Isa. 35:4) 42,

b) Frecuencia de Sé6:6 y Sotéria en Juan. Segin el Evan-
gelio de Juan la salvacién es para todo el mundo y tanto el Padre
como el Hijo actian para ofrecerla (3:16,17; 12:47). El verbo
8020 (salvo) aparece seis veces en el Cuarto Evangelio (3:17;
5:34;10:9; 11:12; 12:27,47) y sotéria (salvacién) una vez, cuan-
do Jesus dice a la samaritana que la salvacién viene de los judios
(f1322). El verbo se aplica a Lazaro con el sentido de sanidad
fisica (11:12), a los que creyeron en Juan el Bautista (5:34),
?21.0187 -qu][eg .e4r’17t1van por’ la puerta que es Jesis (10:9), al mundo
liberacién .(1;:57;1.6 33 o usa wna vez déndole el significado de

¢) Significado de Kosmos en Juan.
fﬂ r.nundo. La palabra mundo tiene v
n?d]ca al universo fisico, al univers
direccién del hombre, a |

Cristo vino para salvar
arios significados en Juan:

. IS0 animado que estj bajo la
a humanidad o sociedad humana v a los

Eerdmfms Publishing Co., Grand Rapids,'Mi{:'h.th;89(211(1113’0?1%7"1181%' Wm. B.
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sis y estdn bajo la direccig,
que se vuelven en contrat (iedieS:IGYy 12:47 se refiere a |
de Satanas*'. En .los tex 01 hombres como objetos del amg,
humanidad, al conjunto de 10s dindoles a su Hijo
de Dios a quienes trata de salvar é.m ) "
; ote la salvacién? Consiste en ser librady
d) ;En que conszste' - da eterna. Juan expl
de la condenacién del juicio y recibir .la. e e.e ' Aplica
la salvacién de la condenacién del juicio en 3:17-21. El que cree
no es condenado, pero el que no cree ya es condenado (v. 28). La
condenacién consiste en “que la luz vino al mundo, pero los hom
bres amaron mas las tinieblas que la luz porque sus obras eran
malas” (v. 29). Las tinieblas y las obras malas estan unidas
por la particula causal gar. Aqui las malas obras constituyen
la causa y el amor a las tinieblas la consecuencia. En el versicu-
lo 20 el asunto queda claro: Todo el que hace cosas malas odia la

luz y no va a la luz para que sus obras no sean reveladas como
malas obras.

Lo opuesto de “el que hace malas obras” (ho faula prdsson)

no es aqui el que hace buenas obras sino “el que practica Ia
verdad” (ho poion tén aletheian), en 5 :29, sin embargo, se plan-
tea a “los que hacen lag buenas obras” (hos; ta agatha poiésantes)
como lo opuesto de

prézantes). “los que hacen lag cosas malas” (hot ta fouls

ay qxxg observar que en ambas referencias se pro-
bio de verbos: Prassein para el que hace malas
a el que hace 13 verdad o buenas obras. Debemos

duce el mismo cam
obras y poieiyn par

“R. E. B
F. M. Braun, .‘awz;n;}:lee»G%wel according to John (I-XII), pp. 508-509.
VS, 88 (1963), 580-598. 89 on et mauvaise de L’Evangile Johannique”
;recdsadcreadols’ universo, ,tierra(}llgi?t)'d 15-29, significa la totalidad de 108
abita . 2 - a
1re'uzil.-onpo(rIS):S)?():ual €5 ecesariamente ez:, (1:4,9) y estd en tinieblas y ¢©
J » P. 25, e} mundo es g anoso. J. Giblet, “Les Promesses

nmc:ll)' (tlzlo). Es también la hun(;ﬂ‘

buscan mas qu 1 horizonte a Jeto del amor de Dios, que deé

sus obras sor? ﬁ;aslzsr’{g{’{g gloria (5;44)as €0sas terrestres (7:7) que N°
21

¢N su misién (15.1g. 21). E| mundoy que estin en contra de Dios ¥

) Son los enemj éstoles
 J. Giblet ) 1gos de los ap
lThQ (1960 ) art. CIt.'

Irénil.
adre de Di, Ry %5 . M. Brage a(rlt?SZi)t’ Vs (iong McPolin, art. o
Cloe’C (1956Y, g1 983), b 16; P. Delg
0 » P. 447, mundo en Juan 14:

S usos
5 ue &parecen en Juan.
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dejar dicho aqui que e(; ve;rbo ;z::dssein aparece so6lo estas dos veces

1 evangelio de Juan *°. )
- t(;g:yeuna dfble distincién en el significado de estos verbos:
Poiein seiiala el objeto o finalidad de un acto y pro.duce una
existencia real; prdssein, en cambio, indica los. medios de 1.a
accion y destaca la mera repeticion de un acto sin que tal acti-
vidad produzca nada concreto *¢. Los praktikoi son me.ros actores
del mal: realizan mucha actividad, pero al final no tienen '.I{ad%.l
concreto que mostrar, como en una obra de teatro. qu pozeta,?,
por el contrario, son constructores de la verdad y del bien. 1.&1 fi-
nal de su actividad, como los constructores de un edificio, tienen
un producto concreto que mostrar: “sus obras han sido trabajadas
(eirgasména) en Dios” (3:21).

Ademas de observar el contraste de los verbos, para explicar
el juicio es necesario captar el contraste de los sustantivos que se
emplean: faulos, alétheia y agathén. Faulos no refiere a la maldad
activa en la que el sujeto se autocorrompe y trata de corromper
a los demas (ponerés), ni siquiera a la maldad pasiva de simple
autocorrupciéon del sujeto (kakds); faulos es la maldad en el
sentido de movimiento en el vacio, en el sentido de la imposibi-
lidad de que surja producto alguno de su practica ¥7. Por lo tanto
el sustantivo y el participio verbal en “ho faula prdsson” enfa-
tizan el estéril resultado final del que hace malas obras. El “ya
ha sido juzgado” (v. 18) porque tanto la excitacién inatil de su
actividad como lo vacio de sus actos le dan un sentimiento de frus-
tracién 'tan identificado con la nada que se ve forzado a convertir
Su faulés en obras de maldad activa (ponerd, 3:19) tornindose
en un agente.d.e las fuerzas del mal para transmitir la corrup-
cion de las tinieblas. Esta actividad “misional” en favor de la

maldad produce el aberrante resultado d
s . e am € P
las tinieblas que la luz”. C ar “"mucho mas

”45 J. M. Casabo, op. cit., p.
accion de Dios i

. € una ¢ ¥ .
16 Richard C. Trench, Synon onnotaciéon negativa.

Grand Rapids, Michigan, 196, PP. 361-364 he New Testament, Eerdmans,
T Trench, op. cit., p. 317. )
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.. o estos condenados actores de malignidad. Los que Creen
galvacion a dos, es decir son salvados de la condenacig
o clzgdgsz no’creen en Bl “édé kékritai”, ya estabay
(3:'1 0 Pe:r?denados o una resurreccion de juicio (3:18; 5:29)
y mgll,l:ndicf srencia entre el que resucita para vida y el que Tesu.

: i6 sts en el hecho de hacer el bien o
cita para condenacion no € ’ ! d
hacer el mal, sino en un plano mas bPr ofundo del cua ependen
Jas obras de bien o mal que puedan hacer. Este plano mas pro.
fundo se expresa en la frase “hoti mé pepisteuken” (porque no
ha creido). La incredulidad aqui no se plantea como un hecho
objetivo, aunque esté implicado, sino mas bien como base de
condenacion 48,
Juan, al culpable de incredulidad lo llama “ho me pisteton”
(el incrédulo) y al que no es culpable de este delito “ho pus-
teuon” (el creyente) (3:18). Aqui la fe es fundamental, pero
no como sustantivo ni siquiera como pleno verbo: esti expresada
con el verbo sustantivado por el cual se sefiala que yva no hay
separacion entre el hombre como sujeto v la fe como objeto
que éste debe .alcanzar. En “ho pistetion” la fe y el hombre se han
::IEZ :::a;?;g“;;"t‘;; Constftuy’en un nuevo ser. Por el contrario
tan consumado qge a ;Zrl)lal acion del hombre y la fe es un hecho
necera en la condena::i(’m h::t T Tlal.zc.:a de nue’vc? (3:3) pe‘rr.na»
Insistamos en que no se ej;aczllltsu Julcl(.) e.Sc.:atologuio.y definitivo.
incrédulos por la venida de Cris:t:oegt‘e Julc,lo Qefmltlvo Sobre lo.s
» 8In0 mas bien se abre la post-

bilidad de

que ellos puedan

., < n‘lc .

condenacién en ]a que se enc Gcct de muevo y ser salvados de Ia

- u o . "
8ino a salvarlos (3:17- 8'15-?;1:22') Cristo no vino a juzgarlos,
Hay dos mod e T2
08 ..
0 ser incré S de ser en relacién con Cri - t
nerédulo. Estog dos risto: ser creyente

, modo .
una y otra vez ep S de ser aparecen contrastados
8:47; Cf. 1 Juan

48 Abbott, Gramma-r, 2253

‘.
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que son de este mundo (ek toitou tou késmou, 8:23
2:16; 4:5); de los que andan en la luz (12:35; cf. 1
9:10) y de los que andan en tinieblas (8:12; 12
Juan 2:11).

e) El Juicio que Cristo Introduce. La condenacién del hom-
pre incrédulo que se produce con la venida de Cristo no es pro-
nunciada por Cristo, sino por su rechazo de la luz al amar mjg
las tinieblas que la luz (3:19)*°. Los que creen, en cambio, se
salvan de la condenacién y de la esclavitud de Satanis (8:31,32)
porque creen en Cristo y porque Satanis ya ha sido condenado.
En este sentido Jesis puede decir ‘“ahora es el juicio de este
mundo, ahora el principe de este mundo serid echado fuera”
(12:81). También el Espiritu Santo al convencer al mundo de
pecado y guiarlo a creer confirmara que el principe de este mundo
“ha sido ya juzgado” (16:8-11). Cristo ejecuta una obra de
juicio, pero aun este juicio, como toda su obra, es una actividad
salvifica porque condena a Satanas para librar a sus cautivos.
No es, entonces, una contradiccién que Jesus diga “no ha venido
a juzgar al mundo” (12:47) y diga también “Y si yo juzgo, mi
juicio es verdadero” (8:16; 5:30).

El juicio que se ejecuta sobre Satands es ya su juicio esca-
tolégico y definitivo, no asi el de los incrédulos, cuyo juicio
escatologico esti reservado para el dia de la resurreccién, la cual
serd, para ellos, una andstasis krisedés (resurreccién de juicio,

f. 1 Juan
Juan 1:7,
:35; ef. 1

¥ F. M. Braun, “Le «monde» bon et mauvaise de I’Evangile johanni-
que”, VS, 89 (1953), 15-29. Dice que aunque Cristo no vino a juzgar al
mundo los hombres al no aceptarlo como salvador se autocondenan y que%%l'.l
Ra‘]o la ira de Dios. R. Bultmann, Theology of the New Testame-nt,.H, é
1 que cree no es juzgado (no condenado), pero el que no cree permanec
€n tinieblas, permanece bajo la ira de Dios y es por lo tanto juzgado (cgn-
denado)n“ . El jlliCiO “tiene lugar en la respuesta del hombre a la ’pgla .1'11
de Jesus”. C. H. Dodd, The Interpretation, pp. 208-212, dice que i 513-
nifica separar, discriminar. “El propésito e intencion de la venida :
C.rgsto en ninglin sentido son negativos o destructivos, sino to.talmen-t'e g e
Sitivos y creadores; pero por una reaccién inevitable la mam:t’estacxonntre
la lu.z deja a la vista la distincion wltima entre la verdad ¥y el erro}f’r:bres'
el bien y el mal. Por consiguiente es krisis, discriminacion. Los ho ropio
POY su respuesta a la luz se definen a si mismos, y asi pronunciaz Sl'?)g) dice
Juicio” (210). J. M. Casabé, La Teologia Moral en San Juan, ]:8(81: ‘el de
que hi}y tres procesos que culminan con un juicio: el de los Judlos}’,ombre
Satanas cuyo juicio se realiza en la venida salvifica, ¥ el de caca

ine o e . & & L 'isto.
que culmina en el juicio escatolégico a la segunda venida de Cr
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dia sera el héméra tes kriseos (dia del juicio,
e ese el del
'11'; el dia postrero del juicio (Juan 12:48)%.
e ¥ uzgar al mundo sino a salvarlo. Por ]

Cristo no vino & J 0o iy '
tanto toda su actividad tiene por obJet?vo la sa}ilvaclon No vino
a pronunciar palabras de condenacion SIno de vida eterna. Pedro

le dijo: “Sefior, ja quién iremos? Ti tienes .pglabzas de e
eterna.” (6:68). Pero el proceso queda 1niciado D ;que SIS
mismas palabras de vida, para los que 13’? }}ayan’rec az’adot.se
transformardn en palabras de juicio en el ultimo dlé.l, Jesus dijo:
“Al que oye mis palabras, y no las guarda, yo no le juzgo; porque
no he venido a juzgar al mundo, sino a salvar al mundo. El que
me rechaza, y no recibe mis palabras, tiene quien le juzgue:
la palabra que he hablado, ella le juzgara en el dia postrero”
(12:47,48). Este dia postrero es la segunda venida de Cristo
(14:1-3). Entonces el Hijo ya no vendra como salvador, sino
como juez. Entonces, los que, habiendo creido en él, hayan obrado
el bien, seran salvados porque ‘‘saldran a resurreccién de vida”
(5:29). En cambio, los que, no habiendo creido, hayan obrado
mal, estaran perdidos porque saldran “a resurreccién de conde-
Eﬁﬁiéﬁn (5:29). Este es el juicio escatolégico y definitivo para
8 81,
e es{cl J.I:Sc{:a;::lo de;rf;'?'g. Cristo vino a salvar a los hombres
wer 3 ASstia o JeI:nis c;mr:Iise 1de esta co_ndenacmn es nef:esarlo
mundo (3:19). Ent y a luz que eleluthen (ha venido) al
&% 8 Sta es la “Luz verdadera” del Prélogo (1:9),
erbo y es el activo Dj 4

, 0 Dlos creador (1:1-3) que, encarnin-

dose, acamp6 entre los hombres pa . aue, :
unigénito del Padre (1:14)52 Ests o roafbnilal-sy N
. a gloria, estrechamente vincu-

5:29%) porq

5 E., A, Abbotg, Vocabulary.

51 J, M. Casab, Moral en Jn.l,sf)? })98

mal, resucitan para

hombre se

. pre :
BOnsn-ven, Le para y decide, pero no s€

témoin du Verbe, pp. 207-209-
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lada con la luz que vino al mundo, contiene todos los atributos
divinos de Dios. Pero los incrédulos lo niegan. No ven en el Hijo
sino a un hombre sujeto a las limitaciones humanas y prefieren
seguir amando las tinieblas y continuar en sus obras malas
(3:19). Su actividad por lo tanto se convierte en un indiferente,
improductivo, no creador y abulico prdssein que va sometiendo
la voluntad al mal, en forma progresiva desde el inactivo faulés
hacia el corruptor ponerés. En cambio, los que reciben la luz,
la reciben con todos sus atributos. Porque ella procede del Hijo
—activo y voluntariamente comprometido en la actividad misio-
nera de salvacion— puede dar a los que creen el dinamismo
creador del potein con la iniciativa productiva del ergdzomaz
(3:21). Esta liberacién de la voluntad, puesta al servicio de la
verdad (3:21) v del bien (5:29) capacita al hombre para obrar
realmente. Tal actividad productora y de libre iniciativa sélo
es posible “en Dios” (3:21). El creyente se da cuenta que esto es
asi porque cuenta con la revelacién de la “luz que ha venido al
mundo” (3:19). Si el Hijo puede conducir al creyente a una vida
tal, es porque él mismo posee la misma libertad de accién que
ejerce constantemente en el Padre.

El Padre, por el hecho de no haber venido personalmente
a la tierra, pareciera no tener parte activa en esta obra de sal-
var a los hombres de la condenacién del juicio. Pero en realidad
el Padre vino en la persona del Hijo. El Padre mora en el Hijo
y el Hijo permanece en el Padre (14:10). La mision del Hijo es
misién del Padre (5:30). Y en el juicio que se produce con
la venida del Hijo estd también presente el Padre: “Y si yo
juzgo mi juicio es verdadero: porque no soy yo solo; sino yo y
mi Enviador, el Padre (8:16, Tr. MV).

El Hijo ejerce su iniciativa personal en toda la obra de lo que
podriamos llamar el juicio salvador por condenaciéon de Satanis,
que realiza porque “el Padre a nadie juzga sino que todo el juicio
dio al Hijo” (5:22). Esto no significa que el Hijo no obre en el

miento”. Ver también Guy Wagner, “Le tabernacle et la vie «en Christs.
Exégése de 2 Corinthiens 5:1 a 10”, RHPRR, 41 (1961), 379-393; G. Rich-
ter, “Die Fleischwerdung des Logos im Johannesevangelium”, NT, 13 (1971),
81-126; B. Picard, “Le prologuc de saint Jean”, BVC, 87 (1969), 84-8T7;
J. C. O’Neill, “The Prologue of Saint Jean”, JThS, 20 (1969), 41-52.
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Padre haya quedado despojado de toda inicjy.
a

i que el 5 algo a ]
Padre, i QU8 *. "0 echo de que el Padre de 2180 & Jesis ng
tiva en este juiclo. 4e nunca ha tenido, ni Signific

) ::0 reciba 1o d ,
significa que el Hijo recl etamente de lo dado. La dédiva,

ue € K S ‘enda COI!ID]
que ] Padre se despr - ) 5
ste caso constituye una pOSGSlOYl comun al Padre y al Hl]:

mbos ejercen igualmente una libre, pero arménicy
gobre la cual am la misién es un don del Padre
voluntad. Es por esto que toda e Cristo h I y
. deja de ser su propia mision. : risto hace las obras
esta I]m; cgl.e le dio (5:39) y éstas siguen siendo obras del Padre
(23?48- 4.24. 10:32: 10:37). Toda la misiéon de Cristo, dice €l al
Pa;ir;, e:s u']a obra que me diste que hiciese” (17:4), pero esta
wobra” del Padre sigue siendo “su obra” (4:34). También la
obra de juicio es parte de la que el Padre dio al Hijo para hacer,
pero sigue siendo la obra del Padre que se origina en su amor
(83:16)%.

Con la expresién “la obra que me diste”” se quiere significar
que Dios da a conocer su voluntad a Cristo y le encarga ejecu-
tarla, significa que Dios deposita toda su confianza en el Hijo
para la realizacién de su plan salvifico, significa, ademas, qué
el Padre mismo realiza su obra en Jesds, y que al mismo tiempo

Jesis tiene todo el poder de realizarla voluntaria y personal-
mente 4,

g) Resumen. Cristo es el salvador

o 4 s s s s o, e L
sea salvo por medio de él”( 3‘ Ty o PAra que el mindo
ha venido al mundo salv o Tr, MV, Cristo, la luz qe
pecador 1a caDacidaé de‘?-de la condenacién del juicio y da al
en Dios, la verdag y el bie;ee{ y de tener voluntad para obrar,
estado de juicio cuyo Dx'océ o aue 1"e(:hazan la luz estan en un
sc:’rﬁ pronunciada poy Cl‘iStso Ya se inicié pero la condenacion
dia”. En cambio el juicio dof-en. .fOrma definitiva en el “ultimo

Juie €linitivo de Satanis va ha sido pro-

nunciado. En

: esta ohra e

el Hijo actly wor, a de salvacign del juicio v - P
: @ €lerciendo lag g Juicto v de juicio salvitic®

‘ Smas f

acultades de decisién que

del mundo y su misién

BJ M ;
54 o Casabo, oD, c.

377-419. A. Vanhoye, “I3g,
n, R‘USR, 48 (1960)r
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tiene el Padre pues para salvarse hay que creer en el Hijo (3:17,
18) y en el Padre (5:24).

3. La accion del Hijo en la actividad de dar vida eterna

Cristo tenia la mision de dar vida eterna (3:16,17 relacio-
nado con apostéllein). “Le has dado poder sobre toda carne, para
que dé vida eterna a todos los que le diste. Y ésta es la vida
eterna que te conozcan a ti, el Unico Dios verdadero y a Jesu-
cristo a quien has enviado (apésteilas)” (17:2,3). Cristo dijo
claramente que éste era el propoésito de su venida: “Yo he venido
para que tengan vida” (10:10). Juan hace coincidir este propé-
sito de ]a venida de Cristo con su objetivo al escribir el evangelio:
“Estas cosas se han escrito para que creiis que Jesis es el Cristo,
el Hijo de Dios, v para que creyendo, tengais vida en su nombre”
(20:31).

a) Significado de la Zo¢ en Juan. En el Cuarto Evangelio
la Zoe, vida, vista negativamente es lo opuesto a la desobedien-
cia (3:36), lo opuesto al pecado (8:21,24), lo opuesto a la ira de
Dios (3:36)5, y lo opuesto a la muerte (5:29; Cf. 8:51). Positi-
vamente, como ya hemos visto a propdsito de su revelacién del
Padre como ko zon (el Viviente), Cristo es la vida. El dijo “Yo
soy la resurreccion y la vida” (11:25; Cf. 6:35,48,51) ; “Yo soy
el camino, la verdad y la vida” (14:6). El Hijo puede decir esto
porque tiene vida en si mismo (5:26) y porque no hay pecado
en él (8:46).

Cristo, la vida, no vino sélo para restaurar el principio de
vida en el hombre, sino para que restaurada la zoé¢, tenga una
dimensién temporal que la muerte le impedia tener. Por esto el
Evangelio dice que Dios dio a su Hijo “para que todo aquel que
en él cree no se pierda mas tenga vida eterna (zoén aionion)”
(3:16).

b) Significado de Zoé Aionion. La vida eterna es definida
de dos formas: como no perecer jamas (10:28; 11:26) y como

55 R. Bultmann, Theology of the New Testament, I, 288. La ira.de
Dios significa el juicio de Dios, lo contrario de la ira es el don de la vida
cterna.
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Hiio (17:2) 56, Segin la primera definicigp
it e oreceran jamas (ou mé apilonta;

conocer }ll P
rna ‘‘no pere .
-ece la misma frase perg

Jos que reciben vida ete

: ssna)” .02). En 11:26 apal : ’
o to'ln aw;)l: )mof'ilf-.z“sn)o morira eternamente (ou me apothdng
con el ver .

. g - privado de, volverlo nada,
eis ton aiona)’. Apollumi stlgzlglc;nse;mpbl;s cextos 12 vida eterns
destruir V(;O]in.t:;:]r:,egti,o r?na0 Ia.l ) p.ara iesipre. Poresta razbn Juar
:ier:;:te: laeso:)ra de la salvaciéon como fel transito de la muerte
o la vida (5:24; 1 Juan 3:14)%. Esta Ylda Elerna 1o es la S
brolongacién por la eternidad de la vida ya conocida y vivida
por los hombres, pues la vida del mundo es muerte '(5:24,25).
Tampoco consiste en dejar la carne y el mundo *®. La vida eterna
es vida espiritual, “trascendente distinta a la vida fisica” %, es la
vida de orden superior que posee Dios y que él comunica a los
hombres por medio de Jesiis ®'. Por esto Dios es llamado “Padre
viviente” (ho zon pater, 6:57) v su mandamiento es vida eterna
(12:50). El Hijo es el pan vivo (6:51) o pan de vida (6:35,48),
en él estd la vida (1:4) y él es la vida (11:25: 14:6). Jesis recibié
mandamiento de lo que debia decir v este mandamiento era vida
eterna (12:5). El cumpli6 su tarea de comunicar la vida pues
sus palabras eran vida (6:63) y dio la vida al mundo (6:33).

Aunque la vida. que Cristo da es espiritual esto no significa
L' s e o e e a8
cf. 6: 51-56: 1 Juan 4:9- 9“,1]1:1“ > (1:9,10) y .se hizo earne (1:14:
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accién de dar vida consiste en resucitar a los muertos y darles
vida (zoOopoiei, 5:21), esta resurreccion no puede referirse a
seres sin cuerpo sino precisamente sefiala la resurreccién del
cuerpo. En esta obra de resucitar el cuerpo la actividad del Padre
v del Hijo es conjunta pues Jesus dijo: “El que cree en mi
aunque esté muerto vivira” (11:25) “y los que hicieron lo bueno
saldran a resurreccion de vida” (5:29).

La segunda definicién de vida eterna que aparece en el Evan-
eelio de Juan es conocer al Padre y al Hijo: “Y ésta es la vida
eterna: que te conozcan (ginoskosin) a ti, el iinico Dios verdadero
v a Jesucristo a quien has enviado” (17:3). La palabra gindsko
denota la adquisicién de conocimiento en contraste con el cono-
cimiento poseido como tal, de oida ®2. Juan usa ¢ginosko para
sefialar el conocimiento de Dios y de Cristo que se obtiene por
un proceso . Hay que llegar a conocer al tinico Dios verdadero
(aléthinon). Soélo dos veces en todo el Evangelio se habla de
Dios como aléthinés. El otro texto estd en 7:28 donde se dice
que el Padre Enviador es verdadero: “Mi Enviador (ho pémpsas
me) es verdadero (aléthinds), a quien vosotros no conocéis.”
Los dos pasajes estidn relacionados con el envio y el conocimiento.
La vida eterna depende de conocer al Padre como Enviador. Si no
se sabe de la misién salvadora de Dios lo mas seguro es que no se
recibirdn sus beneficios. Esto ocurre con los judios. Ellos no co-
nocen al Padre Enviador. Jesus les dice que el Dios Verdadero,
que en estos textos se equipara con Padre Enviador, es “a quien
vosotros no conocéis” (oidate, 7:28). Ellos no tienen de él un
conocimiento directo como el Hijo lo tiene: “Yo lo conozco” (oida,
7:29). Tienen que adquirirlo. Los judios al no conocer a Dios como
Padre Enviador rechazan la misién de Jesiis y por no aceptar a
Jesuis como ejecutor de la misién salvadora, esto es como salvador,
no llegan a conocer al Dios verdadero y se privan de la vida
eterna porque este conocimiento sélo se adquiere por medio del
Hijo a quien el Padre Enviador comision6 como su Revelador.

El “conocer” en que consiste la vida eterna no es la acti-
vidad intelectnal ni el ejercicio especulativo de la mente tan

62 Estos verbos los consideraremos mas ampliamente en p. 306 ss.
62 T. de la Potterie, “Oida ct ginosko”, Bibl, 40 (1959), 709-725.
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la perdera y el que aborrece su vida en este mundo la guardari
para vida eterna”. “La vida eterna como una posesion presente
y como vida resucitada en el ultimo dia son dos aspectos y estados
de la misma vida dada por el Padre por medio del Hijo” %. En con-
secuencia se puede decir que la vida eterna es una realidad actual
y una realidad del ultimo dia.

d) La Vida Eterna se da por Medio del Hijo. El Hijo es
el medio por el cual se establece la relacién de vida eterna entre el
creyente y el Padre Enviador. Por esto para obtener la vida
eterna, el hombre debe ir a Cristo (5:40), debe oir su palabra
(5:24), debe comer su carne y beber su sangre (6:51,53,54),
debe seguirlo (8:12) y sobre todo debe creer en él (3:15,16,36;
5:34; 6:40,47; 20:31). La vida eterna llega a ser una realidad
para el creyente sélo por medio de Cristo. La importancia de su
actividad en la obra de dar vida no puede ser exagerada. Esta
es una actividad que lo compromete en forma total incluyendo su
voluntad. E] cumple la voluntad del Padre no por ausencia de vo-
luntad propia, sino por libre y total compromiso de su propia
voluntad.

e) La Unidad del Padre y el Hijo. La unidad del Padre y
el Hijo en todo sentido la descubre el creyente tan pronto como
cree en Cristo porque al ir a Cristo se encuentra con el camino
al Padre (14:6), y se da cuenta que nadie puede ir al Hijo si no lo
lleva el Padre-Enviador (6:44). Al oir las palabras de Cristo
comprende que son las palabras del Padre-Enviador (14:24). Al
comer la carne y beber la sangre de Cristo (6:53) capta plena-
mente que estd aceptando el don que el Padre le ofrece (3:16,17).
Al seguir a Cristo (10:27-28) descubre que lo sigue porque ha
sido dado él por el Padre (10:29). Finalmente comprende que
para poseer la vida eterna tiene que creer en Cristo (3:16) y
también en el Padre-Enviador (5:24). No hay distinciéon entre
‘el Padre v el Hijo en la actividad de dar vida eterna y en ella el
Hijo se muestra poseedor de todos los poderes de la Deidad.

f) Resumen. Resumiendo digamos que la vida eterna, dada
por Cristo, consiste en establecer una intima relacién de expe-
riencia vital con el Padre y con el Hijo (17:3); que para dar

68 P. Borgen, Bread from Heaven, p. 168.
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4. El Hijo realiza la accién principal

El lugar destacado que corresponde al Hijo en la realizacién
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apostéllo.
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gjl ;:;:Z ;}‘ieu e:ee] Evangelio se habla mucho de la actividad
que hace Jesﬁspssorixell;csmok(j:'l . ]01;1’3 e fea e
palabras que dice son 1 o Sdde .(5:36; 9:4; 17:3,4), 1as

; as palabras de Dios (8:34; 12:49; 17:8),
la doctrina que ensefig es la doctri . ’ :
luntad que cumple o | 8 rina del Enviador (7:16), la vo-

a voluntad del Padre (6:38,39) y todo

lo que el Hijo hace
es |
Pero esto no signio aue hace el Padre (5:19; cf. 8:29).

ejecuta todo Jo que reciggdd Ciue - Hi-‘:(’ Ssea un actor pasivo qué
de su propia voluntaq. y }? Padre sin ninguna inclusién activa
que existe entre q) p.rld 4 hemos demostrado la completa unidad
térica de 1a misién ‘, ;e v el Hijo en toda la realizacién his
?eﬁa]an la libertad ’eri laezi:): Visto en ella varios indicios qué

‘ Y eSpecificamentq 4 deter abarece un hecho que co"
'minar el lugar del Hijo "



— 469

la ejecucion de la mision. Nos referimos al uso del pronombre
relativo hén con que se indica al Hijo cuando se habla de la
misiéon con apostéllo: de acuerdo con esto se habla de aquel
“al que” el Padre envio.

Leamos el contenido de los textos: “Pues el que (hén) Dios
envié (apdésteilen) las palabras de Dios habla” (3:34). “Ni tenéis
su palabra morando en vosotros norque a quien (hdn) él envid
(apésteilen) vosotros no creéis” (5:38). “Respondié Jesus y les
dijo: ésta es la obra de Dios que creais al que (hon) él envid
(apésteilen)” (6:29). “Al que (hon) el Padre santificé y en-
vio (apésteilen) al mundo vosotros decis: Tu blasfemas porque
dije: ;Hijo de Dios soy?’ (10:36). “Y ésta es la vida eterna:
que te conozcan a ti, el tinico Dios verdadero y a Jesucristo a
quien (hon) has enviado (apésteilas)” (17:3).

La insistencia y la regularidad con que se emplea el pro-
nombre hon para referirse a Jesis tiene un significado impor-
tante: “Sugiero que Jesis tiene una posicion tnica” ¢, El es
quien ejecuta cada una de las obras que la realizacién histérica
de la misién demanda. El es quien ha venido al mundo para
salvar a los hombres. Es decir que en la realizacién de la mision
el Hijo tiene la accién principal. Esto no disminuye en nada la
actividad del Padre, ni mucho menos significa negarla. Lo unico
que esto afirma es que en la actividad unida del Padre y el Hijo,
presente en toda la obra misionera, al Hijo corresponde la accién
principal en la parte histérica de la misién.

5. Resumen

De acuerdo con nuestro estudio de la misién histérica des-
cripta por los textos que contienen el verbo apostéllo podemos
concluir que la misién del Hijo tiene por objetivo revelar al Padre
v a si mismo en misién, tiene ademas el propdsito de salvar a los
hombres de la condenacién en el juicio y tiene la finalidad de
dar vida eterna a todos los que creen en él. En toda esta obra
se observa permanentcmente que el Hijo actiia en forma v(?]un-
taria y con el compromiso total de su voluntad que ejerce libre-
mente en armonia con la voluntad del Padre.

69 D. Mollat, Christologie, p. 100.
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capitulo. (continuara)
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