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INTRODUCCION.

Cuando se enuncia ‘Teologia Cristiana’ se significa en primera instancia un
conocimiento hermenéutico del devenir humano plasmado en la historia, que se
asume, comprende y expresa a partir de la realidad de un Ser trascendente, Jesus
el Cristo, y, consecuentemente, en perspectiva salvifica y liberadora. De este
modo, la racionalidad teoldgica se circunscribe dentro del horizonte de la buena
nueva, el evangelio eterno, exponiendo que “la verdad intima acerca de Dios y
acerca de la salvacion humana se nos manifiesta por la revelacion en Cristo, que
es a un tiempo mediador y plenitud de toda la revelacion”'. De alli se explica que
el mensaje de los evangelios, dentro de la Sagrada Escritura, ocupe un lugar
preeminente para el conocimiento teoldgico, por ser el principal testimonio de las
obras y de las palabras de aquel Verbo quien ha manifestado, y a partir de quien
se percibe, la historia como historia de redencién y salvacion; y que a su vez
posibilita el reconocimiento de los signos de los tiempos como potenciales
reveladores del ser de Dios en su relacidon constitutiva con el hombre y el mundo.

Por esta razén los evangelios se establecen como un referente sustancial de la
teologia cristiana, a partir del cual el testimonio de la pasion, muerte y resurreccion
de JesUs ilumina y direcciona todo acercamiento legitimo al Dios de quién es El,
plenitud de revelacion. Mas aun, entre los evangelios, es posible distinguir uno que
brilla, por decirlo asi, con luz propia en comparacion con los llamados sinopticos;
ya que Mateo, Marcos y Lucas, contienen una formulacién aplicable a su
estructura y contenido que es posible expresar como “lo mismo pero diferente”, y
que de ninguna forma seria aplicable al cuarto evangelio: el evangelio de Juan?.
Su particularidad se evidencia en las abundantes diferencias presentes en las
narraciones o relatos, pero una de las diferencias mas significativas consiste en su
particular forma de mostrar la manera en que Jesus ensefa, sus discursos; por lo
que /os discursos de Jesus en el evangelio de Juan, no tienen comparaciéon ni
igual con los presentados en los sindpticos, aunque estén arraigados en la misma
tradicion y en determinados momentos hagan eco de ella.

El particular desarrollo del evangelio de Juan llama entonces la atencidn ya desde
su misma presentacion; sin dejar de ser ‘evangelio’ se separa sustancialmente de

'Pablo VI., Constitucién dogmética “Dei Verbum” sobre la divina revelacién., en Concilio
Vaticano Il., 2.
2 Del evangelio a los evangelios, James D. Gunn, P. 90.
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las propuestas sindpticas, porque aunque mantiene la misma estructura general
de éstas — el relato de la pasion de Jesus con una extensa introduccion — su
introduccién es muy diferente en su contenido y en su intencion teologica; y del
mismo modo, su relato de la pasidn, que se inicia desde el momento en que Jesus
entra a Jerusalén y culmina con su juicio, ejecucion y resurreccidn, abarca mas o
menos el 40% de la totalidad de su evangelio®; distanciandose significativamente
de la tradicion sindptica en la que la extensidn de dicho relato es muchisimo
menor.

En lo concerniente al cuarto evangelio, la mayoria de los tedlogos biblistas
coinciden en que “la idea de verdad es una de las nociones teoldgicas centrales
en el pensamiento de Juan’, por lo que una interpretacion de /a verdad que se
legitime, a partir del uso y comprensién que tiene el término en el evangelio, se
considera como contenido sustancial para la elaboracién de toda propuesta actual
del seguimiento de Cristo; y resulta como el principal objetivo de la presente
investigacion. Para alcanzarlo, se inicia con un recorrido a lo largo de todo el libro,
a partir del cual se podran evidenciar aquellos textos que muestran esa centralidad
de la verdad dentro de la comprensidn teologica juanica, destacando ademas en
cuales de ellos existe una implicacién directa con el seguimiento de Jesus.

La segunda parte de la investigacion presenta el analisis prolijo de cada uno de los
versiculos que cuentan con estas caracteristicas, permitiendo obtener una mejor y
mas amplia comprension del sentido del término verdad en el evangelio,
dilucidando al mismo tiempo su lugar en la nocién del seguimiento de Cristo.
Finalmente, en una necesaria referencia a la reflexidon teolégico-moral, como el
lugar en el que se consolidan y evidencian las comprensiones del seguimiento de
Jesus a partir de actitudes y conductas delineadas por principios éticos, se
presentan las diversas comprensiones de la categoria de seguimiento en algunos
momentos de la historia; éste rastreo se considera util en el esfuerzo por evitar la
realizacién de una propuesta de seguimiento actual que sea carente de criterios
que le permitan librarse de errores comunes, como el de caer en repeticiones u
omisiones de sentido, y que le impidan llegar a ser comprensible, funcional y
aplicativa.

Entonces, al determinar los criterios fundantes de la verdad cristiana y del
seguimiento de Jesus, sera posible consolidar algunas propuestas convenientes
del seguimiento de Cristo hoy, utiles para el quehacer teoldgico y la vida cristiana,
y que se presentan en la parte final de esta investigacion.

® Ibid, del evangelio a los evangelios, p. 92.
4 Sarasa, G., S.J., Para ser hijos de Dios, P. 58.
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1 USOS DEL TERMINO VERDAD EN EL EVANGELIO DE JUAN.

El empleo reiterado del término verdad en el evangelio de Juan y en las cartas,
evidencia que el concepto de la verdad es una nocion constitutiva de su teologia y
la importancia que tiene dentro de éste pensamiento. El término es la traduccidn
del vocablo griego dinfeia que en sus diferentes declinaciones se encuentra 109
veces en todo el nuevo testamento; de ellas, esta presente 45 veces (un poco mas
del 40%) en el corpus juanico. En el evangelio de Juan se encuentra 25" veces y
las demas estan en las cartas; es posible ver su uso particular en comparacién al
nuevo testamento asi®

- alnfea 44 veces enel N.T., en Jn 14 veces.

- alnbewar 22 veces en el N.T., en Jn 6 veces.

- dinfeiac 43 veces en el N.T., en Jn 5 veces.

Entonces, para lograr describir los usos del término verdad en el evangelio de
Juan, y conseguir asi el primer objetivo de la investigacion, este capitulo hace un
rastreo a lo largo de todo el evangelio identificando cada uno de los versiculos en
los que aparece el término verdad, sometiéndolos a un analisis sintactico-
morfologico (ver Tabla 1), a partir del cual es posible tener una nocion bastante
clara de los usos que el término recibe.

Sin embargo, antes de iniciar este analisis y con el fin de enriquecer la
comprension del concepto de verdad en el evangelio, se tienen en cuenta algunas
consideraciones acerca de otros términos que estan relacionados con el término
verdad; éstos son los adverbios “verdadero” también en sus declinaciones (aindrc
; aAnbwvog ; ainburov), y “verdaderamente” (#4nfwg). Una somera mencién de su uso
en el evangelio permite sefalar algunos elementos de la teologia juanica que
estan relacionados con la comprension y la importancia de la verdad, y brindar asi
una perspectiva un poco mas amplia sobre su uso.

1.1 CONSIDERACIONES DE OTROS TERMINOS.

Indiscutiblemente, ademas de ‘verdad’, otros términos fuertemente relacionados
con este concepto son ‘verdadero’ y ‘verdaderamente’; su aporte a la
comprension de la verdad y el uso del término se evidencia también en su empleo

' Cfr. Wigram, V., The englishman’s greek concordance, 27.
*Sarasa, G., S.J., para ser hijos de Dios, 57,58.
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significativo, por ejemplo teniendo en cuenta las declinaciones de ambos, es
posible afirmar que estos términos se encuentran 30 veces® en el evangelio. Se
presentan entonces algunos comentarios acerca de sus usos mas significativos.

En su forma #indrc , el adjetivo ‘verdadero’ se encuentra en 3 versiculos en los
que su uso consiste en calificar de este modo a Dios y a Jesus:

- 3:33: “El que recibe su testimonio, éste atestigua que Dios es veraz
(dinorc ).

- 7:18: “El que habla por su propia cuenta, su propia gloria busca; pero el que
busca la gloria del que le envid, éste es verdadero ( @indrc ), y no hay en él
injusticia”.

- 8:26: “Muchas cosas tengo que decir y juzgar de vosotros; pero el que me
envid es verdadero ( #infric ); y yo, lo que he oido de él, esto hablo al
mundo”.

El uso de este adjetivo como una caracterizacién de Dios, evidencia un papel
predominante de ‘lo verdadero’, lo que es ‘verdad’, en el ambito teoldgico del
evangelio. También en su forma dindiroc este adjetivo recibe el mismo uso:

- 7:28: “Jesus entonces, ensefiando en el templo, alzd la voz y dijo: A mi me
conoceis, y sabéis de dénde soy; y no he venido de mi mismo, pero el que
me envid es verdadero ( dinbirog ), a quien vosotros no conocéis”.

El mismo uso se encuentra con la forma zinbiror asi:

- 17:3 'Y esta es la vida eterna: que te conozcan a ti, el unico Dios verdadero
( dinbuvor '), y a Jesucristo, a quien has enviado.”

Por su parte, el adverbio ‘verdaderamente’ ( @infac ), a lo largo del evangelio
caracteriza acciones y personajes, como cuando se dice de Natanael que es un
verdadero Israelita (1:47), o del conocimiento acerca de Jesus (17:8); pero en
términos generales su uso es comun y no aporta elementos o relaciones que
permitan una mayor profundizacion o claridad en la comprensién juanica de la
verdad.

3 .

Ibid, 57-58.
" Los textos son tomados de La Santa Biblia, Version Reina-Valera 1960, El evangelio
segun Juan.
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Finalmente, ademas del uso como caracterizaciéon de Dios, vale la pena anotar
una especial relacion entre los elementos de estos textos. Asi, mientras que en
7:28, se afirma que los interlocutores de Jesus no conocen a ese Dios verdadero,
en 17:3 la afirmacidén que se realiza en boca de Jesus es precisamente que, tener
este conocimiento del Dios verdadero, es tener la vida eterna. Esto alude al papel
sustancial que tiene el ‘conocimiento’ en el pensamiento juanico, su directa
relacion con la verdad y sus serias implicaciones en cuanto a la vida.

1.2 VERSICULOS QUE CONTIENEN EL TERMINO VERDAD: dirfeic .

Teniendo claridad en los usos de los otros términos, se inicia entonces con el
analisis del término verdad. dindcia es un sustantivo femenino singular que, como
se ha dicho, aparece 25 veces en el evangelio. En la tabla 1: aiqocix en el
evangelio de Juan, se reunen todas aquellas ocasiones en una detallada
presentacion desde la que se identifican los diferentes usos que el término recibe
en el evangelio. Su contenido es el siguiente: En la columna de la izquierda se
enuncia el término verdad en la declinacidén correspondiente y su respectivo caso;
en la columna de en medio se presenta el versiculo en el que esta el término, y se
destacan los elementos con los que se relaciona; finalmente, en la columna de la
derecha, se hace una breve descripcion del uso que tiene el término verdad en
cada versiculo.

Tabla 1. &Aféerx en el evangelio de Juan.

Término y caso .

Versiculo™ (RV60).

Relaciones.

1. dinbeiac
(Genitivo).

1:14 “Y aquel Verbo fue hecho
carne, y habité entre nosotros (y
vimos su gloria, gloria como del
unigénito del Padre), lleno de
gracia y de verdad’.

El uso del sustantivo es
adjetival, esto lo evidencia
su caso genitivo; puesto que
hace parte de la descripcién
del sujeto, que en este caso
es ‘“el Verbo”. Aqui, la
verdad es un adjetivo del
Verbo.

2. dinbeia
(Nominativo-
subordinado).

1:17 “Pues la ley por medio de
Moisés fue dada, pero la graciay
la verdad vinieron por medio de
Jesucristo”.

El caso nominativo entiende
a la verdad como un sujeto
activo, que realiza una
accién y que en esta ocasion

" Los términos en griego de esta columna se toman de Nestle-Aland, Novum testamentum

graece, 247-319.

" Los textos de esta columna son tomados de La Santa Biblia, Version Reina-Valera
1960, El evangelio segun Juan.
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Tabla 1. (continuacion)

Término y Caso’.

3. AAijffeiai’
(Acusativo).

4. alrjOeia

(Dativo).
5. Aalr)Ocia
(Dativo).
6. alr)0cia
(Dativo).

7. Aalijdeiav
(Acusativo).

8. alrjOeia
(Nominativo).

Versiculo" (RV60).

3:21 “Mas el que practica la
verdad viene a la luz, para que
sea manifiesto que sus obras son
hechas en Dios.”

4:23 “Mas la hora viene, y ahora
es, cuando los verdaderos
adoradores adoraran al Padre en
espiritu 'y en verdad; porque
también el Padre tales adoradores
busca que le adoren.”

4:24 “Dios es Espiritu; y los que le
adoran, en espiritu y en verdad
es necesario que adoren.”

5:33 “Vosotros enviasteis
mensajeros a Juan, Yy él dio
testimonio de la verdad.”

8:32 "y conoceréis la verdad, y la
verdad os hara libres.”

Relaciones.

se encuentra subordinado;
entonces, su accion hace
parte de la del otro sujeto
activo que en este caso es
‘Jesucristo’. Asi, la verdad
aqui “ha venido”, por medio
de Jesucristo.

En este caso la verdad es
el objeto directo del verbo:
La verdad es practicada.

En este caso se presenta
como un objeto indirecto
del verbo: Los que “adoran”
lo hacen “en espiritu y en
verdad”.

En este caso también es un
objeto indirecto del verbo.
En el mismo sentido que el
caso anterior.

También aqui se usa como
el objeto indirecto del
verbo: Juan “dio testimonio”
de la verdad.

Aqui estd dos veces y en
casos diferentes. En el
primero es el objeto directo
del verbo: la verdad es
conocida. En el segundo
caso es un nominativo que
no estad subordinado, es el
sujeto activo y quien realiza
la accion: La verdad ‘hard
libres’.

Los términos en griego de esta columna se toman de Nestle-Aland, Novum testamentum

graece, 247-319.

* | 0s textos de esta columna son tomados de La Santa Biblia, Versién Reina-Valera
1960, El evangelio segun Juan.
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Tabla 1. (continuacion)

Término y Caso’.

9. dAijffeiai’
(Acusativo).

10. &XrjOeia
(Dativo).

11. alijOcia
(Nominativo-

subordinado).

12. &XrjOeiau
(Acusativo).

13. aXijOciav
(Acusativo).

14. alr/Ocia

(Nominativo-
subordinado).

Versiculo" (RV60).

8:40 “Pero ahora procurdis
matarme a mi, hombre que os
he hablado la verdad, la cual he

oido de Dios; no hizo esto
Abraham.”

8:44 “Vosotros sois de vuestro
padre el diablo, y los deseos de
vuestro padre queréis hacer. El
ha sido homicida desde el
principio, y no ha permanecido en
la verdad, porque no hay verdad
en €él. Cuando habla mentira, de
suyo habla; porque es mentiroso,
y padre de mentira.”

8:45 “Y a mi, porque digo la
verdad, no me creéis.”

8:46 “;Quién de vosotros me
redarguye* de pecado? Pues si
digo la verdad, ¢por qué
vOosotros no me creéis?”
14:6 “JesUs le dijo: Yo soy e
camino, y la verdad, y la vida;

nadie viene al Padre, sino por

”

mi.

Relaciones.
En este caso es el objeto
directo del verbo: la verdad
es hablada y oida.

Aqui vuelven a aparecer dos
casos en el mismo texto. En
el primero es un objeto
indirecto del verbo: no ha
“permanecido” en la verdad.
En el segundo caso, vuelve
a ser el sujeto activo y
subordinado al otro sujeto
activo que hace la accion:
“no hay verdad en él”.

En este caso es el objeto
directo del verbo: Aqui la
verdad se dice.

Este es el mismo caso
anterior, aqui es el objeto
directo del verbo y de nuevo,
la verdad se dice.

Acda el caso es nominativo,
es decir que es el sujeto de

la accion. ‘la verdad' se
identifica en el texto con el
sujeto activo ‘Jesus’ que
realiza una accion de
‘mediacion’. Asi la verdad,
identificada con  Jesus,
realiza ella misma, esta

accion.

Los términos en griego de esta columna se toman de Nestle-Aland, Novum testamentum

graece, 247-319.

* Los textos de esta columna son tomados de La Santa Biblia, Version Reina-Valera
1960, El evangelio segin Juan.
*» Aqui aparece el verbo eXeyxei que guarda el sentido de “poner en evidencia” algo que
estd mal. Por ejemplo en la Nueva Biblia de Jerusalén dice: “¢Quién de vosotros puede
probar que soy pecador?...”
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Tabla 1. (continuacion)

Término y Caso’.
15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

alijOciac
(Genitivo).

al"Ociac
(Genitivo).

alijOciav
(Acusativo).

&ATjOciac
(Genitivo).
¢ArOcia
(Dativo).

¢AjOcia
(Dativo).
alrjdeia

(Nominativo).

Versiculo" (RV60).
14:17 “el Espiritu de verdad, al
cual el mundo no puede recibir,
porque no le ve, ni le conoce; pero
vosotros le conocéis, porque mora

con vosotros, y estard en
vosotros.”
15:26 “Pero cuando venga el

Consolador, a quien yo os enviaré
del Padre, el Espiritu de verdad, el
cual procede del Padre, él dara
testimonio acerca de mi.”

16:7 “Pero yo os digo la verdad:
Os conviene que yo me vaya;
porque si no me fuera, el
Consolador no vendria a vosotros;
mas si me fuere, os lo enviaré.”
16:13 “Pero cuando venga el
Espiritu de verdad, él os guiara a
toda la verdad; porque no hablara
por su propia cuenta, sino que
hablard todo lo que oyere, y 0s
hard saber las cosas que habran
de venir.”

17:17 “santificalos en tu verdad; tu
palabra es verdad”

Relaciones.
Aqui el caso es tiene un
uso adjetival, expresando
una caracteristica: ‘El

Espiritu de verdad’.

Aqui es el mismo caso
anterior, un uso adjetival,
también en: ‘El Espiritu de
verdad’.

En este caso es el objeto
directo del verbo: la verdad
se dice.

Aqui el primer caso
expresa una cualidad: “H
Espiritu de verdad”.

En el segundo caso es el
objeto indirecto del verbo,
hacia donde ‘guiara’ el
Espiritu que es el sujeto
activo.

En el primer caso es un objeto
indirecto del verbo: seran
“santificados” en la verdad. En
el segundo es un nominativo,
gue no esta sub-ordinado; una
plena identificacion entre la
Palabra y la Verdad. Es
interesante que no se use un
genitivo como una
caracteristica de la palabra.

Los términos en griego de esta columna se toman de Nestle-Aland, Novum testamentum
graece, 247-319.
* |Los textos de esta columna son tomados de La Santa Biblia, Version Reina-Valera
1960, El evangelio segun Juan.
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Tabla 1. (continuacién)

Término y Caso.

Versiculo (RV60).

Relaciones.

22. ainfcig
(Dativo).

17:19 “Y por ellos yo me santifico
a mi mismo, para que también
ellos sean santificados en la
verdad.”

En este caso es un objeto
indirecto del verbo: seran
“santificados” en la verdad.

23. dinbein
(Dativo).

24. dinbeiac
(Genitivo).

18:37 Le dijo entonces Pilato:
¢, Luego, eres tu rey? Respondid
Jesus: Tu dices que yo soy rey.
Yo para esto he nacido, y para
esto he venido al mundo, para
dar testimonio a la verdad. Todo
aquel que es de la verdad, oye
mivoz.”

Aca en el primer caso e€s un
objeto indirecto del verbo: se
“da testimonio” a la verdad.
Y en el segundo caso, hay
un genitivo, un uso adjetival:
‘el que es” de la verdad.

25. dinbera
(Nominativo-
subordinado)

18:38 “Le dijo Pilato: ¢Qué es la
verdad?

Y cuando hubo dicho esto, salié
otra vez a los judios, y les dijo: Yo
no hallo en él ningun delito.”

En este caso la verdad
aparece como un sujeto
sobre el que recae la accion,
de ofro: Pilato ‘dijo’ ¢ qué ‘es’
la verdad?

Esta descripcion contenida en la Tabla 1 permite notar que las 25 veces que se
utiliza el término verdad aparecen en 20 versiculos, y por otra parte hace posible,
a partir de los casos en los que se encuentra el término, clasificar su uso en cuatro

categorias diferentes:

a. La verdad como adjetivo. Este uso se encuentra 5 veces en el evangelio y

se da cuando el término verdad esta en su caso genitivo; aqui, se utiliza el
término para realizar descripciones de los sujetos del texto,
mayoritariamente de Dios, y de los creyentes, por ejemplo: el verbo estaba
lleno de verdad, el Espiritu es el Espiritu de verdad, los que oyen la voz de
Jesus son de la verdad, etc.

. La verdad como complemento directo del verbo. Este uso aparece 6
veces en el evangelio, es cuando el término esta en caso acusativo; aqui

" Los términos en griego de esta columna se toman de Nestle-Aland, Novum testamentum

graece, 247-319.

™ Los textos de esta columna son tomados de La Santa Biblia, Version Reina-Valera
1960, El evangelio segun Juan.
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los textos se refieren principalmente a las acciones que pueden realizarse
con respecto a la verdad, ella puede ser: practicada, conocida, hablada,
oida, dicha, etc.

c. La verdad como complemento indirecto del verbo. De esta manera se
utiliza 8 veces, es en su caso dativo; aqui el término sirve para
complementar otras acciones realizadas en referencia a la verdad, asi
como: Juan, da testimonio de la verdad; o, para referirse a los que adoran
en espiritu y verdad, etc.

d. La verdad como nominativo. Este uso se presenta 6 veces dentro del
evangelio, cuando el caso en que se encuentra el término es nominativo.
Alli, el término esta en relacion directa con la accién y en 3 de estas 6
veces es particular el hecho de que no se encuentre subordinado. Aqui
tenemos entonces que: La verdad hace libres, Jesus es la verdad v, la
palabra es verdad.

a. También podria mencionarse una sub-categoria como un uso
nominativo subordinado. Es cuando el término se encuentra en
caso nominativo, y a su vez, subordinado a la accién dentro del
texto, asi, por ejemplo: la verdad viene por medio de Jesucristo, en el
diablo no hay verdad, y la verdad es aquello por lo que pregunta
Pilato.

De este modo se ha logrado una descripcion detallada de los usos del término en
el evangelio. De todos los usos el mas frecuente es el uso complementario
indirecto con 8 veces; sin embargo, dentro de la Tabla 1 se han sefalado tres
versiculos que presentan las condiciones necesarias para avanzar en la
investigacion. Asi, es en el uso nominativo no subordinado, que se encuentra
unicamente 3 veces en todo el evangelio, donde la relacién entre la verdad y los
discipulos de Cristo es singular, debido a que tiene un papel activo sobre ellos; en
este sentido se han sefialado 8:31 y 14:6. Ademas hay un caso particular en
16:13, donde el término verdad se utiliza dos veces, en dos casos diferentes, y se
relaciona de forma directa con /a accion del Espiritu Santo y con los discipulos de
Jesus; estos elementos que se consideran constitutivos del discipulado actual, en
los seguidores del Jesus resucitado, exigen un analisis mas profundo puesto que
responden a los intereses de la investigacion.
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Entonces, es posible concluir que hay 3 textos en los que se puede identificar una
implicacién practica desde la comprension y el uso del término verdad, en los que,
ademas de mostrarse la relacion entre el creyente en Cristo y la verdad, se
presentan las consecuencias de dicha relacién. Asi, en un primer momento se
puede afirmar que: en 832 la relacidbn con la verdad esta en términos de
conocimiento y que una vez conocida, su consecuencia o accion directa sobre los
discipulos es que hace libres; Igualmente, en 14:6 la verdad esta identificada con
el ser mismo de Jesus, lo que significaria que la relacidén con la verdad, ahora esta
definida como una relacion con Jesus mismo, y cuya consecuencia es la
participacién en su accion mediadora, ya que sélo él hace posible “venir al Padre”,
finalmente, en 16:13, el Espiritu es el Espiritu de verdad, y a su vez la ‘verdad’ se
convierte en el lugar hacia el cual los discipulos seran guiados por él. Todos estos
elementos se toman en consideracion para ampliar la comprension del concepto y
elaborar la propuesta de seguimiento cristiano actual.

1.3 CONCLUSIONES INICIALES.

La descripcion de los usos que tiene el término verdad dentro del evangelio, se ha
iniciado desde un acercamiento a los ofros términos que estan en estrecha
relacidon con la verdad: ‘verdadero’ y ‘verdaderamente’, con el fin de tener una
comprension mas amplia de éstos y sus usos. La observacion de estos términos
relacionados hizo visible el profundo interés del evangelio en realizar la distincion
acerca de Dios, puesto que con ellos se afirma de modo repetitivo acerca de El,
que es verdadero en el sentido mas amplio: el que dice la verdad, el que tiene
toda la verdad, y el que es genuino en comparaciéon a otros dioses y a otras
nociones de Dios que no son verdaderas. Entonces, como lo verdadero esta
consistentemente relacionado con Dios, se concluye que, para la intencionalidad
teoldgica del evangelio, /a verdad es un tema sustancial.

Por otra parte, el analisis presentado en la tabla 1 ha permitido identificar los 25
casos en los que el término aparece en el evangelio y realizar una descripcion
detallada de sus usos, a partir de los casos gramaticales en los que se encuentra
el término. Esta descripcidn permitidé clasificar los usos del término verdad en
cuatro categorias, a saber:

- Laverdad como adjetivo.
- Laverdad como complemento directo del verbo.
- Laverdad como complemento indirecto del verbo.
- Laverdad como nominativo.
e La verdad como nominativo subordinado.
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Es precisamente dentro de la ultima categoria, en el uso nominativo, que se ha
identificado una relacidn particular entre el concepto de verdad y los discipulos. Es
en los versiculos 8:32 y 14:6 en los que la ‘verdad aparece como el sujeto activo
dentro del texto; en el primero realiza la accion sobre los discipulos: ‘los hara
libres’; en el segundo se encuentra en plena identificacién con el sujeto activo del
texto: Jesus, esto se expresa en la declaracién “yo soy el camino, y la verdad...”.
Finalmente, la particular relacion que se presenta entre la accion del Espiritu sobre
los discipulos y la verdad, la ha sefalado un tercer versiculo, 16:13, alli “El Espiritu
de verdad los guiara a toda la verdad. A partir de éste ultimo caso es posible
relacionar las perspectivas de los discipulos que siguen a Jesus encarnado en el
evangelio, con las de los discipulos que siguen a Jesus resucitado para quienes
fue escrito el evangelio, y para los discipulos de hoy.

Por otra parte la descripcion de los usos realizada en la tabla 1, permite
establecer que el término verdad en el evangelio de Juan se desarrolla dentro de
tres ambitos fundamentales: 1. Un ambito teolégico, en que se presenta en
relacion con la comprension acerca de Dios, principalmente como Dios verdadero
y de Cristo como aquel quien es él mismo la verdad, 2. Un ambito antropoldgico,
en el que se muestra /a verdad en relacién con los discipulos, que son hechos
libres por la verdad, y son guiados a ella; 3. Y un ambito epistemoldgico en el que
se muestra a la verdad en si misma que puede y sera conocida por los discipulos.

Finalmente, desde una observacion primaria a los términos en los que se
encuentra la verdad en los tres casos que se han sefalado, se puede concluir que:

- Alidentificarse con la persona misma de Jesus, es posible que la verdad en
el evangelio de Juan esté identificada con la esencia misma de Dios; y al
ser la teologia cristiana la ciencia que se dedica al estudio de Dios, parece
consecuente afirmar la necesidad de actualizar el lugar de esta verdad y su
estudio, asumiéndola como la quididad de esta teologia.

- La relacion que Juan presenta entre la verdad y los discipulos de Jesus,
tiene consecuencias directas para su mismo ser, a saber: la libertad, y la
accion del Espiritu Santo en ellos. A partir de estas consecuencias se
podrian identificar lineamientos dentro del texto de Juan para el
seguimiento de Cristo hoy.

Estas conclusiones primarias, impulsan la investigacion a un posterior desarrollo;
una vez fijada la atencidn en estos tres casos, se procede a analizarlos con el
método histérico-critico, a fin de obtener la mayor y mas exacta comprension de
sus elementos. Se espera que, con el desarrollo del método en estos tres casos,
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se puedan responder de manera legitima y suficiente algunos interrogantes tales
como: ¢De qué tipo de verdad se esta hablando?, ;,En qué términos esta esa
libertad a la que refiere?, ;Qué se comprende por “venir al Padre” ?, ;En qué
consiste la accion del Espiritu, y cuales son las implicaciones de su guia en los
discipulos de Jesus hoy?
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2 CONCEPCION DE LA VERDAD EN EL EVANGELIO.

Una vez identificados los versiculos que contienen una relacion especifica entre la
verdad y los creyentes con implicaciones practicas para el seguimiento de Cristo,
se busca ahora presentar la concepcion de la verdad en el evangelio desde la
cual sea posible conocer a fondo la propuesta del evangelio mismo, sus elementos
y lineamientos, para el seguimiento de Cristo. Esta comprension de tipo diacronico
se considera necesaria, tanto para determinar la concepcidon de la verdad en el
contexto del autor y su intencionalidad redaccional, como para obtener una serie
de lineamientos a partir de los cuales, una vez identificada su idoneidad, sea
posible elaborar una propuesta para el seguimiento cristiano actual. En
consecuencia el método histérico-critico con cada una de sus fases se asume
como la herramienta analitica mas adecuada; al someter cada uno de los
versiculos destacados en el capitulo anterior a éste analisis se pretende exponer
una interpretacion legitima de la verdad a partir de la comprension del término y
sus relaciones dentro de la teologia juanica.

Se asume ademas el concepto de la pontificia comisidn biblica en /a interpretacion
de la biblia en la Iglesia, donde se afirma que “el método historico-critico es el
método indispensable para el estudio cientifico del sentido de los textos
antiguos”!, y en este sentido, indispensable para la adecuada comprensién del
sentido de los textos biblicos. Este método es historico debido a que se aplica a
textos antiguos estudiando su alcance histérico, procurando sobre todo dilucidar
los procesos histéricos de produccion del texto, son procesos diacrénicos que a
veces son complicados y de larga duracidon. Pero también el método es critico
porque opera con la ayuda de criterios cientificos tan objetivos como sea posible,
para hacer accesible al lector moderno el sentido de los textos biblicos que a
veces es dificil de captar.

El analisis de cada versiculo consta de 4 fases: se inicia con el analisis
contextual, para poder determinar el lugar que los versiculos tienen, en el
evangelio en un primer momento, y luego, en la pericopa en la que se encuentran;
al definir su pericopa, se identifica el lugar que tienen dentro de ella los elementos
destacados de los versiculos, es decir, los que presentan la relacidon directa con la
verdad; esta identificacidon busca ante todo dilucidar el horizonte de sentido en el
cual se encuentran.

' Pontificia Comision Biblica, /a interpretacién de la Biblia en la Iglesia, 11.
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La segunda fase es el analisis textual que consta de la critica textual a partir de la
cual se determinara la unidad textual a la que pertenece cada versiculo, y sus
variantes en los textos mas originales. Luego se desarrolla la tercera fase, e/
analisis semantico de cada uno de los elementos de los versiculos; esta es la fase
mas extensa puesto que presenta el sentido que tiene cada término dentro de
cada unidad textual, esta fase permitira una comprensién mayor de la perspectiva
teoldgica y practica que presentan los textos. Finalmente, el anélisis redaccional
se presenta como la cuarta fase, desde él se muestra el lugar de cada versiculo
en el proceso de la formacion del evangelio, de manera que sean tenidas en
cuenta las condiciones e intenciones de los redactores en la identificacién del
estadio final de los textos.

Entonces, con la informacién que este minucioso analisis puede brindar, sera
posible determinar de la forma mas objetiva posible el sentido de los textos, si bien
de manera diacrénica, con el fin de no hacer interpretaciones equivocas en el
momento de elaborar, a partir de ellos, una propuesta para el actual seguimiento
de Cristo.

2.1 CRITICA DE LAS FUENTES Y DE LA REDACCION DEL EVANGELIO.

Aunque para el analisis de los versiculos esta es la ultima fase en el método
histérico-critico, se presenta esta fase antes debido a que no solo contiene los
momentos particulares de los versiculos analizados, sino que presenta una
propuesta histérica para la formacidén de todo el evangelio. Esto permite conocer
de forma amplia los cambios que experimentd el evangelio en su forma actual,
algunas circunstancias historicas determinantes en su composicién, y la forma en
que estos eventos afectaron el sentido de los elementos presentes en los
versiculos que se van a analizar. Se presenta entonces un registro de la
conformacion historica del evangelio completo, basado en la tesis de Senén Vidal?
ya que se considera una de las mas completas y con los argumentos mas
probables .

Esta revisidbn de la historia de la conformacién del texto tal y como esta
actualmente, evidencia la dinamica que la comunidad juanica experimentd con

2 Vidal, Senén. Los escritos originales de la comunidad del discipulo amigo de Jesus, 13-
36.

" Otras propuestas de esta conformacion son: Schnakenburg, el evangelio segun san
Juan, versién y comentario, 88-103 (Herder, Barcelona, 1980). Y M. E. Boismard.,
sinopsis de los cuatro evangelios, 56-57, (Cerf, Paris, 1977).
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relacion al judaismo, a la ‘gran iglesia’, y al paganismo; y que quedo fijada en la
elaboraciéon del evangelio. Dicha historia enmarca el horizonte de sentido de los
elementos que se trabajan en esta investigacion, posibilitando mayor claridad en la
propuesta practica que, a partir de la comprension juanica de la verdad, se busca
establecer.

2.1.1 Las tradiciones basicas (T.B.).

La tradicion de la proclamacién de Jesus y de sus actos, que fue basicamente oral
en sus origenes, fue creciendo y recopilandose en pequefios escritos que a su vez
sufrieron transformaciones y ampliaciones. Esta corriente tradicional es la que
sustenta todo el canon de los evangelios (sindpticos y Juan). Sin embargo la
tradicion juanica, tuvo un desarrollo particular desde los origenes de los grupos
juanicos hasta el tiempo en que se escribid el evangelio, entre los afios 30 d.C. y
80 d.C. aproximadamente; estas tradiciones juanicas se presentan mucho mas
evolucionadas y con muchos mas intereses que las sindpticas.

Dentro de las tradiciones basicas (T.B.) con las que contd la tradicion juanica, se
pueden diferenciar tres tipos de tradiciones:

a. Tradiciones Sueltas (T.). Fueron relatos que no llegaron de forma conjunta
como una narracion unitaria a quien las unificé primero (y quien junto con las
demas T.B. formo el primer evangelio E1), con excepcion de los tres relatos sobre
la relacidén entre Juan Bautista y Jesus (1:19-33; 37-49; 3:23-30) que al parecer se
encontraban ya ligados. Estos tenian como interés principal legitimar a los grupos
Juanicos frente a los grupos baptistas, intentando mostrar la superioridad del grupo
cristiano, recurriendo a las figuras de Juan y de Jesus; que es la razén de sus
diferencias con los mismos relatos en los sindpticos.

Otro relato sin precedentes es el de la fundacion de la comunidad juanica en Sicar
de Samaria (4:5-41), una narracion del trabajo de los grupos juanicos en los
tiempos mas antiguos. La apertura al mundo samaritano (herético para los judios),
y la actuacion misional de una mujer (de conducta sospechosa), dan testimonio de
una gran frescura y novedad dentro del judaismo de entonces, y del talante de
aquellos primeros grupos juanicos.

b. Coleccién de Milagros (C.M.). Algunos indicios que dan pie para pensar que
existia una coleccion escrita de milagros (C.M.) son: a) la numeracién de los dos
primeros milagros (2:11; 4:54) que no cuadra con el “marco” de E1, pero si con
una coleccion ordenada que, tiene como intencidn marcar una secuencia, y no
enumera cada caso. b) 7:3 “... sal de aqui, y vete a Judea, para que también tus
discipulos vean las obras que haces” tampoco cuadra con el marco de E1 que
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supone milagros anteriores en Jerusalén (2:23; 3:2; etc.), pero si dentro de la
estructura de C.M. como una introduccion a los milagros en Judea. c) La
conclusidn de 20:30,31 es adecuada para una coleccion de milagros, pero no para
el escrito evangélico completo que contiene mucho mas material que relatos de
milagros. d) Algunos textos que aparecen como notas redaccionales afadidas a
un relato original (2:6b; 9b) demuestran un sustrato escrito mas antiguo. Y, €) es
posible reconstruir un escrito unitario (con un estilo y concepcion uniformes) y bien
estructurado: siete signos ordenados en dos partes (Galilea y Judea), con una
introduccidn para la segunda y con una conclusion al final.

Las colecciones de milagros no eran un fenémeno literario nuevo, ya se conocian
las del ciclo de milagros de Elias (1R. 17-18) y las del ciclo de Eliseo (2R. 2); y
dentro de los evangelios hay que suponer la utilizacion de una colecciéon antigua
en Mc. 4:35-6:52. Dentro de éste género, la C.M. juanica era un escrito bien
cuidado y estructurado. El numero de milagros recopilados en ella, es decir siete,
como simbolo de universalidad, apunta a su caracter de compendio global de la
actividad de Jesus. La semejanza de algunas de estas narraciones (4:46-54; 6:1-
21) con los relatos de los sindpticos muestran los contactos entre las tradiciones
juanica y sindptica, pero no se puede demostrar una dependencia literaria entre
ellas. Es muy significativo ademas, que a diferencia de la tradicién sindptica no
figuren en la C.M. relatos de “exorcismos” que en la tradicién antigua sobre los
milagros, eran signos importantes de la presencia del reino de Dios que expulsa la
potencia del mal. Asi, es notable que el sentido de la C.M. tuviera una intencién
etiolégica de justificacion de la fe en Jesus como profeta mesidnico, que era la
confesiéon fundamental de los grupos juanicos de ese tiempo antiguo. Los
discipulos son ‘introducidos” en la C.M. en muchas narraciones en las que
originalmente no estaban, dandoles un sentido confesional. La C.M. junto con sus
tradiciones basicas dan cuenta de /os grupos juanicos antiguos, asi, los relatos de
5:2-9 y 9:1-7 apuntan a la existencia de éstos en Jerusalén; del mismo modo la
detenida narracion de 11:1-44 demuestra la existencia de un grupo importante en
Betania, cuyo origen hay que remontarlo a la misma actuacién de Jesus alli; el
relato original de 2:1-12 devela la existencia de un grupo cristiano ligado a los
familiares de Jesus en Cana de Galilea; y finalmente, la narracion etiolégica de
4:46-54 sefala la existencia de una comunidad cristiana, quiza cercana a los
grupos juanicos, en Cafarnaum.

c) Relato de la pasién (R.P.). Hay varios indicios para afirmar la existencia de un
relato tradicional de la pasién: a) El argumento mas fuerte es el estrecho
paralelismo, tanto en secuencia como en contenido, que la narracion juanica tiene
con la sindptica, es un caso unico en todo el evangelio. Por otra parte, no parece
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existir una dependencia literaria entre Juan y los sindpticos, por lo que hay que
asumir un relato tradicional juanico paralelo al R.P. tradicional sindptico; donde el
juanico se presenta mas evolucionado que el sindptico. b) La secuencia logica,
topografica y cronoldgica de la narracion (también unica en todo el evangelio), da
testimonio de un relato basico continuo sobre los ultimos acontecimientos de la
vida de Jesus.

Es el relato mas antiguo e importante de toda la tradicion sobre Jesus. Varios
indicios apuntan su origen a Jerusalén y a un tiempo muy cercano a los
acontecimientos narrados, muestra un buen conocimiento de la topografia de la
ciudad y de su entorno, y aparecen referencias a hechos y personajes que se
suponen bien conocidos por los oyentes.

El motivo dominante de esta tradicion es aplicar a Jesus la figura tradicional del
‘justo sufriente” (ya presente en la tradicion judia desde el tiempo de los
Macabeos 2M. 6-7; 4M. 5-14), interpretando en este sentido los textos que hacian
referencia a ella (Is. 53). El centro del relato tradicional sobre el “martirio” de Jesus
era la “memoria”’ del destino de aquel cuya “entrega” salvadora a la muerte se
celebraba en la comida comunitaria llamada “cena del Sefor’, es en ese contexto
de la celebracidn comunitaria donde habria que fijar el lugar basico del antiguo
R.P. Su tono no era la instruccion, sino la celebracion de acontecimientos, que
tenian ya la perspectiva de la fe pascual en Jesus como el Sefor exaltado.

Aunque el R.P. no es historicista se descubre en él, el recuerdo de
acontecimientos historicos. En esa narracion tradicional, sobre todo en su estadio
mas antiguo, se encuentra una amplia y firme base de hechos histéricos que sirve
como criterio para contrastar la historicidad de otras tradiciones sobre Jesus.

Un criterio clave del R.P. es su paralelismo con el sindptico, aunque ambos
sufrieron una profunda evolucion, este fendmeno no es extrafo al tratarse de un
relato vivo, trasmitido en un principio oralmente, y tan importante para los grupos
cristianos que iban vertiendo en él sus experiencias y su reflexion. Esa evolucion
supuso un crecimiento del relato con nuevo material, incluso con nuevas
tradiciones originalmente independientes de él, lo que ocasiond también una
transformacion en la configuracidén de la narracion anterior.

Detras del R.P. se vislumbra la tensidn creciente que los grupos juanicos que aun
vivian dentro del seno de judaismo, tenian con las autoridades judias, ante todo
en defensa de su confesion de fe en Jesus como el profeta mesianico, tema
central en el R.P.
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2.1.2 El primer evangelio (E1).

La existencia de un primer evangelio (E1) es un dato clave para la formacién del
evangelio de Juan. El argumento fundamental para aceptarlo es la evidente
diferencia entre los relatos y los “discursos” ya que su lenguaje y su concepcion
global apuntan a dos estratos literarios muy diferentes, el de los relatos es el que
aparece como mas antiguo, ya que los “discursos” toman siempre como punto de
partida la situacidén presentada en los relatos. Ademas aparece un marco que no
coincide ni con las T.B. ni con los “discursos”, lo que permite suponer una obra
general acerca de la mision de Jesus, un auténtico evangelio, que se confecciono
entre el estrato de las T.B., y el de los “discursos”, anadidos posteriormente.
Finalmente, es posible una reconstruccién de E1 dentro del actual evangelio, que
da como resultado un escrito sobre la misidn de Jesus, bien estructurado,
completo y unitario en su concepcion € intereses.

El analisis de la obra de E1 descubre una situacién concreta de las comunidades
juénicas de su tiempo. Estas acaban de sufrir o estaban aun sufriendo su
expulsion del seno del judaismo, ése es el trasfondo que sefiala expresamente E1
(9:22,34:; 12:42), esta separacion tuvo el sentido de trauma del “nacimiento” a una
nueva existencia, ya que fue entonces cuando tuvieron que configurarse como
nuevas comunidades, separadas de las practicas del judaismo. En esa nueva
situacion surgié E1 como la gran obra “etiologica” de esas comunidades juanicas
que tenian que legitimarse frente a la amenaza del judaismo. La clave de
comprension de E1 es que su tono general no es ya, como en las T.B,, la
renovacion interna del judaismo, sino la superacion y sustitucion de él. Desde ahi
se entiende la mision de Jesus como sustitutiva del culto y las practicas del
Judaismo: el culto en el templo (2:18-21), las fiestas (1:29), el shabat (5:9-16; 9:13-
34), los ritos de purificacion (2:6b; 13:6-10), etc. Esto ocasioné la configuracion del
marco de su obra (2:13), la transformacién del relato de la ultima cena de Jesus
(13:1-38; 14:31) y la fijacion cronolégica de su muerte (1:29; 18:28 y 19:14).

Asi se explica la tensa polémica a lo largo de toda la obra contra las autoridades
judias, desde la situacién del judaismo después del afio 70 se aclara también que
el centro de esa polémica esta en la confesion de fe en Jesus como profeta
mesianico. Los milagros representaban un argumento importante de legitimacion
de esta confesion, y de ahi la importancia que tiene la C.M. para el autor de E1.

2.1.3 El evangelio transformado (E2).

También el E1 sufridé un proceso de relecturas, con las consiguientes ampliaciones
e interpretaciones. La obra E2, es detras de la cual esta la reflexidn y experiencia
de la “escuela” juanica de finales del S.I., y son precisamente los textos de E.2.

28



(Junto con los de E3), los distintivos del evangelio de Juan, a ellos se refiere
normalmente cuando se habla del lenguaje y “mundo” juanicos.

El analisis distingue dentro del “material discursivo’ un sustrato primario (textos de
E2) de uno afiadido posteriormente (textos de E3). Ademas de los “discursos” hay
otros textos que se presentan como pequefios comentarios o glosas que reflejan
la misma concepcion € intereses que el material discursivo.

E1 se alargd con nuevo material discursivo y con pequefas notas, y se le colocd
un “prélogo” (1:1-18) que introducia la tematica fundamental de los “discursos”. El
resultado es una nueva edicion de E1, totalmente refundida, aumentada y
corregida. Para el nuevo material, el autor de E2 se sirvidé de diversas tradiciones
comunitarias: himnos o férmulas himnicas, dichos proféticos revelacionales o
apocalipticos, “sentencias”, pero sobre todo, de la reflexibn mas o menos
configurada de la “escuela” en torno a él.

Lo determinante ahora ya no son los relatos sobre Jesus, sino sus palabras, es
decir, su revelacion salvadora que hay que acoger en la fe. Ademas, los dichos
cortos se convierten en largos discursos (en forma de dialogos o de mondlogos),
el resultado es una obra de caracter sapiencial, de ensefianza profunda,
acercandose a un discurso revelacional con diversas escenas, y en un género
helenista utilizado por la literatura cristiana posterior, ante todo por el caracter
gndstico o gnostizante. Esta configuracién literaria muestra una profunda
transformacion de la fradicion juanica. Es ahora cuando surge ese “mundo’
juanico, muy diferente del mundo de los sindpticos (y de E1). Se hace evidente en
el nuevo lenguaje, choca de manera especial la desaparicidbn del riquisimo
material de imagenes y de parabolas, tan abundante en la tradicidn sindptica. Pero
el cambio decisivo esta en la tematica, ya no aparecen los motivos tipicos de los
dichos de los sinopticos centrados en torno al tema clave del acontecimiento del
reino de Dios y sus implicaciones; la tematica de las palabras de Jesus en E2 es /a
revelacion de las realidades del mundo celeste, con las cuales él, como “emisario
divino”, se identifica: de ahi el tipico lenguaje “egocéntrico” de Jesus, una de cuyas
expresiones mas significativas son los dichos revelacionales en la primera persona
del singular: “yo soy’.

En la base estd una comprension marcadamente dualista que muestra la
presentacion de la persona y de la mision de Jesus. La perspectiva para entender
las expresiones dualistas juanicas tiene como primera dimension la sociolégica, es
decir, la oposicidon radical entre la comunidad creyente y el “mundo” hostil no
creyente. Como soporte de ella surgié otra dimensién, una global (o “cdésmica”),
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que presenta la oposicion absoluta entre el mundo celeste y el mundo terreno, en
una vertiente histérica y soteriologica: el mundo celeste es el ambito de la
salvacion, cuyo acceso es la fe, y el mundo terreno es Io opuesto en el que se
permanece por el rechazo de la oferta de salvacidn (incredulidad). Todo se decide
en la fe o en la incredulidad.

La expectativa de las comunidades juanicas de este tiempo era la superacion
“revolucionaria” de todo aparato religioso, incluido el judio, en una nueva
religiosidad de corte espiritualista radical. Es el contexto de la polémica contra el
judaismo de los textos de E2. La forma de pleito que tienen algunos
“discursos”, (5:19-47; 7:15-24; 8:12-59) sefala bien ese caracter de juicio total.
Hay otros influjos significativos como el de/ mito de la sabiduria y la preocupacion
por las experiencias misticas.

2.1.4 El evangelio glosado (E3).

Parece que el atrevido lenguaje de E2 incomodaba a algunos miembros de la
comunidad (6:60), y a otros los guié a una comprension “espiritualista” extrema de
Jesus, lo que brinda el contexto de la labor de los diversos “glosadores” de E3. Su
existencia se hace evidente en el apéndice del Cap. 21, afadido después de la
conclusidén del evangelio en 20:30,31; y aparece también en otros textos del
evangelio que se muestran como “suplementos” afadidos a los “discursos” de E2.
Todo apunta a que los glosadores pertenecian al grupo de “maestros” de la
“escuela” juanica “ortodoxa’ que quiso matizar varias afirmaciones de E2, frente a
las interpretaciones del grupo juanico disidente “herético”. Trasfondo que aparece
en 1y 2 de Juan, escritos muy semejantes a E3, tanto en su lenguaje como en su
tematica e intereses. Estos intereses delatan un tiempo muy avanzado de las
comunidades juanicas (finales del S.I — principios del S. Il) cuando estas ya
estaban en abierto contacto con “la gran iglesia’, de hecho el tono y los intereses
son muy semejantes a otros escritos cristianos de esa época. Es claro el influjo de
la tradicion de la “gran iglesia’ en concreto, la tradicion “sindptica’. En esta etapa
si se da una dependencia literaria de Jn con respecto a los sindpticos, y
numerosos textos de E3 intentan armonizar la tradicién juanica con la de los
sinopticos (3:24; 4:2,44; 6:66-71; 11:2; etc.).

Un interés clave de E3 es el tema eclesiologico: la justificacion y la defensa de la
comunidad juanica y su tradicion; otro, esta en el tema éfico, el mandamiento del
amor intracomunitario y la imitacion de Jesus, dan cuenta de esto.

Aparece también una cierta tendencia a una religiosidad concreta y fija, en
oposicion al espiritualismo exagerado de los disidentes juanicos, que interpretaban
en este sentido las afirmaciones de E2; esta tendencia esta presente también en
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otros escritos de esa época. Se realza la eucaristia en una dimension
“sacramental’ (6:51-58), y la tendencia se refleja también en el tema de la
escatologia “futurista’ que intenta interpretar e incluso corregir la concepcion
“presentista” de E2. Se resalta también el sentido soterioldégico de la muerte de
Jesus, probablemente en oposicion a los disidentes quienes negaban la muerte
real de Jesucristo. En el mismo contexto se encuentran el perddn de pecados y los
textos “apologéticos” sobre la figura de Judas, el traidor (6:64).

Se podria caracterizar el trabajo de los glosadores de E3 como un intento de
institucionalizacion, de la tradicibn y de las comunidades juanicas, en una
direccidn muy semejante a la que seguia la “gran iglesia”, que estaba en proceso
de convertirse en una “auténtica religién” institucionalizada frente al judaismo y al
paganismo.

2.1.5 La evolucion posterior del evangelio (E4).

Se trata de una evolucion ocasional del evangelio, pues se presentan los cambios
de orden. Desde hace mucho tiempo se han notado incongruencias en la
secuencia del evangelio actual, especialmente en los capitulos 4-6 (asi, en la
segunda mitad del s. Il Taciano invirtid el orden de los cap. 5 y 6 en su
diatessaron), se refiere en esta parte a los casos que no se aclaran si no es
suponiendo la pérdida del orden original del evangelio ya plenamente configurado
(con los textos de E3). La explicacion mas elemental y eficaz para explicar estos
casos (5:1-47; 7:15-24; 10:19-29) es el “traspapeleo” de las hojas del cddice
principal del evangelio. El codice traspapelado, suplantdé a los de las otras
comunidades y se convirtid en el modelo para las copias sucesivas del libro, de
modo que todos los codices que se han conservado coinciden en el orden actual.
Se supone que el traspapelo ocurrid muy tempranamente, en los principios del s.I,
antes que los grupos juanicos ingresaran a la “gran iglesia” de modo que los
escritos tuvieran amplia difusion.

La anadidura posterior de 7:53-8:11 se dio cuando el escrito circulaba ya por las
comunidades de la “gran iglesia”, como un ejemplo ilustrativo de lo que dijo Jesus
en 8:15 se anadiod esta seccidn que es evidentemente no juanica.

2.1.6 Conclusion del analisis redaccional.

Con respecto a la evolucidén redaccional del evangelio es posible concluir que
desde las T.B hasta E2, cuenta con un interés mayoritariamente etioldgico de las
comunidades juanicas y sus tradiciones, animado principalmente por la renuencia
del judaismo a confesar a Jesus como profeta mesianico y su posterior rechazo y
expulsion de todos aquellos que asi lo hacian. No ocurre lo mismo con E3, que
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aparece como una correcciéon de E2, ya en una dinamica interna principalmente
frente a grupos disidentes que antes pertenecian a la comunidad, pero que
llegaron a tener una comprension “espiritualista extrema” de Jesus y su mensaje.
Ademas responde también al encuentro con “la gran iglesia’ ya que es E3 el que
recibe la mayor influencia de la ‘tradicion sindptica’, buscando en este ambito la
institucionalizacion de su tradicidn dentro de la dinamica de la ‘gran iglesia’ que, a
su vez, estaba en el proceso de convertirse en una auténtica religidn
institucionalizada frente al judaismo y al paganismo circundante. La evolucion final
y ocasional del evangelio E4 responde mas una cuestién de forma en el orden de
los textos y cuya explicacidn mas elemental y eficaz es el “traspapeleo” de las
hojas del cddice principal del evangelio, muy tempranamente, en los principios del
S.Il antes que los escritos de la comunidad tuvieran una amplia difusién en la
“gran iglesia”.

2.2 PRIMER CASO: ANALISIS DE 8:32.

Segun el capitulo anterior, el primer caso en que el término verdad tiene un papel
activo en los creyentes se encuentra en el versiculo 8:32: “y conoceréis la verdad,
y la verdad os hara libres”; y los elementos del versiculo que se encuentran en
relacion directa con el término son: el conocimiento y la libertad. Dilucidar la
dinamica de su relacidén, y el sentido que adquiere aqui la verdad, sera la
busqueda principal de éste analisis. Se inicia con la fase de analisis contextual.

2.21 EIl contexto de 8:32.

Para poder mostrar la ubicacion del versiculo dentro del evangelio completo se
parte de la estructura mas general a la mas particular. Asi, luego de definir una
posible estructura para todo el libro, se identifica el lugar que tiene en él la
pericopa a la que el versiculo pertenece; finalmente, se llega a la unidad textual.

Partiendo de los términos mas generales, es posible afirmar que el evangelio de
Juan se presenta en cinco grandes bloques tematicos®:

1) 1:1-18 Prdlogo.

2) 1:19-6:71 ¢ Quién es el hijo de José?

3) 7-12 ;Quién es el Cristo que viene a su hora?

4) 13-17 El Hijo Glorificado.

5) 18-21 El Cristo entregado.

% Sarasa, G., S.J., Para ser hijos de Dios, 21-22.
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Como es notable, el versiculo (8:32) se encuentra en la tercera seccion mas
amplia ¢Quién es el Cristo que viene a su hora? (7-12). A su vez, esta seccion se
puede subdividir de la siguiente manera:

a) 7:1-53 Jerusalén: Fiesta de los judios, fiesta de las cabaras.
b) 8:1-59 El juicio.

c) 9:1-10:39 El ciego de nacimiento y su relaciéon con el pueblo.
d) 10:40-12:11 Lazaro de Betania.

e) 12:12-50 Jerusalén: Conclusién de las sefales.

Ahora, se presenta la posible estructura de la sub-unidad b) (8:1-59):
a. 1-11
La adultera. llustracién al juicio.
b. 12-30
Testimonio verdadero.
Testimonio del Padre.
No creer = pecar.
c. 31-59
Sdlo creer no hace discipulos.
Conocer la verdad/ser liberados.
Esclavos del pecado: mentira y homicidio.
Hijos del diablo/Hijos de Dios.
Juicio sobre Jesus a través de la palabra: Demonio.
Juicio sobre Jesus a través de la accidn: Lapidacion.

La sub-unidad ‘El juicio’ (8:1-59), es la pericopa en la que el versiculo 8:32 se
encuentra, y de donde es posible establecer el horizonte de sentido en que el
término verdad esta siendo utilizado, éste se presenta como el punto de partida
desde el cual definir la comprension del término verdad en el evangelio. Se
procede entonces a determinar el lugar que tienen los elementos del versiculo,
relacionados con la verdad, dentro de la pericopa.

2.2.1.1 Contraposiciones en 8:1-59.

Retomando un poco, el versiculo que se ha identificado para este primer caso es
8:32: “Y conoceréis la verdad, y la verdad os hara libres”, como se ha visto, se
encuentra en la pericopa que consta de 8:1-59. Ademas, los términos que se
destacaron en el analisis del capitulo uno por estar relacionados de forma directa
con la verdad en el versiculo son: el conocimiento y la libertad. Para llegar a una
mejor y legitima comprension de la concepcidn de la verdad en el evangelio,
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desde una interpretacién adecuada de su sentido, se tiene en cuenta la relacidén
que hay entre la verdad, el conocimiento y la libertad en la pericopa. Debido a la
manera en que estan dispuestos estos elementos, la forma que parece mas
adecuada para encontrar su lugar en la pericopa, es presentarlos desde las
contraposiciones que se identifican a simple vista. Entonces para poder establecer
el horizonte de sentido de la pericopa, se presentan dichas contraposiciones para

cada elemento:
Verdad.

Tu testimonio no es verdadero. (v.13).

No ha permanecido en la verdad.

No hay verdad en él.

Cuando habla mentira, de suyo habla.
Es mentiroso y padre de mentira. (v.44).

Conocimiento.
Vosotros no sabéis de dénde vengo, ni
a donde voy (v. 14).

Vosotros juzgais segun la carne (v.15).
Ni a mi me conocéis, ni a mi Padre (v.

19).

No entendéis mi lenguaje

No podéis escuchar mi palabra. (v.43).
Vosotros no le conocéis

Si dijere que no le conozco seria
mentiroso como vosotros. (v.55)

Libertad.

Vosotros sois de abajo (v. 23)
Vosotros sois de este mundo
Moriréis en vuestros pecados (v.24)

Y Jamas hemos sido esclavos de nadie
(v.33)

Mi testimonio es verdadero (v.14).
Mi juicio es verdadero (vv.15.16).

Os he hablado la verdad (v.40).

Digo la verdad (vv.45,46).

Sé de dbénde he venido y a dénde voy
(v.14).

Yo no juzgo a nadie (v.15).

Si a mi me conocieseis, también a mi
Padre conoceriais (v.19).

Mas yo le conozco

Pero le conozco. (v.55).

Yo soy de arriba (v. 23)
Yo no soy de este mundo

Si no creéis que yo soy, en vuestros
pecados moriréis. (v. 24)

Todo aquel que hace pecado esclavo es
del pecado (v.34)

Si el Hio os libertare,
verdaderamente libres. (v.36)

seréis
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El esclavo no queda en la casa para
siempre (v.35)

Vosotros hacéis lo que habéis oido
acerca de vuestro padre (v.38)

Nuestro padre es Abraham (v.39)

Procurais matarme a mi (v.40)

Vosotros hacéis las obras de vuestro
padre (v.41)

Un padre tenemos que es Dios (v.41)

Sois de vuestro padre el diablo (v.44)

El ha sido homicida desde el principio, y
no ha permanecido en la verdad,
porque no hay verdad en él, cuando
habla mentira, de suyo habla; porque es
mentiroso y padre de mentira. (v.44)

Por eso no las ois vosotros, porque no
sois de Dios. (v.47)

Que eres samaritano y tienes demonio
(v.48)

Abraham murio y los profetas (v.52)

¢(Eres tu acaso mayor que nuestro
padre Abraham, el cual murié? |Y los
profetas murieron! (v.53)

El hijo si queda para siempre (v.35)

Yo hablo lo que he visto cerca del Padre
(v.38)

Si fuereis hijos de Abraham, las obras
de Abraham hariais. (v.39)

Os he hablado la verdad, la cual he oido
de Dios (v.40)

Si vuestro padre fuese Dios ciertamente
me amariais (v.42)

Yo de Dios he salido, y he venido... él
me envio (v.42)

Y a mi porque digo la verdad, no me
creéis (v.45)

Pues si digo la verdad,
vOsotros no me creéis? (v.46)

ipor qué

El que es de Dios, las palabras de Dios
oye. (v.47)

Yo no tengo demonio, antes honro a mi
Padre (v.48)

Abraham vuestro padre se gozé de que
habia de ver mi dia; y lo vio y se gozé.
(v.56)

Antes que Abraham fuese, yo soy.
(v.58)

Después de ver estas contraposiciones se hace notoria la importancia que tiene
en la pericopa el tema de la libertad; ademas se evidencia un nuevo elemento
que esta relacionado con ésta, a saber, /a filiacion, ésta no es una relacion
evidente en el versiculo analizado (v.32) pero si se hace evidente en el progreso
de la pericopa. Se puede ver ademas que /a libertad a la que la verdad refiere esta
estrechamente relacionada con la filiacion: “Solo el Hijo hace libres”, y “Solo los
hijos quedan para siempre”. Entonces a partir de estas multiples contraposiciones
es posible determinar que el horizonte de sentido de la pericopa presenta un
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marco comun juridico. Los elementos que permiten hacer esta afirmacion se
encuentran en forma progresiva y se analizan a continuacién en los tres
momentos de la pericopa en los que se hacen mas explicitos:

2.2.1.2 Comentario a la pericopa 8:1-59.

Una primera seccién’ (1-11). Introduce los elementos basicos que se desarrollaran
mas adelante, es posible verificar facilmente un ‘avance del juicio’. Vale la pena
anotar también que el v. 2 y el v. 59, indican que el lugar fisico en el que se
desarrolla la controversia es el templo, y mas exactamente, segun el v. 20, ‘en el
lugar de las ofrendas’. Es posible identificar los elementos juridicos de la primera
seccion asi:

Acusadores: Escribas y Fariseos. (v.3)

Acusada: Mujer sorprendida en Adulterio. (v.3)

Condena: Lapidacion segun la Ley de Moisés. (v.5)

‘Juez’: Jesus. (v.5)

Primera sentencia: ‘El que de vosotros esté sin pecado sea el primero en
arrojar la piedra contra ella’ (v.7)

Sentencia final: ‘Ni yo te condeno; vete, y no peques mas’ (v.10)

Estos elementos se presentan a manera de introduccidn en la pericopa,
seguramente como un ejemplo ilustrativo de lo que se afirma en 8:15; cdmo ya se
ha dicho tienen un caracter progresivo que se analiza ahora desde la segunda
seccion de la pericopa.

La segunda seccidén (vv.12-30) contiene su primera referencia directa al marco
juridico, cuando en el v.13 los interlocutores de Jesus afirman: “tu das testimonio
acerca de ti mismo; tu testimonio no es verdadero”. ;Por qué se encuentra esta
afirmacion? la unica razdn evidente es que responde al sentido legal en el que se
estan desarrollando los hechos. Esta declaracion es una referencia legal y directa
ala ley judia, Dt 19:15:

" Acerca de la unidad de la pericopa, hay que decir que el pasaje que va desde 7:53-8:11
no se encuentra en los manuscritos mas antiguos: Sinaitico, Vaticano Griego; sin
embargo esta presente en D (Codex Bezae) en antiguos manuscritos latinos, y en la
vulgata. Como parte de la tradicion lucana se encuentra en los manuscritos f° y otros. Por
esta razén algunos autores lo consideran un escrito lucano (Brown, Becker, Dosimard,
Derrertt, Mollet, Mufioz Leén, Schnakenburg). Ver Sarasa G., S.J., Para ser hijos de Dios,
24-27.
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“No se tomara en cuenta un solo testigo contra ninguno en cualquier delito ni en
cualquier pecado, en relacibn con cualquier ofensa cometida. Solo por e/

testimonio de dos o tres testigos se mantendra /a acusacion”.*

Esta referencia da luz sobre todos los asuntos que siguen, se entiende ahora la
importancia de que ‘el testimonio sea valido o verdadero’, pues si no o €s, no se
mantiene la acusacién. Esta ya se ha hecho evidente desde el versiculo 7:
‘ninguno de los acusadores esta libre de pecado’, acusacidbn que se ira
profundizando de forma progresiva hasta llegar a las ultimas consecuencias. Y a
partir de aqui ‘la falta de conocimiento de los acusadores’ es el aspecto sobre el
cual se basara la primera parte de la confrontacién (vv.12-30). Por eso, cuando el
texto en boca de Jesus afirma: “Yo soy la luz del mundo; el que me sigue, no
andara en tinieblas, sino que tendra la luz de la vida” (v.12), hay una referencia
directa a /a luz que da el conocer o saber.

La primera defensa de los acusados de ‘no estar libres de pecado’ (vv.7, 9) es la
pretensidn de invalidar el testimonio:

- “tu das testimonio acerca de ti mismo; tu testimonio no es verdadero” v.13

Y la respuesta de Jesus al respecto no se hace esperar, él valida su testimonio a
partir de tres elementos:
- El conocimiento que solamente él tiene. (v.14).
- Su abstencidn de juzgar de la forma en que ellos juzgan. (v.15).
- Y, el mas contundente, su testimonio va acompanado por el testimonio del
Padre (v.16-18).

Hasta este momento se presentan dos ideas principales:

a) La condicion de los acusadores: son pecadores, por lo que ahora ellos mismos
son acusados de pecado, y b) se introduce la idea de filiacion al manifestar el
testimonio del ‘Padre’.

Entonces contra el argumento que quiere invalidar el testimonio por no ir
acompanado de testigos, se introduce al Padre; por lo que se comprende el
cuestionamiento de los acusados:

- “4,Dbnde esta tu Padre?” (v.19)

A lo que Jesus responde de nuevo en referencia al conocimiento del que carecen
los acusados: Ellos no pueden conocer al padre (v.20).

4 Santa Biblia. Reina-Valera 1960. Deuteronomio 19:15.
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Ahora Jesus profundiza la acusacidén y ademas sefiala el aspecto exclusivista de
la filiacion:

- “En vuestro pecado moriréis, a dénde yo voy vosotros no podéis venir’ v.21

Y se comienzan a evidenciar las distinciones entre los acusados, antes
acusadores, y Jesus:

“Vosotros sois de abajo, yo soy de arriba; vosotros sois de este mundo, yo
no soy de este mundo” v. 23.

En este momento se introduce el sentido soteriolégico de la acusacion de Jesus,
cuando se afirma ‘creer que él es’ como la condicidbn para no ‘morir en los
pecados’ (v.24). Dicha afirmacion lleva a los acusados a cuestionar la ‘identidad’
de Jesus (v.25) que él, inmediatamente refiere al Padre (vv.26-29).

A partir de aqui la cuestidn presenta una caracterizacion de los interlocutores de
Jesus, que enmarca el comienzo de la segunda parte de la confrontacién (vv. 31-
59); si bien los asuntos hasta el momento mencionados se siguen profundizando,
de ahora en adelante Jesus interpela a ‘los judios que habian creido en él (v.31).
En el inicio de esta segunda parte Jesus declara dos condiciones en estos ‘judios
creyentes’ que estan en relacion directa con los asuntos anteriores: su condicidon
de esclavitud por causa del pecado, y su necesidad de conocimiento de la verdad
que los quitara de ese estado (v.32); sin embargo, esta accidon presenta una
condicion: permanecer en su palabra para ser verdaderamente sus discipulos
(v.31).
Los ‘judios creyentes’, sin embargo se enfocan en una sola de ellas, su condicidén
de esclavitud, pues segun afirman, su libertad viene garantizada por su
descendencia, su filiacion con Abraham, por eso al entenderse como hijos de
Abraham se consideran libres. (v.33) Aca comienza a hacerse mas explicita la
relacion que hay entre libertad y filiacion.
Es entonces cuando Jesus profundiza en la acusacion que estaba presente desde
el comienzo:

“Todo aquel que hace pecado, esclavo es del pecado” v.34.

Y realiza una distincidn en términos de filiacidn: se es hijo o se es esclavo,
mientras que el primero permanece, el segundo no permanece para siempre
(v.35). Este estado evidencia la necesidad que tienen de ser ‘verdaderamente
libres’; y para serlo, el Hijo se presenta como el elemento soteriolégico
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fundamental y exclusivo de esta liberacion: “Asi que, si el Hijo os libertare, seréis
verdaderamente libres” (v.36).

La progresidn continda, y ahora se hace explicito el pecado del que se les esta
acusando:. el homicidio y la mentira. La segunda va mas ligada al
desconocimiento, a una condicidén del corazdn que impide recibir la palabra de
verdad que trae libertad (v.37).

Y de nuevo hay una distincidén entre Jesus y sus interlocutores, ahora en términos
de filiacidn, pues se presenta una distincion entre el Padre de Jesus, y el padre de
ellos (v.38); El elemento que se anade es que la filiacion verdadera no se
garantiza por una ‘linea genealdgica’, por eso la defensa que ellos presentan de
‘ser hijos de Abraham’ no es suficiente (v.39); /a filiacion se presenta en términos
de obras, las obras que se realizan son las obras del padre, por eso no son hijos
de Abraham, pues no hacen las obras de Abraham (vv.39-41).

Entonces los interlocutores buscan referir su ‘paternidad’ a Dios (v.41), y es alli
donde Jesus hace aun mas explicita y profunda la acusacion inicial, define al
tiempo el modo de comprender la filiacidn por medio de las obras, y una vez mas
la distincidn entre él y sus interlocutores:

- “Vosotros sois de vuestro padre el diablo, y los deseos de vuestro padre
queréis hacer. El ha sido homicida desde el principio, y no ha permanecido
en la verdad, porque no hay verdad en él. Cuando habla mentira, de suyo
habla; porque es mentiroso, y padre de mentira.” v.44.

Se evidencian entonces las dos acusaciones en términos de filiacion, el homicidio,
y la mentira (como desconocimiento), siendo el resultado de la voluntad sometida
a los deseos del padre. La distincidn también se clarifica mas, ya que ellos no
pueden creer a la verdad, porque ‘no son de Dios y no pueden oir las palabras de
Dios’ (v.47).

En este punto los judios lanzan su acusacidon: “tu eres samaritano y tienes
demonio” (v.48). Jesus defiende su identidad de nuevo y siempre en relacién con
el Padre (v.49, 50), enfatiza ahora el sentido soteriologico de su acusacion inicial.
‘el que guarda mi palabra, nunca vera muerte” (v.51) ya que la muerte es el
resultado directo del pecado, y éste es el estado de sus interlocutores.

Entonces los judios le cuestionan: “jEres tu acaso mayor que nuestro padre
Abraham, el cual murid? ;Y los profetas murieron! ;Quién te haces a ti mismo?”
(v.53), y como siempre, Jesus contesta en términos de filiacion con el Padre
(vv.54-55) presentandose ahora a si mismo en relacién con Abraham, aunque no
en términos de filiacion sino cédmo en una relacion directa, causando un nuevo
cuestionamiento: “Aun no tienes cincuenta anos, ¢4y has visto a Abraham?” (v.57).
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Ahora la declaracidbn que Jesus presenta es absolutamente contundente e
irreconciliable con el judaismo: “... Antes que Abraham fuese, yo soy” (v.58). Lo
que concluye la confrontacidén con la intencidén de los judios de apedrearlo (v.59),
‘en cumplimiento de la ley’ (cf. Lv 24:10-16), como a la mujer pecadora en el
comienzo de la pericopa (vv.1-11).

Como conclusion es posible afirmar que esta pericopa trata en términos legales el
asunto de la ‘verdadera condicidn de los judios’ pues se evalua lo que ellos
afirman ¢Son libres? ¢ Son hijos de Abraham? ;Son hijos de Dios?, y ninguna de
las preguntas anteriores tiene una respuesta afirmativa:

- Ellos no son libres porque son esclavos del pecado.
- Ellos no son hijos de Abraham porque no hacen las obras de Abraham.
- Ellos no son hijos de Dios porque no conocen a Dios.

Sin embargo, como se menciond desde el principio, la motivacion de esta pericopa
es ante todo soferiolégica, es decir, no se enfoca en la condenacion de los
pecadores sino en brindarles la salida, que para cada una de las anteriores
condiciones se pueden definir asi:

- Siel Hijo los libera seran verdaderamente libres.

- Si permanecen en las palabras de Jesus, haran las obras de Jesus, que
son las obras de Dios, las que también hizo Abraham.

- Siconocen a Jesus, entonces conoceran a Dios, y seran hijos de Dios.

Se puede concluir que la intencion redaccional del autor es mostrar a Jesus mismo
como la unica posibilidad de ‘Salvaciéon’, liberacion y vida para los judios; y es
justamente en este punto donde se encuentra la discontinuidad con el judaismo
mas radical, que no puede ver en nada mas sino en la Ley, el camino a la
salvacion. En definitiva la pericopa tiene un caracter soteriolégico referido a la
persona y obra de Jesus, quien es el unico que puede dar a los acusadores el
conocimiento de Dios del que ellos carecen, para que tengan entonces verdadera
libertad (v.36).

En este sentido, la verdad se relaciona con el conocimiento y la libertad de la
siguiente forma: todos los que carecen del conocimiento que Jesus revela del
Padre estan en la esclavitud del pecado; solamente él revela la verdad, y al
hacerlo trae verdadera libertad. De modo que la verdad hace libres, de la
ignorancia, pero sobre todo, del pecado y sus consecuencias. En este caso las
evidencias del pecado en los acusadores de Jesus son: la mentira y el homicidio;
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dinamicas de las cuales el hombre solo sera libre en la verdad de Jesus. También
es posible establecer que el horizonte de sentido en el que se encuentra el
versiculo (8:32), es un marco juridico.

A partir de estas conclusiones, se busca profundizar en el uso, comprension y
sentido que tiene el término ‘verdad’ en el verso 8:32 y brindar con mayor detalle
las caracteristicas particulares de sus elementos.

2.2.1.3 Critica de las fuentes y de la redaccién de 8:1-59.

Desde el analisis de la composicidon del evangelio que se presenta al comienzo de
este capitulo (véase 2.1) se pueden afirmar dos elementos circunstanciales de la
pericopa 8:1-59. El primero tiene que ver con su unidad, ya se ha establecido a
manera de aclaracion (véase la nota al pie de pagina de 2.2.1.3) que 7:53-8:11 no
aparece dentro del evangelio en algunos manuscritos y que algunos autores lo
consideran como parte de la tradicidn lucana; en la historia de redaccion del
evangelio se considera como una afiadidura que se dio a E4 cuando ya circulaba
en ‘la gran iglesia’ y que se usd como ilustracion del juicio que supone la segunda
parte (8:12-59). El segundo elemento circunstancial tiene que ver precisamente
con éste juicio, ya que éste ‘dialogo’ comparte la forma de pleito que tienen otros
discursos (5:19-47; 7:15-12) y que responden a las intencionalidades de E2,
referidas a la superacion revolucionaria de todo aparato religioso, en especial el
judio, y la instauracion de una nueva religiosidad de corte espiritualista radical.

2.2.1.4 Conclusiones del analisis contextual.

Inicialmente la estructura de la pericopa °‘El juicio’ 8:1-59 la presenta tres
momentos: 1-11, es una ilustracion del juicio contando la historia de la mujer
adultera; 12-30 es la introduccién al juicio en una confrontacion que gira en torno a
la validez del festimonio, y 30- 59 es la consumacion del juicio en una
confrontacion entre Jesus y sus interlocutores, desde una perspectiva
soteriolégica y una condenacion a muerte, respectivamente. Luego, las
contraposiciones de los elementos que tiene el V.32 y que se encuentran a lo
largo de la pericopa, a saber: Verdad, conocimiento y libertad; definen el horizonte
de sentido desde un marco juridico y manifiestan el vinculo de la libertad y la
filiacion. Ademas, desde el comentario a la pericopa se puede concluir que la
intencién redaccional del autor es mostrar a Jesus mismo como la unica
posibilidad de ‘Salvacion’, en una evidente discontinuidad con el judaismo mas
radical que considera la Ley como el camino a la salvacion. Sin duda la pericopa
tiene un caracter soteriolégico referido a la persona y obra de Jesus, quien es el
unico que puede dar el conocimiento de Dios para tener verdadera libertad. De
esta forma los elementos del v.32, la verdad, el conocimiento y la libertad/filiacidn
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se relacionan de la siguiente manera: todos los que carecen del conocimiento
estan en la esclavitud del pecado; solamente Jesus revela la verdad, trae
verdadera libertad; la verdad hace libres, de la ignorancia, del pecado y de sus
consecuencias. En este caso el pecado esclavizante se manifiesta en la mentira y
el homicidio; que son dinamicas de las cuales el hombre solo sera libre en la
verdad de Jesus. Finalmente, la critica de las fuentes da cuenta de la intencion
redaccional de la pericopa, que esta dividida en dos partes; definiendo que 1-11,
posiblemente hace parte de una tradicion diferente a la joanica (7:53-8:11) que se
anadié como ilustracién del juicio posterior (8:12-59); y que éste juicio responde al
intrinseco deseo de la comunidad juanica de superar todo aparato religioso, en
especial el judio, y la instauracién de una nueva religiosidad espiritualista.

Se inicia entonces la siguiente fase del método historico-critico, el analisis textual
con la critica textual, desde la cual se busca primero determinar la unidad textual a
la que pertenece el versiculo, y luego determinar las variantes de sus términos y
las posibles orientaciones de sentido que puedan tener, si estan presentes.

2.2.2 El Texto 8:32.

El texto en griego es: kal ywrwocobe tnr dinbeiar, kal 1 dinbeia éicvbcpaoct
¢ o~ 5

U,

- “Y conoceran la verdad, y la verdad los hara libres” *

Ahora se estudia el texto que se ha propuesto para el analisis, pues segun la
conclusién del primer capitulo, en él es posible identificar, ademas de la presencia
del término ‘verdad’, una implicacion practica directa en el seguimiento de Cristo;
en este sentido contiene una relacién inmediata entre el ser humano y la verdad,
junto con las consecuencias de dicha relacidén. En estos términos, las palabras que
encontramos en 8:32 presentan una relacidon con la verdad que se da, como ya se
ha dicho, ligada al conocimiento y que tiene como consecuencia 0 accion directa
sobre los discipulos, la libertad. Ahora bien, teniendo en cuenta el contexto
inmediato del versiculo 32 se entiende que estas palabras hacen parte de una
unidad textual que inicia desde el versiculo precedente v.31 con el término &icyer
y termina al final del v.32 con gudc . Por esta razén los siguientes analisis, la
critica textual y el analisis semantico, contienen ambos versiculos, cuyos
elementos, ya se han contextualizado para esclarecer mas su sentido de forma
legitima.

°> Nestle — Aland, Novum testament graece, 276.
* Traduccion personal.
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2.2.2.1 Critica textual de 8:31,32.

El texto en griego es: &leyer ovv ¢ Inooic mpoc tovg memiorevkdtac avre Tovdaiovs:
éav Uuelc uelvnte €v 1@ A0yw T¢ uw, ainboc uabnral pov éote kal yvaoeofe tny
dAnbetar, kal 1 dirfbeia élevfendoer tudc.’

- “Dijo entonces Jesus a los judios que habian creido en él: si ustedes
permanecen en mi palabra, seran verdaderamente mis discipulos; vy
conoceran la verdad y la verdad los hara libres” .

Siguiendo a Nestle-Aland’, es posible afirmar que en los manuscritos griegos no
se presenta ninguna variante textual en estos versiculos.

2.2.2.2 Acerca de la morfologia y sintaxis de 8:31,32.

El analisis linguistico de los versiculos corrobora la pertenencia de la unidad
textual a la pericopa y su solidez interna al presentar las relaciones directas entre
los sujetos activos de la pericopa: Jesus y los Judios ‘que habian creido en él', y
los elementos mas destacados que se analizaron en el comentario a la pericopa
como el conocimiento, la libertad y la filiacion, en relacidén con la verdad.

2.2.2.3 Analisis Semantico de 8:31,32.

El analisis semantico es la siguiente fase del analisis textual, consiste en
determinar el significado de todas las palabras de la unidad textual, estableciendo
sus relaciones de sentido en el evangelio y en el pensamiento juanico. Para
introducir el analisis del vocabulario que contienen los versiculos, se trae a
colacion el “sentido directo” que este pasaje presenta en diferentes traducciones
de la biblia en espaiol en la siguiente tabla (Tabla 2).

® Nestle — Aland, Novum testament graece, 276.
" Traduccién personal.
" Nestle — Aland, Novum testament graece, 276.
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Tabla 2 Versiones en esparniol de 8:31,32.

RV60 NBJ NVI TLA RVC NTV
(Reina- (Nueva (Nueva (Traduc- (Reina (Nueva
Valera Biblia de | Version cion en | Valera Traduccién
1960) Jerusalén Internacional | lenguaje Contempo- | viviente
(1998)) (1999)) actual ranea (2010))
(2000)). (2009))
Dijo Decia, pues, Jesus se di- Jesus les Entonces Jesus les

entonces Jesus a los rigié entonces dijo a los Jesus dijo a dijo a los

Jesus alos | judios que a los judios judios que los judios que
judios que habian que habian habian que habian | creyeron en

habian creidoen él: | creidoenél y creido en creido en él:
creido en les dijo: él: él:
él:

Si vosotros Sios Si se Siustedes | Siustedes Ustedes
permane- | mantenéis en mantienen obedecen permanece son
ciereis en mi palabra, fieles a mis mis ense- n en mi verdadera-

mi palabra, seréis ensefanzas fanzas, palabra, mente mis

seréis verdadera- seran seran seran discipulos si
verdadera- mente mis realmente mis | verdadera- | verdadera- se
mente mis discipulos, discipulos; mente mis mente mis mantienen
discipulos; discipulos; | discipulos; | fieles a mis
ense-
fanzas;
Y Y conoceréis | Y conoceran la Y Y Y
conoceréis | laverdadyla verdad, y la conoceran | conoceran | conoceran

la verdad, y verdad os verdad los laverdad,y | laverdad,y | laverdad, y

la verdad hara libres. hara libres. la verdad |laverdad os | laverdad
os hara los hara hara libres. los hara
libres. libres. libres.

El sentido directo que presentan estas versiones evidencia minimas variaciones
en el texto, manteniendo en todas las traducciones el mismo sentido. Para
desarrollar entonces el analisis semantico se tomaran en cuenta cada una de las
unidades formales y el vocabulario que contienen.

a) “Dijo entonces Jesus a los judios que habian creido en éI”. Este es el
primer elemento de la unidad formal y o que se desea determinar es el sentido
que tiene para el texto la referencia a “los judios”, y el por qué presenta la
categorizacion: “‘que habian creido en éI’. Dilucidar este sentido permitira
comprender la forma en que los destinatarios directos en el texto, en este caso /os
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Judios que habian creido en él eran concebidos por el redactor; también se puede
llegar a tener una idea de esta categoria ‘los judios’ dentro de la teologia joanica.
Al definir estos elementos sera posible entonces tener algunos criterios para los
destinatarios de hoy, los que han creido hoy, y la forma en que su fe puede ser
enriquecida por los aspectos que se encuentran presentes aqui.

- Los judios. ( Tovdeiovg ; ‘lovdaior ). El extenso uso que tiene el término
judios’ en el evangelio de Juan, a diferencia de los demas evangelios (Jn. 71
veces (Jovdaiovs | TovduioL), en Mt. 5 veces, Mc. 6 veces y en Lc. 6 veces 8) hace
evidente su importancia. Debido a este gran conjunto, es imposible defender la
tesis de un sentido univoco del término, y se hace necesario determinar cual
sentido tiene en el caso de 8:31. En el evangelio de Juan este término® adquiere
diversos usos como: a) de caracter étnico y geografico, cuando se refiere a los
habitantes de Judea, b) religioso, cuando se refiere a los lideres religiosos (de
manera sobresaliente a los Fariseos, pero también a los alguaciles del templo, los
sacerdotes, los gobernantes o ancianos (12:42)), o también a quienes practican el
judaismo, y finalmente un uso que podria decirse de c) controversia, cuando se
refiere a quienes estan en oposicion constante a las ensefianzas de Jesus.

En términos generales el sentido del término puede llegar a definirse a partir del
acercamiento que se tenga al evangelio; asi, desde una perspectiva diacrénica
autores como Schnackenburg y Boismard afirman que las diferencias de uso se
deben a las diferentes etapas redaccionales, de esta forma Schnakenburg
determina cinco sentidos diferentes, y en la tesis de Boismard, se encuentra una
propuesta para cada uno de los cuatro estratos del evangelio que él presenta asi:

- Endocumento C: No tiene un sentido peyorativo.

- En lI-A: Se llaman asi de forma sistematica a los adversarios de Jesus,
designando a las autoridades religiosas de Jerusalén: Sumos sacerdotes,
Escribas, y Ancianos del pueblo, como representantes de la nacién judia
como tal.

- Enl-B: Los fariseos. Con ellos chocan los cristianos y son ellos quienes los
expulsan de las sinagogas, y se consideran también en la ultima etapa.

- Jnlll: Se refiere a los fariseos procedentes del judaismo.

® sarasa G. S.J., para ser hijos de Dios, 35.

° MARCHADOUR, Alain. “Los judios en el evangelio de Juan”. En ;Es antijudio el Nuevo
Testamento? Simon Legasse et. al., [online] Navarra: Verbo Divino. 2001, 37-42. (Consultado el
30 de Septiembre de 2016)
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Por otra parte, desde un acercamiento sincronico, es posible identificar algunos
otros usos que el término tiene; una buena sintesis la presenta Cullpepper quien
propone que ‘los judios’ deben considerarse como un actor unico que se subdivide
en judios neutros, hostiles y que creen. Aqui la diferencia entre los usos del
término se define a partir de la intriga, que se va intensificando en su hostilidad
mientras el relato avanza.

Aunque al comienzo (en los primeros cuatro capitulos) ‘los judios’ apenas se
mencionan, a partir del 5:16-18, se establece su papel en el resto del libro:
‘persiguen a Jesus y procuran matarlo’; sin embargo, en el cap. 6 aparecen
nuevas posturas dentro de los judios: una divisidon entre ellos que se refleja en las
diferentes actitudes hacia Jesus®. Es en el cap. 7 que la multitud se presenta
separada de los judios, y se resalta que “algunos creen”*” y ya en el cap. 8: se
dirige a los judios que habian creido en él, quienes al ser confrontados por su
ensefianza, toman piedras y tratan de lapidarlo. Y aunque en los capitulos
siguientes el tono cambia, la amenaza permanece; es en el cap. 11 dénde se
solidifica el plan para matarlo, en el cap. 12 unos creen y otros no, unos hacen
parte de la multitud que no es hostil a Jesus, y otros se empefian en la oposicion.
Hay que decir que durante el proceso de crucifixidbn y su ejecucion, los judios
incitan a la muerte de Jesus, mientras que la multitud no vuelve a ser mencionada.

Existen perspectivas aun mas generalizadas desde las que se afirma que el
término presenta mas una categoria que un tipo de personas, en este caso, una
categoria simbdlica de la increencia. Entonces, desde este acercamiento
sincrénico es posible afirmar que el término Jovdaiovc remite a una comunidad
que se distancia y distingue de los no-judios, y lo hace de forma cada vez mas
radical, de modo que convertirse en cristiano era dejar de ser judio.

.- Que habian creido. ( mertorevkdrac ). En el contexto del capitulo 8, donde los
Tovdelovs se encuentran en una controversia con Jesus, algunos autores afirman

* Asi por ejemplo en el cap. 6 de Juan se lee: “Le seguia una gran multitud porque veian las
sefales que hacia en los enfermos” v.2; “fueron a Capernaum buscando a Jesus’v.24; “le dijeron
Sefior danos siempre de este pan” v.34; “Murmuraban entonces de él los judios...” v.41;
“entonces los judios contendian entre si...” v. 52; “Desde entonces muchos de sus discipulos se
volvieron atrds y ya no andaban con éI” v.66.Santa Biblia. Version Reina-Valera 1960.

*En el cap. 7 se lee: “unos decian: es bueno; pero otros decian: no, sino que engarfia al pueblo” v.
12. “entonces algunos de la multitud, oyendo estas palabras, decian: verdaderamente éste es el
profeta. Otros decian: éste es el Cristo. Pero algunos decian ¢de Galilea ha de venir el Cristo?” vv.
40,41. Version Reina-Valera 1960.
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que esta tensidn corresponde mas a los tiempos del autor que a los tiempos de
Jesus'®. En medio de la controversia, los Tovdaiov; se presentan como
TemLoTevkoTa Una categorizacion que algunos consideran como una glosa del
autor'' pero que da una luz dentro del texto para entender cierto tipo de
discipulado incompleto o insuficiente, basado mas en las sefiales” que en el
principio performativo de la palabra que pretendia el discipulado de Jesus. Por
esto, se considera necesario el uc/vnre (permanecer) desde el cual se entiende la
posibilidad que tiene de llegar a completarse el discipulado, o hacer verdadera, la
condicion de estos mermiorevkorac (que habian creido) como discipulos ( uafnrat )
en relacién directa con su Palabra.

Ahora, teniendo una idea de lo que ambos tipos de interpretacidn sugieren, se
situa a los judios de la pericopa como un grupo de judios que habia creido en
algunas de las ensefianzas de Jesus, en las sefiales que hacia en los enfermos, y
en las sefiales que hacia en la multitud, sin embargo, podemos ver que su
discipulado estaba incompleto, era insuficiente, ya que finalmente lo rechazan y
tratan de apedrearlo. Y por esto la necesidad de mostrarles las condiciones (o la
condicion necesaria) para llegar a ser verdaderos discipulos. Estas caracteristicas
son las que van definiendo la propuesta joanica del seguimiento de Cristo, de
manera que no basta solamente con ‘creer’, ni con dar una ‘aceptacion personal’ a
las ensefianzas y sefales de Jesus; sino que se hace necesaria la permanencia
en la palabra de Jesus, condicion que se estudia a continuacion.

b) “Si ustedes permanecen en mi palabra”.

- Si. ( éav ). Esta particula é2r es un condicional, y la condicién que presenta es:
“si permanecen en mi palabra’. Para mostrar después tres consecuencias al
cumplimiento de esa condicion:

1- seran verdaderamente mis discipulos,
2- y conoceran la verdad,
3- vy la verdad los hara libres.

En el analisis de ésta unidad formal se tomara en cuenta la condicion (si
permanecen en mi palabra) y la primera consecuencia (seran verdaderamente mis

'° Sarasa G. S.J., Para ser Hijos de Dios, 36.

" Ibid, 35.

* Esta referencia a la necesidad de ir mas alla de las sefiales y de lo meramente visible se
encuentra dentro del evangelio en 4:48; 6:26.
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discipulos), debido a los elementos que éstas caracteristicas pueden aportar para
el discipulado. Las otras dos consecuencias se desarrollaran mas adelante y
estaran centradas en el papel que tiene la verdad dentro de la siguiente unidad
formal.

- Permanecen. ( ueivnre ). El verbo permanecer en esta forma aparece
Unicamente en Juan 2 veces (8:31; 15:7) y es la declinacion del verbo uérw
(permanecer). En 157 se lee asi “Si permanecéis en mi, y mis palabras
permanecen en vosotros, pedid todo lo que queréis y os sera hecho”. En este
versiculo se presenta una particular “igualacién”’ entre Jesus y sus Palabras:
‘permanecer en mi” y “mis palabras en ustedes”, y esta comprensidon hace posible
afirmar que también en 8:31 permanecer en sus palabras es permanecer en él”.

El término uévw ' que significa permanecer, es usado en el evangelio de Juan de
varias formas, en Jn. 12:34 Cristo mismo permanece para siempre, y en 1:32 el
Espiritu no se limita a visitarlo sino que permanece en él. Sin embargo, hay otra
linea de pensamiento mas, desde Pablo, en 1Tim. 2:15, se refiere a la
perseverancia de los creyentes en la fe, el amor y la santidad, o en lo que han
aprendido y creido.

Sin embargo, en los escritos juanicos el término se refiere a un permanecer mas
personal en Cristo o en Dios, como contraparte del permanecer de Dios en Cristo
o de Cristo en los creyentes (Cf. Jn. 6:56; 15:4ss; 14:10; 1 Jn. 2:6, 24, 27). Hay
mas usos en los escritos juanicos para permanecer. en la palabra de Dios (1 Jn.
3:15), en el amor (1 Jn. 3:17), en la verdad (2 Jn. 2), en la uncion (1 Jn. 2:27), en
la casa de Dios (Jn. 8:35), en la luz (1 Jn. 2:10), y en la doctrina (2 Jn. 9); mientras
que los no creyentes en cambio, permanecen en las tinieblas (Jn. 12:46) y en la
muerte (1 Jn. 3:14).

Desde esta perspectiva se evidencia que el permanecer es un esfado de /a
voluntad de la persona, del discipulo que se conforma a aquello en lo cual se
encuentra. Asi, el mandamiento de Jesus para los creyentes, de permanecer en
su palabra, es una instruccidn para que la voluntad de ellos se conforme a la
doctrina que él revela en su vida de forma total; de modo que lo que Jesus ha
revelado por sus ensefianzas y su vida, se haga evidente también en los
discipulos. A esta dinamica se refiere el principio performativo del discipulado de
Jesus.

* Esta afirmacion se profundizard mas adelante cuando se analiza el término /ogos. Es
importante notar que en la Tabla 1, en el caso 21y 22, que analiza Jn 17:17; se mostro
una identificacion entre la palabra, y la verdad.

" Hauck, F. “uévw ” En Compendio del Diccionario Teolégico del N.T., Gerhard Kittel
et.al., 569.
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- En mi palabra. ( év 19 idyw 16 éuw ). El término 1dyw es una declinacion de
Aoyo¢ , una palabra que es de gran importancia dentro del evangelio y la teologia
de Juan. Algunos de los aspectos mas relevantes de su uso son:

Uso griego y judio. El evangelio de Juan presenta toda una cristologia del
Aoyoc'® que se encuentra en relacién directa con el mito sobre la sabiduria del
judaismo temprano; se ven algunas relaciones directas cuando por ejemplo se
habla del papel del idyoc con respecto a la creacion en el prologo (1:3), puesto
que el mito habla también de la sabiduria en el sentido de la teologia de la
creacion (Pr. 8:22-29; Si. 24:9; Sb. 7:22; 9:9); esto sucede también en términos
soterioldgicos cuando se reflexiona acerca de la relacién de la sabiduria con Dios,
en Juan el Adyoc esta con él desde el principio (1:1,2) y la sabiduria se presenta
como los “principios de sus caminos” (Pr. 8:22; Cf. 8:30; Sb. 7:25s); esta relacion
incluye también la experiencia de su rechazo en el mundo, el rechazo al Adyo¢ (Jn.
1:10:11), y el que experimentd la sabiduria (Pr. 1:24-33; Henet 42:1-3).

Entonces, para comprender esta relacion debe partirse de la idea de la evolucidn
ulterior que experimentd esta especulacion sapiencial del judaismo temprano, bajo
la influencia de la filosofia griega sobre el idyoc Esta evolucién se hace
comprensible a partir de la interpretacion de la palabra creadora divina de Gn. 1.
Hay textos que indican diversas evoluciones de este mito, sobre todo algunos
textos gndsticos posteriores y paralelos a Jn. 1, que no pueden explicarse de
forma convincente como una dependencia literaria del Prélogo, y van a lo largo de
una linea que avanza en direccion a la gnosis.

Ahora bien, existe una tradicion himnica presente en textos como Col. 1:15-20 y
Heb. 1:2ss. (ya en 1 Cor. 8:6), que se encuentra dentro de esta especulacion
sobre el Adyoc del judaismo temprano, y si se considera ademas que Jn. 1:1-18
podria apoyarse en un antecedente himnico; se advierte entonces que la
cristologia del Adyoc que presenta Juan desde el prélogo, no esta aislada del N.T.
a pesar de lo que a primera vista sugiere el uso singular que €l hace de este titulo
para Jesus.

Dentro de la tradicién que concierne al evangelio, Adyoc adquiere su importancia
con el auge que tiene el término dentro la racionalidad griega. Alli, entendido en
cuanto a actividad mental, todavia tiene el sentido basico de “calcular’ o “explicar”,
pero puede ser ademas, un “relato” como una narracion, habla o dicho.

¥ Kittel, G. “Abdyoc ” En Compendio del diccionario teolégico del nuevo testamento,
Gerhard Kittel et.al., 503-504.
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En términos subjetivos, esta referido a “la razébn humana” o “pensamiento”, asi
para Sdécrates, por ejemplo, combina las ideas de expresion, enumeracion y
definicién. De modo que .Adyoc se encuentra en relacion con palabras como
verdad, conocimiento, ley, vida, y espiritu. Si bien tiene una riqueza de
significados, en ninguna parte de la tradicion griega se le da el sentido de una
palabra o discurso de poder creador, como si ocurre en la tradicion judia (Gn.
1:1ss) y como se presenta en el evangelio de Juan (1:2); el énfasis, mas bien,
estda en el elemento racional que hay en el habla, asi, para Aristoteles Acyoc
denota el mostrar algo como 1o que es (en una relacion con una de las acepciones
de dinfeia (verdad)), y la orientacion hacia eso.

Finalmente, aunque La enseflanza mesianica judia no contiene enunciados sobre
la preexistencia, estos enunciados si se encuentran en relacién con conceptos
tales como el J{dyos gndstico, el hombre primigenio gnoéstico, la Sofia judeo-
helenistica y la ley judia palestinense. Y aunque en Juan bien se podria estar
adaptando un concepto comun en la especulacién de la época, se relaciona
especificamente con /a palabra preexistente que es pronunciada en la creacion, y
que en Jesus se convierte en un acontecimiento histérico y personal. Esta ultima
podria ser una acepcién muy acertada del Adyoc en el sentido juanico.

Uso neo-testamentario. Cuando la primera iglesia contempla la escritura del A.T.
(Heh. 8:35; 17:2s, 11), que contiene el testimonio de Jesus (Jn. 5:39s), puede
entonces reconocer que toda la revelacion se ha cumplido en el Hijo. Entonces se
entiende que cada vez que el A.T. habla de la palabra o de la sabiduria divinas,
entra en accidn el Cristo pre-existente. De esta realidad se derivan los argumentos
de la Cristologia mas elaborada, como por ejemplo, la comprension de que por el
Hijo, quien es el resplandor de la gloria de Dios (Hb. 1:3; 2 Cor. 4:4; Col. 1:15), fue
creado el mundo (Hb. 1:2), por quien subsiste el universo (Col. 1:17), que fue
Cristo pre-existente quien condujo a Israel por el desierto y le dio comida y bebida
espiritual (1Cor. 10:1-4), e incluso en la visidn de su vocacion (Is. 6:1-13), Isaias
vio la gloria de Cristo (Jn. 12:41). En los autores sindpticos, la palabra, idyoc, esta
claramente ligada a la persona de Jesus, Adyoc es la palabra del propio Jesus, y
también la palabra acerca de él, y aunque Jesus mismo predica la palabra (Mr.
2:2; Lc. 5:1), el énfasis esta en que /a obra entera de Jesus es la palabra que otros
han de proclamar (Mt 11:4). Sin embargo en los sindpticos el término idyos es
mas bien poco frecuente en los dichos de Jesus, por ejemplo, cuando Jesus en
Lc. 8:21 dice que su madre y sus hermanos son los que oyen la palabra ( loyoc )
de Dios y la ponen en practica, Mateo y Marcos usan “voluntad” en vez de
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“palabra” (Mt. 12:50; Mc. 3:35). En Lucas el término se usa también en la
interpretacion de la parabola del sembrador (Lc. 8:11).

Nace la comprensioén cristologica de Jesucristo como el J{dyoc de Dios, donde
predicar el acontecimiento de Cristo es predicar la palabra, y recibirlo, es tener fe
en El. Asi, los ministros de la palabra son los que han sido testigos presenciales
(Lc. 1:2; 1Jn. 1:1) y la palabra, Adyoc, entonces, no es simplemente lo que dijo
Jesus, sino el misterio de Dios manifestado en El (Col. 1:25); es posible ver
entonces que /o que subyace a su uso es un acontecimiento, el acontecimiento
Cristo, y no un mero concepto.

La identidad entre Jesus y Aoyoc brota aqui como la principal acepcién de todos
los dichos del N.T. que usan oyoc en sentido especifico; o nuevo en Juan es la
preexistencia del Adyoc y su transicion hacia la historia (1:30; 6:33ss, 46, 50ss, 62;
8:23,38, etc.), preexistencia que es también afirmada por Pablo (Ro. 1:4; Flp.
2:6ss; Col. 1:16; cf. 1Co. 8:6).

Uso juanico.

Pre-existencia. Como ya se ha dicho el término idyoc ' dentro de la teologia
juanica, tiene un papel fundamental; ya desde el principio aparece como el eje del
prologo (1:1-18), que gira en torno a la identificacién del Adyoc pre-existente con
Jesucristo (v.17), en cuanto que, segun el v.14, Eles el Aoyo¢ en persona, hecho
carne. Se entiende entonces, no solamente al Adyoc como preexistente, sino en
una identificacion plena con la realidad de Dios, con la divinidad, con Dios mismo.
Si Jesus es el Adyoc, Jesus es Dios.

Teniendo en cuenta esta caracteristica desde el inicio del evangelio, es decir, la
identificacion que presenta Juan entre la persona de JesUs y el Adyoc , se
encuentra una clave de interpretacidn que permitira una mejor comprension del
sentido de la expresion de Jesus, cuando afirma en 8:31, “si permanecen en mi
palabra’; se necesita entonces comprender los matices de esta identificacion con
el fin de determinar en cuales de ellos se presenta esta condicion.

También la revision del prologo se hace necesaria en tanto que es el texto
inaugural del evangelio y ofrece una prolepsis acerca de las obras y las palabras
de Jesus sobre su propia persona, y lo hace ademas desde el punto de vista del
“de doénde”, del origen de Jesus, de su apyn (principio). Es clara la alusiéon a Gn.
1:1 puesto que la palabra se remonta al principio con Dios, de donde brota
naturalmente un vinculo con la Palabra creadora en el principio que es el origen de
todas las cosas, entonces el 'Ev apxfi en Jn. 1:1 es intencional;, y conduce a la

“ TEHOBALD, Michael. “Logos” En Diccionario enciclopédico de exégesis y teologia
biblica. Wallter Kasper, 984-987.
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verdad del v.3 de que la Palabra ( 1dyoc ) y el “dijo Dios” de Gn. 1:1ss. son lo
mismo. Asi, la Palabra no se puede despegar de Dios; siempre es pronunciada
como Palabra de Dios. La Palabra no es una mera funcion; es personal, idéntica
con la persona en quien se hizo carne (v.14). Asi, la preexistencia del 1dyoc es la
del propio Cristo.

Identificacion: idyoc — Jesus el Cristo. La comprensién del Adyoc en estos
términos permite ver que en su Hijo, Dios ha dicho su Ultima y definitiva palabra'
(Heb 1:2). Una palabra hacia la que se encuentra ordenada toda la revelacion del
A.T. y que con ella tiene su cumplimiento (Col. 1:25-27). Entonces la vida de
Jesus, sus obras y palabras, son la revelacion central de Dios. Es por esto que la
revelacién en el Hijo es la plenitud de /a revelacion. Asi, el Cristo preexistente y
encarnado es, segun Jn. 1:1, la palabra, idyoc (cf. 1dn. 1:1; Ap. 19:13). Ademas,
en Juan, Jesls muestra en su palabra (Jn. 14:10,24) que El mismo es la palabra
(el Aoyoc : dn. 1:1,14).

De este modo, cuando se usa el idyoc en el evangelio, se tiene entonces, un
término antiguo con un contenido nuevo. En 1Jn. 1:1 se ve que el uso de
“palabral/verbo” para Jesus es dinamico. Una verdadera palabra es hablada; de
ahi se ve el uso del neutro “lo que” junto con el masculino idyoc. Esto protege la
ecuacién de JesUs y Adyoc de una personificacion mitolégica como sucede en el
gnosticismo.

Juan usa Adyoc en muchas combinaciones, “de Dios” en 10:35, “de Isaias” en
12:38, “de Jesus” en 18:32, “mi” en 5:24, y unicamente en el prélogo se encuentra
o Aoyo¢ en el sentido absoluto. En Juan se presenta a Jesus como maestro del
Adyoc porque, como ya se ha dicho, /a base del evangelio entero es la unidad de la
palabra de Jesus con su accién. Jesus da el idyoc pero también, él mismo es el
Aoyoc . Esta realidad domina su uso. Después del prélogo, a Jesus no se lo vuelve
a llamar Adyoc, por cuanto el idyos pre-existente se ha hecho ahora carne (1:4),
Jesus. Sin embargo, no se presenta jamas la personificacidon de un concepto, el
interés no es por las ideas sino por un acontecimiento, al cual se le da ahora su
contexto eterno. Es basico el ver la gloria eterna en esta gapé (carne), en el Jesus
histérico.

Relacion con el hombre, fe. Desde esta comprension de identificacién se
entienden las relaciones en que esta inserto el 1dyocz su relacién con Dios (vs.
1s.18b), con el mundo (vs. 3,10s.) y con los hombres que /e aceptan en la fe como

> ZIENER, G. “Palabra”, En Diccionario de Teologia Biblica, Johannes Bauer, 747-748.
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Aoyoc encarnado (vs. 12.14.16); Es necesario resaltar que esta Ultima relacion
esta condicionada por la fe de los hombres, no s6lo como el vinculo, sino como
una condicidén de posibilidad para que la relacion pueda establecerse (3:18); y es
por ello la que interesa a esta investigacion.

La fe, creer. Como en Juan la fe'® suele denotar la aceptacién del mensaje,
creerle a Jesus 0 a sus palabras, es creer en él puesto que el proclamador y el
proclamado son el mismo. El acto de Dios es palabra, y Jesus es esta palabra-
acto (Jn 1:1) asi, (1:12; 5:43; 8:42) es la fe en la palabra que Jesus proclama la
que trae la salvacién (3:18; 5:24) que en Juan es “vida’. Porque lo que el mundo
llama vida no es vida verdadera puesto que el mundo esta en el error (8:44ss.). La
fe se entiende entonces como una renuncia al mundo, el mundo no conoce la
verdadera vida, ni la salvacion, y el creyente debe renunciar a si mismo en una
conversion hacia lo que no se ve (20:29). Juan también muestra que hay
impedimentos para la fe, por ejemplo los seres humanos no pueden creer cuando
buscan honra unos de otros en una contienda por obtener seguridad (5:44), o
cuando sélo quieren el pan que les asegure la vida corporal (cap.6).

Por esto la fe misma no es una accién del mundo; tiene sus raices en el otro
mundo como un don o acto de Dios para los hombres, de modo que hay que ser
de Dios para oir su voz (8:47). Esto caracteriza la fe como un milagro, como un
acto de desecularizacién, una nueva relacion con respecto al mundo. Por la fe, los
discipulos ya no son del mundo (15:19), y aunque el mundo considera a Dios
como un objeto de fe, no puede aceptar la encarnacion del Verbo (1:14) quien
presenta un concepto radical de desecularizacidén, entendido no como una
elevacion humana a otro mundo, sino mediante el acto gratuito y escatolégico de
Dios: un juicio para el mundo (3:18), pero también salvacidon por medio de la
revelaciéon y la fe (3:16). La desecularizacion divina no es una huida del mundo,
Sino una reversion de los valores del mundo, por la fe, lo invisible se hace visible
en un modo que ofende al mundo (6:42; 7:27; 5:17 ss; 8:23,58), se constituye
entonces como la forma en que los creyentes se apartan del mal (17:15), la forma
en que se quebranta la fuerza del mundo como entidad histérica en la cual todos
tienen parte debido a su conducta. La revelacion desafia a este mundo y destierra
el poder humano auténomo al captar la revelaciéon de la palabra, ioyoc .

Ni para Juan ni para Pablo /a fe es una buena obra, sino un acto que tiene el
caracter de obediencia, para ambos significa una renuncia al propio poder o a una

'® Bultmann, R. “Fe”. En Compendio del Diccionario Teoldgico del Nuevo Testamento.
Kittel. et al., 834-835.
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rectitud lograda por uno mismo; para ambos es un don, un regalo de Dios (Jn.
6:45; Ef. 2:8).

En Juan el creyente sélo tiene vida en la fe, y no como una posesion; los
creyentes no son sacados del mundo sino que siguen estando expuestos a sus
ataques (17:15; 15:18ss), de modo que la fe no puede liberarse del mundo sino
que tiene vida sélo como fe en la palabra, que es el Unico lugar donde esta
presente la revelacion de Dios. En relacidon con el conocimiento, se evidencia que
la fe no coloca al creyente en un estado desecularizado, para lograrlo éste debe
permanecer en la palabra, Advoc (8:31) la cual a su vez permanece en los
creyentes (15:4ss.), y posibilita el conocimiento. Asi e/ conocimiento de la verdad
viene con ese permanecer (8:32), y no es rival de la fe ya que ambos tienen los
mismos objetos y cada uno puede preceder al otro, de modo que no son
simplemente una etapa inicial y otra final. En cuanto al amor, si los creyentes
pueden vencer al mundo solamente por la fe (1 Jn 5:4), pueden demostrar la
desecularizacion solo mediante su conducta cuando guardan los mandamientos
de Jesus en una obediencia, firmeza en fe y amor (2:3-4; 3:22).

La comunidad juanica. Por todo esto el papel de la fe es indispensable, y en la
ausencia de ésta se hace presente la incredulidad que manifiesta a la comunidad
creyente, la opresora experiencia de que Jesus ha sido rechazado por el mundo
(1:10b, 11b.); frente a la cual se encuentra la afirmaciéon de 1:3,10b en los que se
presenta el origen del mundo a partir de la mediacién creadora de este Adyoc , de
modo que se confirma la significacion salvifica del 1dyoc que afecta a todos los
hombres, porque les habla desde su condicién de seres creados. El Adyoc |,
preexistente y divino, ahora habla a los hombres desde su condicién creatural. El
hecho de que este .Jdyoc sea carne en Jesus el Cristo, es decir, sea
experimentable en su gloria divina (v.14), es el fundamento de la comunidad
eclesial (vs. 14-16) en la medida en que posibilita la “filiacion divina” (v.12).

Dentro de la teologia de Juan, contra quienes no reconocen que Jesucristo “ha
venido en carne” (4,2; 2 Jn 7) (el Adyoc encarnado), Juan ofrece en la primera
carta el “comentario” de la comunidad histérica concreta (segun 1 Jn 2:10s. se
evidencia que se habia producido ya una escisién en la comunidad a propdsito de
este tema). En este sentido, el proemio de la primera carta establece desde el
principio con su frase sobre el “Adyo¢ de la vida” (1:1), una conexidn con el prélogo
del evangelio para perfeccionar y profundizar en el aspecto de la encarnacion,
junto con la funcion eclesioldgica inherente a ese aspecto, de los primeros testigos
que vivieron en la cercania del Adyoc corporal. “Lo que hemos oido, lo que hemos
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visto con nuestros 0jos, lo que hemos contemplado, y lo que nuestras manos han
palpado acerca de la Palabra de la vida” (1Jn. 1:1).

Ya en la primera parte se concluia que los interlocutores directos en la pericopa,
‘los judios que habian creido en él' respondian a un cierto aspecto de discipulado
que se encontraba incompleto en si mismo, por esto el solamente ‘creer’ no les
hacia verdaderos discipulos y se hacia necesario cumplir la condicion de
‘permanecer en la palabra de Jesus’' para llegar a serlo. Sin embargo, al
profundizar en el sentido del Aoyw de JesuUs se concluye entonces que cuando
Jesus habla de “permanecer en su Palabra’ lo que expone es /a necesidad de
permanecer en él mismo (Jn. 15:4ss; 10), ya que él mismo es el 1dyos , y SU AOYw
no refiere a otra cosa que a él mismo en totalidad; no solamente a sus dichos, sino
a todos los dichos de Dios, y, sobre todo, a todas las obras que Jesus hizo. De
modo que este estado de permanencia en Jesus mismo es quien lleva a los
‘creyentes’ a ser verdaderos discipulos.

c) “Seran Verdaderamente mis discipulos”.

- Los Discipulos. ( of uafnrar ). El término uafnrar que designa aqui a los
disc:ipulos17 de Jesus invita a una mirada a su discipulado. Aunque hay una
semejanza entre los discipulos de Jesus con los discipulos de los rabinos, esta es
puramente externa, puesto que desde el comienzo mismo de su discipulado se
pone de manifiesto una diferencia importante: Normalmente el discipulado
comenzaba cuando algun judio piadoso que queria hacerse rabbi, escogia a uno
de entre los muchos doctores de la ley y ponia todo su empefio en ser admitido
como discipulo o falmid del maestro; Jesus sin embargo, llama autoritativamente
a sus discipulos: “Venid en pos de mi” (Mc 1:18) y para el caso de Juan “Sigueme”
(Jn 1:43); y ademas otra caracteristica particular del discipulado de Jesus es el
rechazo a hombres que se apresuraban a seguirle (Lc 9:61s; Mc 5:18s).

El llamamiento es entonces el primer paso de su discipulado, en él, Jesus no
presenta ninguna condicion previa que decida el llamamiento, lo cual permite
entender la gran variedad de tipos de personas que lo seguian: cobradores de
impuestos (Mt 9:9), pescadores (Mr 1:16-20), y hasta revolucionarios politicos (Lc
6:15). Del mismo modo en que Dios llamaba a los profetas en el A.T., sin previos
requisitos humanos (Ex 3:11s; Is 6:5ss; Jer 1:6ss; Ez 2:8ss), asi también Jesus
llamé a los que El queria (Mc 3:13) e hizo de ellos conforme a su parecer (Mc

" Kredel, E. “Discipulos”. En Diccionario de Teologia Biblica. Johannes Bauer, 297-301.
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3:13; cf. Mc 1:17). Asi es como cada acercamiento al término uaénre: '® pone de
relieve su forma particular de llamamiento (Mr. 1:17; Mt. 4:19; Lc. 9:49; Jn. 1:43;),
porque aqui es Jesus quien llama, y que ademas se acerca a aquellos que
parecen carecer de los requisitos necesarios (Mr. 2:13ss). Sin embargo hay
algunos casos que podrian definirse como excepciones, algunos pasajes que
sugieren, que el circulo mas amplio de uafnrer incluia a muchos que simplemente
comenzaban a seguir a Jesus sin tener un llamamiento especifico por parte de él.
Se dan unos cuantos nombres sin un relato correspondiente de su llamado, p. €j.
Cleofas en Lucas 24:18. Jesus también parece dispuesto a aceptar en su
compania a personas que no han sido convocadas, pero solo si existe verdadera
prontitud para seguirlo como en Lc. 9:57,61. Por otro lado, hay un grupo mas
amplio, como el de Juan 6:60,66, que parece constar de un gran numero, pero que
solamente estaban interesados, sin estar plenamente comprometidos.

El Seguimiento. A este llamamiento soberano de Jesus correspondia también la
respuesta de los llamados: lo dejaban todo, el padre, las redes, el mostrador de
los tributos, y se ponian en su seguimiento. El seguimiento era entonces la
segunda fase. Es un seguimiento que presenta una obediencia incondicional al
llamamiento de Jesus, que no tiene ningun paralelo en la relacion de un rabbi con
sus talmidim. Es la obediencia a un Sefior que tiene derecho a exigirlo todo. Esta
caracteristica de incondicionalidad se hace posible en la medida en que se
entiende que Jesus no es un rabbi, sino el Mesias, entonces no hay posibilidad de
escoger entre este o el otro maestro porque en estos términos no habia igual a El,
ni si quiera un punto de comparaciéon. La decisidon era sin términos medios, o se
estaba con el Mesias o contra el Mesias (Lc 9:59-62), y de la misma manera en
que el Mesias se debia totalmente y sin reservas a su mision (Mr 3:31-35), lo
mismo habia que decir de los discipulos, y por eso afirma: “El que ama a su padre
0 a su madre mas que a mi, no es digno de mi” (Mt 10:37), y mas aun: “Si alguno
viene a mi y no aborrece padre y madre, mujer € hijos, hermanos y hermanas y
hasta su propia vida, no puede ser mi discipulo” (Lc 14:26s). Mientras que el
discipulo de un rabbi seguia a éste como un esclavo por reverencia al doctor de la
ley, el discipulo del Mesias ponia, al sequirle, toda su existencia y toda su vida a
disposicion de su maestro (Jn 11:16).

»

'® Rengstorf KH. “ padntar ”. En Compendio del Diccionario Teolégico del Nuevo
Testamento. Gerhard Kittel et.al, 549-551.
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Por esta razon es particular la relacién que los discipulos establecen con Jesus,
este compromiso con su persona es un aspecto singular del discipulado del N.T.,
y surge como una condicidén previa para que su ensefanza tenga fuerza.

Pedro probablemente conoce a Jesus, y lo ha oido hablar, antes del incidente de
Lucas 5:1ss., pero es el impacto de la persona de Jesus lo que hace de él un
uabnrne (lo mismo ocurre con Natanael en Jn. 1:45ss). Es este compromiso
personal lo que explica la profunda depresidn que experimentaron los discipulos
tras la crucifixion (Lc. 24:19ss), porque en ese estado de las cosas no basta con
que tengan el legado de su palabra, puesto que han perdido a Jesus mismo. La
importancia crucial de la resurreccion refuerza esto, y entonces Jesus mismo
reinstituye el grupo (a pesar de la resistencia inicial, Lc. 24:36ss; Jn. 20:24ss),
restaura la comunion personal y envia a los discipulos, no a que transmitan su
ensefianza unicamente (Mt. 28:19,20) sino, y sobre todo, a que den testimonio de
Su resurreccion (Lc. 24:48).

Para destacar el rompimiento de la comunién que significd la aprensién y muerte
de Jesus, Lucas deja de usar uafnra: después de Getsemani, y comienza a
usarlo de nuevo solamente para la comunidad mas amplia en los Hechos. Por su
parte Juan, después de 6:66, prefiere hablar de los dwdeka uafnrar (doce
discipulos) con el fin de mostrar que /a fe en Jesus (6:64) es una caracteristica
esencial del verdadero discipulo. A diferencia del rabino corriente, incluso a
diferencia del maestro griego, Jesus se ofrece a si mismo en lugar de sus dones
sobresalientes, y exige lealtad a si mismo mas que a una causa que él representa.
Esto lleva a otro nivel la obediencia a Jesus. En el contexto cultural de los
discipulos de Jesus se encuentran muchos rabinos que dejan muchas cosas para
estudiar la ley, sin embargo su fin es la posibilidad de gozar después de fama y de
autoridad en la fuerza de la ley que estudian y ensefian. Jesus, sin embargo, exige
que sus discipulos lo dejen todo solamente por causa de él (Mt. 10:37ss.). Por
esta razdn, no deben simplemente creer en él, sino que deben obedecerle del
mismo modo que los doidlor (esclavos) obedecen a su «ijproc (sefior/famo) Mt.
24:45ss.) Es evidente que los servicios que ellos desempefan van mas alla de los
que los estudiantes realizan para sus maestros (cf. Mr. 14:12ss.), los discipulos le
obedecen porque ven en él al Mesias. Mientras que un dia los estudiantes
rabinicos seran rabinos ellos mismos, los discipulos de Jesus son sencillamente
sus discipulos, sus vidas quedan permanentemente selladas y configuradas por él.
Jesus mismo sigue el curso normal de un maestro, pero los discipulos son
simplemente oyentes que hacen preguntas solo por motivos de aclaracion y para
quienes /o decisivo no es simplemente la apropiacion intelectual sino la
obediencia.
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El verdadero discipulo en Juan (8:31) es aquel que permanece en las palabras de
Jesus y guarda sus mandatos (13:34-35, efc.) éste discipulo no es simplemente un
oobdoc (esclavo) pero tampoco es un yrwpiuos (familiar) ni un  erpog
(compariero). Por don del mismo Jesus, en su @iloo (amistad) (15:14ss.), se
encuentra la obligacién de sufrir de los verdaderos discipulos, introducidos a la
comunidén con Jesus, los discipulos quedan colocados en el camino de la cruz, e/
sufrimiento es algo ineludible para los apdstoles (Mt 10:17ss; Jn 15:18ss). Y
tambien es aplicable, mas generalmente, a todos los discipulos (cf. Mr. 14:26-27).

Los doce. Ya dentro del trabajo propio de Jesus es notorio que de entre un
numero mayor de discipulos, Jesus escogié a doce (Mr. 3:13-19), y a partir de la
crisis galilea, los discipulos y los doce significan lo mismo (cf. Mr. 14:2,17). Las
pretensiones que Jesus tiene con ellos se encuentran de forma germinal en Mr.
3:14: Y eligidé a los doce para que estuvieran (siempre) con él y enviarlos (con
plenos poderes)...” Tenian, pues, que permanecer con €l y ser iniciados en “el
ministerio del reino de Dios” (Mr. 4:11), los doce discipulos que Jesus habia
escogido, recibieron autoridad apostdlica; de forma provisional, durante la vida
publica de Jesus (Mr. 6:7) y definitivamente hasta después de su resurreccion (Mt.
28:16-20).

Los doce (0 los once) fueron apdstoles, pero ésta no es su funcién especifica, el
numero doce no tiene nada que ver con el apostolado, sin embargo no es casual;
corresponde a los doce hijos de Israel, que formaron el nucleo del pueblo escogido
de Dios (Gn. 49:28), de modo que como apostoles los doce tenian que presentar
al Mesias; puesto que ellos representaban al nuevo Israel. A este pueblo le fue
dado reino, poder y victoria sobre todos los imperios bajo el cielo; asi también los
doce, cuando el hijo del hombre se siente en su trono de gloria, se sentaran para
juzgar a las doce tribus de lIsrael (Mt 19:28). Un numero arbitrario podria
representar al nuevo pueblo de Dios; pero el numero doce llama claramente la
atencién sobre ésta funcién de los discipulos de Jesus e indica a la vez cierta
conclusién.

Sus discipulos, los Doce y los apostoles presentan una relacion que es posible
describir de la siguiente manera: Si bien, no todos los discipulos son apéstoles,
todos los apostoles si son discipulos y, como ya se ha dicho, los Doce son el
grupo mas intimo en comparacion con los grupos de discipulos mas amplios.

Es dentro de los Doce que se caracteriza la incapacidad de comprender; al
escoger a los Doce, Jesus manifiesta su afirmacién de ser enviado divino para
salvar a su pueblo (esto es debido a la funcidon escatologica y particular de este
numero de la que se hablara mas adelante). Los discipulos, sin embargo, no
logran entender ni su misidén, ni su mensaje, esto se muestra en acciones como
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los temores que tienen (Mt. 8:23ss), sus disputas (Mt. 20:20ss), sus protestas
contra la pasion (Mt. 16:22-23), su huida en el momento final (Mt. 26:55-56) y sus
dudas acerca de la resurreccién (Lc. 24:11). Es solo cuando reconocen al Sefior
resucitado que logran por fin la comprensién que los pone en marcha como sus
testigos principales, el propio Jesus, experimenta esta falta de comprensién como
una grave carga (Jn 14:9), pero la maneja con inigualable paciencia (Lc. 22:31-
32), en su afan de llevar a los discipulos a la salvacién y al servicio.

Estos doce representan el pueblo escatoldégico de Dios, y ésta es solo una parte
de su funcién fundamental. Junto a esta funcibn mas bien pasiva, tenian que
cumplir una muy activa, ellos estuvieron con Jesus desde el comienzo de su vida
publica hasta su muerte, habian oido todas sus ensefanzas, y habian sido
particularmente instruidos por él, habian presenciado todos sus milagros y oido
todas sus profecias, fueron testigos oculares de su pasion, muerte y resurreccion;
y de este modo ellos son los garantes de la continuidad entre el Jesus histdrico y
el resucitado. Ademas, la fe de la iglesia naciente estard fundada sobre su
testimonio. Pero los doce no son solamente testigos casuales, Jesus los destind
para que, como testigos autorizados, ejercieran esta funcién para la Iglesia de
todos los tiempos (Hch. 1:21ss.). Para eso los llamé, para que lo acompanaran
constantemente; y por eso se aparecidé precisamente a ellos después de su
resurreccion: “Pero Dios resucitdé a Jesus de entre los muertos y durante varios
dias se aparecid a los que habian subido con él de Galilea a Jerusalén, y ellos son
ahora testigos ante el pueblo” (Hch. 13:30s; 1Cor. 15:3ss). Esta doble funcién de
los doce, ser el fundamento del pueblo escatologico de Dios, y ser testigos
enviados (apdstoles) de Jesucristo, les da una significacién particular vy
preeminente, que los distingue incomparablemente de todos los hombres de la
naciente iglesia; por esta razén la muerte de los ultimos de los doce es para la
historia de la iglesia y de la revelacidén, un momento significativo.

Pero en su testimonio el recuerdo de Jesus como maestro siempre tiene un papel
secundario, entre tanto que el relato de la cruz y la resurreccion constituye la
médula de su mensaje, y los dichos de Jesus se transmiten con considerable
libertad. Para los discipulos, Jesus no es el jefe de una escuela sino el Sefior
viviente, una vez mas el énfasis principal se pone sobre el testimonio (Hch. 1:21-
22). Por esta razén para apoyar su apostolado Pablo tiene que argumentar que él
efectivamente ha visto al Sefior (1Co. 9:1), mas aun, es claro que Jesus toma un
rumbo diferente que el del rabinismo, por cuanto escoge personas corrientes a las
que advierte que ellos siempre seran uafnrai , nunca rabinos (Mt. 23:8); cuyo
amor ha de ser la sefial del ua@nrnc para el mundo (Jn. 13:34-35). En todo caso
los discipulos son testigos, mas que portadores de una tradicién, porque su
adhesién es a Jesus y porque Jesus mismo lleva la tradicidn a un fin definitivo.
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Como cumplimiento de la esperanza de su pueblo, y como quien es la verdad
misma (Jn. 14:6), Jesus traspasa todas las tradiciones (cf. Mr. 3:1ss.). Llama a sus
discipulos, no a la mediacién de ideas, sino a la presentacién obediente de un
testimonio (Lc. 24:48; Hch. 1:8; Jn. 19:35; 21:24).

Seguimiento e imitacion de Jesus. Finalmente, en el discipulado de Jesus, las
dos palabras “discipulo” y “seguir’ estan en estrecha relaciéon. La palabra “seguir’
en sentido pleno (por tanto no un mero ir detras), significa siempre en el N.T. el
seguimiento de Jesus y supone su presencia corporal. Por eso, aparte de Ap.
14:4 (“Los que siguen al cordero”), aparece unicamente en los Evangelios.

Sin embargo, ya en los sindpticos, no siempre es facil distinguir si lo que se exige
a los discipulos de Jesus se refiere solo a los que, a su llamamiento lo han dejado
todo y se han puesto al servicio exclusivo del Mesias, o a todos los hombres que
creen en Jesus. Es por esto que en Jn 8:31 aparece claramente este concepto
mas amplio de discipulo: “A los judios que habian creido en él, les dijo Jesus: Si
permanecieres en mi palabra, seréis verdaderamente mis discipulos” En Hech 6-
21 este concepto amplio de discipulo es muy frecuente. Del seguimiento surge
otro elemento significativo que es: /a imitacion de Jesus, germinalmente la idea de
la imitacidon se halla ya contenida en el seguimiento (cf. Mc 10:45) pero solo
aparece en primer plano en el tiempo post-pascual (1 Cor 11:1; 1 Tes 1:6; cf. 1 Jn
2:6; 3:16). Esto evidencia la manera en que iglesia primitiva se esforzaba por
mantener en las palabras de Jesus, pronunciadas en relacion con los discipulos
que inmediatamente le seguian, la importancia practica para el tiempo post-
pascual.

Asi, los remoreudras (los que habian creido en él) en 8:31 estan en la necesidad
de comprender el proposito de Jesus con sus uafnra. (discipulos); para presentar
en ellos mismos el 1dyos necesitan permanecer en él, tener una vision de su vida
de forma general de modo que, al permanecer en él, en su ejemplo y su
ensefianza, se acerquen cada vez mas al conocimiento de Jesus.

d) “y conoceréis la verdad, y la verdad os hara libres”.

- Conocer. ( yrwoeobe ). Juan también desarrolla toda una linea con respecto a lo

que tiene que ver con conocer’?, por esta razon el rechazo del enviado de Dios se
expresa como un no-conocer (Jn. 1:10; 8:27; 17:25), y su incredulidad se

' |Lona, Horacio E., “Conocer. Conocimiento”. En Diccionario enciclopédico de exégesis y
teologia biblica, Walter Kasper, 374 — 375.
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manifiesta también en el hecho de que no entienden el lenguaje de Jesus (Jn.
7:29; 9:24). De este modo se denota la posibilidad de encontrar un camino de
acceso a la fe mediante un descubrimiento de la propia realidad (Jn. 4:18, 19, 39),
pero al mismo tiempo el reconocimiento y la confesidén, exigen confiar en su
palabra (Jn. 6:69) y permanecer con €l (Jn. 17:24s.).

Es evidente que Juan insiste con mas fuerza en el conocimiento del Revelador
que los sinopticos (1:47s.; 2:24s.; 5:6; 6:6,15-64; 13:1; 18:4; 19:28) y es un tema
que se desarrolla aun mas en 1Jn., en donde el conocimiento de Dios es
inseparable de la obediencia a sus mandamientos (1Jn. 2:3ss.); vy lo que
imposibilita este conocimiento es el pecado (3:6). Entonces el conocimiento forma
un todo con el amor (4:7s.), que se manifiesta, por una parte, en el envio y la
entrega del Hijo (1Jn. 3:16; 4:16) y al que, por otra parte, debe dar respuesta el
creyente en el amor hacia los hermanos.

Cuando se habla de conocimiento de Dios®® en Juan se manifiesta la mediacién
del conocimiento de Dios por parte del 1dyoc encarnado (Jn. 1:14): puesto que
nadie ha visto a Dios (Jn. 1:18), el conocimiento de Dios solo es posible como
conocimiento de su Enviado (12:45; 14:7ss.; 17:8), quien es “uno” con el Padre
(10: 30; 6:46). Dicho conocimiento se hace realidad, en virtud del Espiritu recibido
(14:17), como comunién del conocimiento, y del amor mutuo, que se corresponde
con la comunidn del Hijo con el Padre en la que esta fundamentada, (Jn. 10:14ss.
; 17:21-26) en una dinamica de subsidariedad; y dado que el amor del Padre se
ha dado a conocer en el envio del Hijo al mundo (3:16), como el amor que
concuerda con el del Hijo (Jn. 15:9), éste se evidencia como amor al préjimo, de
donde: “El que no ama, no ha conocido a Dios” (1Jn. 4:8).

Por otra parte, también el mundo ha de alcanzar ese conocimiento, que significa
“vida eterna” (Jn. 17:3,23), porque el mundo ha sido hecho por el 1dyo¢ y, aunque
el mundo no ha conocido al Adyoc encarnado, no obstante, es su propiedad (Jn.
1:10s.): “Creado por él y para él’ (Col. 1:16) y destinado “al profundo conocimiento
del misterio de Dios, Cristo, en quien se encuentran, escondidos, todos los tesoros
de la sabiduria y del conocimiento” (Col. 2:2s.; cf. 1Tm. 2:4).

De esta forma ;/wa)/a/(eu/m en la teologia juanica denota la comunién personal con
Dios o con Cristo. Asi, la relacion entre el Padre y el Hijo es un conocer, y del
mismo modo es la relacion entre Jesus y sus discipulos (Jn. 10:14-15,27).

2 Proper, T. “Conocimiento de Dios”. En Diccionario enciclopédico de exégesis y teologia
biblica, Walter Kasper , 377-378.

1 »

2 Bultmann, R. “ ywwokew ”. En Compendio del diccionario teoldgico del nuevo
testamento, Gerhard Kittel et.al, 125.
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Entonces conocer a Dios también significa ser determinado por el amor (1Jn. 4:7-
8), que rige la relacion entre el Padre y el Hijo (Jn 3:35), como también entre Jesus
y sus discipulos (13:1, etc.) el conocimiento no es ni observacion ni vision mistica,
sino que llega a su expresion en las obras. El observar los mandamientos es un
criterio del conocimiento (1Jn. 2:3ss.), y esta presente una conciencia de que se
es amado, como base para amar (Jn. 15:9; 13:34). Asi que yirwokedrr significa el
reconocimiento y acogida del amor, en la fe. Hay que decir que no es
conocimiento directo de Dios (Jn 1:18), sino un conocimiento mediante la
revelacion en Cristo, de manera que todo el conocimiento se pone a prueba segun
la afirmacién de Cristo. Asi, el conocer a Cristo es mas que tener informacion
acerca de su vida (6:42; 7:28), es un conocimiento de su unidad con el Padre
(10:30), de su obediencia y amor, como aquel a quien Dios ha enviado (14:31,
etc.). Este es el conocimiento impartido por la proclamacion de la iglesia (1Jn 4:6),
puesto que es la iglesia, y sélo ella, la que conoce al Paraclito (14:7). Finalmente,
se pueden identificar cuatro caracteristicas del yirwokerr en Juan:

1) ywdwokelr se combina con verbos de ver (Jn 14:7ss.), lo que hace del
conocimiento una manera de abrirse y contactarse con la realidad de Dios
revelada en Jesus.

2) La revelacién histérica involucra el conocimiento dogmatico expresado en
enunciados como “conoceréis que” (10:38; 14:20; etc.).

3) La obediencia es un criterio del conocimiento y no el conocimiento mismo.

4) rilorevir y yiraokerr van interrelacionados, el primero es la condicion de
posibilidad (Jn 5:24; 6:60ss.) y el segundo es la relacion completa y
verdadera (como el Padre y el Hijo), aunque yivwokelr s un elemento en
miorcvrr y puede llegar a darle un nuevo poder (16:30; 17:7-8).

Es posible entonces concluir que el conocimiento de Dios es indispensable en el
verdadero discipulado, y que, en este caso (8:31) conocer la verdad, no es
conocer un concepto, 0 una serie de conceptos con respecto a la realidad; sino
que es el conocimiento de una nueva realidad que es revelada en la persona de
Cristo, y que es posible alcanzar tnicamente por medio de lo que en él ha sido
revelado. El verdadero discipulo es aquel que conoce esta realidad en la medida
en que conoce a Cristo y esta inmerso en la dinamica del amor que implica el
conocimiento de Dios.

- Verdad. ( dirfeta ). La comprension del uso del término verdad® en este verso
requiere de una revisidon a su lugar en el evangelio; desde la perspectiva de

22 Sarasa G. S.J., Para ser Hijos de Dios, 55-60.
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Bultmann, @irfeix en los escritos juanicos indica la esfera de lo divino en cuanto
contrapuesta a la esfera demoniaca, al mismo tiempo que es manifestacion de si
misma, es decir que es revelacidn. En este sentido en Juan la verdad se equipara
con la luz, y libera al hombre, ademas Bultmann reconoce que el término abarca
todos los sentidos y matices de dicho vocablo, pero considera que predomina el
que se deriva del lenguaje propio de la mitologia gnéstica; desde esta perspectiva
se puede entender que cuando Jesus afirma que dice la verdad, se entiende tanto
en el sentido moral y comun de que dice lo cierto, como en el sentido de un
anuncio de la revelacidon. Asi, la verdad presentada como revelacién es objeto de
conocimiento, cuando el hombre llega a conseguir ese conocimiento queda
transformado interiormente, por eso en Juan 8:32 (y conoceréis la verdad y la
verdad os hara libres) la verdad hay que entenderla como una verdad que libera.
En dltimo término la verdad es la Palabra del Padre, encarnada en Jesus, e
interiorizada en el Hombre, por accién del Espiritu.

Asi, la permanencia del creyente en la palabra de Jesus, lo lleva a un
acercamiento maximo a la revelacion contenida en su Palabra, un acercamiento a
la verdad, a Jesus como verdad. Como la idea de verdad es una de las nociones
teolégicas centrales en el pensamiento de Juan, alli el sentido caracteristico de “la
verdad” es este: es /a realidad eterna en cuanto revelada a los hombres, y referible
tanto a la realidad misma, como a su revelacién. Entonces la palabra “verdad” no
designa aqui la idea tipicamente griega de realidad divina sino, la Palabra de Dios,
la revelacidn que Jesus viene a comunicar a los hombres; Jesus dice que €l revela
la verdad que ha “oido” del Padre. Estos dos conceptos Palabra-verdad, dyoc -
dAnfeia | se usan frecuentemente en el capitulo 8 dando cuenta de la centralidad
del tema: para ser verdaderamente discipulos de Cristo no es necesario
solamente creer su palabra (8:31a), sino mantenerse en ella (8:31b). De modo que
para Juan la verdad esta en la palabra del Padre, encarnada en el Cristo,
iluminada a través de la accién del Espiritu Santo; y al hombre, solo se le pide que
la acoja en la fe para vivir en ella.

Aunque algunos autores® indican que en Juan 8:32, cuando se habla sobre la
libertad, se afirma que estrictamente hablando el hombre siempre es libre, también
cuando prescinde de la verdad; y el matiz esta en que la verdad nos libera, en vez
de hacernos libres, de modo que alli la verdad no hace libre al hombre sino que lo
libera de aquello que malogra su libertad convirtiéndola en libertinaje; hay que
decir que desde la comprensidn antropologica del evangelio la libertad del hombre,
de entrada, no aparece “mal-lograda” sino ausente, debido sobre todo a su auto-

23 Garcia-Moreno, Antonio. Temas teoldgicos del evangelio de San Juan, Vol.2., 157-158
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justificacion basada en argumentos ajenos a la revelacion-Jesus, quien es el unico
que puede “hacer verdaderamente libres” (8:36).

Entonces, la verdad aparece como aquello que le muestra al hombre lo que en
realidad es, lo que necesita en orden a su salvacion y le ayuda con la gracia a
realizarlo.

Ademas, la verdad®* en 8:32 manifiesta la relacion presente entre el mensaje de
Jesus y su manera de obrar, como aparece por el paralelo entre los diversos
motivos que animan a sus interlocutores a la lapidacion: - la obra de Jesus (7:21),
- su mensaje (8:31.37) y, - la verdad aprendida de Dios (8:40), que corresponde al
mensaje de Dios (8:55). La verdad que Jesus aprende de Dios, su Padre, es un
modo de obrar (5:19s) y ése es el mensaje que transmite. Entonces, obra,
mensaje y verdad aprendida de Dios se identifican.

Todos se refieren a la realizacidn del designio divino (4:34; 5:30), por eso no basta
dar al mensaje una adhesién intelectual como a una verdad abstracta. Quien lo
acepta tedricamente pero no pasa a la practica del amor al hombre, que incluye la
ruptura con la situacion de injusticia (8:23) la condicién de pecado, no es
verdadero discipulo, en realidad no conoce el mensaje de Jesus.

En la practica que lleva al conocimiento de la verdad, quien decide dedicar su vida
al bien del hombre recibe, a través de Jesus, el don del Espiritu, que es ante todo
amor del Padre. La accion del Espiritu se experimenta como actividad de Dios
mismo, en la que el hombre percibe a Dios como Padre y a si mismo como hijo,
una relacién que descubre la verdad sobre Dios y sobre el hombre, la que hace
libres. Es la libertad del hijo en contraste con la sumision del esclavo, la libertad
que posee y comunica Jesus sobrepasa la mera posibilidad de opcidn es una
necesidad. Situa al hombre en su verdadero rango: participe de la libertad del
Padre. Entonces, asi como el Padre expresa su libertad en el don de si mismo
(3:16), también el hombre se hace capaz de expresarse en el don de si (15:12).
De ésta manera queda libre del miedo a perder la vida (12:25), que es la causa
primera de toda esclavitud.

Mientras que para los judios la verdad era la ley, y el estudio de la ley hacia al
hombre libre, para Jesus, la verdad es la vida que él mismo comunica, la nueva
condicion de hijo que su Espiritu crea en el hombre, en cuanto experiencia
consciente (1:4). Entonces, sélo cuando sus oyentes se decidan a dar el paso de

4 Mateos, Juan. El evangelio de Juan anélisis lingiiistico y comentario exegético, 414-
415.
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fe aceptando el mensaje, recibiran la nueva vida (3:3) y conoceran la verdad. Esta
experiencia relativizara todo lo que antes parecia absoluto, se daran cuenta
entonces de la opresidn bajo la cual habian vivido desde la ley, y seran libres
como lo es Jesus. Se hace necesaria entonces una decision, sin la cual no hay
conocimiento verdadero, no es posible para ellos la libertad mientras sigan
integrados en un orden injusto que les impide la experiencia del amor de Dios a
través del amor al hombre.

- Hara libres. ( éicvbepaioer ). Cuando se habla de la libertad®, la élevfepin en el
N.T. es ante todo la libertad respecto al pecado (Rm. 6:18ss), la ley (Rm. 7:3-4;
Ga. 2:4), y la muerte (Rm. 6:21-22; 8:21). Esta referida a una existencia que, en el
pecado, conduce a la muerte pasando por la ley; al existir en el pecado, somos
esclavos suyos (Rm. 6:20), como resultado de la anarquia (Rm. 6:14).

Como contra parte del pecado se presenta /a /ey que tiene como su proposito el
bien, y expresa la exigencia de Dios, pero debido a la condicion de pecado de los
creyentes, saca a la luz el pecado y entonces se constituye en ocasidén para el
amor egoista, que hace mal uso de la ley. La libertad, entonces, significa libertad
respecto a la ley, del mismo modo que es respecto al pecado, y a la necesidad de
buscar la justificacion por medio de la ley. Entonces, es la libertad respecto a un
infento de autonomia, no transgrediendo la ley, sino cumpliendo una propia
interpretacion de ella al seguir las propias necesidades, y al hacer la propia
voluntad, mediante lo que parece ser un esfuerzo sincero por hacer la voluntad de
Dios. El ser libre de la ley significa entonces, ser libre del moralismo, del sefiorio
de si frente a Dios, disfrazado de una responsabilidad seria y obediente.

Tiene la implicacién ultima de ser libertad respecto al autoengario en el cual los
creyentes se ven a si mismos como Dios, y se hallan por tanto ciegos a la
verdadera realidad (Jn 8:323; Ro 2:18ss).

Finalmente, la libertad que el N.T. proclama en Cristo, es la libertad respecto a la
muerte que es el final de la busqueda egoista del hombre en el pecado.

Cuando en Jn 8:36 “el hijo hace libres” la respuesta secundaria es: “Mediante el
llamado del evangelio”, por medio de la revelacion de Jesucristo, los seres
humanos son llamados a la libertad (Ga. 5:13). Es el Espiritu vivificador de Jesus
que esta presente en el llamado (Rm. 8:2), extendiendo la exigencia del acto de
Dios en Cristo, y haciendo posible un verdadero cumplimiento de lo que la ley

%5 Schlier, H. “ excubepra. ”. En Compendio del diccionario teoldgico del nuevo testamento,
Gerhard Kittel et.al, 224.
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exige como voluntad de Dios (Rm. 8:3ss.). El amor de Dios manifestado en la
muerte vicaria de Cristo y su resurreccion interpela a reconocerlo como lo que es,
de modo que, cuando las vidas se abren al Espiritu, por el Espiritu y por la vida y
poder de Cristo, surge una existencia no egoista, que se olvida del yo. En el
Espiritu de la libertad de Cristo hallamos nuestra propia libertad. E/ llamado del
evangelio se proclama en la propia palabra de Cristo (Jn 8:31) y por el Espiritu de
la verdad, quien da a conocer la verdad (Jn 16:13).

Entonces, es Cristo, revelacidn-palabra, quien ‘hace libres’. Sélo permaneciendo
en El, el creyente — discipulo, se convierte en verdadero discipulo, y al
conformarse a Cristo, llega a conocerle, a conocer la verdad que él es, y que le
capacita para librarse del autoengano, y de su existencia de pecado; para llegar a
disfrutar de la libertad que unicamente e/ Hijo puede dar, una verdadera libertad,
basada en la revelacion de Dios y en un conocimiento verdadero de la propia
condicion.

2.2.2.4 Conclusiones del analisis semantico de 8:31,32.

Del analisis semantico se concluye en primera instancia que existe una condicion
de esclavitud y pecado en los hombres que aceptan el mensaje de Jesus, de un
modo meramente intelectual, sin una implicacion existencial;, como si fuera una
simple adhesidén a una verdad abstracta. Lo unico que puede traer verdadera
libertad al hombre en esta condicion es el sometimiento de su propia voluntad a la
voluntad revelada de Dios en la persona Jesus, para lo que se hace indispensable
el permanecer en la palabra de Jesus; pues conociendo y obedeciendo sus
ensefanzas, el creyente llega a un conocimiento de tipo personal y no solo
intelectual del Jesus resucitado por medio de la accidén del Espiritu Santo. Esta
palabra que es predicada, pero al tiempo encarnada, por la persona de Jesus, es
la verdad revelada del Padre cuya preexistencia manifiesta su divinidad, y de
donde se entiende la plena identificacion de la Palabra de Dios, con la Palabra
encarnada; se entiende a Jesus como Dios; pero no en la personificacion de un
concepto, sino como acontecimiento escatolégico, que entre otras cosas implica
un proceso de desecularizacion de los creyentes; no como una huida del mundo,
sino como una inversion de sus valores. De modo que, por medio de la verdad
revelada quien es Jesus, los hombres sean libres de su propia pecaminosidad
para manifestar la plenitud de la libertad en darse a si mismos a los demas, sin
temor a la muerte, del mismo modo que Jesus lo hizo.

Entonces el analisis semantico de los términos permite hacer ciertas distinciones
entre el verdadero discipulado que pretende Jesus, y la mala comprension que se
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puede llegar a tener del mismo. Se presenta a continuacion una lista de criterios
para el verdadero discipulado desde esta comprension del evangelio de Juan:

- Creer es necesario, pero no es suficiente. Un mero creyente no es
necesariamente un verdadero discipulo.

- La auto-justificacidon ilustrada en el evangelio por ‘Los judios’ es una
categoria en la que se encuentran todo que basan su justicia y su libertad,
en argumentos falaces; para los judios eran guardar la ley o ser hijos de
Abraham, para los creyentes hoy son todos aquellos que en ultimo término
manifiestan, el moralismo, el sefiorio de si frente a Dios, disfrazado de una
responsabilidad seria y obediente.

- La obediencia del verdadero discipulo es incondicional y absoluta. Esta se
manifiesta en la sujecién absoluta del yo, y de sus criterios propios vy
autojustificaciones; a la verdad revelada en Cristo, que capacita y lleva al
verdadero discipulo al amor por el otro.

- El conocimiento de la verdad, no es la acogida intelectual a una serie de
conceptos nuevos, sino una renovacion de los absolutos que se tenian
anteriormente (antes de creer en Cristo) en el conocimiento de Cristo, para
acoger sus absolutos revelados.

- La verdadera libertad consiste en ser libres de la esclavitud al pecado (Jn.
8:24).

2.2.3 Conclusiones del caso 8:31,32.

Desde el punto de vista contextual histérico se hacen mas explicitas las razones
del conflicto en el que se presenta este caso, pues esta de fondo la constante
controversia de las comunidades juanicas con las autoridades judias que se
niegan de forma absoluta a confesar a Jesus como el profeta mesianico, el mesias
salvador, y su actitud de repudio hacia todos los que asi lo hacen. En lo que
respecta a la verdad, esta realidad histérica llena de sentido el uso del término
para referirse al acontecimiento Cristo y 10 que significaria una estéril adhesion
meramente intelectual a sus ensefianzas sin un interés genuino por su persona.
Es la controversia con el judaismo lo que tifie el texto de una tonalidad juridica en
la que el ‘juicio’ que se hace de Jesus desde la vision de dichas autoridades: “eres
samaritano, tienes un demonio”; es confrontado con el que la comunidad creyente
hace de ellos: “sois hijos de vuestro padre el diablo, y las obras de vuestro padre
el diablo queréis hacer, éste ha sido homicida desde el principio y €s mentiroso y
padre de mentira’. Y, sin embargo, el enfoque no es unicamente controversial,
como una guerra de argumentos por ver quiénes tienen la razdn, sino que, como
se ha afirmado ya, es de caracter soteriologico, en el que, sefialando la condicidn
de los contradictores: “son esclavos del pecado”, se presenta la realidad de Jesus
como la unica fuente genuina de liberacidén y conocimiento de Dios, dejando a un
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lado la esperanza de encontrar estos dones en el conocimiento y cumplimiento de
la Ley. También se determina que la comprension de la realidad de Jesus como
mesias salvador es imposible sin el sometimiento absoluto e incondicional de la
voluntad propia del creyente, a la voluntad del Maestro revelada en sus palabras y
manifiesta en sus obras; a permanecer en esto es a lo que es llamado el creyente
para poder llegar a ser un verdadero discipulo, que vive en la libertad que sélo el
Hijo puede dar, y que resulta de un intimo y permanente conocimiento de quién es
El; ya que conocer /a verdad de Jests no es tener informacién acerca de su canon
doctrinal, sino una relacién genuina y veraz con su persona.

Por otra parte, y en lo que respecta al seguimiento de Cristo se evidencian las
razones de la visidon dualista desde el punto de vista socioldégico que implica el
seguir a Cristo en el evangelio, puesto que la comunidad creyente se enfrenta de
forma continua a un mundo ‘hostil’ y busca superar todo sistema de religiosidad
enfocandose en un espiritualismo extremo. Esto da sentido al proceso de
desecularizacién que el evangelio propone para el seguimiento de Cristo y para
todos los creyentes; no como una huida del mundo sino desde la inversidn de sus
valores, siendo dirigidos por /a verdad revelada que hace posible el ejercicio de la
libertad plena y continua que consiste en darse a si mismos por los demas, en
amor, del mismo modo que Cristo lo hizo. Se evidencia también la necesidad de
recorrer cada fase del proceso de discipulado, un proceso que va de ser creyente
a ser discipulo a partir del llamamiento soberano de Cristo, perfeccionandose en el
seguimiento caracterizado por una obediencia incondicional, y culminando en la
imitacion de Cristo; en ella esta incluida el sufrimiento pero también la esperanza
en la participacién futura de su glorificacion.

2.3 SEGUNDO CASO: ANALISIS DE 14:6.

En el primer capitulo se identifico el versiculo 14:6 como apropiado y necesario
para la investigacion en la medida en que la verdad se presenta en plena
identificacién con Jesus: “Jesus le dijo: yo soy el camino, y la verdad, y la vida; y
nadie viene al Padre, sino por mi’. Se afirmaba que el caso nominativo en que el
texto presenta el término verdad lo ubica en una relacién directa con Jesus quien
es el sujeto activo del texto, y apunta hacia una significativa participacién de la
verdad en la misma accidén de Jesls como el mediador; pues es solamente El
quien posibilita a los discipulos ir al Padre. Se siguen para el analisis, las mismas
fases del el caso anterior.
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2.3.1 EIl contexto de 14:6.

En esta primera fase, el analisis contextual comienza desde el contexto mas
general, con el fin de determinar el lugar del verso dentro del evangelio. Luego de
determinar la pericopa en la que se encuentra, se hace un comentario a ella para
poder definir algunos de los usos que se dan a los elementos del texto y clarificar
el horizonte de sentido identificando ademas la intencidn redaccional del autor.

Como ya se ha dicho, evangelio de Juan se presenta en cinco grandes bloques
teméticos*:

1) 1:1-18 Prélogo.

2) 1:19-6:71 ¢ Quién es el hijo de José?

3) 7-12 ¢ Quién es el Cristo que viene a su hora?

4) 13-17 El Hijo glorificado.

5) 18-21 El Cristo entregado.

De donde se hace evidente que el texto se encuentra en el bloque tematico
numero 4: El Hijo glorificado, 13-17. A su vez, este bloque tematico se puede
dividir en 2 partes:

a) 13:1-14:31 En la cena.
b) 15:1 —17:26 Camino al huerto.

Cdémo es notable, el versiculo que se analiza (14:6) se encuentra en la primera
seccion ‘En la cena’ (13:1 — 14:31); y esta seccion, se puede subdividir de la
siguiente forma:

a. Al lavarles los pies (13:1 - 20).
b. Al anunciar la traicion de Judas (13:21 — 30).
c. Discurso de la partida de Cristo (13:31 — 14:31).

Ahora, se presenta una posible estructura de la sub-unidad C. (13:31 — 14:31):
- 13:31-35 - El nuevo mandamiento.
- 13:36-38 - Jesus anuncia la negacion de Pedro.
- 14:1-14 - Jesus el camino al Padre.
- 14:15-31 - La promesa del Espiritu Santo.

% Sarasa G. S.J., Para ser hijos de Dios, 21-22.
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Aunque la seccidén de la pericopa en la que se encuentra el versiculo es ‘Jesus
camino al Padre’ (14:1-14), se analiza detalladamente toda la pericopa, ‘Discurso
de la partida de Cristo’ (13:31 — 14:31), a manera de comentario, con el fin de dar
mayor claridad al uso de los elementos del versiculo 14: 6 en ella y fijar su
horizonte de sentido.

2.3.1.1 Dialogos y discurso en 13:31 — 14:31.

Ya en el primer capitulo se pusieron en evidencia los elementos relacionados con
la verdad en este caso; Jesus se identifica a si mismo como ‘el camino’, ‘y la
verdad’, ‘y la vida’; ademas de sefalar una accion que le es propia y exclusiva: dar
a los discipulos la posibilidad de ‘venir al Padre’. Estos elementos seran la clave
de estudio en el siguiente analisis a la pericopa. A diferencia del primer caso, no
hay aqui una confrontacion directa, y tampoco se presenta una controversia. El
género de esta pasaje es un discurso, presentado en forma de dialogo con
algunos de los discipulos; en algunos momentos es alentado por interrogantes o
conclusiones por parte de ellos, en relacidon a los temas que son centrales dentro
de la pericopa.

Toda la seccidon (13-17) “el Hijo glorificado”, tiene de primera mano un tono de
“despedida” que se hace evidente en las proclamaciones que Jesus hace acerca
de su muerte y su resurreccién. Y la forma en que se desarrolla esta seccion es
en un ambiente muy intimo, como una ensefianza exclusiva para los discipulos
mas cercanos de Jesus, incluso sin contar a Judas el Iscariote, ni a ‘la multitud’
que ya no aparece mas. A continuacion, se presenta la dinamica que hay en este
discurso/dialogo desde las intervenciones de los discipulos y resaltando los
elementos centrales del versiculo que se analiza.

Tabla 3 Afirmaciones de Jesus e intervenciones de los discipulos.

Afirmaciones de Jesus Intervenciones de los discipulos.

A donde yo voy, vosotros no podéis ir (13:33) Le dijo Simbén Pedro: Sefor, ;A dénde vas?

(13:35)
A donde yo voy, no me puedes seguir ahora; | Le dijo Pedro: Sefior, ¢por qué no te puedo
mas me seqguiras después (13:36.) seguir a hora? Mi vida pondré porti. (13:37)

¢ Tu vida pondras por mi? (13:38)
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Tabla 3. (continuacién)

Afirmaciones de Jesus

Intervenciones de los discipulos.

Y sabéis a dénde voy, y sabéis el camino.
(14:4)

Yo soy el camino, y la verdad, y la vida;
nadie viene al Padre sino por mi. (14:6)

Le dijo Tomas: Sefior, no sabemos a dénde
vas; ;como, pues, podemos saber el camino?
(14:5)

Si me conocieseis, también a mi Padre
conoceriais; y desde ahora le conocéis, y le
habéis visto. (14:7)

¢ Tanto tiempo hace que estoy con vosotros, y
no me has conocido, Felipe? El que me ha
visto a mi, ha visto al Padre; ;como, pues,
dices tu: Muéstranos el Padre? (14:9)

Felipe le dijo: Sefior, muéstranos el Padre, y
nos basta (14.8)

Todavia un poco, y el mundo no me vera mas;
pero vosotros me veréis; porque yo Vivo,
vosotros también viviréis. (14:19)

El que tiene mis mandamientos, y los guarda,
ése es el que me ama; y el que me ama, sera
amado por mi Padre, y yo le amaré, y me

Le dijo Judas (no el Iscariote): Sefior, ¢como es
que te manifestards a nosotros, y no al
mundo? (14:22)

manifestaré a él. (14:21)

Respondi6 Jesus y le dijo: ElI que me ama, mi
palabra guardara; y mi Padre /e amara, y
vendremos a él, y haremos morada con él.
(14:23)

Estas cuatro intervenciones de los discipulos, Pedro, Tomas, Felipe y Judas (no el
iscariote), son las que enmarcan la parte “dialogal”’ del discurso, es alli, en una
seccion propiamente discursiva donde se encuentra la afirmacién de 14.6.

2.3.1.2 Comentario a la pericopa 13:31 — 14:31.

Con el fin de entender mejor el género discursivo que presenta la pericopa, las
palabras expresadas por parte de Jesus se clasifican en: instrucciones,
proclamaciones, y profecias. En las instrucciones, es posible reconocer la
cercania de Jesus con sus discipulos, y su intencién de infundirles animo vy
consuelo a causa de su partida; por su parte, las proclamaciones, estan mas
referidas a caracterizaciones personales, tales como las descripciones de su obra,
y de su relacion con el Padre; justamente, dentro de estas descripciones
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personales se encuentra el texto 14:6; y finalmente, las profecias se refieren a
algunas acciones futuras de los discipulos (como la negacidn por parte de Pedro
13:38), y a las acciones que el Espiritu Santo realizara en ellos. Estas categorias
se tendran en cuenta en el siguiente comentario.

El marco de la pericopa son los versiculos 13:31 y 14:31 que mencionan los
movimientos fisicos de los personajes. Asi en 13:31 se menciona “la salida” de
Judas Iscariote del lugar donde se encontraban todos, y en 14:31, la “salida” de
todos ellos hacia otro lugar (al huerto).

El inicio del discurso se fija desde la transicion del ministerio de Jesus enfatizada
por el ahora, en la primera proclamacion:

- “.... Ahora es glorificado el Hijo del Hombre, y Dios es glorificado en él. Si
Dios es glorificado en él, Dios también le glorificara en si mismo, y en
seguida le glorificara” (13:31b, 32).

Como se habla de una transicion ministerial de Jesus, se puede estructurar su
desarrollo a lo largo del evangelio, en términos de a quiénes iba dirigida su
actividad, de la siguiente forma:

De Dios al mundo (1:9,11,14).
A sus discipulos (2:11).
A los judios (2:18).
A los dirigentes judios (3:10).

- A los samaritanos (4:39).
A los dirigentes judios (9:40,41).
A los judios (10:24-26).
A sus discipulos (13-17).
Del mundo a Dios (20:19).

Vale la pena resaltar la centralidad que éste esquema presenta en el ministerio de
Jesus a los samaritanos, quiza respondiendo al interés etioloégico de las
comunidades joanicas en Samaria.

Lo que se encuentra entonces en los versiculos 31b y32, es una prolepsis de la

glorificacién que Dios recibira como resultado de la consumacién de la mision del
Hijo en la cruz, y al tiempo que Dios es glorificado, Dios glorificara al Hijo
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inmediatamente, seguramente en una referencia a la idea que se expresa también
en Juan 17:5%.

Entonces, desde el esquema del desarrollo ministerial, se evidencia que la
transicion que se anticipa por el ahora del verso 31 es desde los discipulos para ir
a Dios; por esto el énfasis del discurso estd en fortalecer el ministerio de los
discipulos. Los versiculos siguientes comienzan a poner el tono de despedida
puesto que a dénde se dirige Jesus (a la muerte que glorifica a Dios) ellos no lo
pueden seguir aun (33), pues no estan preparados; €l mandamiento entonces se
vuelve imperante y sera la evidencia ante ‘todos’ de su genuino seguimiento a
Jesus:

“Un mandamiento nuevo os doy: Que 0s améis unos a otros; como yo os he
amado, que también os améis unos a ofros. En esto conoceran todos que
s0is mis discipulos, si tuviereis amor los unos con los otros.” (13:34,35).

Luego viene la intervencién de Pedro, que manifiesta el temor que sienten los
discipulos debido a la despedida de Jesus y a su imposibilidad de seguirle para
poder estar con €l (36) acompafada de una declaracion de amor basada en una
emocion engafiosa que es exhortada de inmediato por Jesus (37,38), quien
profetiza la negacién de Pedro. Justo después de la exhortacidén, da una palabra
de aliento para disipar en sus discipulos el temor que les significa su despedida:

- “No se turbe vuestro corazén; creéis en Dios, creed también en mi”. (14:1)

Y entonces responde a la pregunta que Pedro habia hecho: “Sefior, ;A donde
vas?’ (13:36):

‘En la casa de mi Padre muchas moradas hay; si asi no fuera, yo os lo
hubiera dicho; voy, pues, a preparar lugar para vosotros” (14:2)

Ademas pronuncia una promesa para darles un consuelo firme y un sentido de
esperanza (14:3) “vendré otra vez, y os tomaré a mi mismo’, seguida de la
proclamacion que provoca la pregunta de Tomas (14:4,5) “- sabéis a dénde voy y
sabéis el camino — no sabemos a donde vas, (Como podemos saber el camino?”,

2T “Ahora pues, Padre, glorificame tu al lado tuyo, con aquella gloria que tuve contigo
antes que el mundo fuese.” Jn 17:5. Santa Biblia. Reina-Valera 1960.
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lo que da lugar a una de las declaraciones mas impactantes del discurso, y que es
el caso que aqui se analiza:

“Yo soy el camino, y la verdad, y la vida; nadie viene al Padre sino por
mi”. (14:6)

Y una vez mencionado el Padre, se torna el centro del discurso/dialogo. El afirma
el conocimiento que los discipulos tienen acerca del Padre “desde ahora le
conoceis, y le habéis visto” (14:7), sin embargo, sus discipulos se muestran aun
ajenos de éste conocimiento, y esta condicion se pone en boca de Felipe: “Sefior,
muéstranos al Padre y nos basta’ (14:8). De nuevo Jesus exhorta esta condicion
de ignorancia y se presenta a si mismo en identificacién plena con el Padre:

- “El que me ha visto a mi ha visto al Padre” (14:9b). “; No creéis que yo soy
en el Padre y el Padre en mi?” (14:10a). “El Padre que mora en mi, él hace
las obras” (14:10c). “Creedme que yo soy en el Padre y el Padre en mi”
(14:11a).

Después hay también una identificacién de él mismo con quiénes creen en él
(14:12) y la posibilidad que tendran los creyentes de relacionarse con el Padre,
teniéndolo a él como mediador (14:13-14). Se presenta una exhortacién a la
obediencia (14:15) y la introduccién de la Promesa del paracleto como afirmacion
de que, a pesar de su partida, E| estara presente:

- “Y yo rogaré al Padre, y os dara otro Consolador, para que esté con
vosotros para siempre: el Espiritu de verdad, al cual el mundo no puede
recibir, porque no le ve, ni le conoce; pero vosotros le conocéis, porque
mora con vosotros, y estara en vosotros” (14:16,17)

Luego se vuelve a la relacion directa de los discipulos con Jesus, quien les
promete su regreso (14:18); y una manifestacién especial para ellos que el mundo
no puede tener (14:19a), junto con una promesa de vida asegurada por causa de
su misma vida (14:19b); a ésta promesa se le suma una profecia acerca de un
conocimiento pleno que tendran los discipulos y una identificacion plena con El y
con el Padre, (14:20). Y se enfatiza de nuevo en la necesidad de obedecer:

- “El que tiene mis mandamientos, y los guarda, ése es el que me ama; y el

que me ama, sera amado por mi Padre, y yo le amaré, y me manifestaré a
él.” (14:21).
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Luego de ser interrogado por Judas acerca de aquella manifestacion exclusiva que
el mundo no tendra (14:22), Jesus les presenta de nuevo la relacién del amor, la
obediencia y la manifestacion del Padre:

- “Respondié Jesus y le dijo: El que me ama, mi palabra guardara; y mi Padre
le amara, y vendremos a él, y haremos morada con él. El que no me ama,
no guarda mis palabras; y la palabra que habéis oido no es mia, sino del
Padre que me envid.” (14:23,24).

Ahora se profundiza en la obra del Espiritu Santo, ya no sélo como consolador, y
garante de la presencia (manifestacion) de Jesus en ellos, sino como aquel quien
continuara ensefiandoles; asi, se garantiza al mismo tiempo el discipulado
continuo de Jesus en su acompafamiento y ensefianza:

- “Os he dicho estas cosas estando con vosotros. Mas el Consolador, el
Espiritu Santo, a quien el Padre enviara en mi nombre, él os ensefara
todas las cosas, y os recordara todo lo que yo os he dicho.” (14:24,25).

Hacia el final del discurso, se retoman las ideas ya expresadas a manera de
resumen; para que el corazon no se turbe, Jesus deja su paz como un don
(14:27), re-afirma que se va, y que va al Padre (14:28), y que esta declaracion
previa a los acontecimientos debe ser fortaleza para la fe de los discipulos (14:29).
En la conclusién de esta parte del discurso se encuentra la afirmacidén sobre e/
principe de este mundo, un elemento particular al evangelio de Juan y su forma de
expresar dentro de su teologia el poder del mal en el mundo:

- “porque viene el principe de este mundo, y él nada tiene en mi.” (14:30Db)

Y La conclusion de todo el discurso estda en términos de
conocimiento/manifestacion, amor y obediencia (14:31a) “Mas para que el mundo
conozca que amo al Padre, y como el Padre me mandd asi hago’. Y con el
abandono del lugar fisico en el que se encuentran para dirigirse a otro lugar
(14:31b) “Levantaos, vamos de aqui’.

Entonces posible concluir que el discurso tiene un tono muy intimo ya que no
participa de él ni siquiera Judas Iscariote. Debido a la prolepsis de la muerte de
Jesus, por la cual dara gloria al Padre y al mismo tiempo recibira la gloria del
Padre, la intencidén del discurso es ante todo de “despedida’. En este sentido se
enfatiza el lugar hacia donde Cristo va “al Padre”, y se manifiesta su identificacion
con el camino para que los discipulos puedan también ir al Padre. Como el fin mas
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inmediato es la muerte en la cruz, se resalta también la identificacidon de Cristo con
la vida y su misma condicién de estar vivo como garantia para que los discipulos
reciban vida también. Finalmente, |la identificacién de Cristo con /a verdad es el
garante del conocimiento que los discipulos pueden llegar a tener del Padre, y que
sera ensefado por el Espiritu, quien recordara a los discipulos todas las palabras
de Jesus.

2.3.1.3 Critica de las fuentes y de la redaccién de 13:31- 14:31.

Teniendo en cuenta la explicacion acerca de la formacidén del evangelio que ya se
ha dado (véase 2.1.2.4), hay que especificar que para este segundo caso,
siguiendo la tesis de Vidal®, el texto, al igual que el primer caso hace parte de las
condiciones que presenta E.2., evidentemente en la intencionalidad espiritualista
de la comunidad, en donde se encuentra el esquema de la cristologia juanica
‘elevada’, en la que Jesus es entendido desde una comprensién dualista; es el
resultado de una profunda reflexion de tipo “sapiencial’, y una magnifica
experiencia del Espiritu, produciendo asi una transformacién de la tradicion
escatoldgica “futurista’, a una dimensidn soterioldgica presentista, como un rasgo
tipico de los textos de E.2. En este periodo la posesidn del Espiritu tenia también
una dimensién de “iluminaciéon” que se concretaba en una conciencia de estilo
profético, pero también en una especie de experiencia “mistica’ de conocimiento o
de vision de los misterios del mundo divino; estas son las caracteristicas
presentes en 13:31-14:31.

2.3.1.4 Conclusiones del analisis contextual.

A partir de la estructura del evangelio es posible evidenciar que el texto se
encuentra en el inicio de la presentacion de la cristologia elevada del evangelio de
Juan. La pericopa se enmarca por “la salida de Judas” al inicio (13: 31a) y la
“salida de ellos” al final (14:31). Esta salida de Judas permite establecer el
ambiente intimo del discurso y la intencionalidad del redactor de poner estas
ensefianzas de Jesus acerca de si mismo, del Padre y del Espiritu unicamente
para los discipulos mas cercanos; son precisamente algunos de ellos los que
dinamizan el discurso concediéndole un tono ‘dialogal’ al menos en la primera
parte (13:36,14:22) en la cual se hace la declaracién que se analiza (14:6). A lo
largo del discurso se encuentran proclamaciones, instrucciones y profecias, que
buscan sobre todo levantar el animo de los discipulos, ahora sentido por la

28 \/idal, Senén., Los escritos originales de la comunidad del discipulo amigo de Jesus,
28-29.
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despedida de Jesus; y también fortalecer y garantizar la continuidad de su
ministerio al mundo.

2.3.2 El texto 14:6.
El texto en griego es: Acyer avr@ [o] Tnooic: éyw eiul 17 660¢ kel 1) dAnbeia kel 7
Cwij* oUdelc Epyerar mpo¢ Tov matépa €l un ou éuod.”

- “Jesus le dijo: Yo soy el camino y la verdad y la vida; nadie viene al Padre
sino sélo a través de mi”

Segun lo visto en el primer capitulo, en este texto sucede una “identificacion plena”
entre la verdad y el sujeto, cuando Jesus afirma: yo soy la verdad (junto con el
camino, y la vida), hace de la verdad un sujeto activo que realiza la misma accién
que el texto presenta en Jesus: “nadie viene al Padre, sino es por mi”, y en este
sentido se presenta el analisis.

2.3.2.1 Critica textual de 14:6.
El texto en griego es®: iéyer avrg [0] Inooic: évdd elur 1 660¢ kel 1 dirbeia kel
1 (wij oUels Epyetal mpoc Tov matépa €L un oL’ uod

Siguiendo el aparto critico de Nestle-Aland, la unica variante que presenta el
versiculo es la omisién del articulo 0 que precede a Tnooic Este articulo se

encuentra omitido en el papiro P%® y en los mayUsculos & (01), C'(04), y L(019) :

pero se encuentra presente en los mayusculos A(02),B (03),C3(04), D(05), W(032),
©(038),¥ (044), en los minusculos '3, y en 33 9X.

Hay que decir que esta variante no significa un cambio importante en el sentido
del texto, sino que mas bien remite a su historia de tradicion y redaccion, la cual se
hace explicita en el analisis de las tradiciones.

2.3.2.2 Acerca de la morfologia y sintaxis de 14:6.

Este analisis permite establecer que el versiculo se encuentra en una unidad
textual en la que no hay mas versiculos. Dicha unidad inicia con el verbo que
indica la accion de Jesus al responder la intervencién de Tomas, y termina cuando
culmina su declaracion.

fg Nestle-Aland, Novum Testamentum Graece, 297-298.
Traduccién personal.
%0 Nestle-Aland, Novum Testamentum Graece, 297-298.
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2.3.2.3 Analisis semantico de 14:6.

Los términos de este texto que se encuentran estrechamente relacionados son: 7
ooo¢ (el camino), 1 dinfeix (la verdad) y n {wn (la vida), en una identificacion
plena con la persona de Jesus. Los articulos que los preceden indican que hay un
énfasis especial que presenta a los términos como particulares y unicos, y que dan
un caracter exclusivista a la funcién de Jesus como el unico medio ( dia ) para
venir al Padre. Entonces, se presentan los términos ausentes de especificaciones
o matices, por lo que el sentido que reciben es de generalidad y exclusividad
absolutas en relacion a la accion posterior: venir al Padre. Entonces Jesus, es el
unico camino al Padre, la unica verdad que lleva al Padre, y la Unica vida que
recibe quien se dirige al Padre.

Antes de avanzar en el analisis de cada uno de los términos, se traen a colacién
las comprensiones del sentido directo del texto en algunas versiones del evangelio

en espanol:

Tabla 4 Versiones en espairiol de 14:6.

RV60 NBJ NVI TLA RVC. NTV
(Nueva (Nueva (Traduccién | (Reina (Nueva
(Reina- Biblia de | Version en lenguaje | Valera Traduccion
Valera 1960) | Jerusalén | Internacio | actual Contempora | viviente
(1998)) nal (1999)) | (2000)). nea (2009)) (2010))
Jesus le dijo: | Le dice Yo soy el Yo soy el Jesus le dijo: | Jesus le
Yo soy el Jesus: “Yo | camino, la | camino, la «Yo soy el contesto:
camino, y la soy el verdadyla | verdady la camino,yla | Yo soy el
verdad, y la Camino, la | vida —le vida. verdad, y la camino, la
vida; Verdady | contesté vida; verdad y la
la Vida. Jesus—. vida;
nadie viene | Nadie va | Nadie llega | Sin mi, nadie | nadie viene | nadie puede ir
al Padre, sino | al Padre | al Padre | puede llegar | al Padre, | al Padre si no
por mi. sino  por | sinopormi. [a Dios el | sino por mi. es por medio
mi. Padre. de mi.

Como se constata por las anteriores versiones, la proclamacion que hace Jesus
en identificacion plena con los términos tiene una comprension idéntica. Ahora se
realiza un analisis del vocabulario de cada unidad formal.
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a) “Yo soy el camino y la verdad y la vida”.

- Yo soy. ( éydf eiu ). éyw . El “vo”*! en la Biblia tiene una significacion religiosa

profunda, asi por ejemplo, las proclamaciones divinas en el AT revelan un estilo
en el que “Yo” adquiere un sabor especifico en los labios del Dios de Israel cuando
se revela a si mismo. Alli, el nombre divino se parafrasea como “Yo soy el que
soy’ (Ex. 3:14); también en el decélogo se inicia con un exclusivo “Yo soy” (Ex
20:2ss) y aun mas exclusiva es la gran revelacién de Deuteronomio 32:39ss,
donde Dios se presenta a si mismo como el Sujeto ultimo que no tolera ningun
otro dios, cuya voluntad es suprema, que tiene la primera y la ultima palabra, que
manifiesta su voluntad omnipotente y su ser en accidn incesante, y de cuya gracia
reveladora y reconciliadora depende el ser humano de manera total. Por otra
parte, el N.T. mantiene la creencia que Dios es el Sujeto absoluto, pero ofrece
pocas declaraciones en “yo” por parte de Dios excepto en algunas ocasiones en
que cita al antiguo (ej. Isaias 45:23 en Romanos 14:11, Deuteronomio 32:35 en
Romanos 12:19, etc.)

Sin duda, en el N.T. la expresion esta mas referida a Cristo. Aunque en los
evangelios Sindpticos Jesus rara vez usa ¢y« . Los 3 casos mas importantes en
estos evangelios son: a) En el Sermdén del Monte Mt 5:22ss, donde en cinco
ocasiones JesUs pronuncia éyw 6é Aéyw tuir (pero yo les digo) por el cual los
mandamientos de la ley son sustituidos u opuestos con los de Jesus; entonces
crea una nueva situacién en la comprension religiosa y ética del que busca a Dios,
puesto que la validez de sus mandamientos esta totalmente conectada con la
aceptacion de Su persona y la autenticidad de su mision, si él es el Mesias que
ha venido, tiene toda la autoridad de Dios para hacer un llamamiento a su pueblo,
en el que el éyw por si mismo, valida Su palabra ; b) En Lucas 10:21,22 donde
el mismo JesUs habla acerca de la autoridad de su mision: 7mavra uor mepedodn
vmo tol matpds uov (todas las cosas me fueron entregadas por mi Padre) de
modo que él es el representante plenamente autorizado de Dios y quien ejecuta
plenamente su voluntad. Todas las obras de Dios son hechas a través de El, El es
el mediador para todo el mundo y el mediador de la revelacion, y no hay
conocimiento de Dios sino Unicamente a través de El; y c) En el llamado del
salvador en Mt 11:28,29 que hace énfasis la relacidon del Hijo con la raza humana:
debre mpo; ue (venid a mi). Aqui el éyw Que representa el lugar de Dios en este
mundo, y que abre el acceso a El, es necesariamente ese lugar de encuentro para
los rkomiwvrec kal megoptioucror (trabajados y cargados), y asi como Dios en el
A.T. es el modelo que el ser humano debe seguir, lo es el hijo en este pasaje
udBete ar’ éuov (aprended de mi). El Cristo del Nuevo Testamento reemplaza a la

¥ Blischel., “éydd “y “éydf eipt”., en compendio del Diccionario Teoldgico del Nuevo
Testamento. Gerhard Kittel et.al., 197-206.
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sabiduria y a todos los intermediarios de la teologia judia, unificandolos en si
mismo, El se pone en el centro entre Dios y el mundo. Esta posicién central de
Cristo entre el Padre y los creyentes aflora en otros dichos, por ejemplo cuando
envia a los discipulos con el éyw de la autoridad divina en Mateo 28:20, o cuando
intercede por su pueblo en Lucas 22:32, y cuando comisiona a los setenta como
representantes suyos en Lucas 10:16. Finalmente, éyw aparece cuando cita a
Isaias 61 en Lucas 4:18.

Por su parte, Juan profundiza mucho mas en esta linea de pensamiento. Aqui
€yw es un rasgo de estilo caracteristico de los discursos revelatorios de el Hijo
de Dios, que constituyen la parte principal de la predicacion de Jesus. éyw Es
utilizado a menudo para marcar un contraste (5:43; 10:10), es con frecuencia
indispensable (10:25), y da a los dichos de Jesus un sonido solemne, casi liturgico
como cuando el ciego curado se postra en adoracion ante él (9:39). En Juan el
éyw adquiere mayor plenitud conceptual y significado: Muchos de los dichos que
utilizan el “yo” se refieren a la relacién del Hijo con el Padre, que se considera de
manera mucho mas estricta que en lo sindpticos. (“mi Padre”, “de Dios he salido”
8:42, “yo siempre hago lo que le agrada” 8:29, el Padre esta “con él’ 8:29, el Padre
esta en mi y yo en el Padre 10:38, yo y mi Padre “somos uno” 10:30).

La mas corta y enfatica expresion de esta unidad del Padre y el Hijo esta en el
nuete (nosotros) del Cap. 17, en la oracién sacerdotal en la que expresa en su
maxima plenitud esta relacidén. Cristo pide traer a los discipulos a esta comunion
con el Padre, éste es gran tema de los discursos de despedida (14-17). Y esta
extensién no se restringe a los Doce, ya que en 7:37 se emite un ofrecimiento
general.

El césmico y decisivo alcance del acontecimiento Cristo es expresado por Juan en
las afirmaciones “yo” de una forma tan singular que en su mismo estilo va mas alla
de las afirmaciones similares de los que pretenden ser salvadores, o incluso de las
mismas afirmaciones de Cristo que aparecen en los sindptico, y que pertenecen
mas bien a la misma categoria de proclamaciones divinas aunque incluso
trascienden a esta categoria. Se trata de los enunciados en que el €yw va ligado
con ciertos sustantivos predicativos impersonales, y frecuentemente con algo
abstracto, y que es siempre definido por el articulo. La férmula es particularmente
comun en el Cap.10 pero es posible verla a lo largo de todo el evangelio, asi
Jesus es la luz, el pan, la vid, la puerta, el camino, la verdad, la resurreccion y la
vida. La logica de estos enunciados sigue sus propias leyes, los elementos
linguisticos ya mencionados, dejan claro que se trata de una identificacién y no de
una subordinacién. En ese tipo de afirmaciones Jesus no se equipara a si mismo
con esas cosas, sino que afirma ser esas cosas en el sentido absoluto, de modo
que todo lo que es significativo en el mundo ayuda a caracterizar la singularidad
de este éyw . Pero el punto el punto de esos atributos es destacar la significacion
que tiene Jesus para el género humano; la luz, el pan, etc. a aquellos que creen
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en él, y asi los coloca en la verdadera realidad de comunidn consigo mismo, que
significa union con Dios.

2 rd 2
E€Yyw eluL

Teniendo esto presente, hay que decir que ¢y« cipt en su uso ocasional sin
predicado, requiere de un andlisis propio. Se deriva del “Yo soy” de AT (Ex. 3:14;
Dt. 32:39; Is. 41:14). A veces, claro, el significado es el corriente de “soy yo”, “ese
soy yo”, como cuando el ciego se identifica a si mismo en Juan 9:9, o cuando
Jesus hace lo mismo en Juan 18:5 y Marcos 6:50, o da la respuesta “yo soy” a la
pregunta de Marcos 14:61 y sin embargo, hay tonalidades mesianicas en los

ultimos casos.

éya elut tiene un significado fijo, como lo vemos a partir de la advertencia de
Marcos 13:6, donde el “yo soy’ de los pretendientes mesianicos debe ser
rechazado, y hay que esperar mas bien el “yo soy’ decisivo de la auto-
manifestacion final de Cristo. Esto arroja luz sobre el pasaje central en Juan
8:24ss. Este va precedido de una cadena de dichos en “yo” en los vv. 12, 18, 21.
Alli la decision a favor 0 en contra de Cristo significa la vida a o la muerte (v. 24).
Pero ¢ Quién es este que dice “yo soy’? No responde directamente. El Padre dara
testimonio (v. 18). El que lo envi6 esta con él (v.29). El yo del Hijo va ligado con el
del Padre en una unidad de Accion (v.29). Desde el principio mismo Jesus es el
Sujeto actuante de la historia de Dios (v.58), que contribuye en cada paso de la
manifestacion y glorificacion del Hijo. La fuerza final del simple éyw efut es que el
éye) de Cristo es el Sujeto de esta historia que es su poderosa autoproclamacion,
y en todas cuyas victorias Cristo clama: “Yo soy.” Los dichos en “yo”, entonces,
bien pueden remontarse a los modelos del antiguo Cercano Oriente modificados
de modo singular por el AT, pero Cristo reclama para si todos los predicados del
‘yo” y revela que €l mismo es el representante definitivo de Dios en el absoluto
éyd ciue: La expresion mas pura y mas completa en su incomparable significacion.

- El Camino. ( # déo¢c ). Dentro de la pericopa el tema del camino® se hace
central desde el v.4 cuando Jesus declara “Y sabéis a donde voy, y sabéis el
camino’, y es desarrollado en los versiculos 5 y 6; a partir de v.5 con la pregunta
de Tomas, la importancia ya no esta en saber el lugar hacia donde Jesus se dirige
(tema desarrollado desde la intervencion de Pedro), sino en el camino que dirige a
tal lugar. Entonces, esto muestra que en 14:6 e/ camino, como primer término, es
el mas importante de este texto. Cuando se analiza la estructura del versiculo,
esta caracteristica se hace mas patente, el versiculo se compone de dos partes, la
primera tiene un caracter positivo, y la segunda uno negativo; en la segunda parte

*2 De la Potterie, Ignacio. La verdad de Jesus: estudios de cristologia joanea, 115-117.
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se enuncia de manera sintética el tema secundario de todo este pasaje, que es la
meta a alcanzar, es decir, el Padre; pero el hecho de que el versiculo gira en torno
a la funcién de Jesus se evidencia por el quiasmo, con lo que inicia, y su
conclusién:

€y equt (yo soy)

ot éuov (a través de mi)

Si se compara ademas la pregunta de Tomas con la respuesta de Jesus, se nota
entonces la centralidad del camino:

Tabla 5 Centralidad de h* o’do.j en 14:6.

Pregunta Respuesta
otk olSauer mol vrdyerc (No sabemos a donde | mpoc rov matéon (al Padre)
vas)
¢ SvvducOr  tny  odov  eldéva(e,como | éyd eiur 1 odoc (Yo soy el camino)
podemos saber el camino?) 6 éuod (a través de mi)

Asi, lo que el texto pone plenamente en evidencia es que Cristo es el camino (7
odo¢) el mediador (6.’ éuov) para llegar al Padre. Por lo que se subraya con la
proposicion negativa del texto “nadie viene al Padre sino por mi”. Entonces la
relacion de los tres términos no esta en orden de afirmar que Jesus es el camino
hacia la verdad, como se interpreta desde el punto de vista de la mistica
helenistica y gnostica, sino que Jesus es el camino hacia el Padre, en cuanto él,
Jesus, es la verdad y la vida.

Cuando en Juan se encuentra a Jesus como el camino se resalta de inmediato
que “la singularidad de Jesus se expresa en el hecho de que, a diferencia de Juan
bautista, no sélo anuncia el camino (Mt. 11:10; Mc. 1:2s; cf. Is. 40:3; Mal. 3:1), sino
que es el camino y la meta (Jn 14:6).”*® Asi como en el caso precedente (8:31) hay
una identificacién de Jesus con la verdad que trae verdadera libertad, en este caso
hay una identificacion de Jesus como E/ Camino, el unico que lleva al Padre.
Ahora Jesus se presenta como ese unico camino. Las implicaciones de esta
afirmacion son profundas para la cristiandad primera, de esta comprension de
Jesus como el unico camino al Padre se encuentra una interpretacion biblica en
Heb 10:19 que Bauer expresa de la siguiente manera:

¥ Brandscheidt, R. “Camino”. En Diccionario enciclopédico de exégesis y teologia biblica,
Walter Kasper, 298.
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‘El camino al (verdadero) santuario no estuvo abierto en tanto que
subsistid el primer tabernaculo (s el de la antigua alianza?) (Heb 9,8;
8,2). Con éste se enlaza el dificil texto de Heb 10,19ss.. “Tenemos
esperanza de entrar en el santuario por la sangre de Jesus, entrada
que El nos inaugurd como un camino nuevo (mpbodatoc , recién
sacrificado, nuevo) y vivo a través del velo, es decir, por su carne”. ;A
que hay que referir la frase “es decir por su carne”? Ciertamente, no al
velo, como si la corporeidad de Jesus fuera algo que establece
separacion entre Dios y Cristo. Por lo contrario segun Heb 2:14-18,
justamente la naturaleza humana tomada por Cristo hace posible la
relacion filial entre los hombres y Dios. Dificultades filoldgicas impiden
unir “por su carne” (es decir por su muerte) con “inaugurd”; en este
caso se esperaria el instrumental. Lo mejor es referir “carne” como
genitivo epenegético, al “camino” de modo que quede explicado cdmo
el nuevo camino vivo es justamente la humanidad de Jesus. Si
Tpoodutoc , entendido en su derivacion como recién sacrificado, se
percibiera como un oxymoron (muerto y, sin embargo, vivo), resultaria
un pensamiento semejante a Ap. 5,6.9.12; 13,8 (cf. 1,18; 2,8)"*

Esta es la comprensidn cristiana que ha permanecido: por medio del sacrificio
de Jesus, él mismo es el camino a Dios, el unico camino posible para ir al
Padre.

- La verdad. ( dirffeia ). La verdad que lleva al Padre. En este texto la verdad
adquiere la posibilidad de realizar una accién directa sobre los discipulos, que
es el motivo de esta investigacion: “llevarlos al Padre”, cuando entra en plena
identificacidbn con la persona de Jesus, quien se presenta como la unica
posibilidad de ir a Dios, la verdad, quien es Jesus, hace especifica dicha
condicion.

En el primer caso se ha comprendido la unién de Verdad/Jesus, como la
revelacion directa de Dios en Jesus, de ddnde conocerlo a él es conocer la
verdad, y conocer a Dios. En este caso, busca establecerse la union
Verdad/Jesus en sentido de mediacion.

La interpretacion cristiana ha comprendido a Jesus como el exclusivo
mediador entre Dios y los hombres (Hch. 4:12; 1Tm. 2:5), y en este texto se

% Bauer, J. “Camino”. En Diccionario de Teologia Biblica, Johannes Bauer, 163.
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presenta como la verdad que permite ir a Dios. En este sentido, la relacion
que el creyente establece con la verdad es la relacién que se establece con la
persona de Jesus. No es una relacién con un conjunto de conceptos que se
adecuan a la realidad, sino una relacion con el conjunto de atributos de quien
es Jests, como El se ha revelado. Asi, la verdad que lleva al Padre puede
ser’® conocida (8:22,32), proclamada (8:40,45s; 16:7), darse testimonio a
favor de ella (5:33; 18:37), y sobre todo puede ser practicada (3:21). En estas
acciones se establece la relacion con aquella revelacién quien es Jesus, de
donde se entiende que no es la relacidon intelectual de aprehension de
conceptos e ideas abstractas, sino la relacion personal del creyente con
Jesus. Para entender a Jesus en términos de la verdad que lleva hacia al
Padre, hay que observar lo que presenta Juan en la relacion entre Verdad,
Dios Padre y Jesus.

En la teologia Juanica el término /a verdad ( 7 &infera ) nunca es aplicada al
Padre, esto es asi debido a que el Padre se expresa solamente en su Palabra
( 1oyoc ); y se revela solamente en JesUs como esta palabra hecha carne
(1:14). Esta es la razdn por la que solamente Jesus es llamado la verdad
(1:14,17; 14:6) quien es revelada también por el Espiritu (16:13). Esta
comprension da razon del por qué en 14:6 hay un sentido universalista y
exclusivista, de Jesus como la tnica verdad que lleva a Dios.

Ademas, esta comprension hace explicita la diferencia que hay entre la vision
griega y la vision juanica de la verdad; para la primera, con una fuerte
implicacidén gnostica, es el punto final de la elevacion del alma; sin embargo,
para Juan, el punto final, le meta del Camino quien es Jesus, es el Padre;
pero el Padre no es la verdad, sino que la verdad es Jesus quien lo revela.
Asi, la verdad se convierte en una realidad mas en el Camino hacia el Padre,
y no en la meta del Camino.

- La Vida. ( 77 {wr ). La vida en Juan también es un tema central. El término
{wn*® aparece 36 veces en el evangelio, y si se afiaden a éstas las 16 del
verbo “vivir’ y 3 de “dar vida”, el término seria usado al menos 55 veces en el
evangelio. En 17 de esas 36 veces en las que se utiliza el término vida (w7 va
acompanada del epiteto “eterna” sin ningun cambio en su significado. Ambos
términos, el simple y el compuesto, tienen precedentes en el uso judio en el

* Ortiz, P., S.J., El evangelio de Juan introduccién y exégesis, 26.
* Dood, C.H. Interpretacién del cuarto evangelio, 153-155.
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que se pueden distinguir tres formas de expresién que podrian estar tras el
uso cristiano de los términos: a) vida en oposicion a la muerte, b) vida de la
edad, en contraste con la vida del tiempo, y c) vida de la edad venidera, en
contraposicion a la vida de esta edad. En todos los casos se refiere a la vida
mas alla de la tumba.

En efecto, el evangelio mismo expresa su finalidad con relacién a la vida en
20:31 “Pero éstas se han escrito para que creais que Jesus es el Cristo, el
Hijo de Dios, y para que creyendo, tengais vida en su nombre.” Y en el
proposito de la revelacién de Jesus al mundo en 10:10b: “yo he venido para
que tengan vida, y para que la tengan en abundancia.” Sin embargo, a pesar
de su tradicion judia de fondo, en Juan “la vida"*" no es un tema estrictamente
escatoldgico, como en otros casos, la realidad escatolégica de la vida se
convierte en “actual e interior’, para Juan la vida se obtiene a partir del
encuentro con Jesus (3:36; 5:24; 6:4), y no creer significa haber perdido la
vida (3:36).

Justamente esta relacién entre verdad y vida que presenta el texto 14:6,
refiere a la realidad de que en Juan, /a palabra de Jesus (sindbnimo de verdad)
ylo la fe en él y en su palabra, son los medios por los cuales Cristo nos
confiere la vida'. En este texto, al igual que en el prélogo (1:4,14), se unen los
términos en un sentido soteriolégico para indicar el modo de ir al Padre, de
manera que Jesus nos confiere la vida del Padre mediante el don de /a
verdad. De este modo se relaciona éste término 7 (w1 con el primero 7 odoc -
Jesus es el camino hacia el Padre porque nos da la vida del Padre, siendo el
segundo término 7 dinferx el medio para llegar a este fin. El sentido de la
afirmacion de Jesus como “el Camino”, que es el centro del texto, podria
entenderse asi: Llegar al Padre, es participar de la vida del Padre; la cual nos
es conferida a través de la verdad de Jesucristo.

" De la Potterie, Ignacio. La verdad de Jesus: estudios de cristologia joanea, 129-130.

" Por ejemplo: “El que cree en el Hijo tiene la vida eterna’ (3:36); “El que escucha mi
palabra, y cree en el que me ha enviado tiene la vida eterna” (5:24); “Las palabras que os
he dicho son espiritu y son vida” (6:63); “tu tienes palabras de vida eterna” (6:68); “su
mandamiento es vida eterna” (12:50); “la vida eterna consiste en que te conozcan a i,
unico Dios verdadero, a tu enviado el Cristo” (17:3) (Otros textos mas: 3:15,16; 5:25,40;
6:40; 10:26-28; 20:31; 1 Jn 5:13). Santa Biblia. Reina Valera 1960.
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b) “nadie viene al Padre sino por mi”.

- Venir (ir). ( €pyopat ). En Juan el término &oyouat™ se encuentra referido a
varios contextos, con referencia a Jesus; por ejemplo, se dice de él que es
quien “habria de venir” (1:15), que viene “en el nombre del Padre (5:43), él ha
venido a dar testimonio de la verdad (18:37) y sera oido por aquellos que son
de la verdad y mas . Por otra parte, en lo que se refiere a los creyentes, en
Juan se encuentra un venir a Jesus en sentido general (3:26; 6:5; 10:4), y
también que Jesus invita a la gente a venir a él (7:37), y como respuesta al
llamado de Jesus, los creyentes reciben su sustento (6:35). Los discipulos de
Jesus también emiten la invitacion (1:46).

Juan afirma que Jesus no rechazara a los que vengan a él (6:37), sin
embargo, solo los que son atraidos por el Padre (6:65) y ensefados por el
Padre (6:45) pueden venir a él. En definitiva, venir a Jesus, significa creer en
Jesus como el que habia de venir (11:27), asi ser librado del juicio (5:24) y
nacer de nuevo por el Espiritu (3:8). Lo contrario significa rehusarse a venir a
Jesus (5:40) o a venir a la luz (3:20). En este sentido, y debido a la
identificacion que Jesus hace con el Padre (14:9-11), “venir al Padre”
equivaldria a conocerle por medio de la revelacién que el Padre ha dado de si
mismo en su Verbo.

- Padre. ( marzfp ). En Juan el término marrp se usa para Dios unas 115%
veces, el mensaje de la paternidad divina en el evangelio esta relacionado
con la revelacion, de modo que “Padre” es en si una palabra de revelacion .
Dios no es el Padre de todos, sino el Padre del Hijo quien lo manifiesta, y
quien es el Hijo en un sentido unico, (1:14, 18) el Padre es el dador de la
revelacion y el Hijo es el Revelador (cf. 4:21, 24), por esta razdn, el Hijo actua
con el encargo del Padre (5:43). El Padre es quien envia a su Hijo a que
realice su obra, y a su vez, en cuanto que es consagrado y enviado, Jesus es
manifestado como el Hijo (10:36).

** Schneider, J.* éyouar ” En Compendio del diccionario teoldgico del nuevo testamento,
Gerhard Kittel et.al, 256.

" Jesus no ha venido por su propia cuenta (Jn 7:28), se entiende como “venido” de Dios
(8:42), “ha venido” para dar vida (10:10) y para salvar al mundo (12:47). Aunque no ha
venido a juzgar (12:47), su venida implica juicio (9:39).

¥ Schrenk, G. “ mrrjp *. En Compendio del diccionario teoldgico del nuevo testamento,
Gerhard Kittel et.al,791-792.

“VerJn 17:6,11,26,28.
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En su obra revelatoria, JesUs habla acerca del Padre, da testimonio de El
(16:25), por esto, no es un simple concepto verbal, sino el contenido de la
obra salvifica del Hijo; por esta razén conocer al Hijo es conocer al Padre, y
estar a favor o en contra del Hijo, es estarlo también en relacion con el Padre
(8:42; 5:23). Es importante destacar que la unidad del Hijo y el Padre esta
expresada en Juan en términos del amor, “El Padre ama al Hijo” (3:35), en
una relacién pretemporal que implica un conocerse y verse mutuo. Esta
continua comunidn de dar, produce el acto de revelacion (3:16) que se realiza
plenamente en la entrega que el Hijo hace de si al aceptar la copa que el
Padre le da a beber (18:11). S6lo cuando la obra salvifica esta terminada,
Jesus hace que el Padre, lo sea ahora de los discipulos (20:17), y el Paraclito
realiza la revelacion en ellos de modo que son introducidos en la misma
unidad con el Padre’, ahora por medio de Cristo.

En este sentido, y en los limites que el contexto y el texto presentan, se puede
concluir entonces que el Padre es a quién Jesus vino a revelar, a darle a
conocer (1:18); ahora de una manera plena, puesto que no se niega la
revelacion del Padre en las Escrituras (5:39), y la honra que ya recibia a partir
de dicha revelacion (5:23); la forma que en Jesus el Padre es revelado es
ahora suficiente, de modo que la necesidad, la sed del hombre, por conocer
quién es Dios, quede saciada de manera absoluta al llegar al conocimiento de
Jesus (4:14,6:35).

2.3.2.4 Conclusiones del analisis semantico de 14:6.

El camino es el centro del versiculo 14:6 que se presenta a manera de quiasmo
cuyos extremos son “Yo soy” y “a través de mi”; esta centralidad indica que el
principal interés no esta en el Padre, sino en la exclusiva funcién mediadora de
Jesus. Ademas, Jesus no aparece como el camino hacia la verdad como se
comprenderia desde una visidn gndstica o gnostizante, sino que él mismo es la
verdad que permite venir al Padre. Ademas, el término verdad en el evangelio
nunca esta referido al Padre, porque es /a expresion del Padre, su Palabra, la que
es verdad; ella se ha hecho carne en Jesus y es revelada por el Espiritu a los
creyentes. Por su parte, la vida es un tema tan central en el evangelio que se
expresa como parte de su objetivo 20:31; en este pasaje no esta referido a una
realidad futura, sino actual e interior, que se obtiene a partir del encuentro con

" En unidad con el Hijo: Hace y dice lo que el Padre quiere (5:19; 7:17-18), sus obras son
las del Padre (10:32,37,38; 14:10,15), su Palabra es la del Padre (14:24). En unidad con
los discipulos, ellos pueden conocerlo (10:14-15), amarlo (15:9,10), y ser enviados
(17:18).

87



Jesus, de donde la incredulidad significa haber perdido la vida. La vida, proviene
del Padre, y es conferida a los creyentes por medio de la verdad, como el don de
Jesucristo. Entonces, ‘venir al Padre’ equivale a llegar a conocerle por medio de
su revelacién a través de /a Palabra. Finalmente, la Paternidad de Dios es la
revelacion de Jesucristo, el Padre no lo es de todos, sino exclusivamente del Hijo,
y s6lo cuando la obra salvifica ha sido terminada, el Padre lo es ahora también de
los discipulos. La revelacion del Padre, se encontraba también en las Escrituras,
pero Jesus lo vino a revelar de forma plena.

2.3.3 Conclusiones del caso 14:6.

Es posible concluir que en este caso el enfoque se encuentra en la obra
mediadora de Jestus como el camino para llegar al Padre. De ella, se insiste
constantemente en su exclusividad desde la afirmacion de que nadie puede
encontrar otro camino al Padre, de alguna forma en contraposicion a la busqueda
del Padre por medio de la exclusividad de la Ley que presentaban las autoridades
Judias. La revelacion de la Paternidad personal de Dios para los creyentes, es
es0, una revelacion que existe sbélo en las ensefianzas de Jesucristo y del
pensamiento cristiano; como se menciond, unicamente hasta la consumacién de la
obra de redencion, esta paternidad pasé también a los discipulos, siendo el unico
medio, la persona de Jesus. En lo que respecta a la verdad, el texto logra
distinguir la verdad revelada por Jesus de las nociones gnosticas de la verdad
‘elevada’ que es la meta de la iluminacién; ya que en Cristo la verdad no es la
meta, sino el camino cuyo fin es el Padre; y como responde a un interés de tipo
presentista, no se habla aqui de “estar ante el trono coésmico del Padre en la vida
futura”, sino de llegar a conocerlo, lo que solamente es posible por medio de la
verdad revelada en Cristo. Finalmente, la comprension de la posibilidad de
participar de /a vida que da el Padre y presentarla como meta del evangelio,
permite resaltar el tono soterioldgico de la mision y el mensaje de Jesus que es el
contenido del libro.

En lo que al seguimiento de Cristo se refiere, el texto presenta /la meta de dicho
seguimiento, si se quiere en dos ambitos diferentes. El primero esta en términos
de filiacion, como se ha afirmado la meta del camino es el Padre, a quien es
posible llegar por medio del conocimiento de la verdad, y de la accidbn mediadora
de Jesus; es la obra redentora de Cristo la que hace posible conceder a los
discipulos la paternidad de Dios Padre, para que ellos mismos vengan a ser por
medio de Cristo, hijos de Dios. Y el segundo ambito estda en términos
existenciales, cuando el evangelio propone que “conocer al Padre, y al Hijo, es
tener la vida eterna” (17:3); de donde es posible concluir que unicamente por
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medio del conocimiento de la verdad, el creyente puede ser sustentado con /a vida
que proviene del Padre.

2.4 TERCER CASO: ANALISIS DE 16:13.

En el primer capitulo se determind que en este caso, y a diferencia de los dos
primeros, la verdad no aparece con un uso nominativo. Aunque se utiliza dos
veces en el texto, primero esta referida al Espiritu y tiene un uso como adjetivo: “El
Espiritu de verdad”; y en la segunda ocasion, su uso es como complemento
indirecto del verbo, conectando a la verdad con la accidén que el Espiritu realiza en
los discipulos: “El os guiara a toda la verdad’.

Con estas consideraciones presentes, y teniendo en cuenta las caracterizaciones
del sentido y uso de la verdad que se han establecido a partir de los casos
anteriores, el analisis de este caso sigue las mismas fases; siempre con el fin de
dilucidar el sentido pleno de los términos del versiculo y su lugar dentro el
evangelio y el pensamiento juanicos.

2.4.1 EI contexto de 16:13.

Se inicia sefalando el contexto mas general;, al definir la pericopa en que se
encuentra el versiculo, se establecera el lugar de sus elementos en ella, y el
sentido que reciben dentro del evangelio, ahondando en ellos con las fases
posteriores del Analisis. Como ya se ha definido, las divisiones mas generales del
evangelio son:

1) 1:1-18 Prélogo.

2) 1:19-6:71 ¢ Quién es el hijo de José?

3) 7-12 ¢ Quién es el Cristo que viene a su hora?
4) 13-17 El Hijo glorificado.

5) 18-21 El Cristo entregado.

Entonces, este verso comparte el mismo bloque tematico del caso anterior: 13-17
‘El Hijo glorificado’; que como ya se visto se divide a su vez en 2 partes:

a) Enlacena(13:1 -14:31)
b) Camino al huerto (15:1 — 17:26)

Aqui el texto 16:13, se encuentra en la segunda division “Camino al huerto” (15:1 —
17:26); ésta se puede sub-dividir de la siguiente manera:
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A. Al instruir a los discipulos (15:1-16:33)
B. Al interceder ante el Padre (17:1-26)

La sub-unidad A (15:1-16:33) puede ser descrita a partir de la siguiente estructura:
a) Jesus, la vid verdadera (15:1-17)
b) Odio del mundo (15:18 — 16:4)
c) La obra del Espiritu Santo (16:5-15)
d) La tristeza se convertira en alegria (16:16-24)
e) Yo he vencido al mundo (16:25-33)

La parte ¢ de la pericopa ‘Al instruir a los discipulos’ (15:1-16:33), es en la que se
encuentra el texto a analizar (16:13). Sin embargo, al igual que en los casos
anteriores, se tiene en cuenta toda la pericopa, desde un analisis discursivo y
narrativo, para identificar el uso que tienen en los elementos mas significativos del
texto en ella.

2.4.1.1 Analisis discursivo en 15:1-16:33.

Se ha afirmado desde el capitulo anterior que, de primera mano, los elementos
que aporta el verso 16:13 a la investigacion son ‘E/ Espiritu de Verdad vy la
‘verdad’ a la que seran guiados los discipulos. Pero ademas, en la disposicion
propia del texto, la verdad esta referida a acciones concretas tales como ‘oir y
hablar, ‘saber y ‘las cosas que han de venir’; entonces dilucidar el sentido y lugar
de dichos elementos en la pericopa es el objetivo de esta fase del analisis. En lo
que se refiere a la pericopa 15:1-16:33, y a diferencia del caso anterior, en esta
parte del discurso no hay interacciones de Jesus con los discipulos que sirvan
para dinamizar el discurso; aunque al final aparezcan algunas (16:17-19, 29-31) su
funcidn dentro del texto es mas bien de caracter ilustrativo, buscando aclarar
algunas expresiones y presentando una prolepsis del abandono que Jesus
experimentara. Por lo que el pasaje ya no esta en términos de ‘didlogo’, sino que
tiene un tono meramente discursivo; entonces para poder tener mayor claridad
acerca del lugar que los elementos del versiculo 16:13 tienen en la pericopa, se
muestran a continuacién las cinco partes en que es posible dividirla, destacando
en cada una estos elementos.

Tabla 6 Elementos de 16:13 en la pericopa 15:1-16:33.

Partes del | Elementos de 16.13.

discurso.

Jesus, la | 1. Yo soy la vid verdadera...

vid 3. ...Estais limpios por la palabra que os he hablado.
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verdadera | 4. ....El pampano no puede llevar fruto por si mismo, si no permanece en la vid...
(15:1-17) 7. Si permanecéis en mi, y mis palabras permanecen en vosotros...
10. Si guardareis mis mandamientos, permaneceréis en mi amor...
12. Este es mi mandamiento: que os améis unos a otros, como yo os he amado.
14. Vosotros sois mis amigos si hacéis lo que yo os mando.
Tabla 6. Continuacién.
Discurso. | Elementos de 16.13.
Odio del | 20. Acordaos de la palabra que yo os he dicho: El siervo no es mayor que su
mundo Seflor. Si a mi me han perseguido, también a vosotros os perseguiran; si han
(15:18 — | guardado mi palabra, también guardaran la vuestra.
16:4) 21. Mas todo esto os haran por causa de mi nombre, porque no conocen al que
me ha enviado.
22. Si yo no hubiera venido, ni les hubiera hablado...
26. Pero cuando venga el Consolador, a quien yo os enviaré del Padre, el
Espiritu de verdad, el cual procede del Padre, él dara testimonio de mi.
27.Y vosotros daréis testimonio también...
16:1. Estas cosas os he hablado para que no tengais tropiezo.
16:2. Os expulsaran de las sinagogas; y aun viene la hora cuando cualquiera que
0s mate, pensara que rinde servicio a Dios.
16:3. Y haran esto porque no conocen al Padre ni a mi.
16:4. Mas os he dicho estas cosas, para que cuando llegue la hora, os acordéis
de que ya os lo habia dicho. Esto no os lo dije al principio porque yo estaba con
vosotros.
La obra | 6....Porque os he dicho estas cosas...
del 7. Pero yo os digo la verdad...porque si no me fuere el Consolador no vendria a
Espiritu VOSOtros...
Santo 8. Y cuando El venga, convencera al mundo de pecado, de justicia y de juicio.
(16:5-15) | 12. Aun tengo muchas cosas que deciros...
13. Pero cuando venga el Espiritu de Verdad, él os guiara a toda la verdad;
porque no hablara por su propia cuenta, sino que hablara todo lo que oyere,
y os hara saber las cosas habran de venir.
14. ...tomara de lo mio, y os lo hara saber.
15. ...tomara de lo mio, y os lo hara saber.
La tristeza | 18. ...no entendemos lo que habla.
se 19. ... ¢ preguntais entre vosotros acerca de esto que dije...?
convertira | 20. De cierto, de cierto os digo, que vosotros lloraréis y lamentaréis, y el
en alegria | mundo se alegrara; pero aunque vosotros estéis tristes, vuestra tristeza se

convertira en gozo.
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(16:16-24) | 22. ...pero os volveré a ver, y se gozara vuestro corazon, y nadie os quitara
vuestro gozo.
23. En aquel dia no me preguntaréis nada. De cierto, de cierto os digo, que todo
cuanto pidiereis al Padre en mi nombre, os lo dara.
24...pedid y recibiréis, para que vuestro gozo sea cumplido.
Yo he | 25....1a hora viene cuando ya no os hablaré por alegorias, sino que claramente os
vencido al | anunciaré acerca del Padre.
mundo 26. En aquel dia pediréis en mi nombre...
(16:25-33) | 29. ... hablas claramente y ninguna alegoria dices.

30. Ahora entendemos que sabes todas las cosas... por eso creemos que has

salido de Dios.
31. ...¢,Ahora creéis?
32. Seréis esparcidos cada uno por su lado, y me dejaréis solo.

afliccidn; pero confiad, yo he vencido al mundo.

Desde el despliegue que muestra la tabla anterior, los elementos dentro de la
pericopa se pueden identificar de la siguiente forma. La primera parte del discurso
contiene elementos que estan relacionados con los mandamientos y las palabras
que Jesus ha hablado; en referencia a la actividad del Espiritu registrada en el
16:13 de guiar a los discipulos a la verdad, se entiende que es hacia estas
palabras reveladas, que seran guiados, ya que, como se ha visto en los casos
anteriores, la verdad esta estrechamente relacionada con la palabra (17:17). La
segunda parte destaca términos dirigidos a afirmar el ministerio de los discipulos,
alli se hace mencién de las persecuciones futuras, que son consecuencia de la
ignorancia que hay en el mundo que, por incredulidad, no conoce la verdad; esta
realidad establece una identificacion de Jesus con los discipulos: recibiran la
misma persecucion y el mismo rechazo que él recibio;, hay también una
identificacién con la actividad del Espiritu que dara testimonio, al igual que los
discipulos daran testimonio acerca de Jesus. La siguiente parte del discurso esta
centrada en la obra del Espiritu que es ante todo “hacer saber” a los discipulos las
cosas que habradn de venir. E| discurso finaliza dando animo a los discipulos
debido a la tristeza que enfrentaran y a pesar de la debilidad en su fe, Jesus se
presenta como ejemplo de fortaleza y como la razébn para mantenerse firmes
confiando en él, pues ha vencido al mundo.

" Junto con todas las palabras que Jesus les ha dicho, si se tiene en cuenta la mencion
inicial a la actividad del Espiritu dentro del discurso en 14:26
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2.4.1.2 Comentario a la pericopa 15:1-16:33.

Este pasaje es la segunda parte del discurso a los discipulos mas cercanos que
inicié en 13:31, pero aunque se encuentra dirigida a ellos no hay aqui la forma de
‘didlogo’ que presentaba el caso anterior. El discurso comienza con una de las
analogias figurativas que se presenta en Juan relacionadas con Jesus . En este
caso se trata de Jesus como la vid verdadera, de entrada se incluye su relacién
con el Padre y los discipulos asi: Jesus es la vid quien sustenta a los pampanos
para que den fruto (15:1,5), el Padre es el labrador que cuida y limpia a la vid
(15:1,2), y los discipulos son los pampanos que tienen la necesidad de
permanecer en la vid para poder llevar fruto (15:4,5). Subrayando el juicio y la
sentencia que hay para quienes no permanezcan en la vid (15:6). Esta primera
seccidn termina con una palabra de animo: al permanecer en Jesus, todo lo que
pidan les sera hecho; y el fruto de los discipulos sera para la gloria del Padre:

“En esto es glorificado mi Padre, en que llevéis mucho fruto, y seais asi mis
discipulos.” (15:8)

De aqui en adelante el tema se centra en el amor, el Hijo lo recibe del Padre, y es
dado a los discipulos en forma subsidiaria;, amor en el que ellos deben
permanecer (15:9) guardando los mandamientos del Hijo, de la misma forma en
que el Hijjo ha permanecido en el amor del Padre, guardando los mandamientos
del Padre (15:10). Viene luego otra proclamaciéon de consolacion y animo:

- ‘“estas cosas os he hablado, para que mi gozo esté en vosotros, y vuestro
gozo sea cumplido”. (15:11)

Y se vuelve al tema del amor. Asi como en la primera parte el mandamiento
constante fue “permaneced en mi”’, ahora el mandamiento es “Amarse unos a
otros como fueron amados por Jesus” (15:12), con la misma intensidad, explicita
en la muerte de Jesus (15:13).

De aqui en adelante el discurso se enfoca en los términos relacionales de Jesus
con sus discipulos, ahora les llama “amigos”, si cumplen la condicién de
permanecer en obediencia a €l (15:14), recibiendo asi una mayor revelacion de los
propoésitos de Dios que los que no son amigos sino unicamente siervos (15:15); se
vuelve a manera de sintesis al llamado unilateral, el propdsito y la promesa del
discipulado de Jesus, junto con el mandamiento superlativo de éste discipulado:

" Otras analogias figurativas presentes en el evangelio de Juan son: “yo soy el pan de
vida” (6:35,48), “yo soy el pan vivo que descendio del cielo (6:51), “yo soy la luz del
mundo” (8:12), “yo soy la puerta” (10:7,9), y “Yo soy el buen pastor” (10:11,14).
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- “No me elegisteis vosotros a mi, sino que yo os elegi a vosotros, y os he
puesto para que vayais y llevéis fruto, y vuestro fruto permanezca; para que
todo lo que pidiereis al Padre en mi nombre, él os lo dé. Esto os mando:
que 0s améis unos a otros” (15:16,17)

Hasta aqui llega la primera parte del discurso, y desde aqui ya no se enfoca en la
relacion del Hijo con el Padre y los discipulos, sino en la relacién del Hijo con el
Mundo y del mundo con los discipulos. En este contexto e/ mundo, se entiende en
un sentido negativo (no como en 3:16), reuniendo a todos los que participan del
rechazo a Jesus y permanecen en incredulidad.

Por eso esta relacion esta en términos de aborrecimiento, ya no de amor, como la
anterior relacién. Aqui Jesus da instrucciones a sus discipulos indicandoles que
ellos mismos recibiran el mismo odio que Jesus recibié por parte del mundo, para
que su esperanza esté puesta unicamente en él (15:18); y esto es asi, debido a la
obra de Jesus en ellos al elegirlos del mundo (15:19). Se expresa también el trato
igualitario que van a recibir por causa de Cristo, y por la ignorancia acerca de Dios
que prevalece en el mundo (15:20,21). Se hace explicita entonces la obra de
Jesus en relacién al mundo, su presencia y testimonio que deja sin excusa el
pecado (15:22), el rechazo y odio hacia el Hijo, se iguala a rechazar y odiar al
Padre (15:23); pues, a pesar de las obras que él hizo, el rechazo y odio hacia él y
hacia el Padre permanecieron; entonces ya nada puede excusar su pecado
(15:24). Esta actitud de rechazo y odio se atestigua se afirma con el testimonio de
la escritura del Antiguo Testamento (Sal 35:19; 69:4):

- “Pero esto es para que se cumpla la palabra que esta escrita en su ley: Sin
causa me aborrecieron” (15:25)

Luego viene la primera mencion del Espiritu de verdad en esta seccién del
discurso, esta enfocada en el testimonio que él dara de Jesus al mundo que sera
la misma funcidén para los discipulos (15:26-27). Y termina esta parte con la
sintesis de las palabras que buscan fortalecer la fe, y el animo, cuando en un
sentido profético se habla de las persecuciones que van a padecer los discipulos.
(15:28-16:4)

La siguiente seccion del discurso trata sobre la relacion que los discipulos tendran
con el Consolador, quien sera enviado del Hijo y que procede del Padre. Se
establece que para que venga el Espiritu se hace necesaria la partida del Hijo
(16:7); y se hace aun mas explicita la obra del Espiritu Santo en el mundo, y del
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testimonio que él daria sobre Jesus (16:8-11); luego, sefalando la incapacidad de
los discipulos para recibir toda la verdad revelada de Cristo (16:12), Jesus afirma
que ésta revelacidén vendra a ellos por medio del Espiritu:

“Pero cuando venga el Espiritu de verdad, él os guiara a toda la
verdad; porque no hablara por su propia cuenta, sino que hablara todo
lo que oyere, y os hara saber las cosas que habran de venir.” (16:13.)

Después se hace referencia a la relacion intra-trinitaria, en términos del testimonio
que el Espiritu dara a los discipulos: Todo lo que es del Padre, es del Hijo; todo lo
que el Hijo a oido del Padre lo ha dado a conocer (15:15) , de modo que todo lo
que el Espiritu oiga del Padre, y del Hijo, /o hara saber a los discipulos (16:14,15).

Después viene la serie de versiculos ilustrativos acerca del sentido de las palabras
de Jesus: “todavia un poco, y no me veréis; y de nuevo un poco y me vereis”.
(16:16a). Esta discusion abarca desde 16:16-19, y culmina con nuevas palabras
de aliento; en medio de la dificultad que significara para los discipulos mantenerse
como testigos de Jesus, El les aclara como su tristeza serd momentanea y se
convertira en un gozo que sera permanente, ‘como la mujer cuando esta de parto’.
(16:20-22). Luego se afirma la relacion con el Padre y los discipulos mostrando
de la posibilidad de pedir a él, en el nombre de Jesus y de ser ellos mismos
amados por el Padre, por causa de la fe que han en Jesus (16:23-27). El discurso
termina afirmando la débil fe de los discipulos que provocara el abandono al que
Jesus seria sometido por su parte; sin embargo para ser su ejemplo, €l sostiene
su mirada y confianza puesta en el Padre (16:28-32); Finalmente se muestra a si
mismo como la luz de esperanza para sus discipulos cuando enfrenten la afliccion
en el mundo. (v.33).

En resumen, en esta pericopa se encuentra la “presentacion” del Espiritu que
Jesus hace a sus discipulos en esta parte del discurso’, lo identifica como el
maparinroc (15:26), quiza en referencia a su primera mencion; El es a quién Jesus
mismo enviara del Padre, y procede del Padre. Ademas de su venida al mundo,
se anuncia su actividad principal: dar testimonio de Jesus, y de convencer al
mundo, pero sobre todo, de guiar a los discipulos a toda la verdad (16:13). La
verdad, en el contexto esta ligada al conocimiento de las cosas que se oyen del
Padre; el Hijo las oy0 y las dio a conocer (15:15), y el Espiritu hablara lo que oyere
y lo hara saber a los discipulos (16:13). Ademas, Jesus resalta la falta de

" Dentro del bloque tematico discursivo 13-17 la primera vez que es mencionado el
Espiritu es en 14:16,17.
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conocimiento que el mundo tiene de él y de quien le envid, lo que sera la causa
principal de la tribulacion que sus discipulos sufriran; pero en medio de la cual
pueden sentirse confiados en aquél que ha vencido al mundo (16:33).

2.4.1.3 Critica de las fuentes y de la redaccién de 15:1 — 16:33.

De nuevo, en referencia al apartado 2.2, que presenta la historia de la tradicion del
evangelio siguiendo la tesis de Senén Vidal*, se enuncia aqui la especificidad del
pasaje dentro la formacion del evangelio. El texto hace parte de E.3 en el que el
contacto con “la gran iglesia’ y el influjo de la tradicion sindptica moldearon los
intereses de los glosadores. En torno al texto al que se hace referencia ahora
(16:13), se evidencia la preocupacién por la cohesién y la unidad que enfrentaba
la comunidad amenazada por el mundo “hostil” y no creyente, ademas del grave
peligro que significaba la desintegracién que causaba la herejia interna. Se hace
patente entonces el exclusivismo y del dualismo eclesioloégico que busca
diferenciar de manera radical a la comunidad creyente del “mundo” increyente.

2.4.1.4 Conclusiones del analisis contextual.

Como se ha afirmado, el texto 16:33 se encuentra entre el grupo de E3, que es
basicamente la correccion de E2 y el encuentro de la comunidad juanica con ‘la
gran iglesia’. Sus intereses, mencionados en el apartado anterior, patentan el
exclusivismo de la revelacidon dada a quienes cuentan con el Espiritu, resaltando
asi el dualismo eclesiolégico. Entonces es posible concluir que este discurso de
despedida trata de abarcar las areas mas significativas del discipulado de Jesus.
En este sentido re-afirma su llamado soberano al haber elegido a los discipulos
del mundo, de modo que ya no son del mundo; esto es una clara referencia a la
desecularizacién que el seguimiento de Cristo implica, y en este sentido se
encuentran también las referencias al “odio del mundo” que padecidé Jesus y que
padeceran sus discipulos. Ademas, como ‘el mundo’ ya no es viable para los
discipulos, /o udnico que tienen es el amor del Padre, del que sdlo pueden
participar permaneciendo en el Hijo por medio de /a obediencia incondicional a
sus mandamientos; dentro de los cuales, “el amarse unos a otros, del modo en
que Jesus les amo” es superlativo. Pero esta obediencia sélo podra llevarse a
cabo por la obra del Espiritu Santo en los creyentes, quien ademas de ser el
garante de ‘la presencia de Cristo’ en los discipulos, seguira revelandoles todas
las palabras del Padre, es decir, al Hijo quien es /a palabra del Padre. Entonces /a

“0Vidal Senén, Los escritos originales de la comunidad del discipulo amigo de Jesus, 31-
34.
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verdad revelada en Jesus, seguira siendo revelada a los discipulos por el Espiritu
Santo; para que por causa de este conocimiento, y a pesar de la afliccion que les
significara estar en el mundo, puedan confiar y permanecer en Cristo.

2.4.2 El texto 16:13.

El texto en griego” es: Srar o¢ é10y éxeivoc, w0 mredua The dinbelag, OdnyriveL
udc év th dinbele maon: ov yap Aaincer dg’ éavrol, ail’ boa drkovoel AaAnoel
Kel @ pyoucre drayyedel vulv.

- “Pero cuando venga él, el Espiritu de verdad, los va a guiar a toda la
verdad; porque no hablara por si mismo, sino que hablara tanto como
oyere, y les hara saber las cosas que habran de venir” .

Segun lo visto en el primer capitulo, en este versiculo el término verdad esta
presente dos veces: en el primer caso se encuentra en un genitivo, expresando
una caracteristica del Espiritu, es decir que el uso que tiene es la verdad como
adjetivo.

En el siguiente caso es un dativo, que convierte a la verdad en el lugar hacia el
cual los discipulos seran llevados por el Espiritu, entonces su uso es como
complemento indirecto del verbo.

2.4.2.1 Critica textual de 16:13.

El texto en griego es: 6tar 6¢ Ei0y éxelvog, t0 mrelua thc dinbelac, oonyroel vudc
év th ainbeiq mdon: ov yap Aainoer dg’ éavrol, dAl’ Sow drovoer Aaiijoel kel ta
oyoucve avayyelel tuiv.

Las variantes de este texto se presentan asi**

e odnyrioel tudc [los va a guiar] se sustituye por éxeiroc tudc oonynoet [él los
vaaguiarJenD a.

e ¢v 1fj dinfelg maon [a toda la verdad] es sustituido por dSipynoerar yuiy
[les contara totalmente] con v - ar - cav [la — hasta - Jen algunas
ediciones de la vulgata (Clementina, Roma.,1592., y la ediciobn mas
moderna de Wordsworth y White, Oxford, 1889-1954). : ¢i¢c v — av — oav

“ Nestle-Aland, Novum Testamentum Graece, 302-303.

" Traduccién personal.
42 Nestle-Aland, Novum Testamentum Graece, 302-303.
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[hacia la — hasta - ] en A y B y en unos pocos manuscritos de la edicion de
la Vulgata de sttugart, 1975. Origenes (254). ( 068 f'* 9R)

e Y los textos en los que se encuentra év tjj dinfein mion [a toda la verdad]
son: x (Aunque de primera mano omite 7don [toda]), D, L, W (8) 1.33.565.
(579).

e Entre dox [tanto como] y drovoct [oyere], algunos manuscritos afianden av
[hasta] ; éstos son: A D' ® 0250 f'°> 33 9. Los textos en los que no
aparece la adicién son: x , B, D (En el copista original), L, W, ¥, 1, 579. |
844. 1 2211.

e Finalmente axoloe:r [oyere] es sustituida por dxover [oye]lenx ,Ly33be;y
por on [a usted] en A, 0250, f1° y 9. Los textos en los que se encuentra
arovoer [oyere] son B,.D,W, 0, ¥, 1, 579. 1 844. | 2211, la Vulgata y
Epifano (403 d.C).

Una interpretacion de las variantes mas significativas y que influyen en el sentido
del texto es la que presenta Bultmann en su comentario al evangelio:

D lee éxeivoc vudc odnynoet. [él los va a guiar]

Eus. Cyr. Hier.: dinpynoerar vyuir tnpr ainbeiar [les contara totalmente la
verdad] que es una correccidn obvia.

Si & rf dinbelg mwdon [a toda la verdad] (con sus testigos vy
variaciones, aclaracién del autor), es original, entonces en este
contexto el significado solamente puede ser: “a toda la verdad”;

év [a] en lugar de ei¢ [hacia] estaria en linea con su uso frecuente con
verbos de movimiento.

En la LXX odcyerrv ev[guiara a] sefiala que conduce dentro de un area, o
en la direccion proporcionada por un camino (Sal 5:9; 26:11, etc.; en el
mismo sentido, el dativo es usado para si mismo Sal 85:11), para indicar
la meta es usado em: [a/hacia] (Sal 24:5)

axovoer [oyere] (B D W) en vez de akxover [oye] (x , L), es una asimilacion
de los otros futuros.

axovon [(si) oyere] en 9% no debe tomarse en cuenta.

av [hasta] es anadido frecuentemente. Becker se refiere a v.13b como
una glosa del autor.*®

“3 Bultmann, R., The gospel of John a commentary , 573-574.
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Estas variaciones en el texto sefalan, ademas del complejo proceso redaccional
del evangelio, la comprension de la comunidad en la relacidén entre la palabra de
Jesus, y la obra del Espiritu. Asi, el Espiritu, al igual que Jesus (Jn 15:15b), no
dara una palabra propia, sino lo que oyere. Y esto guiara a los creyentes, a la
comunidad, a foda la verdad. Debido al analisis expuesto, éste es el sentido que
se dara a los términos: “la verdad como un camino no la meta’, y la guia del
Espiritu a “toda la verdad”.

2.4.2.2 Acerca de la morfologia y sintaxis de 16:13.
El analisis linguistico de texto, teniendo en cuenta las variaciones textuales del
apartado anterior (2.3.2.2), constata la unidad textual del versiculo, y el tiempo
de la mayoria de los verbos en futuro activo, muestra el lugar dentro de la
pericopa, que esta en la parte profética del discurso indicando eventos y
acciones futuras.

2.4.2.3 Analisis semantico de 16:13.
La comprension del sentido directo del texto en diferentes versiones en espanol,
permite ampliar un poco el horizonte acerca de su interpretacion, por ello se
presentan algunas a continuacion:

Tabla 7 Versiones en espaifiol de 16:13.

RV60 NBJ NVI TLA RVC NTV
(Reina- (Nueva (Nueva (Traduccién (Reina Valera | (Nueva
Valera Biblia de | Versién en lenguaje | Contempo- Traduccién
1960) Jerusalén | Internacional actual (2000)). | ranea (2009)) viviente
(1998)) (1999)) (2010))
Pero Cuando Pero  cuando | Cuando venga | Pero cuando | Cuando
cuando venga él, | venga el | el Espiritu | venga el | venga el
venga el | el Espiritu | Espiritu de la | Santo, Espiritu de | Espiritu de
Espiritu de | de la | verdad, verdad, verdad,
verdad, verdad,
€l os guiara | os guiara | él los guiara a | él les dird lo | él los guiara a | él los guiara
a toda la|hasta la|todalaverdad, | que es la | toda la verdad; a toda la
verdad, verdad verdad y los verdad.
completa; guiara, para
que  siempre
vivan en la
verdad.
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porque no | pues no | porque no | El no hablara | porque no | El no
hablara por | hablara hablara por su | por su propia | hablara por su | hablara por
su  propia | por su | propia cuenta cuenta, propia cuenta, su  propia
cuenta, cuenta, cuenta,
sino que | sino  que | sino que dird |sino que les | sino que | sino que les
hablara hablara lo | s6lo lo que oiga | dira lo que oiga | hablara todo lo | dira lo que
todo lo que | que oiga, de Dios el | que oiga, ha oido
oyere, Padre,

y os hara |y os | y les anunciara | y les ensefara | y les hara saber | y les
saber las | explicara las cosas por | lo que esta por | las cosas que | contara o
cosas que | lo que ha | venir. suceder. habran de venir. | que

habran de | de venir. sucedera
venir. en el futuro.
El sentido directo de las diferentes versiones en esparfiol, muestra pocas

variaciones en lo referido a la verdad, toda la verdad, a la que el Espiritu guia a los
discipulos. Las cosas que revelara las oira de Dios Padre, o del Hijo, puesto que,
como ya se ha mostrado, estan en plena unidad.

Se desarrolla entonces el analisis semantico a partir del vocabulario de cada
unidad textual:

a) “Pero cuando venga el Espiritu de verdad”.

- Pero. ( 6¢ ). En este caso la particula tiene una funcion adversativa, que pone a
éste texto en relacion directa con la afirmacion del versiculo anterior. Asi en 16:12
Jesus afirma: “Aun tengo muchas cosas (7ol4a) que deciros, pero (#14) ahora no
las podéis sobrellevar”, sin duda el énfasis esta en la condicion de los discipulos
que impide al Maestro decirles todas las cosas que tiene por decirles. Sin embargo
ésta condicion cambiara con la venida del Espiritu, quien cuando venga, les “hara
Saber las cosas que habran de venir’. Entonces, lo que antes no podian
sobrellevar, les sera ensefiado por el Espiritu de verdad.

- Cuando venga. ( €A9n ). Ya se ha hablado del uso de este término en el
evangelio (véase venir en el caso anterior), sin embargo en este texto y al estar en
relacion directa con el Espiritu hay algunos comentarios que anadir. La constante
referencia a esta accidén en Jesus, muestra la importancia que tiene establecer que
el Espiritu Santo también “viene”. Si Jesus ha venido de Dios (8:42), el Espiritu
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necesariamente viene de Dios también (15:26) ya que también es enviado por el
Padre (14:26). Ahora bien, el énfasis no esta unicamente en el hecho de que
“viene” sino en el centro de su misidén, entonces del mismo modo que el Hijo “vino
para’: juicio (9:39), que tengan vida en abundancia (10:10), que los que creen en
€l no permanezcan en tinieblas (12:46), a salvar al mundo (12:47), y dar testimonio
de la verdad (18:37), el Espiritu “viene para”’: ayudar (14:16), ensefiar todas las
cosas y recordar a los discipulos las palabras de Jesus (14:26), dar testimonio
acerca de Jesus (15:26), ‘guiar a la verdad, hablar todo lo que oye del Padre,
convencer al mundo de pecado, justicia y juicio (16:8), hacer saber las cosas
venideras a sus discipulos’ (16:13), y de éste modo, ‘glorificar al hijo’ (16:14). Asi
se entiende la identificacidn de la mision revelatoria del Espiritu en los discipulos,
sobre la cual se profundizara en las demas unidades textuales.

- Espiritu. ( mvedua ). El Espiritu de verdad, ya habia sido mencionado dentro del
discurso (14:16,17), pero es hasta este texto que se pone en relacidon directa con
la verdad y los discipulos. Se tiene entonces la relacion entre El Espiritu de
verdad, y la verdad, y los Discipulos; se intenta esclarecer cual es el lugar que
tiene cada uno y cdmo se relacionan en estos términos.

Se inicia con la relacidn entre el Espiritu y la Verdad; como ya se ha dicho el verso
(16:13) presenta un primer uso para zinfeix que es adjetival al Espiritu. Aqui “El
Espiritu de Verdad” remite a la nocién que tiene Juan acerca de la realidad del
mredue . La primera referencia a la relacién entre el Espiritu y la verdad en el
evangelio aparece en el momento en que Dios es definido como mreijua (4:24) y
el hecho de adorar a Dios en mvejua * implica adorarlo en /a sustantividad de
Dios y por lo tanto, en la verdadera realidad. Asi se entiende la relacion que
presenta este pasaje (4:24) entre espiritu y verdad, cuando afirma, que es
necesario que quienes adoran a Dios Io hagan “en espiritu y en verdad”. Esta
concepcion de Dios como Espiritu hace que la nocidon de 7redua vaya mucho mas
alla de un “espiritu de verdad” entendido unicamente en el ambito de las buenas
intenciones, como sucede en los escritos de Qumran, en donde también aparece
el término para designar a un agente de purificacion, (pero no de instruccion)® ;
sino que en este caso remite a una comprension mas profunda del 7rejua como
de la realidad divina, asi, en Juan 3:3ss. mredfua es el mundo divino (reino de Dios),
que solo pueden ver y al que solo pueden entrar aquellos que viven en el espiritu
porque han nacido del Espiritu.

* Schweitzter, E. “ meyua ”. En Compendio del diccionario teoldgico del nuevo
testamento, Gerhard Kittel et.al, 870.
“® Kingsley Barret, Charles. E/ evangelio de Juan, 703.
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Entonces como el Espiritu de la verdad (14:17; 15:26; 16:13), mreiua representa el
mundo de la realidad verdadera, que no es otra que la realidad de Dios que ha
sido manifestada y revelada en Jesus; Asi, en el Espiritu, el mundo de Dios que se
hizo presente en Jesus (1:14,), continta presente en la palabra (17:13ss.).
Entonces, al igual que Jesus, el mciua es enviado por el Padre (14:24,26), y
realiza su obra ensefando y testificando, pero sin hablar acerca de si mismo
(14:26; 15:26; 14:10). Ademas, El permanece con los creyentes para siempre
(14:16) y solo él les manifiesta verdaderamente a Jesus (14:26).

b) “El os guiara a toda la verdad”.

- El os guiara. ( dényrioer tudc ). En esta afirmacion se realza la relacién del
Espiritu, la verdad y los discipulos, cuyas principales caracteristicas son las
siguientes: Como ya se ha dicho, el Espiritu de verdad, representa toda la realidad
de Dios (la unica verdadera) que ha sido manifestada y revelada en Jesucristo;
Ahora, bien, la accion del Espiritu sobre los discipulos es la de guiarlos, esta guia
que viene del Espiritu; y como El Espiritu estara en ellos vendra desde dentro de
ellos, ya que, como se ha afirmado, “El Espiritu estara en ellos” (14:16,17), y de
este modo seran guiados por Dios. (6:45 comp. Is. 54:13)

- A toda la verdad. ( rfj dinfeiz mdon- ). El Espiritu los guiara, hacia una meta
especifica: toda la verdad, #infeie . De modo que la verdad quien es Jesus: sera
dada a conocer a los discipulos. La forma en que lo hara, se expresa dentro del
versiculo en la siguiente unidad textual. Teniendo en cuenta lo visto en el caso
anterior (14:6), la verdad no es la meta ultima, sino el camino de hacia la meta que
es el Padre. Por lo que el Espiritu llevara a los creyentes al Camino, que en ultimo
término les posibilitara venir al Padre. En la medida en que la persona de Cristo es
revelada a los creyentes, éstos son guiados a la verdad, quien es Jesus, y que los
lleva al Padre.

c) “Porque no hablara de su propia cuenta, sino que hablara todo lo que
oyere”. Sin duda es una referencia al modo de revelar a Dios que Jesus utilizd, y
que ya el evangelio habia descrito:

- “Porgque yo no he hablado por mi propia cuenta; el Padre que me envio, él
me dio mandamiento de lo que he de decir, y de lo que he de hablar. Y sé
que su mandamiento es vida eterna. Asi pues, lo que yo hablo, lo hablo
como el Padre me lo ha dicho” 12:49,50.
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- “Ya no os llamaré siervos, porque el siervo no sabe lo que hace su sefior;
pero os he llamado amigos, porque todas las cosas que oi de mi Padre, os
las he dado a conocer.” 15:15.

Esta realidad manifiesta entonces la subsidariedad dentro del evangelio, como
elemento clave de la teologia juanica; asi, la forma en que Jesus se relaciona con
el Padre, ahora es la forma en que el Espiritu se relaciona con Jesus,
evidentemente sin dejar al Padre de lado. En este sentido, la subsidariedad se
define de la siguiente manera:

- El Padre se ha revelado absoluta, unica, y plenamente en Jesus.
- Jesus es la Palabra del Padre.
- El Espiritu revela la verdad quien es Jesus, y asi al Padre.

Asi, la verdad ainfeiez quien es Jesus, es ahora revelada por el Espiritu Santo; y
del mismo modo en que Jesus fue revelacion de Dios, al “no hablar por su cuenta”,
sino lo que conocid del Padre, el Espiritu, no hablara por su cuenta. Esta dinamica
de revelacion se aclara en la siguiente unidad formal.

d) “Y os hara saber las cosas que habran de venir”.

- Os hara saber. ( gvayyeiet ). El verbo que es traducido como “os hara saber” es
avayyéiir se encuentra también en 4:25 referido a la verdad divina; y en este
pasaje se emplea de la misma manera. Asi, lo que el Espiritu dara a los discipulos
es una “declaracion” de la realidad divina que €l mismo representa, y que ha sido
revelada por Jesus.

- Las cosas que habran de venir. ( @ éoydueve ). Finalmente esta expresion,
que refiere a un plano esencialmente escatolégico, pero que se encuentra en el
fondo del discurso, y cuyo objetivo principal no es la explicacion del desarrollo de
eventos muy futuros, sino el dar consuelo, aliento, fe y propdsito a los discipulos
por causa de /a partida de Cristo y la forma de su muerte. Que es el principal y
definitivo acontecimiento escatoldgico, y que se ha caracterizado ya anteriormente
en el discurso, cuando se ha descrito la funcidn del Espiritu Santo con respecto al
mundo; asi, en 16:8-11 se lee:

" “cuando él venga, nos declararé todas las cosas”.
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“‘y cuando €l venga, convencera al mundo de pecado, de justicia y de juicio.
De pecado, por cuanto no creen en mi; de justicia, por cuanto voy al Padre,
y no me veréis mas; y de juicio; por cuanto el principe de este mundo ha
sido ya juzgado” 16:9-11

Los elementos que se han destacado refieren directamente a la muerte de Cristo,
que es en otras palabras, /as cosas que han de venir. En ella se solidifica la
consecuencia de la incredulidad, puesto que, como no creyeron en El (1:11),
decidieron llevarlo a la muerte (19:7); y también es en la muerte de Cristo en que
se cumple /a justicia de Dios, aunque este es un concepto mas bien paulino (2 Cor
5:21), en Juan la justicia de Cristo fue avalada por el Padre al resucitarle y recibirle
(20:17), y finalmente, el juicio que recibid ‘el principe de este mundo’ 1o recibid en
la muerte de Jesus, alli se evidencié su condicibn de mentiroso y homicida
(8:44,47). Entonces la actividad del Espiritu Santo se desarrollara sobre éstos ejes
que seran desarrollados unicamente con el acontecimiento de la muerte de Cristo.

2.4.2.4 Conclusiones del analisis semantico de 16:13.

De todo esto, es posible concluir que el Espiritu en relacién con la verdad, en el
uso del término adjetival se describe como el ‘El Espiritu de verdad’ en una nocién
que tiene Juan acerca de la realidad del Pneuma. La primera referencia a la
relacion entre verdad y pneuma en el evangelio, es cuando Dios es definido como
Espiritu (4:24) y en el hecho de adorarlo en Espiritu y Verdad, implica adorarlo en
el mundo de Dios que es la realidad verdadera. Esta nocion lleva al Espiritu a una
referencia mayor que buenas intenciones y remite a una comprensién del Espiritu
como de una realidad divina. Asi en Juan 3:3 pneuma es el mundo divino que sdlo
pueden ver, y al que sblo pueden entrar los que han nacido del Espiritu. Entonces,
como el 'Espiritu de la verdad’ representa el mundo de la realidad verdadera, la
realidad de Dios manifestada y revelada en Jesus, en el Espiritu, el mundo de
Dios, que se hizo presente en Jesus, continuara presente en la Palabra.

Por otra parte, se establecié que la guia que el Espiritu hace a los discipulos viene
desde dentro de ellos, ya que “El Espiritu estara en ellos” (14:16) de modo que
seran ensefados por Dios (cfr. Is. 54:13; Jer. 31:34). Esa verdad, a la que seran
guiados los discipulos, la verdad que es dada a conocer por el Espiritu, no es otra
diferente a /a verdad revelada en Jesus. Esto se entiende asi por el modo en que
sera revelada: - Porque no hablara de su propia cuenta, sino que hablara todo lo
que oyere, en una referencia a la forma que Jesus utilizé para revelar al Padre, y
que ya se habia mencionado antes en el evangelio (12:49,50; 15:15). Esta accion,
también se encuentra en términos de subsidariedad, la forma en que Jesus se

104



relaciona con el Padre, es ahora la forma en que el Espiritu se relaciona con
Jesus, sin dejar al Padre de lado. La revelacion del Padre que es Jesus, sera
ahora revelacion por el Espiritu Santo.

Entonces lo que el Espiritu dara a los discipulos, sera una declaracion de la
realidad divina. Se afirmd que ‘las cosas que habran de venir’ estan referidas a un
plano esencialmente escatoldgico, que en el discurso tiene como propdsito dar
consuelo, animo y fe a los discipulos por causa de la partida de Cristo y por la
forma en que iba a morir. La forma en que Cristo muere es el principal y definitivo
acontecimiento escatologico, y el misterio de su muerte, la mayor revelacion que
los discipulos recibiran por parte del Espiritu.

2.4.3 Conclusiones del caso 16:13.

La pertinencia de éste texto para la investigacion radica sin duda en la nueva
forma de relacion con Jesucristo que él presenta, puesto que en los textos
anteriores, el conocimiento de la verdad revelada en Cristo presumia un encuentro
con su persona en términos fisicos que es imposible para los creyentes hoy; ésta
accion reveladora del Espiritu en los creyentes es sustancial para el seguimiento
de Cristo. Se pone de relieve la realidad de la relacion que el creyente establece
con el Espiritu, a partir de la nocién de Juan. Mientras que para parte de la
comunidad cristiana el don del Espiritu se presenta como una efusion separada
del poder divino en las formas de viento y fuego (Hch 2:2-4), para Juan el don del
Espiritu a la comunidad aparece como el punto culminante de la relacion personal
entre JesUs y sus discipulos (20:22) %,

Aqui, el Espiritu que ya habia sido mencionado en 15:26, es presentado a los
discipulos como el Consolador y el Espiritu de verdad, ésta ultima cualidad se
repite en 16:13. La primera cualidad, el Espiritu como Consolador, ciertamente se
encuentra referida en el contexto a su labor para dar fortaleza y animo en medio
de la tristeza que significara para sus discipulos la muerte de Cristo y su partida.
Por otra parte, el Espiritu de verdad, refiere a una nocion mucho mas profunda en
Juan que simplemente a ‘una buena intencion de decir la verdad’; aqui el Espiritu
es la realidad de Dios (4:24), y su adoracién debe realizarse en la verdadera
realidad (espiritu y verdad). Entonces el Espiritu es el mundo divino, al que no se
puede entrar, ni ver si no se es nacido del Espiritu (Jn 3:3ss). De este modo, en el
Espiritu, el mundo de Dios que se habia hecho presente en Jesus, seguira
presente por medio de la Palabra. Asi, el Espiritu es el punto culminante de la
revelacién de Jesus, que se convierte ahora en el inicio de la nueva vida, que es

“6 Dood, C.H., Interpretacion del cuarto evangelio, 232.
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suscitada a partir del nacimiento del Espiritu, en la cual se experimenta una
continua revelacion de la persona de Jesus, en cuanto Palabra de Dios; la verdad,
que en el creyente transforma continuamente su mismo ser, porque es la palabra
de Jesus, que transformo6 a sus discipulos para que llegaran a ser como él fue,
como su maestro (15:20); esta dinamica se analiza en el siguiente capitulo, a partir
de la realidad del seguimiento.

También, desde la accion del Espiritu se pueden definir algunas particularidades.
Su presencia implica una nueva realidad interna en los discipulos, ya que su
ensefianza no vendra ‘de afuera’ como vino la de Jesus, sino que ellos seran
guiados desde dentro de si mismos porque el Espiritu Santo estara en ellos.
También, es gracias a la accidén del Espiritu que los discipulos seran ensefiados
por Dios. La meta del seguimiento esta firme, y el contenido de la ensefanza
sigue siendo la verdad de Dios revelada en Jesucristo; ahora con la accién del
Espiritu Santo. Entre todas las ensefianzas revelatorias de Jesus, la revelacion del
misterio de su muerte es la mas significativa para el cristianismo; dicha ensefianza
es referida en este texto a la accion del Espiritu Santo, quien “hara saber las cosas
que han de venir”, dichas cosas, no son otras que su muerte y resurreccion, y que
s6lo pueden ser aprehendidas por los discipulos como resultado de la accion del
Espiritu Santo en ellos.

Por otra parte, y en respuesta a las preocupaciones e intereses que enfrentaba la
comunidad, ante la amenaza de su desintegracion por parte de los ‘herejes
disidentes’, se afirma el exclusivismo de la verdad para aquellos a quienes es
concedido el Espiritu Santo y la diferenciacidon radical de los creyentes, frente al
mundo que permanece en incredulidad e ignorancia, y por tanto, en rechazo y odio
constante a Jesus.

2.5 CONCLUSIONES DEL CONCEPTO DE VERDAD EN EL EVANGELIO.

En referencia a la verdad del evangelio, la critica de las fuentes y la redaccién,
permitid enriquecer el sentido del uso del término verdad desde los intereses
etiolégicos y constitutivos de la comunidad juanica que se encuentra en constante
enfrentamiento con el judaismo, experimenta su rechazo y afronta la disidencia
herética desde el interior de ella misma. En este contexto el sentido de la verdad
Juanica se identifica con la realidad de Dios revelada en Jesucristo, a quien
confiesan como el profeta mesianico por encima de toda incredulidad y oposicion.
Es en el acontecimiento Jesus, que los creyentes encuentran la realidad que los
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hace libres de su pecado, y de su auto-engario, de la necesidad del cumplimiento
de la Ley y de todo moralismo como via de justificacion personal y fuente del
conocimiento de Dios; encontrando en cambio a Cristo como el unico medio para
conocer a Dios. Desde esta perspectiva Jesus es la unica verdad que puede
hacerlos ir al Padre y sustentarlos con la vida que solamente él da. De este modo,
la nocion juanica de la verdad queda absolutamente desligada de la vision
gndstica que la asume como /la meta del camino de la iluminacion, porque en el
evangelio, la verdad no es la meta sino el camino que lleva al Padre, de igual
manera se diferencia radicalmente de la comprension griega de la verdad como
una elaboracion racional que requiere de una adhesidn meramente intelectual
para ser conocida. En el evangelio de Juan la verdad no es solamente un
concepto, sino un acontecimiento, no se llega a ella por via meramente racional,
sino por medio de una fe razonable en la persona que encarna la verdad:
Jesucristo. Pero, ¢como es posible hoy éste encuentro? Para los creyentes post-
pascuales de todos los tiempos, la accion del Espiritu Santo es constitutiva en el
conocimiento de la verdad de Dios que fue revelada y encarnada en Jesus.

El Espiritu se convierte en el garante de la presencia de Jesus en medio de la
comunidad creyente, y en el Maestro que ensefia a los discipulos de Jesus toda la
realidad de Dios, la unica realidad verdadera; pero sobre todo quien les hace
entender el misterio de la muerte y resurreccion de Jesus, que resulta ser la
médula del mensaje de la iglesia primigenia. Esta accidén divina mantiene a los
creyentes firmes en la fe de Jesus, y les llena de animo aun cuando sufren las
adversidades del mundo que rechazé a Jesus y por tanto lo hara también con
ellos; sin embargo, esta tristeza es temporal y el gozo prometido de estar siempre
con Jesus no tiene comparacién alguna. El Espiritu Santo mantiene a los
creyentes en la verdad ensefiandoles continuamente la palabra de Dios y les
infunde esperanza al ser él mismo la garantia de la promesa de la glorificacion
futura y eterna (17:22,24). En una palabra, es posible concluir entonces que /a
verdad del evangelio es Jesus, quien es revelacion del Padre, y que ahora es
revelado a los creyentes por el Espiritu.

Por otra parte, la realidad continuamente ‘hostil a la que se enfrentaba la
comunidad es donde se fundamenta la nocion de la desecularizaciéon que implica
el seguimiento de Cristo para todos los creyentes; en este proceso los valores del
mundo son desechados frente a los que provienen de la verdad revelada, que
hace posible el ejercicio de la libertad plena, en donde la entrega de uno mismo a
los demas, en el fundamento del amor, se convierte en la mayor evidencia del ser
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discipulo de Cristo. Este proceso de ‘hacerse discipulo’ recorre en el evangelio
fases bien diferenciadas:

- Creyente: Desde un encuentro con la verdad de la palabra sustentado
por la fe. Sin embargo, no es suficiente el sélo el creer.

- Discipulo: Se llega ser desde el conformarse a si mismo a las Palabras
y mandamientos de Jesus. Sin embargo, este proceso tiene también sus
propias caracteristicas.

o Un llamado soberano de Jesucristo, quien es quien elige a sus
discipulos.

o El seguimiento, como respuesta adecuada y genuina a ese
llamado, en el que el valor de la persona de Jesus es
preeminente en la vida del creyente.

o La imitacién, es una caracteristica de /a conducta del discipulo
sometida plenamente a la voluntad de Dios, en una obediencia
incondicional.

o El sufrimiento, como experiencia inevitable del discipulo de Cristo
en medio de una realidad que le rechaza y le aborrece.

Es en el seguimiento de Cristo que los discipulos participan de todos los
beneficios y todas las consecuencias de ser hechos hijjos de Dios, ellos tienen una
revelacion especial de su paternidad, y de sus propoésitos; su conocimiento de
Dios les sustenta, de modo que pueden encontrar en ello la fuente de vida eterna.
Finalmente, la realidad de Dios a la que los discipulos son llamados, solo puede
ser vivida en el Espiritu Santo, quien les ensefia /a verdad y les capacita para dar
fruto en obediencia absoluta a esa verdad, la presencia activa del Espiritu en los
creyentes, que los hace nacer de nuevo, en el espiritu, para ver y entrar en el
reino de Dios, es la condicion sine qua non se puede llegar ser verdadero
discipulo de Cristo.
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3 PROPUESTAS PARA EL SEGUIMIENTO DE CRISTO DESDE EL
CONCEPTO DE VERDAD EN JUAN

Una vez establecidos los usos del término verdad en el evangelio, y su sentido a
partir de los casos que se han analizado, se procede a sugerir propuestas para el
seguimiento de Cristo, desde la nocion del concepto de verdad en el evangelio.
Para ello, en un primer momento, siguiendo con la linea del analisis biblico, se
presentan algunas consideraciones sobre el seguimiento de Cristo en el Nuevo
Testamento, con el fin de identificar sobre todo los elementos que marcan la
distincién fundamental en la dinamica del seguimiento desde la comprension pre-
pascual del Jesus historico, y la comprension pos-pascual del Jesus resucitado, o
el Sefior exaltado. Después, teniendo en cuenta a los autores mas notables, se
presenta a modo de sintesis el desarrollo histérico de la relacidon entre seguimiento
de Cristo y la teologia moral, debido a que se la entiende como el escenario
teoldgico en el que se cristalizan todas las comprensiones que se tienen acerca
del significado y la forma del seguimiento de Cristo, y que se evidencian en los
criterios y conductas de los creyentes.

Finalmente, se presenta una actualizacién a los criterios del seguimiento que
fueron hallados en los analisis precedentes, con las categorias y problematicas
mas actuales, para lo cual se presentan las propuestas para este seguimiento,
desde las comprensiones juanicas y con su centro en Cristo.

3.1 El seguimiento de Jesus en el Nuevo Testamento'.

El seguimiento de Jesus expresa una dimensién esencial de la existencia
cristiana. El mismo término seguimiento la marca como algo dinamico, en camino,
como un acontecer en tensidbn hasta el final. En el nuevo testamento el
seguimiento de Jesus tiene dos dimensiones, y cada una tiene su fundamento en
dos acontecimientos distintos. Asi, el acontecimiento del reino de Dios que
comenzo6 con la misién de Jesus, es el fundamento de la dimension pre-pascual
del seguimiento, mientras que el acontecimiento de la resurreccion de Jesus
interpretado desde la fe de la comunidad creyente como el inicio de la nueva
humanidad y la nueva creacion, es el fundamento de la dimension pos-pascual. El
desarrollo de estas perspectivas se presenta en este apartado.

' Vidal, Senén. “El seguimiento de Jesus en el nuevo testamento. Visién general’. En E/
seguimiento de Cristo Alexandrei Parra Dolores et al., 13-21.
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3.1.1 El seguimiento pre-pascual.

Se trata del seguimiento real de Jesus por parte de un grupo especial de
personas, y aunque los escritos de esta dinamica se redactaron desde la
experiencia pascual, tienen como base el recuerdo de un hecho histérico. El verbo
akolovbetv (Acompafiar, seguir) es importante para el evangelio, figura 19 veces,
17 de las cuales esta referido a Jesus, ademas de otra referencia del término
similar oriow (ir detras). Aqui, esta terminologia connota subordinacion y servicio
a aquel a quien se sigue. Uno de los elementos destacados del seguimiento en la
tradicién de los evangelios es su vehemencia en la radicalidad del seguimiento,
que a su vez, expresa la radicalidad del reino de Dios; en cuya aceptacién o
rechazo se determina la salvacién. Asi, ser seguidor del Jesus ambulante
implicaba un cambio de vida total, cuyo punto de inicio es /a invitacion que Jesus
hace a quien El quiere, confiriendo de este modo a la nueva existencia del
seguidor, una realidad de tipo profético; por lo que el nuevo discipulo entiende que
su origen esta en la eleccidn soberana de Dios. Como se menciond ya en el
analisis de 8:31,32, este rasgo aleja de forma absoluta el “seguimiento” de Jesus
de las comprensiones de su época que las instituciones helenistas y judias tenian
sobre el discipulado, manifestadas en la escuela y el rabinato respectivamente.

Por tal motivo, el “seguimiento” de Jesus, tiene mas y mejores referencias en los
“seguimientos” de tipo carismatico y profético de la tradicién veterotestamentaria
judia, ya que desde ellas se entiende, por ejemplo, el “ir detras de Yahvé” en
oposicion a “ir detras de otros dioses”. Pero fueron sin duda los movimientos de
tipo mesianico y carismatico del judaismo palestino del tiempo de Jesus, los que
significaron un florecimiento de esta tradicidn de seguimiento carismatico-profético
en la que encajan las actividades de Juan el bautista, y posteriormente, de Jesus
de Nazaret. Por otra parte, en ésta dimensidn del seguimiento el papel del
“seguidor” apunta sobre todo a la colaboracion con la misidon de Jesus, a quien se
le entiende como el profeta mesianico, quien vino a instaurar el reino de Dios; y es
desde esta funcion central que se entiende el estilo de vida del seguidor, no desde
la ascética o desde la “pureza’ elitista, sino como la existencia ambulante de quien
sigue al profeta itinerante. Entonces, la radicalidad de este seguimiento, se
evidencia ahora en las implicaciones economicas, sociales y culturales de esa
existencia ambulante; significaba dejar atras la vida “sedentaria’, 1o que a su vez
incluia el desprendimiento de todas las posesiones (su status social) y de la familia
(su identidad), siendo la consecuencia directa la vida a la intemperie, en la
pobreza e indefensidn, la marginacion, y sin los derechos de los miembros de un
grupo sedentario. De modo que los seguidores son caracterizados por tener esa
conducta andmala y provocadora, evidenciada también en una comprension
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distinta de los ritos de purificacién y el dia de reposo, fuera de la normativa
tradicional, e incluso en una forma distinta de relacionarse con la familia. Esa
praxis de la mision de Jesus fue en la que se fundd la misidn y vida de las
comunidades cristianas antiguas.

El sentido del seguimiento de Jesus no se encuentra en otra parte que en el
sentido del acontecimiento salvador del reino de Dios, por lo que el seguidor
enfoca su servicio en dos ambitos, el primero es la mision: la proclamaciéon vy
actualizacion del reino de Dios. Alli se evidencia que la dimension global y
universal del reino de Dios, tiene su punto de partida en la renovacion del pueblo
completo de Israel, a través de la cual, se lograria la de todos los pueblos y de
toda la creacion. Esta era la oferta de proclamacion y actuacion de Jesus dirigida a
todos sin distincidn alguna y en funcion de la cual se encuentra la dirigida
solamente a algunos y que equivalia a la eleccion profética. Entonces el sentido
del seguimiento era unicamente participar y colaborar en su mision al servicio del
reino; esto exigia una comunién con él, y una participacién de su destino pero los
aspectos que esto llegd a significar, tales como: la “imitacidn”, el estar en
‘compania’ suya, incluso “compartir su vida’, no eran el centro clave del
seguimiento. En este sentido se determina que los seguidores ambulantes de
Jesus estuvieron al servicio del pueblo sedentario, principal destinatario de su
mision; por esta razdn seria equivocado calificar como genuinos seguidores a los
ambulantes y como solo simpatizantes a los sedentarios, pues eso implicaria que
Jesus intentaba un seguimiento real suyo por parte del todo el pueblo, lo que esta
lejos de su praxis y del ambito salvador universal del reino de Dios.

El segundo ambito es el hecho de que el seguimiento y su realizacidn concreta fue
signo de la presencia del reino de Dios y de su potencia transformante para el
pueblo sedentario. De este modo, la pluralidad del grupo de seguidores era signo
de la nueva humanidad pacificada y universal; de los que el grupo de los doce, era
el signo de la plena renovacion de Israel; el desprendimiento de la familia, era el
signo de la formacién de la nueva familia universal; la renuncia a las posesiones y
la vida en indigencia y marginacién, eran una demostracion de la esperanza en el
cuidado de los pobres e indefensos por parte de Dios y de la abundancia de su
reino; y, la anomalia del comportamiento, era signo de la nueva realidad del reino
de Dios fundamentada en unos principios nuevos. Asi es como los seguidores
ambulantes eran signo de liberacion para el pueblo sedentario, a quien se hacia la
gran oferta del “milagro” del reino de Dios, entonces, el grupo ambulante era la
manifestacion concreta y viva de que esa nueva realidad era posible.
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3.1.2 El seguimiento pos-pascual.

El acontecimiento de la resurreccion significo la gran revelacion del sentido de la
mision de Jesus y la persona de Jesus, con €l se descubrid la profunda dimension
cristoldgica del acontecimiento del reino de Dios. Desde aquel momento, el centro
estaria en la esperanza de la manifestacién “final” del Sefor, que significaria la
implantacidon de la total soberania del Dios absoluto y que efectuaria la liberacidn
definitiva. Se produce entonces, una decisiva concentracion cristoldgica del motivo
del seguimiento: ahora esta determinado por la comunion con la persona y la obra
salvadora del Sefior resucitado, y la terminologia de seguir o ser discipulo de
Jesus, equivale a creer o ser creyente en él. Asi la tradicion evangélica que se
configurd después de la resurreccion, conservé la categoria de “seguimiento’, re-
interpretandola como la relacién con el Sefior exaltado y fundada en la fe en El.
Por ello, en los textos mas significativos de Juan, el seguimiento equivale a la fe
en el auténtico salvador (Jesus) y en la participacién de su camino de muerte-
exaltacion; en el estrato ultimo del libro aparece ya el motivo del ejemplo (a imitar)
de Jesus. Entre las razones de esta re-interpretacion esta el hecho de que los
misioneros itinerantes pos-pascuales fueron los fundamentales transmisores de la
tradicién sobre Jesus, y quienes animaron a los grupos cristianos siendo, con su
estilo de vida, un signo para los creyentes sedentarios; fue alli cuando se dio el
paso inmediato a considerar el seguimiento como una categoria global cristiana:
todos los creyentes son ahora seguidores y discipulos, sin que eso implicara que
el estilo de vida ambulante tuviera que ser igual para las comunidades
sedentarias.

Existen, ademas del seguimiento, tres tipos de formulaciones que expresan la
dimension de comunién del creyente con Cristo. El primero, es el tipo que expresa
en un sentido global la participacion del creyente en la misma existencia de Cristo
Jesus basado en la tradicion bautismal, y desarrollado en los textos paulinos y 1
Pedro. Se presenta la categoria de Cristo como ultimo Adan, es decir, el hombre
definitivo auténtico de cuya existencia participa el creyente de manera individual, y
de forma colectiva, en la comunidad definitiva fundada en el hombre nuevo. La
terminologia basada en esta tradicion bautismal es variada: El creyente ha sido
revestido del nuevo ser de Cristo; participa de la misma forma (existencia) de
Cristo Jesus, lleva la imagen del hombre auténtico; forma con €l, un unico espiritu;
Cristo mismo habita en él, de modo que ya no es el creyente el que vive sino
Cristo en él; asi, participa de la existencia de Cristo Jesus (con Cristo), esta en su
ambito salvador (en Cristo) y bajo su seforio (en el Sefior). El uUnico
acontecimiento concreto de la vida de Jesus a que se hace referencia aqui, tiene
también ese caracter de globalidad: lo que expresa es la entrega salvadora de la
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vida completa de Jesus por los creyentes; por lo que no se trata en ningun
momento de la imitacion de los rasgos concretos de la vida de Jesus de Nazaret,
sino de la comunidn con la persona y la accidon salvadora del Sefior exaltado que
murio por los creyentes. En eso es en lo que se enfocan los textos paulinos que
hablan de la participacion del creyente en la muerte y resurreccion de Jesus.

El segundo tipo de formulaciones es el que tiene como tema la imitacion de Cristo,
basado en el tipico motivo helenista de la imitacién, y que fue asumido por el
judaismo helenista. Los textos cristianos o aplicaron, ademas de a otros temas, al
comportamiento de Jesus, que se presenta como ejemplo para la vida del
creyente. Pero no se trata de un motivo exclusivo cristolégico, ya que con diversa
terminologia, se aplica también a Pablo como modelo para los creyentes, o de
alguna comunidad como modelo para la otra. No se trata, como ya se ha dicho, de
la imitacion de rasgos concretos de la vida de Jesus de Nazaret, sino de la
comunién del creyente con Cristo, realzando algun aspecto especial de ella, entre
los cuales, los sufrimientos por haber acogido el evangelio y la actitud
fundamental del servicio a otros (pro-existencia), se encuentran entre los mas
destacados. Entonces, el sentido del motivo tdpico helenista de la imitacidn tiene
aqui una profunda transformacion, que fue determinada por la dimensién de la
cristologia paulina. Sin embargo, posteriormente si se da el desarrollo de la
imitatio lesou, evidenciada en los textos pertenecientes al ultimo estadio del
evangelio de Juan y 1 Juan; se trata de la instruccidn ética tipica en ellos, que
tiene el comportamiento de Jesus como fundamento y ejemplo para la conducta
de los creyentes, ante todo en el tema del amor fraterno (Juan 13:12-17). El
mismo motivo aparece en Hebreos, en la larga lista de ejemplos citada en el
Cap.11, que esta en referencia al ejemplo de conducta de los creyentes
anteriores.

El tercer tipo de formulaciones es el motivo tipico de Hebreos cuyo tema es el
caminar del pueblo peregrino hacia la consumacién, siguiendo el camino
inaugurado por Cristo. Se encuentra en una dimensidbn eminentemente
eclesiolégica, en la que se habla del pueblo de Dios (comunidad creyente) en
camino a la consumacion final (promesa, salvacidn, tierra prometida, reposo,
ciudad celeste); todo el escrito es una exhortacion a mantener la esperanza en
ese duro caminar frente al desanimo y al peligro de la apostasia; el fundamento
esta en la obra salvadora de Cristo, quien ha inaugurado el camino nuevo y vivo y
ha alcanzado dicha consumacién al ingresar al santuario celeste. De modo que el
camino de la Iglesia se describe como un seguimiento de Cristo, fundado en la
obra salvadora de su vida completa (en obediencia en medio del sufrimiento), de
su muerte, y de su exaltacién.
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De todo esto es posible concluir que el seguimiento ambulante de Jesus se
instaurd con el acontecimiento del reino de Dios iniciado con la mision de Jesus,
con un caracter soteriologico universal; en funcion de éste, se encuentra el
llamado particular, solamente para ciertas personas, a que llevaran el mismo estilo
de vida itinerante que tenia Jesus, con todo lo que ello implicaba, y teniendo como
objetivo de su misidn al pueblo sedentario; y que para ese pueblo su seguimiento
con todo lo que implicaba, llegd a ser el signo de la instauracién del reino
escatoldégico de Dios. Entonces fueron precisamente esas comunidades
sedentarias, quienes encontraron en los misioneros itinerantes pos-pascuales su
legitimacion con la misidbn de Jesus, el reino de Dios, y que a partir del
acontecimiento de la resurreccion se llena de sentido cristoldgico;, es entonces
cuando el seguimiento a Jesus viene a re-significarse, ahora en relacion con el
Senor resucitado, por medio de la fe de la comunidad. Ademas, para entender esa
nueva relacion de los creyentes con el Sefor resucitado hubo formulaciones de
distintos tipos, basadas en la tradicidon del bautismo, la imitacion y el pueblo de
Dios en camino hacia la consumacion final. Estos elementos del seguimiento
presentes en el nuevo testamento permitiran una mejor comprension de ésta
categoria, a la hora de presentar propuestas con un sentido legitimo,
comprensibles y funcionales para el seguimiento de Jesus hoy.

3.2 EL SEGUIMIENTO DE JESUS EN LA TEOLOGIA MORAL>

Ademas de la comprension de la categoria en el analisis biblico, se considera
necesaria una comprension de ella en la tradicion y desarrollo de la reflexion
teoldgica. Se hace énfasis ahora en la reflexién teoldgico-moral, afirmando con
Marciano Vidal: “la vida moral se caracteriza, por ser uno de sus rasgos basicos,
por ser la realizacion del seguimiento de Jesus en un tiempo y en una biografia
correcta. Por su parte, la reflexion teolégico-moral, sobre todo de caracter
fundamental, se ha de servir de la categoria de seguimiento para identificar la
ética de los cristianos”. Entonces es con esta dimension de la teologia que se
pretende conectar el planteamiento de esta investigacién: lineamientos
comprensibles, funcionales y realizables en las dinamicas actuales del
seguimiento de Jesus. Se inicia con una sintesis del desarrollo histérico de la
categoria de seguimiento de Jesus en relacién con la reflexion teoldgico-moral;

2 Vidal, Marciano. “El seguimiento de Jesus en la teologia moral catélica”, en E/
seguimiento de Cristo. Ibid.
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con el fin de determinar posibles aportes, evitar repetir erradas comprensiones y
enfoques, y hallar un lugar adecuado para la propuesta.

3.2.1 El seguimiento en la patristica hasta la modernidad.

Para comenzar, hay que decir que no existen estudios significativos sobre la
historia, ni sobre la sistematica del concepto de seguimiento en la reflexion
teoldgico-moral catdlica antes del s. XX, y aunque siempre se han hecho
referencias explicitas a la persona de Jesus en cuanto “norma” primaria de la vida
moral cristiana, éstas no han sido formuladas bajo la categoria de seguimiento. No
obstante, es posible notar algunas referencias histéricas que tienen una conexion
mas 0 menos cercana al significado moral.

En primer lugar, a partir del vocabulario que se encuentra en las cartas de san
Ignacio de Antioquia asi como en los escritos de san Cipriano, es posible
determinar que el martirio constituye para la conciencia cristiana de los siglos I-1ll,
la forma perfecta de seguir a Jesus “imitando” su muerte y siendo asi “discipulo”
perfecto del Sefior. Pero esta comprensidén martirial de la vida cristiana en clave de
“imitacién”, y de “discipulado” y en menor grado de “seguimiento”, sufre una
transformacion a partir del S.IV, donde es el monacato, en sus configuraciones
concretas en Egipto, Siria y Palestina, la expresibn mas cualificada del
seguimiento de Jesus, acufando la férmula nudum sequi Christum nudus (seguir
desnudo a Cristo desnudo). Pero el seguir a Cristo no queda reducido a la forma
martirial ni al monacal; pues es en la época patristica que se encuentra la
extension de ese ideal a todos los cristianos. Con la identificacidn que hace san
Agustin entre “seguimiento” e “imitacion” se comprende la imitacion de Cristo
como la forma cristiana de seguirlo. También lo expresa asi san Juan Criséstomo:
“Que Cristo no deje de mostrarse en nosotros Y cdmo se mostrara? Mediante los
actos que hacemos a imitacién suya”.

Avanzando hasta la edad media, se evidencia que el seguimiento de Jesus
adquiere acentos nuevos. Asi, san Bernardo destacara la importancia de la vuelta
a la vida terrena de Jesus para imitar sus virtudes y para configurar una
espiritualidad mas “encarnada” en el humanismo cristiano. Es entonces cuando el
seguimiento de Cristo “pobre” sera la inspiracion y objetivo de las nuevas
instituciones religiosas: Franciscanos, Dominicos, Carmelitas, Agustinos, etc. Enlo
que se refiere mas directamente a la reflexion teoldgico-moral conviene anotar el
paradigma ético ejemplarista de san Buenaventura en el que cabe la referencia al
ejemplar que es Cristo, y la tonalidad Cristocéntrica de la moral de santo Tomas.
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Pero es hasta la edad moderna que la teologia moral se constituye como disciplina
independiente dentro del saber teoldgico, y tiene como consecuencia la pérdida
del entronque con los principios teoldgicos y espirituales, y la vinculacién con la
casuistica de la pastoral penitencial. Esta comprension de la teologia moral tiene
lugar practicamente desde Trento hasta Vaticano Il, por lo que la categoria del
“seguimiento” tiene poca cabida en ella.

Sin embargo la categoria de seguimiento haya cabida en la espiritualidad, que
ahora se identifica en significado con la categoria de imitacién. Asi, apoyandose
en la vuelta al evangelio de la “vita Christi” de Ludolfo de Sajonia, san Ignacio de
Loyola encontrara su profundo Cristocentrismo en el “seguir e imitar a nuestro
Sefor’. La escuela mistica carmelitana del s. XVI, con santa Teresa y san Juan de
la Cruz al frente, transformaran la relacién con Cristo en encuentro mistico pero
sin descuidar la configuracion con él mediante la practica de una vida “en
desnudez’ y “en nada’. También la escuela de espiritualidad francesa del s. XVII
interiorizara el seguimiento de Jesus y asi Pedro de Bérulle apoyara la
espiritualidad cristiana en la conformacién con los “estados” (historicos y misticos)
del Verbo. En el s. XVIII, San Pablo de la Cruz acentua la imitacion de la pasion de
Cristo y san Alfonso de Liguori centra el seguimiento de Jesus en la “practica de la
caridad y de las demas virtudes cristianas” segun el esquema de 1 Cor 13; la
referencia espiritual a Cristo esta a flor de piel, aunque con tonalidades
moralizantes y concentrando la imitacion cristologica en los misterios de la pasion
y de la eucaristia, sin preocupacién alguna hacia la forma de vida del Jesus
histérico.

A partir de éste recuento histérico se constata la presencia continua de la
referencia cristoldgica en la vida cristiana, y la ausencia de esas categorias en la
reflexion teoldgico-moral. Una mirada a la categoria de seguimiento en la teologia
moral actual, permitira perfilar aun mas la comprension y tener un mejor enfoque
para la propuesta.

3.2.2 El seguimiento en la reflexion teol6égico-moral actual.

El primer autor en redescubrir la importancia del seguimiento para la teologia
moral fue F. Tillman, con él entré en la teologia moral la impostacién biblica y el
aliento Cristo-céntrico ya que él expone el contenido de la moral catdlica siguiendo
la idea orientadora del seguimiento de Cristo en cuanto principio fundante y
organizador de todo el obrar moral cristiano. Su concepcion de seguimiento esta
ligada al principio de “ejemplaridad” analizado y expuesto por M. Scheler quien
afirma que en la vida moral funciona el mecanismo de la “identificacidon” con una
funcionalidad positiva cuando el referente es un “modelo”; la relacién con él se
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convierte en el mecanismo mas adecuado para realizar los procesos de
moralizacién, y fue asi como cobrd importancia una exposicién de la moral a partir
de la categoria de “modelo”. Esta representacion del seguimiento tiene ademas, la
ventaja de poner de relieve la vertiente psicoldgica de la identificacion con Cristo;
sin embargo, no recoge el aliento cristo-céntrico que existe en los evangelios del
“seguimiento de Cristo”. Por otra parte, su oferta completa, no sobre pasa el
esquema de una “moral de deberes”, entonces, su categoria de seguimiento no
llega mas que al significado de “imitacion”.

En 1954 B. Haring se convierte en el representante de las perspectivas biblicas y
cristolégicas que ofrecen las orientaciones decisivas a la teologia moral catdlica; él
trata de introducir las corrientes personalistas de la cultura actual, y las nuevas
orientaciones de la Cristologia y de la Eclesiologia. Uno de los maximos valores
de su obra ha sido situar a Cristo como centro de la vida moral y como orientacion
basica del discurso teoldgico-moral. Para Haring, Cristo es la “persona” en la que
acontece la “llamada” de Dios y a través del cual el creyente da la “respuesta”
agradecida y consecuente. Es una moral del seguimiento de Jesus aunque esta
categoria no esta desarrollada ni analizada en sus fuentes neo-testamentarias; es
mas como una opcidn asumida espontaneamente que una categoria justificada.

Finalmente, para identificar el lugar que ha tenido la categoria de seguimiento en
la etapa de renovacidn moral después del Vaticano Il se realizan algunas
observaciones significativas. Los moralistas han estado atentos a los estudios
neotestamentarios sobre el seguimiento de Jesus y han asumido conclusiones que
tienen mayor funcionalidad para entender el comportamiento moral del cristiano.
Desde diferentes comprensiones de la forma en que hay que interpretar el
seguimiento de Jesus: si desde la institucion escolar del “discipulado” (A, Schulz),
o desde la institucidn profética (M. Hengel), o desde un Sitz im Leben cultual (H.D.
Betz), o desde la analogia con los filésofos helenistas (J.D. Crossan); los
moralistas aceptan la afirmacion general de que la referencia a Jesus — a su
personay a su causa: el Reino — es la orientacion normativa basica del cristiano.

También han servido de estimulo para la teologia moral, las reflexiones de los
tedlogos dogmaticos sobre el seguimiento de Jesus. Por ejemplo, el estudio de
H.U. von Balthasar sobre “seguimiento y ministerio” en dénde afirma: “el punto en
el que el seguimiento puede concentrarse en imitacién, el “tener los mismo
sentimientos de Jesus” (Fil 2:5), representa el nucleo y el resumen de toda ética
cristiana desarrollada, tal como la resume san Mateo en el sermoén de la montana’.
Y en la misma linea se encuentran los estudios de Rahner sobre la ética cristiana
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y, sobre todo, los analisis del seguimiento en los ejercicios ignacianos, que han
constituido también un lugar de referencia para los moralistas catolicos.

Por ultimo, es determinante que en la concepcion del seguimiento de Jesus, se
rechaza una interpretacion extrinseca (“modelo” externo) y se prefiere una
orientacidon de transformacion interior. De ahi que se concrete el seguimiento en
dos series de orientaciones: en la transformacién de la “vida nueva”’ en Cristo a
modo paulino, y en la interiorizacion de las actitudes evangélicas que aparecen
expresadas en las palabras y la praxis de Jesus. Entonces es posible afirmar que
el tema de seguimiento se ha mostrado obligadamente fecundo en la referencia a
motivaciones cristianas del comportamiento ético.

3.3 EL SEGUIMIENTO DE CRISTO HOY DESDE EL CONCEPTO JUANICO DE
VERDAD.

Teniendo en cuenta las categorias y comprensiones expuestas anteriormente
acerca del seguimiento de Jesus, en el nuevo testamento y en la teologia moral,
se procede a presentar algunas propuestas a éste seguimiento a partir de la
comprension de la verdad en el evangelio de Juan; fundadas en las conclusiones
que arrojaron los analisis de los primeros capitulos de esta investigacion.

Por partir de un escrito evangélico de finales del S.1., se entiende, como se afirmé
ya, que la comprension de seguimiento que Juan expone resulta de la revelacion
Cristo-céntrica del reino de Dios que se hizo posible a partir del acontecimiento de
la resurreccion; sin embargo, no olvida el sustrato historico del seguimiento pre-
pascual de Jesus, sobre el cual se funda y en el que se identifica la comunidad,
como continuadora de la mision de Jesus, y en ese sentido, como el grupo de
creyentes, discipulos, y seguidores del Sefor resucitado. También se ha
enunciado que los escritos juanicos mas significativos en relacion al seguimiento,
lo fundamentan en la fe en la persona de Jesus (sus obras, y ensefianzas), de
donde se entiende el Creer, como la condicion sine qua non de la participacion del
discipulo en la nueva vida (20:31), que, acompafada de un tono ejemplarizante,
no es distinta a la vida del Maestro (1 Jn 2:6).

Sin embargo, las propuestas que se presentan no se limitan al modelo
‘ejemplarizante’, por ser éste de caracter extrinseco, y entendido como una
comprension limitada, insuficiente, y superada ya por la reflexién teolégico-moral,
que es en la que tiene lugar toda proposicidon de tipo ético, dirigida al
comportamiento de la existencia cristiana. Por lo que frente a esta nocién de
seguimiento extrinsecista se hace imprescindible definir la accidon del Espiritu en el
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creyente como la uUnica que puede soslayar la dificultad que significa la
interiorizacion de /a persona de Cristo en su propia vida. Entonces, las propuestas
de seguimiento se presentan desde cada componente constitutivo del seguimiento
de Cristo, enfocando el lugar y comprensién de la verdad, y sin perder de vista la
actividad pneumatica como la unica posibilitadora del ejercicio del seguimiento del
Sefor resucitado. Vale la pena anotar que las siguientes propuestas no se
consideran independientes una de otra, sin0 que se solapan de formas
complementarias.

3.3.1 El llamamiento soberano.

Esta propuesta esta enfocada en lo que se ha expuesto acerca de esta dimensién
de la praxis de Jesus. Hay que decir que es la que de entrada marco la distincion
de su mision con respecto a las otras formas de discipulado de su época, en las
que se destacan la practicada por el judaismo, con el rabinato, y por el helenismo,
en la escuela; en éstas, la iniciativa era de aquellos que deseaban acercarse a un
Maestro, que pudiera garantizar recibir al final de su instruccion el status que
significara esa formacion. Pero no ocurrié asi en Jesus, ya que fue El como
maestro el que eligio a quienes él quiso para que fueran sus discipulos, y para que
lo fueran siempre, sin la pretension de llegar a ser mayores que su maestro, en
una dinamica de obediencia absoluta e incondicional. Se ha mencionado también
que éste llamado soberano por parte del Jesus historico estuvo en funcion de la
dimension global universalista de la misién de Jesus: el reino de Dios, que se
consolida en su realidad soteriologica, como un ofrecimiento de salvacion para
todos aquellos que no fueron llamados a seguirle de forma itinerante, sino, desde
su vida sedentaria. Se anotaba ya, que ignorar este aspecto de la praxis de Jesus
llevaria a afirmar que la mision de Jesus era hacer que todo el pueblo le siguiera
de forma ambulante, lo que seria una comprension totalmente equivoca de su
misién. Por lo que hay que preguntarse si este componente fan propio del
discipulado de Jesus, estuvo limitado a aquellos que lo recibieron por parte del
Jesus historico, o si tiene también un papel predominante para la comunidad
creyente pos-pascual, como lo tuvo para los seguidores itinerantes del Jesus
histérico.

La importancia de que el llamamiento a los discipulos del Jesus historico se
realizara de forma unilateral por parte de Jesus, radica en la identificacion
profética que éste tipo de llamamiento significa, pues, como ya se ha afirmado,
este llamamiento, dio a los discipulos la misma comprension que tuvieron los
profetas, de que el origen de su nueva vida esta en la eleccion soberana de Dios.
Se considera que dicha identificacion fue constitutiva también para la comunidad
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pos-pascual, en la medida en que fundamenta la desecularizacion que el
seguimiento de Jesus implicd y que se reflejé en los textos de “eleccion” y
“contraposicion” con respecto “al mundo” increyente”; de donde la seguridad que
brinda la eleccion soberana es el fundamento para perseverar en la fe, a pesar del
aborrecimiento del mundo, al tiempo que garantiza el éxito de la mision de los
discipulos™; por lo tanto saberse discipulo de Jesus, es entenderse a si mismo
como elegido por El. Entonces, esta identificacién tiene que ser también
constitutiva para el seguimiento de Cristo hoy, en tanto que el seguimiento de
Jesus continda significando dinamicas de desecularizacion que resultan en el
aborrecimiento para la comunidad cristiana, por parte del mundo increyente o,
peor aun, pseudocreyente-secularizado. Si se entiende, y asi se ha definido ya, a
la desecularizacion como una inversion de los valores sociales superlativos que
resultan anti-cristianos, el mundo pseudocreyente-secularizado seria la categoria
en la que dichos valores se reivindican de forma paraddjica a partir de
comprensiones deficientes del seguimiento de Cristo.

La forma en que se entendio esta eleccion en la comunidad juanica pos-pascual,
se expresa en los textos del evangelio (6:44,45) en los que se afirma que e/ venir a
Cristo, que significa lo mismo que creer en El, no es otra cosa que e resultado de
la actividad del Padre quien es el que frae a los discipulos a Jesus, el que se los
entregd (17:6), con el principal proposito de darles vida (6:39,47). Por lo que /a
eleccion soberana en el seguimiento de Cristo hoy se entiende también en
referencia a esta misma actividad de Dios Padre, de forma tal que /os hombres
que le pertenecen a Dios, siguen siendo llevados por El a JesUs, a quién le son
entregados para que tengan vida. Ademas, es en esta dinamica se cristaliza la
obra profética del Espiritu Santo, quien, junto con la comunidad creyente, da
testimonio de Cristo a todos aquellos que por accion del Padre, vienen a Jesus.

El lugar que tiene el concepto juanico de verdad en esta dimensién del
seguimiento de Cristo es innegable al referir la realidad verdadera, que es la
realidad de Dios, revelada por el Espiritu Santo, encarnada en el Hijo, y de la cual
El da testimonio. Esta es la nueva realidad a la que el Padre lleva a los hombres,
al llevarlos a Jesus, y que es ensefiada por el Espiritu a los creyentes, con la que,
al ser confrontados desde su propia realidad, alcanzan la conviccion de pecado
que unicamente el Espiritu puede producir, y que suscita en ellos el anhelo por la
libertad que sélo el Hijo puede dar. Sin una realidad verdadera, que ensefie la

"Ver2.4.1.3.
"~ Este es el sentido que tiene en Juan 15:16-25.
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falacia de la realidad de este mundo, seria imposible producir en el creyente, la
necesidad de Creer en el Hijo para tener la Unica vida que proviene del Padre.

3.3.2 La obediencia incondicional.

Esta propuesta esta basada en el papel del sequidor. Ya que, si la particularidad
del Maestro se reflejd en su llamamiento soberano, la particularidad de sus
discipulos se reflejo en la obediencia incondicional que estuvieron dispuestos a
dar y que proclamaron como la garantia de la permanencia en Cristo. Esta
obediencia se establecié como evidencia incuestionable de que eran discipulos de
Jesus, y como la unica garantia del verdadero amor por él; en este sentido, asi
como el amor de Dios se manifesté en el envio de su Hijo al mundo y en el don de
la vida eterna, y el amor del Hijo por el Padre se manifesté en su obediencia
incondicional al Padre (15:10); el amor de los discipulos por el Hijo se manifiesta
en la obediencia incondicional a sus mandamientos. Se ha establecido ya, que el
mandamiento superlativo es el del amor a otros del mismo modo en que Jesus
ama, y que es caracterizado por la entrega de la vida. Esta es la dinamica en que
se manifiesta la pro-existencia de la nueva vida del discipulo de Jesus, que viene
a ser signo del reino de Dios. Esta misma obediencia incondicional fue la que
marcd la radicalidad del seguimiento de Cristo en la comunidad juanica pos-
pascual;, como ya se ha aclarado, la misibn de Jesus no se trataba de un
seguimiento itinerante por parte de todo el pueblo, pero si un compromiso con los
valores del Reino de Dios por parte de todos los que le seguian. Y es aqui donde
la verdad tiene un papel destacado en éste ambito del seguimiento, en la medida
en que esos valores del reino, los mandamientos de Jesus, y en definitiva sus
palabras, son la verdad revelada a la que no se tiene otra forma de acceder sino
por medio de aquel que hablo las palabras del Padre (8:40; 16:25) por medio de
las cuales, quienes las guardan, son sustentados con la vida del Padre (6:63). Sin
embargo, no basta un encuentro con las palabras reveladas para tener la
capacidad de guardarlas; como ellas son la realidad de Dios, Pneuma, unicamente
el Espiritu de verdad, puede llevar a los discipulos a esa verdad, de modo que
puedan permanecer en ella. De donde se entiende que la obediencia incondicional
viene como resultado de la accion del Espiritu en los creyentes, quien es el que
los lleva a esta realidad, y no como un compromiso con un canon extrinseco de
‘leyes’ por obedecer.

En definitiva, ningun creyente puede ofrecer a Jesus una obediencia incondicional

si no por la accién revelatoria de la verdad que el creyente obedece, y la guia
hacia esa verdad que unicamente realiza el Espiritu Santo.
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3.3.3 El sufrimiento.

Esta tercera propuesta se enfoca en uno de los resultados mas evidentes de la
obediencia incondicional. Ya que, para el Hijo, dicha obediencia a los
mandamientos del Padre, lo llevo al martirio y la muerte en la cruz; no es de
extrafarse que la obediencia incondicional de los discipulos a Jesus, los lleve al
mismo destino. Ya se ha enunciado que es posible determinar que el martirio
constituye para la conciencia cristiana de los siglos I-lll, la forma perfecta de seguir
a Jesus “imitando” su muerte y siendo asi “discipulo” perfecto del Sefior, y no es
un dato nuevo u oculto, que el inicio de la vida de la iglesia, la realidad de las
comunidades pos-pascuales, estuvo marcado por el sufrimiento que significd
proclamar a Jesus como el profeta mesianico y como el Sefior resucitado.

La conciencia del martirio que implicd a los discipulos el seguir a Jesus se
remonta hasta la memoria del seguimiento del Jesus histérico, en este sentido,
dos textos del evangelio de Juan llaman la atencion. En orden de aparicion, en
11:8,16, la narracion del evangelio hace evidente la intencidén que tenian los judios
de Jerusalén de apedrear a Jesus, y es en boca de Tomas en el v.16 ddnde se
expresa la disposicion del discipulo a participar del mismo destino que su Maestro:
“vamos también nosotros, para que muramos con €l”; y el siguiente texto, quiza
un poco mas revelador se encuentra en 21:18,19, en donde la referencia histérica
a la forma de la muerte de Pedro, se enlaza con la glorificacion a Dios. Queda
claro entonces que, para la comunidad juanica, el martirio por causa de Cristo, era
parte constitutiva de su seguimiento.

Lo cierto es que /a verdad de Jesus sigue hoy significando el martirio para los
creyentes. Esta realidad se evidencia en la persecucion incesante que ha tenido la
Iglesia Cristiana a lo largo de su historia y que hoy se solidifica aproximadamente
en 50 paises en los que mas de 150 millones de cristianos son perseguidos en su
vida privada, familiar, en comunidad, nacional, y de iglesia®. Segun los datos que
proporciona la organizacion Puertas Abiertas®, Colombia ocupa el segundo lugar
en América latina, superado por México, en el que los cristianos sufren
persecucion, sobre todo en las zonas del pais en las que el gobierno no puede
garantizar la seguridad publica y que son controladas por carteles de la droga y
grupos armados ilegales. Ante estas circunstancias, sigue siendo preeminente la

® Lista mundial de persecucion
2016.[online]https://www.puertasabiertas.org/persecucion/listamundial. (consultado el 30
de Septiembre de 2016).

* Colombia. [online] https://www.puertasabiertas.org/persecucion/perfilespaises/colombia/
(consultado el 30 de Septiembre de 2016)

122


https://www.puertasabiertas.org/persecucion/listamundial
https://www.puertasabiertas.org/persecucion/perfilespaises/colombia/

esperanza que soélo puede brindar el Hijo que “ha vencido al mundo” y que es
ministrada a los creyentes por el divino Consolador.

Entonces, es posible concluir que estos tres componentes constitutivos del
seguimiento de Jesus, patentes en el evangelio de Juan, siguen estando vigentes
para los seguidores de hoy, y que se sustentan en la comprension juanica de la
verdad. El fin mayor de estas propuestas es la posibilidad que brindan al seguidor
actual de Jesus, la posibilidad de vivir el seguimiento en una confianza absoluta
en la verdad de Jesus, afianzando la fe, la esperanza y el amor a partir de la
comprension genuina de lo que significa ser su discipulo.

3.4 CONCLUSIONES DE LAS PROPUESTAS PARA EL SEGUIMIENTO
DE CRISTO.

Se ha determinado que las distintas comprensiones de la categoria de
Seguimiento de Jests en el nuevo testamento, tienen su inicio en los dos
acontecimientos fundantes de la fe cristiana, a saber: el acontecimiento del Reino
de Dios, iniciado con la misién de Jesus, y, el acontecimiento de la resurreccidon
que reveld su contenido Cristo-céntrico. Pero también la realidad que significa el
seguimiento de Jesus, la comunién del creyente con el Sefior resucitado, se
enuncia desde otras formulaciones. Luego, el recuento histérico de la comprension
de la categoria del seguimiento ausente y re-descubierto dentro de la teologia
moral, evidencié la constante referencia a Cristo como la “norma” de la vida
cristiana a lo largo del desarrollo de la Iglesia, y la necesidad apremiante de
desarrollar ésta categoria dentro de la reflexion teoldgico-moral, con el fin de
realizar planteamientos éticos mas Cristo-céntricos y menos extrinsecos.
Finalmente, los componentes constitutivos del seguimiento de Jesus que expone
el evangelio de Juan, se establecen como propuestas para el seguimiento de
Cristo hoy que demuestran su vigencia al remitir realidades analogas entre las
circunstancias histéricas de su formulacion y las circunstancias histéricas actuales
para las comunidades creyentes, siendo también utiles como indicios de respuesta
a los vacios éticos Cristo-céntricos que, por causa de diversos intereses, se
puedan llegar a presentar hoy en la teologia moral.
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CONCLUSION.

Con el fin de presentar lineamientos orientadores para el seguimiento de Cristo
hoy, a partir del concepto de verdad en el evangelio de Juan, que es el principal
objetivo de esta investigacion; en el punto de partida se fijé una presentacién que
permitiera describir los usos del término verdad en todo el evangelio. En el primer
capitulo, la descripcion permitid clasificar estos usos en cuatro categorias
diferentes, tres de las cuales hacen parte de un uso comun, asi: a) la verdad como
adjetivo, b) la verdad como complemento directo del verbo, y ¢) la verdad como
complemento indirecto del verbo. La cuarta categoria que se pudo establecer es la
que presenta un uso singular del término, es la d) la verdad como nominativo, y
aparece cuando la verdad se utiliza como el sujeto activo en los textos, y en
relacion directa con la accién.

En esta ultima categoria, se presenta una relacion especial del término con Jesus,
y también con los discipulos; esta particularidad se identifica en los dos casos:
8:31,32 y 14:6. También, hay un tercer caso que, a pesar de no pertenecer a ésta
categoria, presenta elementos significativos para la investigacion, puesto que en él
la verdad también se relaciona de forma directa con los discipulos y con la accidn
del Espiritu Santo; se trata de 16:13, que permite relacionar las perspectivas del
seguimiento del Jesus histérico, con las que significa el seguimiento del Sefor
resucitado. Entonces, a partir de este analisis se pudo establecer que la
comprension singular del término verdad en el evangelio de Juan se desarrolla en
tres ambitos: Teologico, antropoldgico, y epistemoldgico, de donde se concluye
que: 1. Debido a la identificacién de Jesus con el término verdad, es posible
identificar la comprensién del concepto con la esencia misma de Dios, y de este
modo, la posibilidad de asumirla como la quididad de la Teologia Cristiana; y
ademas, que 2. El desarrollo del término en el ambito antropolégico, la relacién de
la verdad con los discipulos, sugiere la posibilidad de plantear lineamientos para el
seguimiento de Cristo hoy, a partir de ésta comprension.

Las conclusiones a las que llevd la descripcidn de los usos del término impulsan la
investigacion hacia el siguiente objetivo, se trata de presentar la concepcion de la
verdad en el evangelio; para ello, en el segundo capitulo, cada caso identificado
se sometid de forma rigurosa al analisis histérico-critico. El analisis de cada
versiculo, llend de sentido la comprension del término verdad y del seguimiento de
Cristo, y permitié llegar a las siguientes conclusiones con respecto a estos dos
aspectos. En lo que a la comprension del término se refiere, el sentido de la
verdad en Juan se entiende como aquello que significa la realidad de Dios
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revelada en Jesucristo; asi, el acontecimiento Jesus, hace libres a los creyentes
de su auto-engafio y de todo moralismo como via de justificacion personal, para
encontrar en El al Unico medio de conocimiento de Dios, ya que JesUs es la Unica
verdad que los lleva al Padre. Por lo cual, la nocién Juanica de la verdad, queda
desligada de toda visién gndstica que pueda asumirla como /a meta del camino de
la iluminacién, y también de toda comprension helenistica, que la asume como
una elaboracion racional. Por ser un acontecimiento, se llega a ella por la via de
la fe razonable, en la persona que encarna la verdad: Jesucristo; a quien sélo es
posible encontrar, por medio de la accidén del Espiritu Santo quien lo revela. Asi, la
revelacién de Dios se da en términos de subsidariedad, /a verdad en el evangelio
de Juan es Jesus, quien es revelacion del Padre, y que ahora es revelado a los
creyentes por el Espiritu.

Ya, en lo que tiene que ver con el seguimiento de Jesus, se evidencia en un
primer momento el trasfondo historico que sustenta la nocidén de desecularizacion
implicada en el seguimiento de Cristo, y que se entiende ante todo como una
inversion de los valores del mundo increyente (o pseudocreyente-secularizado),
por los valores del Reino de Dios. Dentro de ellos, el amor mutuo evidenciado en
la entrega propia por otros, es imperativo y evidencia la autenticidad del discipulo.
Por otra parte, se confirma que el seguimiento de Jesus es un proceso con fases
diferenciadas, que tiene caracteristicas muy particulares tales como:

> El llamamiento soberano de Jesucristo.
» La imitacién, obediencia incondicional.
> El sufrimiento.

Finalmente, es a partir de estas caracteristicas, que se consigue sugerir
propuestas para el seguimiento de Cristo, desde la nocién del concepto de verdad
en el evangelio. Para lo cual, el capitulo final de la investigacion inicia brindando
una mayor claridad de la comprensidén del seguimiento de Cristo en el Nuevo
Testamento. Alli se establecen algunas distinciones entre el seguimiento pre-
pascual del Jesus histérico, y el pos-pascual del Jesus resucitado; asi como
algunas caracteristicas constitutivas del seguimiento de Jesus que pervivieron en
el desarrollo histérico de las comunidades cristianas. Hay que resaltar que entre
ellas se destacan las que se enunciaron como posibles propuestas para el
seguimiento de Cristo.

Pero ademas de la visidbn neo-testamentaria del seguimiento, se presenta una
sintesis de su comprensién a partir de su desarrollo histérico; para ello, se echa
mano de la reflexién teoldgico-moral, como el lugar en el cual se evidencia la
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comprension del seguimiento de Jesus a partir de lineamientos éticos para la
conducta cristiana. El tratamiento que la categoria de seguimiento de Jesus recibe
dentro de la teologia moral, permite establecer que desde siempre, la persona de
Cristo ha sido una constante referencia como ‘la norma’ de la vida cristiana pero
que se requiere un mayor desarrollo de ésta categoria, para poder realizar
planteamientos Cristo-céntricos y menos extrinsecos. Y para concluir, las
caracteristicas particulares del seguimiento de Jesus se ponen en relacion con la
comprension juanica de la verdad, elaborando propuestas para el seguimiento de
Jesus hoy. Se elaboran tres propuestas:

1. El llamamiento soberano, como garante de la identificacion profética de los
seguidores de Jesus, y fundamento de la desecularizacion. Este llamamiento, se
entiende como resultado de la actividad de Dios Padre, quien lleva a los suyos a
Jesus, por medio de la accidn testimonial del Espiritu Santo y de los creyentes. A
su vez, esta accidén gira en torno de la verdad revelada, como acontecimiento,
encarnada en aquel de quien se da testimonio: Jesus.

2. La obediencia incondicional, marca la autenticidad del discipulo, quien
desecha los valores del mundo increyente, o pseudo-creyente secularizado, por
los valores revelados en la verdad de Jesus: los valores del reino de Dios. A su
vez, dicha acogida y obediencia s6lo es posible por la actividad del Espiritu, quien
ademas de ensefar la verdad revelada, da al creyente la capacidad de vivir de
forma coherente con ella, de modo que, siendo habitado por el Espiritu, el
creyente es ensefiado por Dios desde dentro de si, en una identificacion plena con
la persona de Jesus, al punto de vivir andando como El anduvo.

3. El sufrimiento que significa para el seguidor de Jesus, proclamar su verdad en
medio de un mundo que lo rechaza y lo aborrece. De donde el seguimiento de
Jesus implica estar dispuesto a sufrir persecucion, a sufrir la muerte que sufrié el
Maestro, y hacerlo con la confianza plena en la esperanza que sélo puede brindar
el Hijo que ha vencido al mundo.

Se consideran estas propuestas como indicios utiles para la reflexion biblica en
comunicacion con la teologia moral, en el esfuerzo que significara llenar los vacios
éticos Cristo-céntricos presentes hoy en éste ambito.
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