Encadenamientos

Una composiciéon discutida

Desde que la critica empezd a estudiar el cuarto evan-
gelio, no se puede decir que haya descubierto todavia
una estructura literaria en el mismo que satisfaga a todos
los especialistas.

Indudablemente, una razéon de ello es que la légica
semitica no esta en conformidad con la nuestra; es més
ductil, menos racional. Pero también hay que decir que la
obra joanica es el resultado de una larga formaciéon. Algu-
nos episodios, aunque pertenecen a las tradiciones de la
comunidad, han podido ser insertados mas tarde e inte-
grados en una forma anterior del evangelio, cuyos contor-
nos es imposible precisar. Si ha existido un evangelio pri-
mitivo —hipotesis probable—, algunas de sus escenas han
podido desarrollarse para su riqueza teolodgica potencial.

El evangelio actual contiene siete milagros: cambio
del agua en vino (2, 11), curacion del hijo de un funciona-
rio real (4, 54), curacion de un paralitico (5, 9), multiplica-
cién de los panes (6, 14), marcha sobre las aguas (6, 19),
curacion de un ciego de nacimiento (9, 6) y resurreccion
de Léazaro (11, 44). Se puede suponer que algunos de
estos relatos (como el del ciego de nacimiento, la resu-
rreccion de Lazaro) han sido explotados de forma que
brote de ellos una doctrina, mientras que otros habrian
conservado una forma més sobria. Como el capitulo 21
es una afnadidura, la pesca milagrosa (21, 6) no pertene-
ce a esta serie de siete milagros; en Lc 5 aparece en un
contexto distinto.

Las investigaciones de este estilo sobre la “‘geologia”
del evangelio pueden tener un gran interés, pero la parte
de las hipotesis va creciendo a medida que progresan las
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“excavaciones’'. Parece mas prudente considerar el
evangelio en su estado presente, tal como salié de las
manos del ultimo redactor.

Temas entrelazados

Como veremos més adelante, por muy enlazado que
esté todo el evangelio, cabe la posibilidad de ir conside-
randolo secuencia por secuencia para descubrir en él
cierta gradacion. En efecto, lo mismo que los sinépticos,
empieza con la predicacion de Juan bautista y acaba con
la pasion y la resurreccion. El camino hacia la cruz va
siendo cada vez mas insistente a medida que se avanza
en el evangelio. Sin embargo, se puede establecer cierto
orden cronolégico elemental e ir seflalando, tema por
tema, ciertos motivos que se apelan y se responden entre
si dentro mismo del evangelio.

A partir de la obertura que constituye el prologo, se
van esbozando los temas de luz/tinieblas, vida/muerte,
palabra y gloria. El simbolismo del templo, que se perfi-
laba ya en el prologo con “planto su tienda™” y con el “he-
mos visto su gloria”’, aparece claramente en el capitulo 2
en donde Jesus purifica el templo, vuelve a aparecer en la
escena de la samaritana en donde todos los lugares
sagrados (Jerusalén, el monte Garizin: Jn 4, 21) quedan
eliminados en aras del Unico consagrado, el ungido, el
mesias (4, 25-26), y puede discernirse en otros varios
episodios hasta la escena del calvario.

En las bodas de Can4, surgen ciertos motivos que vol-
vemos a encontrar a través de todo el evangelio hasta el
calvario: la hora de Jesus, el vino de las bodas mesié-
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nicas. También el tema de |la pascua puede seguirse
hasta la crucifixion, en donde se vislumbra la imagen del
cordero pascual. Se ve ya que cierto nimero de simbo-
lismos convergen en la escena del calvario, lugar de la
exaltacion de JesUs en la cruz.

A lo largo de todo el evangelio, se entrelazan diversos
temas; nacen, desaparecen, vuelven a brotar, lo mismo
que los motivos de una fuga musical.

Estos procedimientos de composicion, en donde las
correspondencias desempefian un papel tan interesante,
evocan para los modernos los procedimientos de la
poesia simbolista. Sobre todo, porque todo es ‘‘signo’’
en este evangelio. Los milagros son llamados “signos”
(2,11;4,54;6,14; 12, 18): llevan consigo una significa-
cion que va méas alla del simple beneficio material para
promover una percepciéon de otro orden sobre el modo de
obrar de Dios, sobre el origen divino de Jesus.! Algunos
elementos, como el agua y la sangre (19, 34) son tam-
bién signos. Todas las escenas pueden ser objeto de una
doble lectura.

Puesto que de un episodio a otro se van iluminando y
robusteciendo los elementos simbolicos en un juego
mutuo de llamada y de respuesta, el evangelio es un teji-
do en el que seria arbitrario cortar los hilos. Se ha podido
decir que cada episodio contenia virtualmente el
evangelio entero. De ahi |a dificultad de aislar una esce-
na, atravesada siempre por ciertas fibras que la enlazan
con el conjunto del cuerpo.

Sin embargo, el anélisis tiene que recaer sobre episo-
dios separados. El método menos artificial parece ser
también en este caso seguir el orden del texto. Es nece-
sario distinguir en él ciertas agrupaciones, aunque es evi-
dente que el plan que proponemos puede recibir numero-
sas correcciones (véase el esquema adjunto).

Este esquema esta pidiendo algunas explicaciones: el
episodio de la mujer adultera (8, 1-11) falta en gran nu-
mero de manuscritos y no es, desde luego, joanico; por
eso no ocupa un lugar en el esquema.?

Hay ademés muchos detalles de construccién que
escapan de este esquema. Por ejemplo, en el capitulo 10,

' Cf. “Hemos visto su gloria”, en Los milagros en el evangelio (Cua-
derno biblico 8). Estella 1976.

?Cf. D. Munos Leon, Jésus pardonne & la femme adultére: AssSgn
18 (1971 55-65) (AssSgn es la sigla que utilizamos para citar la colec-
cion “Assemblées du Seigneur”. Cerf).
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PLAN PROPUESTO

Prélogo (1, 1-18)

1. Juan bautista presenta al cordero; los primeros disci-
pulos (1, 19-51).

2. De Cana a Cana (2-4).

El comienzo de los signos: el vino de las bodas (2, 1-12).
/Quién es el esposo?

La pascua en Jerusalén: el verdadero templo (2, 13-23).

Conversacién con Nicodemo: el hijo de hombre debe ser
“elevado’ (3, 1-21).

Juan bautista, el amigo del esposo, desaparece ante
Jesus (3, 22-36).

Con la samaritana junto al pozo: “los adoradores en
espiritu y en verdad” (4, 1-42).

Segundo signo de Cand: “'Tu hijo vive' (4, 43-54).

3. Escandalos y discursos (5-6).

Curacion en la piscina de Bezatd el dia del sibado; el
Hijo hace las obras del Padre (5, 1-47).

Multiplicacion de los panes; camina sobre las aguas;
escdndalo del pan de vida; confesion de Pedro (6, 1-71).

4. Grandes controversias (7-10).

La fiesta de los taberndculos y la promesa de los rios del
espiritu; discusiones sobre el origen de Jesus (7, 1-53).

Discursos polémicos (8, 12-59).

Curacion del ciego de nacimiento; la sinagoga se vuelve
ciega (9, 1-41).

El buen pastor da la vida por sus ovejas. El consagrado
del Padre amenazado de lapidacion (10, 1-42).

5. Jesus sube hacia su muerte y su glorificacioén (11, 1-
12, 50).

Jests desata a Lazaro de la muerte y cambia su vida por
la suya (11, 1-57).

La uncion de Betania, anuncio de la sepultura (12, 1-8).

Entrada mesidnica en Jerusalén (12, 12-19).

"’Si el grano no muere’’ (12, 20-36).

Ceguera de los judios, incredulidad del mundo (12, 37-
50).

6. La iltima cena y los discursos de despedida (13-17).

7. Relatos de la pasion (18-19).

8. Relatos de la resurreccion (20).

9. Apéndice: en la orilla del lago de Tiberiades (21).




el tema del buen pastor, tratado ya en 10, 1-18, vuelve a
recordarse en el interior del episodio de la dedicaciéon del
templo (10, 26-29), segun una orden cuya “légica” no
sabemos nosotros percibir. Otros pequefios episodios
han quedado sin senalar, en provecho de aquellos que
tienen una riqueza teolégica mas evidente.

Un caso claro es el de los versiculos 11, 45-47 (reu-
nioén del sanedrin, retirada de JesUs a los confines del
desierto, orden de denunciarlo); en este plan se relacio-
nan con el episodio de Lazaro y lo cierto es que la resu-
rreccion de Lazaro es la que ha dado origen a toda esta
secuencia. Sin embargo, hay alli muchos detalles de
importancia, tanto para el teblogo como para el historia-
dor. La profecia involuntaria del sumo sacerdote Caiféas:
“No caéis en cuenta que es mejor que muera uno solo
por el pueblo y no que perezca toda la nacién”, comenta-
da por el evangelista (11, 50-52), demuestra el sentido
universal de la muerte de JesUs. El dato del apartamiento
voluntario de JesUs, a pesar de que ocupa solamente una
linea, es historicamente muy verosimil. En el conjunto del
capitulo 10 habiamos recogido un dato analogo sobre la
vuelta de Jesus al otro lado del Jordan (10, 40-42). Estas
indicaciones interesan a la historia.

El plan anterior deja en evidencia cierta gradacion en
la poléemica de Jesus con sus enemigos y su camino
hacia la cruz. A partir del capitulo 7 (fiesta de los tabernéa-
culos), Jesus se oculta para venir a Jerusalén y se le quie-
re detener ya entonces (7, 30-32). En lo que atare a los
discipulos de Jesus, también se observa una evolucion; el
discurso sobre el pan de vida constituye un paso decisivo
en su vocacion; la confesion de Pedro (6, 69) se recoge
también en la tradicion sindptica, siendo éste un punto en
comun tanto mas interesante cuanto que estos contactos
son raros; de esta forma, se subraya una opcién decisiva.
Mas tarde volveremos sobre este episodio.

Importancia de las fiestas judias

En dna investigacion sobre la composiciébn de este
evangelio, no es posible pasar por alto el lugar que en él
ocupan las fiestas judias. Algunos de sus conjuntos se
articulan en torno a estas fiestas. El punto de vista del
evangelista consiste en mostrar que todas las fiestas del
templo encuentran su cumplimiento en Cristo, cuyo cuer-
po es en adelante el Gnico templo verdadero (Jn 2, 21).

Esto est4 claro ya en la primera subida de Jes(s a
Jerusalén en las proximidades de la pascua (Jn 2, 13).
JesUs expulso no solamente —como en los sinodpticos— a
los que cambiaban moneda y a los vendedores de picho-
nes, sino a los terneros y a las ovejas (2, 14). Pues bien,
los terneros y las ovejas eran victimas pascuales (Dt 16,
2). La insistencia del evangelista, que repite en el versicu-
lo 15: “con sus ovejas y sus terneros”, quiere subrayar
que las victimas destinadas a la pascua fueron también
expulsadas. Es un signo de que ha quedado virtualmente
abolida la pascua judia.

Una alusién a la pascua dara un discreto colorido a la
escena de la multiplicacion de los panes, figura de la
eucaristia (Jn 6, 4). La tercera pascua —la de la muerte de
Jesus— serd anunciada incesantemente como en una
especie de “crescendo’ a partir de 11, 55. Véase 12, 1;
13,1, 18,28; 19, 14. Esta tension hacia la fiesta de pas-
cua no acaba en la fiesta judia, sino que concluye en la
cruz. Jests muere “el dia de preparacion de la pascua”
(Jn 19, 14), por consiguiente cuando empezaban a dego-
llarse las victimas pascuales, pero las miradas se dirigen
exclusivamente hacia aquel “cuyos huesos no se rompie-
ron’" (Jn 19, 36). Esta cita de la escritura se referia a la vez
al justo protegido de Dios y al cordero pascual (Sal 34,
21; Ex 12, 46; Nam 9, 12). El evangelista ve en Jes(s a
aquel que sustituye a todas las victimas pascuales del
Antiguo Testamento. JesUs protege y libera al pueblo de
la nueva alianza, lo mismo que el cordero de tiempos del
éxodo habia protegido con su sangre a los hijos de Israel
y habia inaugurado su liberacion (Ex 12, 1-14).

Otras fiestas judias sirven igualmente de marco a cier-
tos episodios del ministerio de Jesis. En Un 5, 1, JesUs
sube a Jerusalén para una fiesta que podria ser la de pen-
tecostés. En efecto, pentecostés (llamada también fiesta
de las semanas, porque duraba siete semanas) suponia
siete sdbados. Una antigua y venerable tradicion —la mis-
ma que conservo el cristianismo— celebraba pentecostés
"“al dia siguiente del sdbado” (cf. Lev 23, 15), esto es, el
domingo. Pues bien, precisamente la discusion del capi-
tulo 5 parte de la violacién del sabado.

El conjunto que rodea a la fiesta de las tiendas (o de
los tabernaculos) es uno de los mas significativos. Esta
fiesta recordaba la estancia de los hebreos en el desierto
viviendo bajo chozas hechas de ramaje.

Revivir el desierto era revivir los beneficios de Dios a
su pueblo, aquel Dios que habia formado, protegido, ali-
mentado y dado de beber en el desierto a los israelitas. El
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beneficio que mas se celebraba, junto con el del man4,
era el don del pozo en la roca que acompané al pueblo a
lo largo de todo su camino y que, en medio de la aridez y
Je la sequia, le distribuia el agua viva. La leyenda del “'po-
zo en la roca” que se apoya en varios textos biblicos
(Ex 17, 1-7; Nam 21, 16-18; Sal 78, 15-16; 105-41) y
que es mencionada por san Pablo (1 Cor 10, 4), era de
las més populares. Es la que se vislumbra en el relato de
la samaritana y la que ilumina también la promesa del
agua viva en la fiesta de las tiendas.!

Efectivamente, en el desierto los israelitas habian reci-
bido el agua que les permiti6 vivir. En la fiesta de las tien-
das, venian a pedir el agua que fecundase sus cosechas.
El profeta Zacarias dice incluso que todas las familias de
la tierra deberian subir en el futuro a Jerusalén para la
fiesta de las tiendas, a fin de recibir la lluvia (Zac 14, 16-
19). La Michna (codificacién judia del siglo Il de nuestra
era) indica que, durante esta fiesta, se iba a sacar agua a
la fuente de Siloé, se subia en procesion al templo can-
tando con palmas; los sacerdotes rociaban el altar con el
agua de Siloé. Sin duda, esta libacién era también un pre-
sagio de la fuente de agua viva que deberia brotar en el
templo al final de los tiempos (Ez 47, 1-12).

Este trasfondo litargico y cultural nos permite com-
prender la declaraciéon de Jesus en el templo el Gltimo dia
de la fiesta: “Si alguno tiene sed, venga a mi y beba el
que cree en mi”' (7, 37). De Jesis, templo nuevo, brota-
rian rios de agua viva en donde beberian los discipulos.
Este agua viva, dice el texto, representaba el espiritu.

Jesus se encuentra también en Jerusalén para la fiesta
de la dedicacion (Jn 10, 22). Esta fiesta celebraba la puri-
ficacion y la consagracion del templo después de las pro-
fanaciones que sufri6 en tiempos de Antioco Epifanes.
Fue precisamente en aquella ocasion cuando Jesis se
designé como el enviado y el consagrado del Padre
(Jn 10, 56). Una nueva alusién al hecho de que en ade-
lante JesUs seria el Gnico “lugar” santo o consagrado, si
se puede todavia seguir hablando de lugar.

De este modo, el evangelista podia apoyarse en las
evocaciones fastuosas de la liturgia judia y en la riqueza
doctrinal que comportaba para iluminar el misterio de
JesUs. Cuando el consagrado de Dios, el mesias, circula-
ba bajo los porticos del templo en la fiesta de la dedica-

! Sobre el mito del “pozo en la roca”, la fuente del templo y el signifi-
cado de las imagenes de agua viva en el judaismo de tiempos de Jesis
y el evangelio de Juan, cf. Approches, 58-63, 140-146 y 173.
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A PROPOSITO DE LAS FIESTAS JUDIAS:
TRADICION SINOPTICA
Y TRADICION JOANICA

El evangelio de Juan, al serialar tres pascuas (la ultima
de ellas es la de la muerte de Jesus), estd en el origen de la
opinion de que el ministerio de Jesus duré dos aros y
medio. Los sindpticos, por el contrario, encierran el minis-
terio de Jesus dentro del marco de un solo arno, ya que el
plan que adoptan (ministerio en Galilea - subida a Jerusa-
lén - predicacion y crucifixion en la ciudad santa) no les
permite senialar mds que una sola pascua, la ultima.

Por eso mismo, la expulsion de los vendedores del tem-
plo, que Juan situa al comienzo del ministerio de Jesus (cer-
ca de una fiesta de pascua), es colocada por los sinépticos
después de la entrada mesidnica de Jesus en Jerusalén
(Mc 11, 15y par.). Segun Juan, la ruptura con las autorida-
des del templo habria tenido lugar ya al comienzo de su
vida publica; segun los sindpticos, este gesto, al final de su
ministerio, habria hecho desbordar la copa ya llena: la hos-
tilidad de los jefes judios contra Jesus. ;Quién tiene razon?
Dados los diferentes motivos catequisticos de cada una de
las tradiciones, resulta dificil decidirlo.

(Subia Jesus a Jerusalén para las fiestas? La palabra de
Jesus que nos refiere la fuente comuin de Mateo y de Lucas:
“|Jerusalén, Jerusalén, que matas a los profetas y apedreas
a los que te son enviados! jCudntas veces he querido reunir
a tus hijos, como una gallina reune a sus pollos bajo las
alas, y no has queridol” (Mt 23, 37; Lc 13, 34) da a enten-
der que Jesus intentd varias veces predicar en la ciudad
santa. Estas predicaciones deberian situarse en los momen-
tos en que se aglomeraba la turba.

Existe otra divergencia entre los sindpticos y Juan a pro-
posito del dia en que murié Jesus. Para Juan, Jesus murio
la vispera de pascua; para los sinépticos, celebré la pascua
en la ultima cena y por tanto no pudo morir “la vispera”.
Esta dificultad célebre ha recibido diversas respuestas. Una
de ellas apela a la utilizacion de un calendario distinto: cf.
A. Jaubert, Un nouveau calendrier liturgique: Dossiers de
I"Archéologie 10 (1975) 82-86.




cion, cuando prometia de pie en medio del templo la efu-
sion del agua viva, esas escenas hablaban por si mismas.
Era un “lenguaje’” que se inscribia en una tradicion muy
firme, una catequesis para aquellos que habian sido ali-
mentados en la profusion de simbolos biblicos.

Método de estudio

Los analisis anteriores demuestran que el evangelio de
Juan, méas adn que los sinopticos, es una catequesis. Lo
mas sencillo sera seguir el texto segun el plan que hemos
propuesto.

Naturalmente, es imposible en este lugar hacer un
estudio exhaustivo del evangelio. Ahondaremos méas en
algunos episodios: el de la multiplicaciéon de los panes,
que se arraiga en una tradicién comun, el de las bodas de
Cana, el de la resurreccion de Lazaro, que son puramente
joanicos. Otras escenas constituiran el objeto de un plan
de trabajo especial.! Finalmente, nos esforzaremos en
descubrir los puntos més luminosos para la doctrina del
evangelista.

! Recordemos que Approches remite a A. Jaubert, Approches de /'é-
vangile de Jean. Seuil, Paris 1976.
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1. JUAN BAUTISTA PRESENTA AL CORDERO;
LOS PRIMEROS DISCIPULOS (Jn 1, 19-51)

El primer titulo que se aplica a JesUs cuando entra en
escena en su humanidad es el de “cordero de Dios que
quita el pecado del mundo”. Para comprender el signifi-
cado de esta expresion, es necesario conocer bien las tra-
diciones judias. Efectivamente, la imagen del cordero
habia sido aplicada en diversos ambientes al futuro cau-
dillo de Israel. Dios haria que le salieran cuernos al fragil
cordero y lo transformaria en carnero vencedor. De esta
forma se evocaba la revancha de los pobres y de los débi-
les en Israel. La imagen podia referirse también al futuro
mesias. Como, segln la espera universal, el mesias debia
instaurar en el pais un reino de santidad y de justicia, la
expresion colocada en la boca de Juan bautista posee un
trasfondo judio sélido, aunque el término “mundo” la
amplia a una santificacion universal.

El evangelista que se dirige a unos lectores cristianos
les presenta un signo discreto. El cordero habia triunfado
por medio de la cruz y la imagen podria relacionarse con
la del Apocalipsis, en donde el cordero tiene siete cuer-
nos, simbolos de su poder. El lector podia pensar enton-
ces en el siervo de lsaias, llevado al suplicio lo mismo que
la oveja al matadero, siervo que conoceria también una
revancha y alcanzaria una larga posteridad (Is 53, 7-12).
Un cristiano podia igualmente relacionarlo con el cordero
pascual que se manifestaria en la cruz. Pero la imagen no
debe interpretarse en un sentido dolorista: el cordero trae
la liberacion y la santidad. La imagen est4 llena de espe-
ranza. Con esta idea es como empezaran a reunirse los
discipulos: “jHemos encontrado al mesias!” (Jn 1, 41).!
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Dos de los discipulos de Juan bautista siguieron a
JesUs. Poco a poco van llevando a él a otros discipulos.
Esos discipulos irdn concediendo a JesUs toda una serie
de denominaciones: rabbi, mesias, hijo de José, hijo de
Dios, rey de Israel (Jn 1, 38-39). Esta floracion de titulos,
de los que hay algunos corrientes (rabbi, hijo de José),
mientras que otros son de tipo real (mesias, hijo de Dios,
rey de Israel), expresa desde el principio la variedad de
aspectos de Jesus en su complejidad humana.?

El titulo de "hijo de Dios” no debe entenderse en el
sentido que le dio la teologia posterior. Esta expresion
reviste en el judaismo diversos sentidos; en este contexto
preciso equivale a "‘rey de Israel’”’; el mesias rey era el
hijo adoptivo de Dios segun el salmo 2: “El Sefor me
ha dicho: TG eres mi hijo. Yo te he engendrado hoy”
(Sal 2, 7)3

Este despliegue de titulos culmina en el que Jesls se
da a si mismo, el de hijo del hombre, que en Juan encie-
rra un sentido especifico: “Veréis el cielo abierto y a los
angeles de Dios subir y bajar por encima del hijo del hom-
bre” (Jn 1, 51). Esta frase alude a la visibn de Jacob en

! Sobre la imagen del cordero, cf. Approches, 33-37, 135-139; cf.
también P. M. Bogaert, “Quelqu‘un est /a que vous ne connaissez pas’”:
Jn 1, 6-8, 19-28: AssSgn 7 (1969) 40-51; P. E. Jacquemin, Le témoig-
nage de Jean-Baptiste: AssSgn 33 (1970) 22-30.

2 Cf. P. E. Jacquemin, Les premiers disciples du Messie: AssSgn 33
(1970) 53-61.

" Sobre el sentido de la expresion “hijo de Dios”, cf. Approches 155-
161.



Bethel (Gén 28, 17): Jacob habia visto una escala que
unia al cielo y a la tierra; por esa escala circulaba una
multitud de angeles que subian y bajaban.

JesUs se dirige a Natanael, “el verdadero israelita en el
que no hay engano” (Jn 1, 47); éste ultimo merece cier-
tamente el nombre de Israel que antafio se le habia dado
a Jacob (Gén 33, 29; 35, 10); puede compartir la visién
de su antepasado. Ademas, la tradicion judia interpretaba
el nombre de Israel, el més bello de los nombres, como

“el que ve a Dios”. Natanael, "'el corazén puro” (cf. la bie-
naventuranza de Mt 5, 8), merece “ver a Dios". A &I,
como representante de los creyentes de alma sencilla y
recta, le dice JesUs: “Veréis..” ;Qué es lo que verén?
Veran cumplirse el suefio del patriarca; veran a los ange-
les subir y bajar encima del hijo del hombre, que es en
adelante el Gnico vinculo entre el cielo y la tierra. Los &4n-
geles son el signo de la gloria, una gloria que a continua-
cion manifestaran los primeros “signos” de Jes(s.

CHARTRES: San Juan Bautista (Dibujo de Juan Villette)
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2. DE CANA A CANA (Jn 2-4)

La delimitacion de este conjunto esté autorizada por la
menciéon explicita que hace el evangelista del primero y
del segundo signo de Cané. Los discursos polémicos no
empiezan hasta después del capitulo 4.

Las bodas de Cana (2, 1-12)

“Se celebraba una boda en Cané de Galilea y estaba
alli la madre de Jesus. Fue invitado también a la boda
JesUs con sus discipulos”. Al final del relato, el evangelis-
ta concluira: “Asi dio comienzo Jesis a sus sefiales. Y
manifestd su gloria y creyeron en él sus discipulos”. ; C6-
mo una frase tan solemne como el “comienzo de los sig-
nos” y la “gloria” de Jesus puede aplicarse a un gesto
realizado en unas humildes bodas de aldea y que apare-
ce, en definitiva, tan poco proporcionado con el mensaje
de Jests? ¢Ha venido al mundo el Hijo de Dios para solu-
cionar el problema de la escasez de vino de un oscuro
matrimonio?

Hemos de confesar que este primer gesto de JesUs
ante sus discipulos podria resultar algo desconcertante.
Esos discipulos procedian del ambiente de Juan bautista
(por el que todos tenian que creer: 1, 7). Juan bautista
era un asceta que '‘no comia ni bebia” (Mt 11, 18). Pues
bien, el primer acto de JesuUs es llevarlos a la fiesta, una
fiesta con vino. Efectivamente, en las bodas era obligato-
rio el vino "‘que alegra el corazon del hombre” (Sal 104,
15; Ecl 10, 19).

El vino empieza a escasear. jHabr4 que terminar con
la fiesta? La madre de Jes(s, a la que se nombra desde el
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comienzo del relato, va a servir de intermediario. JesUs
transforma el agua en vino. El que presidia la boda llama
al recién casado: ;como es que has guardado el vino bue-
no hasta ahora? Cuando la gente estd ya caliente, es
cuando hay que servir el vino mas flojo.

La historia no nos dice lo que contest6 el recién casa-
do y nosotros tampoco nos preguntaremos si estaba
avergonzado... Es evidente que la intencion del relato va
en otra direccion. Lo principal es el segundo nivel de lec-
tura. ;Cudl es esa fiesta que dejaria de ser fiesta sin
Jes(s?

La respuesta es facil, si recordamos que los tiempos
mesianicos eran considerados muchas veces bajo la for-
ma de un banquete de bodas. En el cristianismo primitivo
se representa a Jesus como el esposo (cf. Mt 25, 1-13).
Juan bautista pertenecia al periodo de ayuno y de prepa-
racion, mientras que Jesus inauguraba el desposorio de
Dios con su pueblo (cf. Mc 2, 19). La dialéctica Je-
ss/Juan bautista = ayuno/alegria del festin era conocida
por la comunidad cristiana (cf. Mt 11, 18-19). El Apoca-
lipsis (19, 9) invitaba también al banquete nupcial del
cordero.

Se esperaba para los tiempos mesiénicos la prodigali-
dad de la tierra: el trigo, el aceite y el vino correrian a rau-
dales. Pues bien, Jesus da una cantidad de vino increible
(las seis tinajas contenian dos o tres medidas; a cuarenta
litros la medida, dan alrededor de cien litros por tinaja; y
estaban llenas hasta el borde; unos seiscientos litros de
vino). Esta profusién de vino anuncia la prosperidad de la
era mesianica.

Se comprende facilmente que los discipulos empiecen
a creer. Pero ;qué es lo que han visto? Se ve con claridad
que JesUs habia ocupado secretamente el papel del



esposo al dar figuradamente el vino mesianico. Pero el
relato joanico es mucho més sugestivo y complejo. Hay
que analizar algunos detalles del mismo.

“No tienen vino”, dice la madre de Jesus. Esta nega-
cion sencilla “no” (en lugar de “ya no” de algunas tra-
ducciones) es intencional. Los invitados a la boda no
habian conocido jamés el verdadero vino, el que da
Jes(s; se encuentran en situacion de falta permanente y
no ocasional. Gracias a Jes(s, es como obtendrén el vino
excelente, el del nuevo régimen; ese vino se opone al vino
viejo, que (paraddjicamente) es aqui el menos bueno. En
efecto, representa a la ley judia: Jesls ha cambiado el
agua destinada a las puriificaciones de los judios; ese
agua ha desaparecido, llevando consigo de manera sim-
bolica la desaparicion de los ritos judios que ya no sirven
para nada en la santificacion.

El papel de la madre de JesUs vy las relaciones de Jesls
con su madre han sido muy discutidos. A nuestro juicio,
no se puede interpretar la frase de JesUs: “'j Qué tengo yo
contigo, mujer?” (2, 4), mas que como una negativa
(cf. el cuadro adjunto). Fue en un acto de confianza, reali-
zado en la oscuridad, como la madre de Jesus les dijo a
los que servian (los diakonoi): “Haced lo que él os diga”.
La negativa de Jesls ha provocado a su madre para que
pase a otro nivel, el nivel de la fe que pone la confianza en
la persona de JesUs de una manera incondicional. La con-
signa dada a los sirvientes (la invitacién que se les hace)
es que obedezcan a JesuUs, sin precisar més, en la igno-
rancia de lo que va a suceder. JesUs podria no haberles
ordenado nada. Al hacerlo, condesciende con su madre.
Lo mismo que en el dia de la anunciacién, el acto de fe
provoca una consecuencia imprevisible.

“Todavia no ha llegado mi hora”. Por primera vez se
introduce el tema de la hora de JesUs, hora todavia mis-
teriosa, que se ird manifestando progresivamente a medi-
da que avance la lectura del evangelio. Los textos
demuestran que esta hora seré a la vez la de la pasion y la
de la glorificacion (véase el cuadro adjunto). Entonces
correrd en abundancia el vino de la salvacion,

En el calvario, nico episodio en el que estara de nue-
vo presente la madre de JesUs, es donde se abrira la
fuente de la salvacion. Brotar4 bajo la figura de la sangre
y del agua (Jn 19, 34). En Cané no habia llegado todavia
la hora. La respuesta de JesUs abre horizontes que
habrian hecho temblar a los que podrian comprender a
qué precio se marcaria aquella hora. Sin embargo, Jesus
acepta dar un anticipo de la alegria mesianica, acepta

prefigurar la salvacién mediante un gesto que le compro-
mete de forma irreversible por el camino de los “'signos”,
que le proporciona discipulos y que le obligarad a manifes-
tarse al mundo y a emprender el camino hacia su hora.

“Asi dio comienzo JesUs a sus sefiales. Y manifestd su
gloria y creyeron en él sus discipulos” (2, 11).

El comienzo de los signos, la manifestacion de la glo-
ria, en una oscura aldea de Galilea. ¢Por qué esta insis-
tencia? Es el inico pasaje en donde el evangelio dice que
“Jests manifestd su gloria”. La resurreccién de Lazaro
esta destinada a la gloria de Dios y a glorificar al Hijo
(Jn 11, 4-40); en otro lugar se habla de la “glorificacion”

“¢QUE TENGO YO CONTIGO, MUJER?"

A algunos les ha extrariado el término de “‘mujer” apli-
cado por el hijo a su madre. De suyo, no tiene nada de peyo-
rativo, ni para las costumbres griegas ni para el evangelio.
Jesus se dirige de esa forma a muchas mujeres a las que no
quiere ofender, aun cuando estén a veces en situacién de
inferioridad: la samaritana (Jn 4, 21), la adultera (Jn 8,
10), la mujer encorvada (Lc 13, 12), la cananea (Mt 15, 28),
Maria Magdalena (Jn 20, 13). También en la cruz Jesus lla-
mara asi a su madre para darle como hijo al discipulo ama-
do: “Mujer, he ahi a tu hijo” (Jn 19, 26).

Algunos han visto en este término una alusion a la mujer
del Génesis, cuya d d aplastaria a la serpiente
(Gén 3, 15), a la mujer misteriosa que deberia dar a luz
(Miq 5, 2; Is 7, 14), mujer que es de manera privilegiada la
madre del mesias, pero también el pueblo colectivo de
Israel (Is 54, 1; 66, 7-9). Este sentido es dificil de probar
para el episodio de Cand; se justifica mejor en el calvario
donde la madre de Jesis (que nunca es llamada con su
nombre individual “Maria”) representa al pueblo fiel de
Sion, que da a luz a un pueblo nuevo (cf. Approches, 75-77).

Parece ser que se descartan entre Jesus y su madre las
relaciones demasiado carnales, en la linea de Mc 3, 35y Lc
11, 27-28. En ese mismo sentido habria que interpretar el
“¢qué tengo yo contigo?”, traduccién algo bdrbara que
refleja exactamente la expresion hebrea Mah li welak. Esta
expresion indica siempre que la persona que habla toma
sus distancias respecto a la persona a la que se dirige (Jue
11,12;2 Sam 19-23;1 Re 17, 18; 2 Re 3, 13). En el Nuevo
Testamento, esta expresion aparece en labios de los posesos
que quieren descartar a Jesus (Mc 1, 24 par.; Mc 5, 7 par.).
Interpretar la respuesta de Jesius como una negativa, es
senialar que el “signo”” de Jesiis se ha obtenido no por la
maternidad carnal, sino por la fe.
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de una manera global (cf. 8, 54 y 12, 28: “lo he glorifica-
do”). En los demaés casos, la glorificacion se aplica a la
pasion de Jesus y a los frutos de conversion que de alli
resulten (cf. 7, 39; 12, 16-23-28; 13, 31-32; 14, 13; 15,
8; 16, 14. También por eso Pedro glorificard a Dios por
su muerte (Jn 21, 19). Para la “gloria” compartida, cf.
infra, 65).

Cuando se conoce la fuerza de evocacion de “la gloria”
en el Antiguo Testamento (cf. supra, 26), este texto
adquiere un relieve especial. Estéd en la misma linea que
el prélogo, en la del logos convertido en “hierba”. La epi-
fania del verbo empieza en la intimidad de unos cuantos.
Y sin duda comienza entre las personas mas modestas,
entre aquellos a los que se llamaba “los pobres”. ;Les
habria faltado el vino a los ricos? La presencia de los dia-
konoi indica solamente un oficio de sirviente, no una
condicion de “siervo”. La epifania empieza con lo “pe-
queno’’, con lo no espectacular, con lo no conocido, en la
gratuidad de un gesto que manifestaba a los "humildes”
que se estaba anunciando la buena nueva. A ellos en pri-
mer lugar (como a los pastores de Belén). Ellos eran los
primeros invitados al banquete de bodas.!

! Cf. P. E. Jacquemin, Le signe inaugural de Jésus: AssSgn 33 (1970)
76-88.
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TEXTOS SOBRE LA “HORA DE JESUS"”

7, 30: “Nadie le eché mano, porque todavia no habia lle-
gado su hora”.

8, 20: “Nadie le prendid, porque aiin no habia llegado su
hora”".

12, 23: “Ha llegado la hora de que sea glorificado el hijo
del hombre”.

12, 27: ““;Qué voy a decir? ;Padre, librame de esta hora?
Pero si he llegado a esta hora para estol”.

13, 1: “Sabiendo Jesis que habia llegado su hora de
pasar de este mundo al Padre...”.

16, 32: “Mirad que llega la hora (y ha llegado ya) en que
os dispersaréis cada uno por vuestro lado y me dejaréis
solo. Pero no estoy solo, porque el Padre estd conmigo”.

17, 1: “‘Padre, ha llegado la hora; glorifica a tu Hijo para
que tu Hijo te glorifique a ti”.

19, 27: 'Y desde aquella hora, el discipulo la acogié en
su casa” (este ultimo ejemplo no tiene ese sentido mds que
dentro del contexto general del evangelio).

A estos textos podrian ariadirse (a pesar de las diversida-
des de sentido) los siguientes pasajes:

4, 21-23: “Llega la hora en que, ni en este monte, ni en
Jerusalén, adoraréis al Padre... Pero llega la hora (ya esta-
mos en ella) en que los adoradores verdaderos adorardn al
Padre en espiritu y en verdad”'.

5, 25-28: “Llega la hora (ya estamos en ella) en que los
muertos oirdn la voz del Hijo de Dios... Llega la hora en que
todos los que estén en los sepulcros oirdn su voz™.




Los vendedores
del templo (2, 13-22)

En esta escena (cf. supra, 29 y 30) hay que sefalar en
primer lugar los puntos de contacto con los sinopticos. La
frase de Jesus (deformada) serda un motivo de acusacion
ante el sanedrin (Mc 14, 58; Mt 26, 61). Por otra parte,
en los dos tipos de narracion, los judios reaccionan de
forma parecida: “"Qué sefnal nos muestras para obrar
asi?” (Jn 2, 18); “;Con qué autoridad haces esto?”
(Mc 11, 28).

Pero el rasgo mas propio de Juan es el “recuerdo” de
los discipulos: “Sus discipulos se acordaron de que esté
escrito: el celo por tu casa me devorard” (Jn 2, 17). El
verbo “devorar” tiene dos sentidos, moral y fisico. En
efecto, Jesus se ve devorado por el celo, pero propiamen-
te hablando ese celo acabaré devoréndolo, esto es, lo lle-
vara a la muerte. Este texto de la escritura adquiere para
los discipulos, a posteriori, un sentido cristolégico.

Lo mismo pasa con el versiculo 22 después de la
declaracion de Jesus sobre el templo que levantard en
tres dias: “Cuando resucitd de entre los muertos, se acor-
daron sus discipulos de que era eso lo que quiso decir”,
esto es, comprendieron que JesUs habia hablado del tem-
plo de su cuerpo.

Esta idea esta muy cercana a la de Jn 14, 22 sobre el
“recuerdo’” de los discipulos como obra del espiritu. Esta
escena del templo ilumina de forma patente de qué orden
es este “recuerdo”. No se trata de un recuerdo bruto,
material, sino de una interpretacion del acontecimiento
hecha a la luz del espiritu, que permite descubrir el senti-
do de la cruz y de la resurreccion.!

I Cf. G. Segalla, Le signe du Temple et la foi: AssSgn 16 (1971)
50-58.

La conversacidén con Nicodemo
(3, 1-21)

Un texto rico, pero a veces dificil.

Sobre gl sentido del didlogo y el procedimiento del
malentendido, cf. supra, 12. La incomprensién de Nico-
demo permitird avanzar mas profundamente en la
ensefianza de los misterios de Dios.

El doble sentido de anéthen afecta al versiculo 3: "El
que no nazca anéthen no puede ver el reino de Dios".
Anéthen en griego quiere decir a la vez “de nuevo” y “de
arriba”. Nicodemo lo entiende en el sentido de “nuevo
nacimiento”; y es exacto. En efecto, habra que nacer “del
agua y del espiritu” (alusion al bautismo). El tema del
nuevo nacimiento es conocido no solamente en el judais-
mo, sino en muchas religiones orientales.

Pero ademé&s hay que nacer “de arriba”. Este sentido
es el que dominaré en una gran parte de este texto y es
central en el pensamiento joanico. En este punto la cate-
quesis joanica se hacia comprender por la gnosis. La opo-
sicion espacial arriba/abajo se encuentra en Jn 3, 31; 8,
23; 19, 11. Es un medio de expresar la incapacidad de lo
terreno para alcanzar lo que es de orden divino.

Otro medio de expresion es la categoria biblica car-
ne/espiritu (Jn 3, 6). La “carne” designa aqui —como en
el prélogo— al hombre mortal y débil (cf. Jer 17, 5; Sal
56, 5). No es posible confiar en la “carne”, sino en el
“espiritu” (Is 31, 1-3). Si se quisiera hacer un paralelismo
con los tres ordenes pascalianos, habria que decir que los
dos primeros ordenes (cuerpo y pensamiento) son del
orden de la “carne”, en el sentido biblico del término, ya
que el pensamiento humano no puede descubrir los
designios de Dios, mientras que el orden del espiritu seria
el de la caridad.

En efecto, el espiritu viene de Dios. Era anunciado por
los profetas como el gran principio de santificacion (cf. JI
3, 2; Ez 36, 25-29). Ezequiel habia comparado la accion
del espiritu al final de los tiempos con una aspersion de
agua pura. Is 4, 4 sugeria también la purificacion por
medio de un soplo (o un espiritu) de juicio y de incendio.
Para Is 44, 3, el espiritu era como el rocio sobre una tie-
rra seca. Estas imagenes convenian admirablemente al
bautismo, en el que el neéfito se sumergia en el agua
viva.

En el versiculo 8 se compara a la libertad del espiritu
con el soplo misterioso del viento. La misma palabra, en
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hebreo (ruah) y en griego (pneuma), significa “soplo”,
“viento”, “espiritu”. Por eso, es facil pasar del pneuma
(viento) que sopla adonde quiere con el pneuma (espiri-
tu) del que hay que nacer.

Es posible que en el versiculo 11 el paso del “yo” al
“nosotros” indique una intervenciéon de la comunidad. El
tema del “testimonio” es esencial en el evangelio.

El versiculo 12 resulta dificil: “'Si al deciros cosas de la
tierra, no creéis, ;cOmo vais a creer si os digo cosas del
cielo?”. La mejor interpretacion es ver aqui un giro ideo-
logico en el texto. En efecto, hasta aqui ha hablado Jesus
de lo que era conocido en el judaismo: la oposicién car-
ne/espiritu, el nuevo nacimiento... Por lo menos, se creia
que comprendian el significado de todo ello. Habia habi-
do reveladores: Moisés que habia subido por encima de
las nubes del Sinai, el patriarca Henoc del que contaban
los textos que habia sido llevado al cielo para penetrar
sus secretos cosmicos. No faltaban tampoco reveladores
en las religiones tenidas de gnosis, que habian realizado
ascensiones “‘planetarias’’. Pues bien, en el versiculo 13,
el evangelio afirma que nadie ha subido al cielo méas que
el hijo del hombre. Todas las revelaciones que pretendian
dar la salvaciéon se borran ante la Unica que ofrece Jesus.
El hijo del hombre designa (como en Jn 1, 51) al Gnico
que puede unir el cielo y la tierra.

Pues bien, ;cudl es esa revelacion ante la que las
demas no merecen méas que el nombre de “terrenas’? Es
la de la serpiente de bronce (cf. Num. 21, 8), de la que el
libro de la Sabiduria (16, 7-12) decia que por medio de
ella curaba la palabra. Esta imagen se aplica admirable-
mente al verbo que venia a “curar” a la humanidad. “Y
como Moisés levant6 la serpiente en el desierto, asi tiene
que ser levantado el hijo del hombre, para que todo el
Jque crea tenga por él vida eterna” (Jn 3, 14-15).

El verbo “levantar” tiene un doble sentido. Significa a
la vez “elevar” (en la cruz) y “exaltar’” o ““glorificar”. Si se
quiere insistir en la imagen espacial, se dird que la ascen-
sion en la cruz se prolonga en la ascension celestial o,
mejor dicho, que se trata en el espiritu del evangelista de
una sola y misma ascension. Poco a poco se va revelando
al lector (o al oyente) el misterio de la cruz: el rebajamien-
to es el lugar de la gloria, vision ya preparada por Isaias
52, 13-15.

Se puede ver en estos versiculos joanicos una desmiti-
ficacion de todas las revelaciones o especulaciones en
provecho de la Unica que da la salvacion, ya que es la que
manifiesta el amor del Padre en el Hijo: “Porque tanto
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amo6 Dios al mundo que le dio a su Hijo Gnico” (Jn 3, 16).
El proyecto de Dios es un proyecto de salvacién (Jn 3, 17).

Desde el versiculo 12, estaba en juego la cuestion del
“creer”’, ese “‘creer’’ que permite acercarse al hombre a
unas realidades que, de suyo, se le escapan. El objeto del
“creer’’ es aqui el hijo del hombre “levantado”, en el mis-
terio conjunto de su crucifixion y de su glorificacion (Jn 3,
14). Para el que comprende, empieza ya aqui el escanda-
lo. Los ultimos versiculos tocan el secreto de la adhesion
del hombre a la “verdad”, poniendo aqui el acento en la
parte de responsabilidad humana.!

' Cf. V. Mannucci, Amour de Dieu et foi de I'homme (Jn 3, 14-21):
AssSgn 17 (1969) 40-50. Se intenta analizar el “creer” y “no-creer’” en
Juan en Approches, 87-102.



Juan bautista desaparece
ante Jesas (3, 22-36)

Sobre este episodio, cf. supra, 5.

Subrayamos la imagen del esposo; Juan bautista, el
asceta que ayunaba (cf. supra, 34), es llamado el amigo
del esposo. El amigo no entr6 en la sala del banquete de
bodas, pero envit alla a sus discipulos (las bodas de
Cana). El lector cristiano comprende que los orientaba
hacia las bodas del cordero (cf. Apocalipsis). Conviene
recordar aqui el tema de las bodas antes del episodio de
la samaritana, donde se puede leer un simbolismo nup-
cial.

La "alegria” de Juan bautista, que llega a su colmo en
el momento en que desaparece, deberia integrarse en un
estudio sobre la alegria en el evangelio de Juan.

Los versiculos 3, 31-36 completan el desarrollo de 3,
1-21. Nos volvemos a encontrar con las oposiciones arri-
ba/abajo (aun cuando no sea explicito el segundo térmi-
no), celestial/terreno, los temas del testimonio, del creer y
no creer, del juicio. El Hijo se presenta como aquel en
cuyas manos el Padre lo ha puesto todo, aquel que no
solamente dice las palabras de Dios, sino que “'da el espi-
ritu sin medida” (traduccién mejor que: “Dios le da el
espiritu sin medida’’).

La samaritana (4, 1-42)

Presentamos aqui algunas sugerencias para el trabajo
individual o por grupos (el episodio estd comentado en
Approches, 58-63). Utilicese una biblia con notas.

1. Sobre los samaritanos, cf. 2 Re17, 24-41; Eclo 50,
26; consultese un diccionario biblico.

2. Para el simbolismo del pozo, cf. supra, 30: leer las
escenas de los patriarcas que encuentran a sus esposas
junto a pozos (Gén 24, 13 s; 29, 2-12; Ex 2, 15-21).

3. Hacer un plano detallado de la escena; estudiar el
movimiento del didlogo.

4. Versiculos 7-15: la dialéctica en torno al verbo
“dar”. Recordar que el pozo que acomparnaba a los
hebreos y a los patriarcas era un don de Dios; el espiritu
que figura es igualmente “don” (Hech 8, 20).

5. ;Como todo el pueblo samaritano infiel se encuen-
tra representado en la mujer?

6. Versiculos 20-25: la supresion de los lugares
sagrados. ;Quiénes son los “adoradores en espiritu y en
verdad”? ;Qué representan para Juan el espiritu y la ver-
dad?

7. Versiculo 26: doble sentido de la respuesta de
Jesus.

8. Versiculo 34: el alimento de JesUs. Es posible
encontrar en el evangelio otros pasajes sobre el cumpli-
miento de la voluntad del Padre y de su obra.

9. JesUs es confesado por los samaritanos como el
salvador del mundo (cf. 1 Jn 4, 14). Observar los elemen-
tos doctrinales nuevos respecto a las escenas anteriores.!

' Cf. . de la Potterie, Jésus et les samaritains (Jn 4, 5-42): AssSgn
16 (1971) 34-49.
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Segundo signo
de Canéa (4, 46-54)

El evangelista introduce aqui la curacién del hijo del
oficial real, subrayando que fue el segundo signo de Cana
en Galilea. Con frecuencia, se ve en este episodio una
variante de la curacion del siervo del centuribn en Mt 8,
5-13 y Lc 7, 1-10. El episodio jodnico es muy sobrio y
poco explotado teol6gicamente.

Sin embargo, conviene sefialar la triple repeticion : “Tu
hijo vive”, que no debe atribuirse al azar. Corresponde a
la sGplica: “Baja antes de que se muera mi hijo” (Jn 4,
49), que repite la del versiculo 47 y es un eco de la de 1
Re 17, 43, donde Elias devuelve su hijo a la viuda de
Sarepta: “jTu hijo vive!”.

Ante la muerte que acecha, JesuUs da la vida. Se la da
probablemente al hijo de un pagano (como Elias en un

pais pagano) y —después de una negativa, de una especie
de prueba como en el primer signo de Cand— se la conce-
de a la fe de aquel pagano que vuelve a su casa, también
sin seguridad, sin ver nada, sin llevarse al taumaturgo.

La comunidad cristiana se reconocia a si misma indu-
dablemente en la stplica de aquel oficial real que pedia a
JesUs que “bajara’ para curar y hacer vivir (cf. 6, 33. 41.
42: el pan bajado del cielo).

Este tema de la vida habia sido ya desarrollado a pro-
posito de la serpiente de bronce: “Para que todo el que
cree en él, no perezca, sino que tenga vida eterna” (Jn 3,
16; cf. 3, 14). Si este funcionario es un pagano, vemos
como el campo de la salvacion se ha ido ampliando pro-
gresivamente: Nicodemo representaba a la sinagoga, la
samaritana era la Samaria sincretista y medio judia, final-
mente JesUs da la vida al hijo de un pagano. Pero no
hemos de olvidar que el universalismo de la salvacion
estaba ya presente en el prélogo y en la presentacion por
Juan bautista de aquel que quita el pecado del mundo.

En esta parte —de Cana a Cana— se han ido precisan-
do algunos de los temas ya esbozados. La luz que ilumina
a todo hombre y da la vida se ha manifestado como por-
tadora de curacion. “Brillara el sol de justicia con la salva-
cion en sus rayos”, decia Malaquias 3, 20. Bastaba sola-
mente con mirar al hijo del hombre levantado y creer en
él (Un 3, 15). El traia la vida a una humanidad que se
moria (Jn 4, 47-49), tanto a los que estaban cerca (Ni-
codemo) como a los que estaban lejos (la Samaria man-
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chada e infiel). El verbo, lugar de la presencia divina,
abolia los sacrificios (Jn 2, 14-15) y los ritos judios
(2, 6).

Han surgido otras imégenes: la del esposo que invita-
ba a los discipulos al banquete mesiénico, la del nuevo
Jacob o el nuevo Moisés que da a sus discipulos el agua
viva del espiritu.

El ultimo episodio, que es una curacion, sirve de vincu-
lo con el siguiente, el del enfermo de Bezata.



3. ESCANDALOS Y DISCURSOS (Jn 5-6)

" Esta seccion comprende la curaciéon del paralitico de
Bezata y el conjunto que depende de la multiplicacion de

El paralitico de Bezata (Jn 5, 1-9)

Esta escena del evangelio parece haber recibido nueva
luz gracias a los Gltimos descubrimientos hechos en la
piscina probéatica (la piscina de las ovejas), que habia
estado localizada desde siempre al nordeste del templo,
en el sitio en que se eleva actualmente la iglesia de Santa
Ana.

Una interpretacion algo apresurada de las primeras
excavaciones habia creido descubrir alli los restos de una
piscina de cinco porticos, la que sefiala Jn 5, 2. De hecho,
al ir progresando las excavaciones, se ha visto mas bien
que en tiempos de Jesls habia alli un conjunto balneario
cuyas aguas medicinales atraian al pueblo sencillo. Es

los panes. Sobre el primer episodio daremos solamente
unas cuantas indicaciones.

natural que el efecto de las aguas se haya atribuido a
fuerzas sobrenaturales. A esta creencia hace alusion el
versiculo 4 del texto (que, sin embargo, puede que sea
una adicion posterior).

El episodio del evangelio adquiere mayor relieve, si
pensamos que aquel lugar podia ser mas o menos orto-
doxo y un tanto sospechoso a las autoridades oficiales
(rabinos, responsables del templo). JesUs no vacila en fre-
cuentar aquel lugar dudoso y va a manifestarse & aquel
hombre, enfermo desde hacia treinta y ocho afos, como
el taumaturgo que obra por la fuerza de su palabra: “Le-
vantate, toma tu camilla y anda” (Jn 5, 8). La curaciébn no
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se dirige solamente al cuerpo, sino al corazén: “'Mira,
estas curado; no peques méas, para que no te suceda algo
peor” (Jn 5, 14).

La profanacién del séabado (5, 9 s). En el relato
actual, el escandalo es provocado por el hecho de que
Jes(s cur6 en dia de sdbado y ordené al paralitico que se
cargara con su camilla. Pues bien, estaba prohibido llevar
un peso el dia de sédbado. Aqui se refleja sin duda la polé-
mica entre |la sinagoga y la comunidad cristiana sobre el
sébado. El argumento que invoca Jesus: “'Mi Padre traba-
ja siempre, y yo también trabajo” (Jn 5, 17) responde
exactamente a la argumentacion biblica y judia: el hom-
bre tenia que imitar el reposo del creador. Pues bien,
JesUs declara que también él imita a su Padre, pero que
su Padre trabaja siempre. El escandalo va a provenir de
que Jesus se considera el Gnico juez de la verdadera imi-
tacion del Padre, ya que el Padre “le muestra todo lo que
él hace” (Un 5, 19-20).

Por consiguiente, no hemos de extranarnos de que el
siguiente discurso recaiga en primer lugar sobre la omni-
potencia que el Padre ha confiado al Hijo en materia de
juicio, de vida y de resurreccion (estos Gltimos temas han
sido suscitados por la curacion del enfermo).

EXCAVACIONES EN LA PISCINA PROBATICA

Después de las recientes excavaciones, es imposible loca-
lizar los cinco porticos. Efectivamente, no nos encontramos
alli con una sola piscina rectangular, atravesada en medio
por un pasadizo central, sino con dos piscinas separadas
por una viga central y de forma irregular. Los fragmentos
de columnas que se han encontrado no bastan para demos-
trar la existencia de pém'cos. Por el contrario, las excava-
ciones sernialan la presencia de unas grutas naturales, algu-
nas de las cuales parece ser que estaban preparadas para

barios, si formaran un conjunto balneario.
En el siglo II de nuestra era, cuando la ciudad destruida de
Jerusalén se habia convertido en la ciudad pagana de Aelia
Capitolina, habia alli un santuario dedicado a los dioses de
las curaciones milagrosas.

Un estudio atento del contexto historico y arqueoldgico
de estos restos permite dar una interpretacion interesante
del episodio. Cf. A. Duprez, Jésus et les dieux guérisseurs a
propos de Jean 5. Gabalda, Paris, 1970. Esta misma hipéte-
sis bajo una forma simbélica es la que se expone en Bible et
Terre sainte, 86 (1966).

Simbolo cristiano: el pan y los peces (Catacumba de Calixto, s. I1)
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La multiplicaciéon de los panes (6, 1-71)

El conjunto que gira en torno a la multiplicacién de los
panes es uno de los mas caracteristicos por su proximi-
dad con la tradicién sinoptica, cosa rara en Juan. El “'sig-
no” es central en el evangelio, si se piensa en su lugar
dentro del septenario de los “signos” (milagros; cf. supra,
27), donde figura en el centro (el cuarto, con tres delante
y tres detrds), mientras que engloba curiosamente al
quinto “signo” (marcha sobre las aguas), colocado entre
la multiplicacion y el discurso del pan de vida. Este dis-
curso, con las opciones que de él se siguen, da a este
conjunto una gran importancia y nos mueve a prestarle
una atenciéon especial.

A) LOS RELATOS (6, 1-25)

La tradicién antes de Juan

Juan recibi6 de la comunidad primitiva toda una
herencia de la que tenemos testigos precisos en los evan-
gelios sindpticos, que contienen cinco relatos de la multi-
plicacion de los panes: dos en Mateo, dos en Marcos y
uno en Lucas. Como los dos relatos de Mateo son muy
similares a los de Marcos, la atencién recae sobre la dife-
rencia entre los dos relatos propios de Marcos, parecidos
en su secuencia pero distintos en los detalles y en su
orientacion. Los exegetas opinan que el primer relato (Mc
6, 30-44) fue escrito en un ambiente palestino, mientras
que el segundo (Mc 8, 1-9) habria pasado por un ambien-
te de origen griego, el de los helenistas de que nos hablan
los Hechos 6, 1.

! Cf. J. Delorme, £/ evangelio segin San Marcos, 58-67.

El evangelio de Lucas no ha conservado méas que ur
solo relato (Lc 9, 10-17), muy parecido al primero de
Marcos. Es opinion general de los especialistas que todos
estos relatos se refieren a un solo acontecimiento de la
vida de Jes(s, acontecimiento transmitido por caminos
diferentes y narrado sobre todo con una distinta orienta-
ciéon catequética.

En funcién del capitulo 6 de Juan, hemos de deducir
de los cinco relatos sinépticos que Jesus, al multiplicar
los panes, habia ya figurado la comida de la Gltima cena.
Pronuncié la bendicién sobre los panes y los peces, partio
el pan y se lo entreg6 a sus discipulos (Mc 6, 41). Tam-
bién en la cena JesUs pronuncié la bendicion y parti6 el
pan (Mc 14, 22). En Mc 8, 6, Jesus habia dado gracias,
en griego eucharistein, verbo mas helenizado, utilizado
también (y con mayor frecuencia) en los relatos de la
cena (Mc 14, 23;Lc 22,19;1 Cor 11, 24). De este verbo
procede nuestra palabra “eucaristia”.

También es sabido que en las representaciones de las
catacumbas el pan y el pez figuraban el banquete
eucaristico.?

Pero ya desde el principio los primeros cristianos
habian visto reflejados en la multiplicacion de los panes
los gestos de JesUs en la cena. Los panes eran distribui-
dos por medio de los discipulos (Mc 6, 41; 8, 6) y los que
“venian de lejos” (los gentiles) habian sido invitados a
compartir ese pan (Mc 8, 3).

El tema del desierto, que serad tan importante en el
trasfondo del discurso del pan de vida, habia sido tam-
bién utilizado por Marcos 6, 31-32 y sobre todo 8, 4. La
relacion entre el pan y la palabra, tan fundamental en
Juan, lo es también en Marcos: después de haber dado
su ensefanza, los discipulos tenian que proporcionar
también el pan a la comunidad (Mc 6, 30-37); tienen el
espiritu embotado para poder pasar a un plano distinto
del material (Mc 8, 14-21).

2 Cf. Bible et Terre Sainte 178 (1976) 12-15.
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Todos estos “motivos” volveran a aparecer de una
manera o de otra en el conjunto joanico.

La perspectiva joanica (6, 1-15)

Este relato supone una tradicion anterior conocida del
lector. En efecto, no se dice que la gente tuviera hambre;
la pregunta: “;Como vamos a comprar pan para que
coman éstos?” (Jn 6, 5) procede de una iniciativa del
mismo Jesus, sin que se sefalen las razones de la misma.
Tampoco Juan sefiala —como los relatos sindpticos— que
el lugar estuviera desierto, lo cual acentuaria la urgencia
de encontrar una solucion.

Al contrario, el autor le da a la escena el marco de la
montafia, como en Mt 15, 29 (segundo relato) y sefala
las curaciones de Jesus, como en Mt 14, 14 y 15, 30
(primero y segundo relatos). Al decir que estaba cerca la
pascua, ha sugerido el vinculo pascua-eucaristia.

Como en Mc 6, 39, las gentes se sientan en la hierba,
detalle que hace pensar en la primavera (cerca de |la pas-
cua), cuando florece el desierto. En Marcos, la hierba ver-
de recordaba también sin duda “los verdes pastos’ adon-
de el pastor mesianico llevaba a descansar a su pueblo

(Sal 23, 1-2; Mc 6, 31-34). Las cifras de Juan (doscien-_

tos denarios de pan, cinco panes y dos peces, cinco mil
hombres, doce cestos) son otras tantas indicaciones en
conformidad con el primer relato de la tradici6n Marcos/-
Mateo, mientras que la pregunta “;Como..."” (Jn 6, 5) se
relaciona con la de Mc 8, 4/Mt 15, 33.

El sentido eucaristico del relato en si mismo es menos
evidente que en los sinOpticos. Juan tiene solamente el
término eucharistein (dar gracias); pero muchos espe-
cialistas han visto una relacion entre los (trozos de) pan-
partido reunidos del versiculo 12 (en Marcos el término
correspondiente es mas bien “recoger’”) y el ritual euca-
ristico de la Didaché: “Como este pan-partido, anterior-
mente diseminado por los montes, ha sido reunido para
que sea uno, que asi tu iglesia se reina desde los extre-
mos de la tierra...” (Did 9, 4). El “para que nada se pier-
da” debe relacionarse con Jn 6, 27: “Obrad, no por el ali-
mento perecedero”. Asi, pues, el versiculo 6, 12 podria
traducirse: “para que no perezca nada de él"”, con lo que
se subrayaria el caréacter figurativo del alimento distribui-
do por Jesus.

Hay dos rasgos en el relato joanico que le dan una
orientacion muy peculiar. El primero es el motivo de la
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pregunta de Jesls a Felipe: “Se lo decia para probarle,
porque él sabia lo que iba a hacer” (Jn 6, 6). Con esto
surge el tema de la prueba, de la tentacion, tema que seré
esencial a lo largo de todo el discurso del pan de vida y
que explotara al final cuando los discipulos tengan que
enfrentarse con una opcion y que entretanto estara palpi-
tando en el relato, cuando Jesus tiene que huir de la tur-
ba y se empieza a bosquejar la decepcion...

El segundo rasgo es un pequefio detalle que pronto
adquirira una significacion: los panes, en Juan, son panes
de cebada. Pues bien, la Gnica multiplicacién de panes
que conoce el Antiguo Testamento es precisamente una
multiplicacion de panes de cebada y pertenece al ciclo de
Eliseo: por orden del profeta, se distribuyeron veinte
panes a cien personas; entonces su servidor dijo: "' Como
voy a dar esto a cien hombres?”. Y Eliseo le respondi6:
“Daéselo a la gente para que coman, porque asi dice Yavé:
“Comerén y sobrar4’’; el servidor los reparti6é entre todos,
comieron "'y dejaron de sobra, segin la palabra de Yavé”
(2 Re 4, 42-44). Esta alusion a los panes de cebada pre-
para la reacciéon de la gente: “Este es sin duda el profeta
que iba a venir al mundo” (Jn 6, 14).

“Déandose cuenta JesUs de que intentaban venir a
tomarle por la fuerza para hacerle rey, se retir6 de nuevo
al monte él solo” (Jn 6, 15).

Una variante interesante, que recoge la vulgata, dice
“huyd” en lugar de “se retirdé’" al monte. Seguramente no
le resulto facil a Jesus librarse de la gente.

Era natural esta oleada de entusiasmo popular en tor-
no a Jesdus, si se tiene en cuenta la efervescencia de las
masas judias en la época de JesUs. Flavio Josefo refiere
que hubo muchas de estas agitaciones tras la aparicion
de “mesias” de un solo dia, agitaciones que pronto eran
sofocadas por los romanos. En el caso de Jesus, en la
edicion eslava de la Guerra judia de Flavio Josefo (edi-
cion refundida, pero que contiene referencias antiguas),
se habla de un episodio en el que la gente presion6 sobre
Jesus.

Para muchos exegetas, el dato que nos proporciona
Juan esclarece maravillosamente el pasaje correspon-
diente, bastante enigmético, de Mc 6, 45, en donde
Jesls por una parte obliga a sus discipulos a embarcarse,
mientras que, por otra, despide a la gente. Si habia algin
peligro de sublevacion, se comprende que Jesls quisiera
separarse de sus discipulos, que habrian sido los prime-
ros en ponerse al frente del movimiento. Al quedarse solo
con la gente, procura dispersarla. Segan Marcos, se fue al



rLA ESPERA DEL PROFETA

Uno de los aspectos interesantes que revistié la espera
mesidnica en la época de Jesiis fue la de un profeta que era
objeto de especulaciones diversas.

Se esperaba un profeta que resolviera los casos de con-
ciencia espinosos (1 Mac 4, 46; 14, 41); se esperaba un
retorno de Elias segun Mal 3, 23; Eclo 48, 10. Segun otras
tradiciones, representadas también en el Nuevo Testamen-
to (cf. Mc 9, 11), Elias tenia que preceder y anunciar al
mesias.

Se esperaba un nuevo mesias, segun Dt 18, 15: 'Yavé tu
Dios suscitard, de en medio de ti, entre tus hermanos, un
praofeta como yo, a quien escucharéis’. Este texto del Deu-
teronomio (18, 15 y 18, 18) habia impresionado mucho a la
tradicion judia. Se le cita en Qumran, donde se aguardaba
a un (o mejor dicho “‘al”) profeta junto con otros personajes
mesidnicos (mesias sacerdote y mesias rey). Se habla de él
en los Hechos de los apdstoles, aplicindolo a Jesus (Hech 3,
22; 7, 37). Ese profeta seria un libertador de los ultimos
tiempos y haria llover de nuevo el mand, segun los escritos
rabinicos. Esta creencia explica algunas alusiones del dis-
curso del pan de vida.

El profeta esperado reunia en su persona rasgos perte-
necientes a Elias, a Eliseo y a Moisés. Eliseo habia multi-
plicado los panes, pero era de Elias el manto que habia
heredado; Elias habia ido a la caverna donde habia morado
Moisés en su peregrinacion al monte Horeb (1 Re 19, 8-9).
Finalmente, era el mismo espiritu el que habia inspirado a
todos los profetas del pasado. Por eso, con los rasgos que les
caracterizaban y con otros nuevos se fue construyendo la
figura del profeta venidero, cuya espera nos atestigua el
evangelio de Juan (1, 21. 25; 7, 40). La figura del profeta
desempenard un papel importante en los escritos judeo-
cristianos posteriores.

En Jn 6,14-15, las turbas que ven en Jesus al profeta lo
quieren hacer rey; lo tomarian como jefe y lo seguirian
como a un libertador enviado por Dios. No es seguro que
vieran en él al mesias, hijo de David. La esperanza judia
era mds compleja y menos monolitica de lo que a veces se
cree.

monte a orar; segun Juan, se retira a él en plan de huida.
Por otra parte, estos dos motivos no estan en contradic-
cion. Jesls acababa de vivir un momento critico de su
ministerio.!

' Cf. B. Maggioni, La multiplication des pains: AssSgn 48 (1972)
39-47.

JESUS CAMINA SOBRE EL MAR (8, 16-25)

Los discipulos en la barca tienen que enfrentarse con
un mar agitado, que representa bastante atinadamente
su revolucion interior. Acaban de ver como se derrumba
la mejor ocasion de emprender una marcha sobre Jerusa-
Ién, para construir finalmente el reino prometido por los
profetas. Se mueven en medio de las tinieblas (Jn 6, 17).
Es sabido que para los antiguos el mar estaba habitado
por potencias maléficas que figuraban las fuerzas del mal.
Alli es donde JesUs acude a juntarse con ellos.

Pueden compararse los relatos paralelos de Mt 14,
22-23 y de Mc 6, 45-52. Una interpretacién que "‘racio-
naliza” el episodio consiste en traducir las palabras “ca-
minando sobre el mar’ por “caminando a la orilla del
mar’’, traduccién gramaticalmente posible; entonces, los
discipulos, al ver a Jesus en medio de la bruma, se llena-
ron de miedo, pero como estaban tan cerca de la orilla,
pudieron llegar pronto hasta donde él estaba (Jn 6, 21b).
Pero la verdad es que ninguno de los tres relatos conside-
ra como natural aquel andar de JesUs por el mar. Incluso
es probable que en Juan la aparicion de JesUs venga a
reconfortar a los discipulos: "Ego eimi, jno temais!”.
Esta formula Ego eimi, sobre la que volveremos maés
adelante, puede significar: “Soy yo”, o también “Yo soy”,
alusion al nombre divino. Entonces Jesls, que acaba de
huir de |la realeza terrena, aparece en su gloria de Hijo de
Dios; esta interpretacion seria tipicamente joanica. En
cualquier hipotesis, la presencia de JesUs trae de nuevo
la calma y la paz.

Los versiculos 22-25 nos transportan a Cafarnadan vy el
versiculo 59 recordara que JesUs ensefaba en su sinago-
ga. No nos detendremos en precisar las localizaciones de
un capitulo de un caracter tan estudiado.

B) EL DISCURSO (6, 26-71)

El discurso del pan de vida recibe diversas divisiones
en los diversos exegetas. Nosotros proponemos distinguir
en él una introduccién (versiculos 26-31), el cuerpo del
discurso (31-51a), un desarrollo final que recoge temas
anteriores y que muchos creen que fue anadido posterior-
mente (51b-58), y finalmente una parte dialogada vy
narrativa que sigue al discurso y que concierne a las reac-
ciones de los discipulos.
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Introduccién: ‘'La obra consiste en creer’’
(6, 26-31)

La gente se pone a buscar a JesUs. Jesus, con plena
lucidez, analiza las razones de esta bisqueda: “Vosotros
me buscais, no porque habéis visto sefiales, sino porque
habéis comido de los panes y os habéis saciado” (6, 26).

El término “sefal” o ""signo” tiene aqui un valor pleno.
El “signo” (8émeion) para Juan es un camino, es apertu-
ra a una comprensioén mas profunda, el acceso a un orden
de realidades de las que el evangelio ha dicho en otra
ocasion que eran las del espiritu (Jn 3, 6). El “alimento
perecedero”” era un sémeion. Pues bien, el sémeion no
se ha visto; ha quedado en su estado de milagro material
(ya que sémeion quiere decir también milagro). No ha
sido llevado més all4 de él mismo. El milagro no ha sido
signo, sino pantalla.

“Obrad, no por el alimento perecedero, sino por el ali-
mento que permanece para vida eterna’’: oposicion entre
lo perecedero y lo eterno, lo mismo que antes entre lo
terreno y lo celestial, entre la carne y el espiritu.

"“(El alimento) que os daré el hijo del hombre". Algunos
manuscritos tienen “da’’, en presente; el presente estaria
mas en consonancia con el pensamiento joénico (cf. Jn 6,
32). Con Jesus, la vida eterna esta ya aqui para el que
cree (Un 6, 47).

“Porque éste es a quien el Padre Dios ha marcado con
su sello”. El hijo del hombre es aquel que une al cieloy a
la tierra (Un 1, 50). Dios ha puesto su marca sobre él. ;Se
tratard de una alusién al bautismo de Jesus, en el que el
espiritu vino a morar sobre él (Jn 1, 32)? Para los cristia-
nos, el bautismo era un “sello”. JesUs es aquél a quien
“el Padre ha consagrado y enviado al mundo” (Jn 10,
36).

“¢Qué hemos de hacer para obrar las obras de Dios?"".
Los judios se han puesto a la obra; tienen una tarea que
realizar. En la ley habia muchos mandamientos que pro-
curaban cumplir escrupulosamente. Estadn prontos al
esfuerzo, prontos a trabajar para que venga finalmente el
reino mesianico, prontos a dedicarle todo su coraje, todas
sus fuerzas... jPero no se trata de eso!

“La obra de Dios es que credis en quien él ha enviado”
(Jn 6, 29). Es algo desconcertante, paradéjico. ;Qué es
esto? (Es la pregunta que habian formulado los hebreos
delante del manéa: ;qué es esto?: Ex 16, 15) ; Qué signifi-
ca “creer” en Jesus? ;Cuél es esa “obra” para la que
resulta impotente el esfuerzo humano? En su propio
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EL DESIERTO, PRUEBA PARA LA FE

El episodio del mand que habia que recoger todos los
dias sin atesorarlo para los dias siguientes (Ex 16, 19), que
no daba por tanto una seguridad humana, se habia conver-
tido en la tradicion biblica en simbolo de la fe en la palabra
de Dios. La racién de cada dia era una prueba (Ex 16, 4) y
el Deuteronomio recuerda el sentido de esta prueba en
aquel camino de pobreza que era el desierto: jobservaria
Israel o no los mandamientos? (Dt 8, 2-4). El mand mani-
festaba que “el hombre no vive solamente de pan, sino de
toda palabra que sale de la boca de Dios”; de ahi la fdcil
identificacién palabra-mand. El libro de la Sabiduria, en su
comentario amplificado del éxodo, decia a propésito del
mand, “manjar de dngeles”: “De este modo, enseriabas a
tus hijos queridos, Serior, que no son las diversas especies
de frutos los que alimentan al hombre, sino que es tu pala-
bra la que mantiene a los que creen en ti”’ (Sab 16, 20-28).

Sin embargo, el mand, siempre el mand, resultaba fasti-
dioso e insipido. En Num 11, 4, el mand provoca la inape-
tencia y los hebreos arioran las ollas de Egipto, las de la
esclavitud... Ante las murmuraciones, Moisés exclama:
“¢De donde voy a sacar carne para ddrsela a todo este pue-
blo?”" (Num 11, 13; ¢f. Jn 6, 5). La “‘apetencia’ de carne,
que no podia soportar la austeridad del camino en la fideli-
dad a la palabra, tuvo consecuencias catastrdficas; muchos
se atracaron y murieron (Num 11, 31-34). Varios salmos
repiten cudles fueron durante el desierto los beneficios de
Dios y la ingratitud del pueblo (cf. sobre todo Sal 78).

En toda una parte de la tradicion, la travesia del desierto
—que podia mirarse también como el tiempo ideal en que
Dios acompariaba a su pueblo— es considerada como el
tiempo de la murmuracion y de la infidelidad; es la tradi-
cion que recoge 1 Cor 10, 5-8 y Heb 3, 7-19 y la que se vis-
lumbra en el discurso del pan de vida, donde las murmura-
ciones de los judios hacen eco a las de sus antepasados en el
desierto.

orden, el hombre no puede trabajar mas que por algo
perecedero. Jesus pretendia dar un alimento que duraba
eternamente. Pero ;qué signos daba de ello? En el
desierto tuvieron que creer en Moisés, pero Moisés les
ofrecia signos.

"¢ Qué senal vas a realizar para que viéndola creamos
en ti? ;Qué obra vas a hacer? Nuestros padres comieron
el mana en el desierto, segin esta escrito: pan del cielo
les dio a comer (Sal 78, 24)”" (Un 6, 30-31).

Ya los fariseos (en el contexto de la multiplicacion de
los panes) habian pedido un signo que viniera del cielo,
espectacular y prodigioso (Mc 8, 11). Moisés habia




actuado mucho mejor que Jesls (un pan del cielo todos
los dias durante cuarenta anos). Aqui se percibe el eco de
las discusiones entre la sinagoga y los primeros cristia-
nos; se enfrentaban entre si, apoyandose en los textos.
Nos encontramos en el corazén del debate. ;No habia
sido el mana el educador de la fe en el desierto? Y ;qué
es lo que anunciaba?

El cuerpo del discurso (32-51a):
2 Cuél es el pan del cielo?

Podemos disponer la materia de este discurso de la
siguiente manera:

A (32-34): No es Moisés, sino el Padre, el que
da el verdadero pan del cielo, el que baja del
cielo y da la vida al mundo.

B (35-36): Yo soy el pan de vida. El que cree en
mi, no tendrd nunca hambre ni sed. Pero
vOsotros veis y no creéis.

___ C (37-40): Todo lo que me da el Padre, vendra
a mi y yo lo resucitaré en el Gltimo dia.

D (41-43): Murmuraciones de los judios: ¢no
conocemos acaso a su padre y a su madre?

L C’ (44-45): Nadie puede venir a mi, si no lo trae
el Padre y yo lo resucitaré en el Gltimo dia.

L B’ (46-48): Nadie ha visto al Padre, sino el que

viene de Dios. El que cree, tiene la vida eter-
na. Yo soy el pan de vida.

A’ (49-51): Vuestros padres comieron el mana
en el desierto y murieron. Yo soy el pan vivo,
que baja del cielo. El que coma de este pan,
vivird eternamente.

Se han propuesto otros muchos esquemas. Ninguno
de ellos (tampoco el nuestro) da cuenta de todos los
aspectos de este discurso. Un buen ejercicio seria des-
truir el esquema propuesto organizando las cosas en tor-
no a otros temas, haciendo surgir otras relaciones. El tex-
to joénico es un texto embrollado que dificilmente se deja
encuadrar.

En el fragmento C, los versiculos 39 y 40, de sentido
parecido, repiten la misma final: “lo resucite el Gltimo
dia”, un leit-motiv que se recoge en el fragmento C’ vy al
final del discurso en Jn 6, 54.

La vida eterna se presenta a la vez como venidera (re-
surreccion en el Gltimo dia) y como dada ya en el ““creer”:

CREER Y OBRAR EN JUAN

Conv.iene que no interpretemos el pensamiento de Juan
como si se tratara de un pensamiento quietista. No es asi, ni
mucho menos. El mandamiento supremo para Juan es
amar hasta dar la vida, lo mismo que Jesis nos amé y dio
su vida por nosotros (Jn 15, 12-13). Jesus trabaja sin cesar
y fatigosamente en las obras de aquel que lo ha enviado (Jn
9, 4) y por ese “trabajo”, por esa “‘obra”, arriesga su vida
(Jn 11, 8). Del mismo modo, la primera carta de Juan
demuestra cémo no podemos contentarnos con buenas
palabras (1 Jn 3, 16-18), ya que el amor al hermano es la
prueba del amor a Dios (1 Jn 4, 20).

Pero Juan quiere indicar que ningun esfuerzo humano es
capaz de producir “el alimento que perdura hasta la vida
eterna”. El “"creer’’ tiene que informar por completo la vida
y ser el principio de las "“obras”.

“El que cree, tiene vida eterna” (Jn 6, 47). También se da
una relacion entre “‘creer’ y vida eterna en Jn 6, 40 y
hasta en 6, 35 (para este Gltimo pasaje, cf. supra, 23). La
vida eterna se relaciona con el pan de vida y no puede ser
extrinseca al que cree.

En el Gltimo fragmento A’ se da un paso del “creer” al
“comer’: “El que come, tiene vida eterna”.

La relaciébn pan-palabra es muy conocida en la biblia
(cf. Am 8, 11). Ezequiel se habia comido un rollo de ora-
culos (Ez 3, 3). La sabiduria invitaba generosamente a su
banquete (Prov 9, 5). Lo mismo que el mana representa-
ba la palabra de Dios, la imagen de |la palabra (del logos)
estéd en el trasfondo de la imagen del pan de vida.

Los fragmentos A y A’ oponen respectivamente el
mana del desierto (el de Moisés) al verdadero pan que
baja del cielo, el Unico que da la vida. El fragmento A’
insiste en la oposicibn muerte/vida: “Vuestros padres
comieron el mané en el desierto y murieron; este es el
pan que baja del cielo, para que lo coman y no mueran”
(Jn 6, 49-50). El man4 habia exigido en otros tiempos la
fe, pero no impidi6 a los padres morir y morir por culpa de
su infidelidad. Se trata de una figura superada; Jesus ha
recogido su carécter de palabra de Dios y de pan del cie-
lo, pero s6lo él da la vida.

Los fragmentos € y C* explican que el “creer’ no es
obra humana. El “creer” viene del Padre. Es el Padre el
que da y atrae hacia Jes(s a los que creen en él.
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El fragmento D aparece entonces como el centro del
discurso. Podemos disponerlo asi:

“Los judios murmuraban de él, porque habia dicho:

Yo soy el pan que ha bajado del cielo.

Y decian:

¢No es éste Jesus, hijo de José, cuyo padre y madre
conocemos?

¢ Como puede decir ahora:

He bajado del cielo?

JesUs les respondio6:

No murmuréis entre vosotros”

Las “murmuraciones’’, que recuerdan las de la infideli-
dad en el desierto, engloban a la afirmacién de JesuUs:
“Yo he bajado del cielo”. En el centro, el conocer de los
judios, un saber humano. ;Qué es lo que conocian? Al
hijo de José, una filiacion sin secretos, un origen perfec-
tamente vulgar: han agotado el misterio de la persona de
Jesis. No hay en él nada que sefale un origen celestial.

Del mismo modo, también los doctos juzgarén que “‘de
Galilea no surge ningan profeta” (Jn 7, 53); sabrén que
“este hombre es pecador” (Jn 9, 24). Asi, pues, en el cen-
tro del discurso del pan de vida aparece ese “saber” de
los hombres que no puede ir més alla de las apariencias.
Esto pertenece a la doctrina fundamental del logos-carne.
La humildad y la bajeza de la “carne’” han ocultado el ori-
gen divino. Es inconcebible creer en JesUs. Nosotros lo
explicamos y lo conocemos muy bien, dicen los razona-
mientos humanos. Un escandalo siempre actual.!

Final del discurso (51b-59):
El pan es mi carne por la vida del mundo

Los versiculos 51b-58 constituyen un desarrollo que
va a llevar el escandalo hasta su més alto grado. Es facil
encontrar en estos versiculos los mismos temas que en el
resto del discurso (vida eterna, resurreccién el Gltimo dia,
evocaciéon del desierto...), pero en el versiculo 51b se
introduce una alusion a la pasion que se despliega en una
perspectiva sacramental.

Desde el comienzo del capitulo eran evidentes las con-
sonancias eucaristicas para un lector cristiano, si se pien-

! Sobre el “creer” joanico, cf. Approches, 87-110.
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sa en las tradiciones anteriores, en las alusiones (aunque
discretas) al relato de la multiplicacion, en los Gltimos
versiculos del discurso en donde el pan tenia que ser
comido (6, 50-51), lo mismo que el mané en el desierto.
Sin embargo, lo que hasta entonces estaba indicado sola-
mente en sordina, ahora recibe un apoyo tan claro que
muchos especialistas han creido que este desarrollo
habia sido unido posteriormente al discurso del pan de
vida.

Estos versiculos insisten tanto en el hecho de comer la
carne y beber la sangre que tienen que haber sido escri-
tos en contra de unos adversarios. Se ha pensado en
algunos judios convertidos de tendencia gnostica que
habrian pertenecido durante algin tiempo a la comuni-
dad (cf. supra 7-8). Los gnoésticos negaban la pasién; no
podian menos de escandalizarse por la referencia a “la
carne y la sangre”” que en su misma separacion evocaban
la pasion de Jesus.

Comentemos los versiculos uno a uno.

6, 51b: “El pan que yo le voy a dar es mi carne por la
vida del mundo”.

Hasta aqui, el pan del cielo podria haber sido interpre-
tado Unicamente de la palabra (que se puede comer), si el
lector o el oyente no hubiera sido sensible a las resonan-
cias eucaristicas. El término “carne’ designa al compues-
to humano en su debilidad. El logos asume al hombre por
entero al hacerse “carne’” y es en su humanidad como da
la vida por el mundo. Se puede comprender que haya que
comer la “carne” para alcanzar al logos; pero § qué signifi-
ca el término “‘carne’”’? Es la cuestion que van a plantear
“los judios’” segun el procedimiento habitual de la réplica,
que obligar4 a Jesls a precisar el sentido eucaristico.
El término “carne’” cambiara de significacion durante el
texto.

6, 53: “"En verdad os digo: si no coméis la carne del
hijo del hombre y no bebéis su sangre, no tenéis vida en
vosotros”.

La agrupacion “carne y sangre” puede también en len-
guaje semitico designar al compuesto humano, pero la
separacion de los elementos no puede explicarse ya méas
que en sentido sacramental. Comer la carne y beber la
sangre del hijo del hombre es unirse, en el acto de comer
y de beber, con aquel que realiza la union entre el cielo y
la tierra, con aquel que es de origen divino (bajado del
cielo) y tener por medio de él (en presente, por tanto ya
desde ahora: cf. 6, 54) la vida eterna. Lo mismo que
antes (6, 40), se asocian la vida eterna y la resurreccién



en el Gltimo dia (6, 54). Esta vida eterna ya comenzada
desembocaré en la resurrecciéon final.

Hasta el versiculo 53 inclusive, el término griego que
se utiliza por “comer” es phagein; a partir del versiculo
54, el verzo empleado es trogein (repetido cuatro veces
hasta el versiculo 58), que a veces se ha traducido por
“masticar” y del que se cree que acentuaria el sentido
realista de “comer”. Filolbgicamente, es dificil obtener
una certeza, debido a la evolucion seméantica de la pala-
bra en la época helenista. Juan la utiliza otra vez en 13,
18 para traducir el verbo del salmo 41, 10: “El que mi
pan comia, levanta contra mi su calcafiar”. Algunos pien-
san que habria en el empleo de este verbo una alusién a
la comida pascual.

6, 55: "Mi carne es verdadera comida y mi sangre ver-
dadera bebida”.

Algunos manuscritos utilizan el adverbio “‘verdadera-
mente” en lugar del adjetivo “verdadero”. La insistencia
es seguramente intencionada.

6. 56: "El que come mi carne y bebe mi sangre, per-
manece en mi y yo en él”.

El paralelismo con el versiculo 54 permite establecer
una equivalencia entre “tener la vida eterna” y el “perma-
necer’” mutuo de JesUs y de sus discipulos. El “permane-
cer’” mutuo es una especie de definicion de la vida eterna
ya comenzada, ya presente en el que cree. La vida eterna
es un “‘desde ahora”.

6, 57: “"Como me ha enviado el Padre, que vive, y yo
vivo por el Padre, también el que me coma vivira por mi”.

Se introduce aqui el como joanico que se encuentra
en otros pasajes (10, 15; 17, 21-23) para expresar una
correspondencia entre las relaciones del Hijo con el Padre
y las relaciones del Hijo con los hombres (cf. infra, 65).
Pero no se trata solamente de una correspondencia; se
trata realmente de un compartir. En el ejemplo presente,
el Padre “que vive” (literalmente, “el viviente”) es la
fuente de la vida del Hijo. De esa vida el Hijo hace vivir a
quien lo come.

6, 58: 'Este es el pan bajado del cielo; no como el
que comieron vuestros padres, y murieron; el que coma
este pan, vivird para siempre”.

Este versiculo cierra admirablemente el conjunto del
discurso, remitiendo al episodio del desierto y del mana.
Hemos subrayado el no como. Es rechazado el “como”
del mana; el manéa vuelve a situarse en su estado de figu-
ra transitoria. JesUs hace entrar a sus discipulos en otro
como.

Es facil distinguir en estos versiculos 5 1b-58 expresio-
nes semejantes a las del cuerpo del discurso, consti-
tuyendo la gran novedad la alusién cierta a la préctica
sacramental de la iglesia primitiva y a la cena con el “co-
mer la carne y beber la sangre”. Es probable que la for-
mula joanica, seguramente més semitica, esté méas cerca
de los origenes que la que ha sido transmitida bajo la for-
ma “cuerpo’” y “‘sangre”.

Seria interesante poner de relieve en el conjunto del
discurso del pan de vida todas las expresiones con creer,
ver y creer, comer, comer-beber (y sus negativos), y com-
pararles entre si.

6, 59: "“Esto lo dijo ensefiando en la sinagoga, en
Cafarnadn”.

El relato habia dejado a Jesus en Cafarna(n en el ver-
siculo 24, pero sin decir que habia entrado en la sinago-
ga. Esta localizacion refieja una tradiciébn segiun la cual
Jesus ensef6 en aquella sinagoga. Podemos pensar que
comentd algun pasaje de la ley o de los salmos sobre el
pan de vida, sin que naturalmente podamos determinar
su contenido. Ningin exegeta cree que el final del discur-
s0, que es sacramental, haya sido dirigido por JesUs a los
judios que lo rodeaban.

La opcién de los discipulos (60-71)

Es en el grupo de los discipulos de JesUs donde se fil-
tra el escandalo: "Es duro este lenguaje. ;Quién puede
escucharlo?” (6, 60). Los discipulos comparten las “mur-
muraciones’ de los judios y JesUs se da cuenta de ello:
“Esto os escandaliza?”’ (6, 61). ;Sobre qué recae el
escandalo?

Si se supone que el pasaje 51b-58 fue afadido poste-
riormente, seria posible que el escandalo de los discipu-
los se refiriera solamente al hecho de reconocer en Jesus,
y a través de su ‘‘carne”, al enviado bajado del cielo que
da la vida eterna y resucita el Gltimo dia.

Pero creemos —en contra de otros autores— que hay
que considerar el discurso actual en su conjunto (aunque
sea de un origen compuesto) y por tanto englobar tam-
bién en él el final sacramental. Realmente, en el espiritu
del evangelista se trata de un mismo y Gnico escandalo
en ambos casos, aunque mas acentuado y concreto en el
Gltimo pasaje.
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Creer que JesUs es el pan-palabra que da la vida eter-
na, que en él reside toda la fuerza de resurreccién que
viene del Padre, era reconocer ya (en el discurso de los
versiculos 31 a 51a) su poder de resucitado y admitir, por
tanto, en el hoy de la comunidad su acci6n eficaz. La par-
te final no hace méas que precisar el modo de esa accion
de Cristo en el interior de la comunidad. Las palabras
sobre la carne que hay que comer y la sangre que hay que
beber recuerdan las palabras de la cena segin los sin6pti-
cos y 1 Cor 11, 24-25. Podria haber aqui un eco de las
dificultades de la comunidad cristiana, que intentaba pre-
cisar el sentido actualizante de ta cena eucaristica. Esté
claro que no se trata solamente de un “recuerdo” de la
cena, sino de una presencia del resucitado que actuaba
en los dones eucaristicos. Esto equivale a reconocer que
la agrupaciébn comunitaria est4 bajo el poder actual de
Cristo resucitado, que une consigo a sus discipulos por el
pan y el vino (comiendo y bebiendo es como el discipulo
permanece en Cristo y Cristo en él). De este modo, Cristo
da la vida eterna.

Por tanto, hay que creer que, a través de su pasion,
JesUs ha sido glorificado. Por eso, el versiculo 62 dice:
"¢ Y cuando vedis al hijo del hombre subir adonde estaba
antes?... “O sea: si reconocéis su “ascension”, su gloria
de resucitado, entonces comprenderéis... (Pero ;la reco-
noceréis?, ;comprenderéis que actualmente esta desple-
gando su fuerza entre los creyentes?).

6, 63: "El espiritu es el que da vida; la carne no sirve
para nada. Las palabras que os he dicho son espiritu y
vida".

El espiritu es precisamente el don de Cristo glorificado,
el que hace reconocer el sentido de sus palabras (cf. Jn
14, 26) y las transforma en espiritu y vida.

El espiritu es el -que-hace- vivir (el vivificante); pues
bien, este mismo verbo es el que aplica san Pablo a Cristo
resucitado, que es “espiritu que hace vivir’ (1 Cor 15,
45), precisamente por ese don del espiritu. Aqui, la “car-
ne’’ es considerada en su oposicién al espiritu; representa
los proyectos humanos, cortos siempre y desviados res-
pecto al proyecto de Dios.

La comprensién que da el espiritu evita comprender el
“comer la carne y beber la sangre’’ en un sentido que no
sea "espiritu y vida". El lector cristiano que escucha estas
palabras piensa en la escena del calvario, donde el agua y
la sangre brotaron del costado abierto de Jes(s, manifes-
tando la fuerza de gracia que saldria de él. Puede enton-
ces aceptar esa “‘palabra dura’” aquel que ha reconocido
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al Hijo de Dios a través de la “carne”, el que ha contem-
plado la gloria —como el evangelista— a través de la infa-
mia de la cruz y ha experimentado, como la primitiva igle-
sia, su presencia activa en el banquete eucarfstico.

6, 64: “Pero hay entre vosotros algunos que no creen.
Porque Jesus sabia desde el principio quiénes eran los
que no crefan y quién era el que le iba a entregar”.

“Creer”” se utiliza aqui en sentido fuerte. Seguir a
Jesus por motivos humanos no es “creer”. Es ésta la pri-
mera alusion a Judas, el que le “entregarfa”. Judas no
“crey6”.

Muchos de los discipulos se retiraron entonces. El dis-
curso del pan de vida presenta como en una especie de
resumen todas las piedras de tropiezo en la persona de
Jests. Es la decepcién cruel después de las esperanzas
suscitadas por aquel libertador que se esperaba, como
Moisés y mejor que Moisés, un conductor del pueblo, que
apoyado en los signos de Dios restauraria a Israel en la
gloria prometida por los profetas. Este texto nos sumerge
en el drama histérico de la opcibn mesianica hecha por
JesUs, que escandaliz6 a sus propios discipulos y provocd
la retirada de muchos. Pero hemos de entrar también en
las crisis de la comunidad primitiva, crisis que se insertan
por asi decirlo en las del tiempo de JesUs: escadndalo de la
cruz, escadndalo de la practica sacramental cristiana.
;Quién podra creer?

Jes(s se dirige entonces a los doce. Es la Gnica men-
cion de los doce (repetida aqui tres veces) en el evangelio
de Juan. Simén Pedro respondera en nombre de los doce.
Esta confesion de Pedro seguird, como en los sindépticos,
a los relatos de la multiplicacién de los panes (en Lc 9, 20
la sucesién es inmediata). Se trata de la misma secuen-
cia, pero hay que subrayar que en Juan la confesién de
Pedro sigue a la prueba de la fe, mientras que en Marcos
y Mateo la fe de Pedro, ain incompleta, tropezara toda-
via en una protesta contra el anuncio de la pasién.

6, 68-69: “Le respondi6 Simo6n Pedro: Sefior, ;d6nde
y/a quién vamos a ir? T( tienes palabras de vida eterna, y
nosotros creemos y sabemos que ta eres el santo de
Dios".

"El santo de Dios” es el equivalente al “Ta eres el cris-
to de Dios” (Lc 9, 20), ya que “cristo” significa ungido,
consagrado; pues bien, el término “santo” evoca lo que
es del dominio propio de Dios, lo que est4 santificado y
finalmente consagrado. Es el titulo que confesaban con
estremecimiento los demonios en Mc 1, 24.



6, 70-71: Jesus les respondi6: ;No os he elegido yo a
vosotros, los doce? Y uno de vosotros es un diablo.
Hablaba de Judas, hijo de Simoén Iscariote, porque éste le
iba a entregar, uno de los doce”.

Estas ultimas indicaciones remiten a la cena. Segin Lc
22, 28, JesUs habia dicho a los apéstoles: “Vosotros sois
los que habéis perseverado conmigo en mis pruebas”,
todos, excepto uno cuyo nombre nos revela ahora el
evangelista. En el cuarto evangelio, en la Gltima cena de
Jesus, el diablo ha inspirado ya a Judas la idea de entre-
garlo (Jn 13, 1) y Satanés entra definitivamente en él (Jn

13, 27). La definicion de Judas es “el que lo iba a entre-
gar”. De esta forma, en la lectura misma del texto, este
conjunto sobre la multiplicaciébn de los panes, tan clara-
mente eucaristico, acaba con una referencia explicita a la
Gltima cena y a “la noche en que fue entregado Jes(s” (1
Cor 11, 23).!

! Sobre este conjunto, cf. F. M. Braun, R. Beauvery y A. Vanneste, en
AssSgn 49, 50-52 y 32. '
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Después del giro que dan las cosas en el capitulo 6,
decisivo para los discipulos de JesUs, vienen unos enfren-
tamientos que habian ya comenzado con el discurso del
capitulo 5 (algunos autores invierten el orden de los capi-
tulos 5 y 6).

Para estos capitulos 7-10, remitimos a las ediciones
anotadas y no haremos més que destacar algunos pun-
tos.

Fiesta de los tabernéculos

Sobre este capitulo 7, cf. supra, 30. JesUs sube a Jeru-
salén procurando ocultarse (Jn 7, 10).

En este conjunto —y en medio de la cacofonia de las
diversas opiniones sobre Jes(is— vuelve a aparecer un
tema que era ya central en el discurso del pan de vida: el
tema del origen divino de JesUs, al que le sirve de panta-
lla la bajeza de sus origenes humanos. Las gentes de
Jerusalén decian: “Este sabemos de dénde es, mientras
que, cuando venga el Cristo, nadie sabr4 de dénde es”.
Entonces Jes(s proclamé: ““Me conocéis a mi y sabéis de
dénde soy. Pero yo he venido por mi cuenta; y el que me
ha enviado es veraz; pero vosotros no le conocéis. Yo le
conozco, porque vengo de él y él es el que me ha envia-
do” (Un 7, 25-29).

Una vez més, la gente "“sabe’’; creen saber quién es
Jesls. Conocen muy bien su caso. No hay en él ningdn
misterio. No lo ha habido nunca. La respuesta de JesUs
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4. Grandes controversias (Jn 7-10)

es irbnica. Su origen real es distinto: es el Padre el que lo
ha enviado de verdad. Pero tampoco conocen al Padre.
Soélo JesUs tiene el conocimiento de aquel que lo ha
enviado.

El evangelista desarrolla varias veces la doctrina de
que el conocimiento del Hijo y el conocimiento del Padre
son un mismo y unico conocimiento (cf. 8, 19; 8, 55; 16,
3: “No han conocido ni al Padre ni a mi”’). No se puede
conocer al uno sin el otro: “El que me ha visto a mi, ha
visto al Padre” (Jn 14, 9).

Esto quiere decir, bajo una forma distinta, que ei cono-
cimiento del Jes(s terreno —del JesUs histérico— por si
solo no sirve de nada sin la adhesion al secreto de su ori-
gen divino, secreto que sin embargo —como hemos vis-
to— no puede ser captado més que a través de la “carne”.
Esto es también afirmar que el Padre no puede ser cono-
cido mas que por el Hijo. El radicalismo de las afirmacio-
nes joanicas quiere manifestar que el conocimiento del
Padre esta fuera del alcance humano (cf. supra, 38). Este
radicalismo voluntario queda equilibrado por la doctrina
de la accion universal del logos, por la afirmacién de que
el Padre quiere salvar al mundo. Por estos sencillos ejem-
plos, se ve como el evangelio de Juan puede ser muy
bien la fuente para la elaboracién de una teologfa. Aqui
nos esforzaremos en quedarnos en el plano de los tex-
tos.!

! Cf. P. Grelot, La promesse de I'eau vive (Jn 7, 37-39): AssSgn 30
(1970) 23-28.



Discursos polémicos

El capitulo 8 comprende un grupo de discursos polé-
micos que deben situarse siempre en el contexto de las
controversias con la sinagoga. La violencia ha ido en
aumento. Los “judios” (siempre en sentido tipico) repre-
sentan la contestacion de “este mundo” (Jn 8, 23) contra
Jesus.

Los judios han planteado la cuestion: “;Quién eres
ta?""; es la misma pregunta que le dirigieron las autorida-
des del templo segin los sindpticos (Mc 11, 28 y par.) y
la del sumo sacerdote ante el sanedrin (Mc 14, 61 y par.)
que se planteara de nuevo en Jn 10, 24. La persona de
JesGis es un enigma, que impresion6 durante su vida y
que sigue siendo méas acuciante después de su muerte
para todos los que creen en él. El conflicto de los tiempos
de JesUs se ha ampliado con la apariciéon de la comuni-
dad cristiana. Y se ha hecho incluso mas agudo. Un
enfrentamiento de este género, en donde cada una de las
partes acusa a la otra de estar bajo la influencia diabélica,
nos da la medida de la ruptura entre los judios y los pri-
meros cristianos. Hay que anadir ademas que este con-
flicto esta también en el interior de la comunidad cristia-
na, ya que algunos judios “han creido” (8, 31), pero su fe
no ha ido mas alla de la etapa decisiva. Siguen siendo de
“la raza de Abrahan (8, 33). Pues bien, también ellos
tenian que creer que necesitaban un liberador (cf. 8, 38).
;Quiénes eran los verdaderos hijos de Abrahan? (8, 39).
La problematica de Juan es en este caso muy parecida a
la de Pablo (cf. Gal 3-4).

Destaquemos el pasaje final, cuyo alcance repercute
en todo el evangelio:

“Si alguno guarda mi palabra, dice Jesus, no ver4 la
muerte jamas” (8, 51). Es la cuestion central de la salva-
cion, planteada por todas las religiones de la antigliedad:
;quién es entonces el que libra de la muerte? Es una
cuestion que los modernos han echado en olvido. JesUs
se presenta —como en el discurso del pan de vida— como
aquel que preserva de la muerte, afirmacion repetida ante
la reaccion de los judios (8, 52).

“;Eres tG acaso mas que nuestro padre Abrahan, que
muri6? También los profetas murieron. ; Por quién te tie-
nes a ti mismo?" (8, 53).

JesUs respondié: “Si yo me glorificara a mi mismo, mi
gloria no valdria nada; es mi Padre quien me glorifica, de
quien vosotros decis: ‘El es nuestro Dios’, y sin embargo

no lo conocéis. Yo si que lo conozco: si dijera que no lo
conozco, seria un mentiroso como vosotros. Pero yo lo
conozco y guardo su palabra” (8, 53-55). Siguen opo-
niéndose aqui los dos 6rdenes de conocimiento. El Jesis
de la “carne” no serfa nada por si mismo, pero ha recibi-
do el testimonio del Padre que lo “glorifica” (cf. 5, 37;
10, 25; 12, 28; 14, 10-11; 16, 26...). Jesus guarda la
palabra del Padre; dice lo que él ha oido (cf. 8, 26.28).
Por eso puede prometer que su propia palabra da la vida.

“Vuestro padre Abrahan se regocij6é pensando en ver
mi dia; lo vio y se alegré” (8, 56). Este texto se explica
por las tradiciones judias sobre el nacimiento de Isaac. El
Génesis (17, 17; 21, 6) establece una relacién entre la
risa de Abrahan y el nacimiento de Isaac (en efecto, la
raiz hebrea de la palabra Isaac significa "‘reir”). En esa
risa —mas o0 menos equivoca en su origen— que acompa-
naba al hijo de la promesa, las generaciones judias
habian leido la alegria de Abrahan y habian hecho de
Isaac el tipo de la alegria mesiénica. Por eso, el evangelio
puede referir a Cristo —como lo habia hecho san Pablo—
lo que se habia dicho de Isaac.

La esperanza de Abrah&n y de los profetas se realizaba
en JesUs, en su “‘dia”, término que evoca el dia tan espe-
rado del reino de Dios. Pues bien, ellos habian muerto; y
es eso lo que subrayaban los judios. La realizacion Gltima
de lo que esperaban Abrahan y los profetas no podia
hacerse mas que en un viviente, en uno que no estuviera
bajo la ley de la muerte. Y ese viviente domina el tiempo.
“Antes que naciese (gignomai) Abrahén, yo soy (ego
eimi)” (8, 58). Lo mismo que en el prologo (cf. supra, 19),
los dos verbos oponen el mundo de la contigencia al
mundo del ser. Abrahan era del orden del devenir, Jesls
del orden del ser.

El “yo soy’ —para los judios— evocaba el nombre divi-
no (véase las biblias anotadas o Approches, 118 s, 162
s.), un nombre que trascendia el tiempo, pero que habia
sido dado en un contexto de fidelidad de Dios a su pue-
blo. La alusion al nombre divino es cierta en este pasaje;
pues bien, cada vez ilumina mas de cerca las otras decla-
raciones de JesUs en el evangelio de Juan.

En este mismo capitulo (8, 28), Jesus dice: “Cuando
hayais levantado al hijo del hombre, entonces sabréis que
yo soy’’; pero también puede entenderse: “conoceréis lo
que yo soy'. Esta formula resulta voluntariamente ambi-
gua. Ampara el misterio de la persona de Jesus. La luz
sobre Jes(s no podra obtenerse mas que cuando haya
sido “levantado”, esto es, después de su muerte. Enton-
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ces desaparecera la ambigliedad para el creyente: Jesus
no era solamente un profeta, el mesias, sino el Yo soy”
que comparte el nombre divino.

En otras varias escenas, el ego eimi puede compren-
derse en diferentes profundidades (cf. Jn 4, 26; 6, 20; 8,
24: 13, 19; 18, 5). Esto responde a una intencién muy
clara del autor y encierra un significado: poco a poco, se
va revelando progresivamente al creyente el misterio del
logos-carne. Y no se revelara méas que bajo la mocion del
espiritu (o del Padre), que lo glorificaré en los corazones.

El ciego de nacimiento (c. 9)

Sobre este episodio, puede verse supra, 13 y Appro-
ches, 90-93. Proponemos el siguiente plan de trabajo:

1. Hacer un plano detallado del episodio.

2. Referirse a los pasajes sobre la ceguera espi-
ritual y sobre la apertura de los ojos en los tiempos
mesianicos (Is 29, 18; 42, 16-20; 43, 8).

3. Como el ciego va caminando progresivamen-
te hacia una fe completa; vy, al revés, como la sina-
goga se va endureciendo.

4. Observar de pasada los rasgos que dan al
relato un caracter pintoresco o los que sefalan la
division de los espiritus ante las obras de Jesus.

5. Sentido de la conclusion (9, 39-40).

6. Comparar con otros pasajes del evangelio en
que se trata de la luz y las tinieblas (prologo; 3, 19-
21; 12, 35-36; 12, 46).!

! Cf. F. Smyth, Guérison d'un aveugle-né: AssSgn 17 (1969)
17-26.
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El buen pastor y la fiesta
de la dedicacién (c. 10)

Ya hemos observado la construcciéon curiosa de este
capitulo (cf. supra, 29). Sobre la parabola del pastor y las
ovejas, ser4 conveniente tener en cuenta el trasfondo del
Antiguo Testamento, especialmente |la espera del pastor
mesianico. Véanse las referencias de las biblias anotadas o
los vocabularios de teologia biblica. Sobre la fiesta de la
dedicacion, cf. supra, 31. Sobre el pasaje: “Yo he dicho:
dioses sois” (10, 34-38), cf. Approches, 158-160.

En los episodios anteriores, JesUs habia enunciado
claramente que moriria para que los hombres tuvieran
vida: en 3, 14 (el hijo del hombre levantado como la ser-
piente de bronce), en 6, 51 ("mi carne por la vida del
mundo”), en 8, 28 (cuando el hijo del hombre sea levan-
tado, entonces sera reconocido). En la explicacién de la
parabola del buen pastor (10, 7-18), la ensefianza se
hace mé&s densa. Subrayar los pasajes en donde JesUs
dice que da su vida para que las ovejas tengan vida.
Jesus se adhiere a la voluntad del Padre; pues bien, en
esta misma adhesion, él es duefio de dar la vida y duefio
de tomarla (10, 17-18). La finalidad dltima de la voluntad
del Padre es la vida. Al final del capitulo, Jesls esté a
punto de ser lapidado (10, 31.39; cf. 8, 59).

Los versiculos 16 y 17, donde el comeo joanico resulta
tan interesante para expresar la unién de las ovejas y del
pastor en la unidad del Padre, seran examinados més
adelante con los “como” de los discursos de despedida
(cf. infra, 65).2

2 Véanse los comentarios de O. Kiefer y K. Stemberger: AssSgn 25
(1969).



5. JESUS SUBE HACIA SU MUERTE
Y SU GLORIFICACION (Un 11-12)

La resurreccion de Lazaro (11, 1-57)

La resurreccion de Lazaro (11, 1-39) es en Juan uno
de los motivos de la condenacién de Jesis a muerte.
Inmediatamente después de ella, las autoridades judias
se ponen en estado de alerta, se reinen en consejo y
deciden hacer morir a Jests (11, 47.53) Esta resolucion
de acabar caon JesUs no es nueva, ya que hacia mucho
tiempo que los “judios’ intentaban darle muerte (5, 18:
7,19.20.25; 8. 37-409, pero esta vez la copa rebosa; se
toma una decision oficial.

Efectivamente, se produce lo que temian las autorida-
des: la efervescencia de la gente en torno a JesUs y Laza-
ro. Los sumos sacerdotes deciden hacer morir también a
Lazaro (12, 9-10). Cuando entr6 Jesus en Jerusalén, los
que habian asistido a la resurreccion de Lazaro lo procla-
maban en alta voz y los fariseos se decian unos a otros:
"¢ Veis? No adelantais nada; todo el mundo se ha ido tras
él” (12, 19). Esta ultima frase tiene naturalmente un
doble sentido. Para los discipulos actuales de Jesus, en el
ahora de la comunidad, si, el mundo habia partido real-
mente en seguimiento de JesUs, a despecho de sus ene-
migos que no habian podido impedir la avalancha de con-
versiones.

La actualizacion habitual de la ensefianza joanica lleva
a plantear la cuestion de la historicidad a propoésito de la
resurreccion de Lazaro, que no tiene ning(n paralelismo
en los sin6pticos, a pesar de que ocupa un lugar premi-
nente en la Gltima parte del ministerio de JeslUs en Juan.
Si esta resurreccion (como la de la hija de Jairo en Mt 9,
25y Mc 5, 41, o la del hijo de la viuda en Lc 7, 14) se
habia dado en personas que acababan de morir, o bien si
entre las resurrecciones realizadas por Jests (Mt 11, 5;
Lc 7, 22) se habia mencionado solamente a un cierto L4-
zaro, la dificultad no habria sido en este caso mayor que
para esas diversas resurrecciones. Las preguntas surgen
en gran parte del caracter espectacular que toma esta
escena en el evangelio de Juan.

Y aqui es sin duda donde se encuentra la clave del pro-
blema. Sabemos que cuando un episodio le parece signi-
ficativo, el evangelista lo explota para su catequesis,
como un cuadro vivo, como una lecciéon doctrinal. La dra-
matizacion se pone al servicio de una ensefianza. Asi,
pues, lo que conviene averiguar es el sentido que queria
dar el evangelista a la resurreccion de Lazaro y qué lectu-
ra hacia de él la comunidad joanica.
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LUGAR Y ALCANCE DEL EPISODIO

La resurreccién de Lazaro, que se presenta como el
signo méas elocuente del poder de vida de JesUs (méas que
la curacién del hijo del centurién o del paralitico) es el
séptimo y Gltimo milagro de Jesls durante su ministerio.
Este séptimo lugar quizéd tenga un significado.

Este episodio precede, dentro de las secuencias joani-
cas, a la Gltima semana de la vida de JesUs, que comien-
za en 12, 1: “seis dias antes de la pascua”. En realidad, la
estancia de Jesis en Efrain (11, 54) tiene una duraciéon
indeterminada, pero literalmente el episodio esta ligado
con la Gltima pascua y con la uncién de Betania. Impreg-
na con todo su significado a la semana de la pasion-
resurreccion. En efecto, al resucitar a Lazaro, Jesus sella-
ba su condenacibn a muerte. Para que Lazaro tuviera
vida, JesUs sube conscientemente hacia su pasion (cf.
11, 8.16). Pero, al mismo tiempo, al mostrarse como
vencedor de la muerte, Jesus llenaba de esperanza a sus
discipulos.

Efectivamente, si buscamos cuél fue el eco de este
relato en la comunidad cristiana, hemos de recordar las
cuestiones tan acuciantes que planted la muerte de los
primeros cristianos entre aquellos que los amaban (1 Tes
4, 13-14). También sin duda en la comunidad joénica,
enfrentada con la gnosis, circulaban corrientes de ideas
que, despreciando el cuerpo y la materia, negaban la
resurreccion de los muertos, como habia ocurrido antafio
en Corinto (cf. 1 Cor 15, 12).

Ante la tristeza de las familias que habfan perdido a
sus miembros, el relato evangélico mostraria a dos her-
manas que perdian a su hermano (y con él su apoyo). La
desolaciéon de las hermanas y su semi-reproche (un
reproche que suponia, sin embargo, la fe): “Si hubieras
estado aqui, no habria muerto mi hermano” (11, 21.32),
ese grito tan natural (“Sefor, ;donde estabas? ;por qué
no has hecho nada?’’) podia ser muy bien el de los cristia-
nos. Pero en la fe de las dos hermanas los cristianos
encontraban un modelo. También ellos confesaban que
Jesus es la resurreccion.

EL TEXTO

“Cierto hombre llamado L&zaro, de Betania... estaba
enfermo” (11, 1). “L&zaro de Betania”, una identificacion
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que distingue a este Lazaro de otros personajes del mis-
mo nombre.

“Pueblo de Maria y de su hermana Marta”. Las dos
hermanas son conocidas por Lc 10, 38-42. Es frecuente
que las tradiciones lucana y joanica presenten ciertas rela-
ciones entre si. En Lucas, Maria estaba sentada a los pies
de JesUs, mientras que Marta servia. En Juan, Maria est4
sentada en casa (11, 20), pero luego cae a los pies de
Jesis (11, 32).

“Maria era la que ungi6 al Sefor...”. Es curioso que
este relato de la uncién sélo aparezca més tarde en el
evangelio. Si esta frase no es una glosa, el evangelista
hace aqui alusion a una tradiciébn ya conocida en el
ambiente joanico. Los criticos piensan a veces que el
relato de la resurreccion de Lazaro circul6 independiente-
mente, antes de ocupar su lugar actual en el evangelio.

“Sefior, aquel a quien tl quieres estd enfermo”. Este
versiculo adquiere mayor realce para aquellos que ven en
Lazaro al “discipulo a quien amaba Jesus” y lo relacionan
con Jn 21, 23 (el discipulo que no moria). Peroen 11,5

LOS VERSICULOS 8-10

“Le dicen los discipulos: rabbi, con que hace poco los
Jjudios querian apedrearte, ;y vuelves alli? Jesus respondio:
¢No son doce las horas del dia?””

Este pasaje tiene que relacionarse con 9, 4: “‘'Tengo que
trabajar en las obras del que me ha enviado mientras es de
dia”. “Mientras es de dia”’ quiere decir durante el tiempo
que le queda de vida. En 11, 9, se ariade a ello la idea del
riesgo. Durante el plazo que le ha dado su Padre, Jesus tra-
baja a riesgo de su vida. Los versiculos siguientes acentiian
el simbolismo y amplian la perspectiva a los ojos de los
discipulos:

*’Si uno anda de dia, no tropieza, porque ve la luz de este
mundo; pero si uno anda de noche, tropieza, porque le falta
la luz"". Estos versiculos resultan dificiles por darse en ellos
un deslizamiento de sentido; ofrecemos la interpretacion
siguiente:

La luz de este mundo, ¢no es acaso muy superior a la del
sol? Jesus camina bajo la luz de su Padre, luz que posee en
cuanto Hijo unico del Padre. ;Como iba a tropezar —ni
siquiera ante la muerte— si camina a la claridad del Padre?
Al discipulo se le convida igualmente a caminar bajo esa
misma claridad: tiene que conservar la mirada clara para
poder ver la luz (cf. Mt 6, 22-23; Lc 11, 35-36;Jn 3, 20-21;
9, 39-41). Entonces, tampoco él podrd tropezar, ni siquiera
en peligro de muerte.




se dice que Jes(s queria a "Marta y a su hermanay a La-
zaro”, siendo esta vez Marta la que ocupa el primer Iugar.
Se podria hacer mas bien de Lazaro el tipo de aquellos a
los que Jesis ama y por los que da su vida: “Nadie tiene
mayor amor que el que da su vida por sus amigos” (pero
;qué amigos?); “Vosotros sois mis amigos, si hacéis lo
que yo os mando” (15, 13-14).

"“Esta enfermedad no es de muerte, es para la gloria de
Dios, para que el Hijo de Dios sea glorificado por ella”
(11, 4). La gloria de Dios y la gloria del Hijo son equiva-
lentes. Pues bien, ;jen qué consiste esta “gloria”? En que
los discipulos “crean”. Jesus dir4: “Me alegro por voso-
tros de no haber estado alli, para que creais” (11, 15): en
su oracion ante el sepulcro, abarcara a toda la gente en el
mismo deseo: ‘Padre, ya sabia yo que tu siempre me
escuchas; pero lo he dicho por estos que me rodean, para
que crean que ti me has enviado” (11, 42).

De este modo, Jesus indica desde el principio el senti-
do del episodio y lo orienta hacia el signo que habra de
poner. La gloria de Dios es que los hombres crean que
JesUs es el enviado del Padre; en ese ‘“creer” ellos
encuentran la vida y la liberacion.

En los versiculos 11-16 vuelve a aparecer el malenten-
dido tan habitual en los didlogos joénicos: el suefio del
que hablaba JesUs era la muerte.

EL DIALOGO CON MARTA (11, 17-27)

Lazaro lleva ya cuatro dias en el sepulcro. Esos cuatro
dias son importantes. Se les suele explicar por la creen-
cia, atestiguada entre los rabinos de fines del siglo I, de
que el alma (principio de vida que anima al cuerpo) da
vueltas durante tres dias en torno al cadaver, mientras
puede reconocerlo; pero una vez que el rostro se descom-
pone, entonces deja para siempre los alrededores del
sepulcro. En 11, 39, Marta dira: “Sefor, ya huele; es el
cuarto dia”, frase que confirma la relacion entre la des-
composicion y el cuarto dia. Lazaro habria conocido,
como los demas muertos, la podredumbre del sepulcro;
esto es esencial para significar el poder de resurrecciéon
de JesUs.

“Tu hermano resucitard”, dice Jesus (11, 23). La
expresion tiene un doble sentido. JeslUs responde a la
confianza ilimitada de Marta que ha esperado contra toda
esperanza (“Aun ahora, yo sé que cuanto pidas a Dios,
Dios te lo concederd”: 11, 22). Jes(s quiere mover a

Marta a una fe mayor en su persona. No se trata sola-
mente de creer —como creian muchos judios— en la resu-
rreccion de los justos el dltimo dia. Es el propio Jests
quien es ya desde ahora la resurreccion vy la vida. El jue-
go de tiempos (presente y futuro) recuerda el del capitulo
5 (el que cree en la vida eterna; ha pasado de la muerte a
la vida...; los muertos oirén la voz del Hijo de Dios: 5, 24-
25) y el del discurso del pan de vida (6, 44.47.54).

“Yo soy la resurreccion y la vida. El que cree en mi,
aunque muera, vivird; y todo el que vive y cree en mi, no
morird jamas”. ;Crees esto?” (11, 25-26). La cuestién
planteada a Marta va dirigida a todos los cristianos.
;Creen que ya desde ahora tienen la vida si se adhieren
a Jesus?

Por boca de Marta, la comunidad confiesa su fe: "'Si,
Sefior; yo creo que tu eres el Cristo, el Hijo de Dios, el
que iba a venir al mundo”. A este acto de fe Jesus res-
pondera con un signo visible a los ojos de la carne, un
signo “en la carne”’, para demostrar que él es resurrec-
cion y vida. Ni la muerte ni la corrupcion del sepulcro
pueden enturbiar esta certeza. En Cristo, el muerto es un
ser vivo.

JESUS SE ESTREMECE

Maria, a su vez, ha alcanzado a Jesus fuera de la aldea
junto con el grupo de los que estaban llorando al muerto
en su casa (11, 28-32).

“Viéndola llorar JeslUs y que también lloraban los
judios que la acompafiaban, se conmovib interiormente,
se estremeci6” (11, 33). El verbo traducido por “estreme-
cerse’”’ (embrimaomai), cuando se aplica a las personas,
expresa una dran indignacion, una irritaciobn contra
alguien o contra alguna cosa. En el Nuevo Testamento es
empleado por Mc 1, 43 y Mt 9, 30, donde Jesis amena-
za severamente a los enfermos curados para que guarden
silencio. En Mc 14, 5, expresa la indignacion de los disci-
pulos ante la cantidad de perfume derramado indtilmen-
te... Los otros dos ejemplos son precisamente los de
nuestro pasaje. En 11, 38, JesUs se estremece de nuevo
ante algunos de los judios que decian: “Este, que abrid
los ojos del ciego, ;no podia haber hecho que ese hombre
no muriera?”’.

La indignacion de JesUs se interpreta aqui de dos
maneras: indignacion contra la incredulidad de los que
lloran y se desesperan; indignacion contra la condicién
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humana sometida a Satanés y a la muerte. No creemos
gue se imponga una interpretacion hasta el punto de que
sea preciso eliminar a la otra; las dos explicaciones nos
parece que guardan cierta continuidad.

Efectivamente, son las quejas y las lamentaciones de
los que lloran las que suscitan la indignacion de Jes(s.
Pero ;se indigna acaso Jesus contra Maria y contra los
judios que la acompafiaban? A través de esas manifesta-
ciones de desconfianza y mas alla de ellas, Jesus ve la
condicién humana de ceguera y de desesperacion, esa
obcecaciéon que les impide creer que hay un salvador, esa
ceguera que procede del misterio de tinieblas que rodean
al hombre, tinieblas que lo tienen sujeto y que estan
emparentadas con el mal y la muerte. JesUs es el contes-
tatario del mal fundamental.

La explicacion del verbo “turbarse” (tarattein) es
similar. JesUs se turba en otras dos ocasiones en Juan:
en 12, 27, "se turba” ante la perspectiva de su muerte,
aquella “hora” por la que tiene que pasar y que le llena de
angustia;en 13, 21, en la Gltima cena, JesUs "‘se turba en
espiritu”” ante el pensamiento del traidor Judas, que ha
concebido el proyecto de entregarlo a la instigacién de
Satanas... Se trata siempre del mismo misterio del mal,
cuyos ataques experimenta JesUs y cuya manifestacion
visible es el imperio de la muerte.

Jesus llora en el camino hacia el sepulcro de Lazaro;
llora ante aquella muerte que le toca en su carne. No se
lamenta, pero la muerte de Lazaro expresa para él toda la
miseria humana.

Asi, pues, Jesus se dirige al sepulcro para enfrentarse
con la muerte y vencerla.

JESUS LIBERA A LAZARO

“Llega la hora —ya estamos en ella— en que los muer-
tos oiran la voz del Hijo de Dios, y los que la oigan vivi-
ran... Llega la hora en que todos los que estén en los
sepulcros oirdn su voz" (5, 25.28). Al gritar con fuerte
voz: "jLazaro, sal fuera!”, JesUs prefigura la resurrecciéon
de los ultimos dias, pero da también el signo de que esa
resurreccion esté ya alli, en él. "Si crees, veras la gloria de
Dios”, habia dicho a Marta (11, 40). La fe de la hermana
devuelve al hermano a la vida. “; Quién es el que vence al
mundo, sino el que cree que Jesus es el Hijo de Dios?”
(1 Jn 5, 5).
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"Y sali6 el muerto, atado de pies y manos con vendas
y envuelto el rostro en un sudario. Jesus les dice: ‘Desa-
tadle y dejadle andar’ ™" (11, 44).

Lézaro aparece “atado”. Sus ataduras figuran los
vinculos de la muerte de los que tantas veces habla la
biblia.Cf. Sal 18, 6; 116, 3; Jon 2, 6-7. JesUs ha roto las
trabas de la muerte.

EL INTERCAMBIO

Los episodios que siguen al relato de la resurrecciéon
sefalan el proceso que se desencadend a continuacién:
JesUs tiene que morir. Ha cambiado su vida por la de La-
zaro. La escena mas significativa en este sentido es la
uncion de Betania, que en su version joanica est4 total-
mente impregnada de la presencia del resucitado Lazaro
(Jn 12, 1-8; cf. Mt 26, 6-13; Mc 14, 3-9).

Marta estaba sirviendo (cf. Lc 10, 40). Es Maria la que
“toma una libra de perfume de nardo puro, muy caro’.
Cuando aquel perfume se derramé sobre los pies de
Jesus, “la casa se llend del olor del perfume”. Este gesto
de amor y fe es interpretado por Jesis como un preludio
de su amortajamiento. De este modo, la muerte de JesUs
es anunciada también por la presencia de Judas Iscariote,
“el que le habia de entregar” (12, 4). Es a él, en este tex-
to, a quien se le atribuye la protesta contra aquel gesto
gratuito, cuyo significado no puede comprender. Es él el
que estropea la fiesta, aquel banquete festivo en honor de
Jesus, la alegria de compartir el pan con l.4zaro, al que
JeslUs habia resucitado de entre los muertos.

Lazaro esta vivo. JesUs va a morir. Sin embargo, la
mencion del resucitado orienta también hacia la resurrec-
cion de JesUs. Lazaro llevaba consigo, en la tumba, el olor
de la muerte que habia triunfado sobre él. Cuando el per-
fume del amortajamiento toco el cuerpo de Jesus, llend
por el contrario la casa de un olor maravilloso. El cuerpo
de Jesus se librara del dominio de la muerte, de la corrup-
cion del sepulcro (cf. Hech. 2, 24.27.31).

Lazaro habia estado maniatado por la muerte. Jes(s se
dejarad maniatar por los hombres (Jn 18, 12.24), pero se
librara a si mismo de los vinculos de la muerte: las vendas
y el sudario de su rostro fueron depositados cuidadosa-
mente en su sepulcro vacio (Jn 20, 5-7).

Lazaro es una figura. La realidad se dara en Jesus, que
ha vencido para siempre a la muerte; en aquel que no vol-



vera a una vida mortal, sino que sera glorificado en el
espiritu.!

**Si el grano no muere..."”’
(Jn 12, 20-32)

Con la uncion en Betania y la entrada de JesUs en
Jerusalén,? Juan vuelve a coincidir con la tradicién
sinoptica (para la uncion, solo con Marcos y Mateo), pero
introduciendo alli a Lazaro, dandole un valor tipico. La
escena en que unos cuantos gentiles vienen en busca de
Jesus es exclusiva de Juan. Tiene también un alcance
profético y es un bosquejo de la pasion glorificadora.

Para este episodio pueden servir las siguientes indica-
ciones de trabajo:

1. Valor figurativo de esos griegos que son “'te-
merosos de Dios”. Se perderan de vista en el trans-
curso del episodio, pero anuncian la conversiéon de
las naciones y preparan el versiculo 32, donde el
hijo del hombre atrae a si a todos los hombres.

supra, 36.

3. Versiculo 24: el grano de trigo que se pudre
en la tierra para encontrar una vida nueva es una
imagen conocida en la historia de las religiones. En
1 Cor 15, 37, Pablo la utiliza para significar tam-
bién la muerte y la resurreccion.

Para precisar la imagen del fruto en Juan, cf. Jn
4,36 y 15, 1-17.

4. Versiculos 25-26: Comparar los pasajes
correspondientes de los sindpticos y ponerlos en
paralelo. Resultara Gtil una sinopsis. Cf. Mt 10, 38-
39; 16, 24-25; Mc 8, 34-35; Lc 9, 23-24; 17, 33.

Obsérvese que en Juan la imagen del grano de
trigo se aplica a la vez a Jesus (el hijo del hombre:

! Cf. M. Morlet, Le dernier signe de la glorification de Jésus: AssSgn
19 (1971) 11-25.

2 Cf. A. Paul, L'entrée de Jésus & Jérusalem: AssSgn 19 (1971)
4-26.

2. Versiculo 23: sobre la hora y la gloria, cf.

12-23) y al discipulo (12, 25-26). Literariamente
esta en el centro (entre JesUs y el discipulo), lo cual
sugiere la imagen de un Gnico grano de trigo JesUs-
discipulo. El versiculo 26b introduce una nueva
dimension.

5. Versiculo 27: Juan no narrara la agonia de
JesGs en Getsemani. Esta escena es en cierto sen-
tido su equivalente, al describir el desconcierto de
Jesis ante la cercania de su muerte y su saplica al
Padre. Ver la tradicion recogida en Heb 5, 7, donde
se emplea también el verbo “salvar”.

6. Versiculo 28: “jPadre, glorifica tu nombre!”.
El nombre para los semitas no es un término con-
vencional para designar a la persona, sino que
expresa algo de la esencia de un ser. Para Dios,
glorificar su nombre es glorificarse a si mismo. Pero
precisamente Dios ha comunicado su propio nom-
bre a Jesus (cf. 17, 11-12). Es lo mismo para el
Padre glorificarse a si mismo que glorificar a su
Hijo. Pero el Hijo comparte esa gloria con los disci-
pulos (17, 23). Cf. Approches, 162-167.

El Padre ha glorificado al Hijo (venido “‘en la car-
ne’’) por las obras que le ha concedido realizar; lo
glorificard méas todavia en la cruz. La elevacion de
JesUs va a ser el instrumento de la conversion de
los gentiles y del nacimiento de la iglesia (12, 31-
32).Asi, pues, la “glorificacion’ del Padrey del Hijo
pasa por la salvacion de los hombres.

7. Versiculo 28: “La voz que viene del cielo”. Es
una imagen conocida por los rabinos para expresar
una intervencion divina. Esta en conformidad con el
meéetodo exegético considerar la escena joanica
como un cuadro que utiliza elementos tradiciona-
les. Juan no habia mencionado la voz del Padre en
el bautismo de Jesus, ni ha narrado la transfigura-
cion.

El Padre ha respondido a la oracién del Hijoy no
lo ha dejado solo (cf. 8, 29). La agonia se ve transfi-
gurada. El testimonio del Padre es escuchado por
toda la gente que, como sucede con frecuencia en
Juan, se divide ante el mensaje (cf. 7, 12;7,43; 9,
16). Cada uno hace su lectura.

8. Versiculo 37. Para el sentido del “ahora”,
comparese 5, 25 y 13, 31.

La victoria estd virtualmente contenida en la
aceptacion que hace el Hijo de su pasion y en la
respuesta del Padre. Pero esta victoria no aparece
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todavia (esta perspectiva del tiempo aparece tam- Versiculos 33-50
bién en san Pablo: los cristianos ya han resucitado

y estan sentados en los cielos: Ef 2, 6).!

Tras una exhortacion a seguir la luz, Jesus se retira.
Los versiculos 37-43 son una reflexion entristecida del
evangelista sobre la incredulidad de los judios. En 44-50,
vuelve a salir Jesus a la escena, atestiguando en una Glti-

ma llamada que él es el enviado del Padre.
' Cf. V. Mannucci, Les paiens entrent en scéne a I'heure de la glorifi- Con estos pasajes se cierra el ministerio pablico de
Jesus.

cation de Jésus: AssSgn 18 (1971) 36-45.

L
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6. LA ULTIMA CENA
Y LOS DISCURSOS DE DESPEDIDA (Jn 13-17)

Este conjunto expresa con tal profundidad el testa-
mento de JeslUs que no hay analisis que pueda pretender
agotarlo. En este marco tan restringido que es el nuestro,
lo Unico que cabe es dar unas breves sugerencias de tra-
bajo. Luego nos fijaremos en dos puntos particulares.

Seria conveniente considerar por separado las tres
partes que constituyen estos capitulos (cf. supra, 11),
para senalar luego y comparar los temas comunes.

Del 13, 1 al 14, 31

Trazar el plan. Referirse para el comienzo a los parale-
los sin6pticos sobre la Gltima cena. El lavatorio de pies es
propio de Juan, pero Lucas tiene una frase que habla del
rebajamiento de Jesus “como el que sirve” (Lc 22, 27).!
Relacionarlo con las ensenanzas de Jes(s sobre el
ministerio-servicio (Mc 10, 42-45 vy par.).

' Cf. N. Lazure, Le lavement des pieds: AssSgn 20 (1973) 53-64.
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Comparar los pasajes sobre Jesus y Judas en Juan y
en los sindpticos. En la Gltima cena introduce Juan la dia-
léctica Pedro/discipulo-al-que-amaba-Jesus, que volvera
a aparecer en Jn 20, 2-10y 21, 7-20, y quiza en 18, 15.

El discurso que sigue a la salida de Judas explica el
sentido de su marcha y también el modo de su vuelta y
de su presencia.

Se encuentra realmente alli una ensefanza sobre la
ascension de JesUs (o su glorificacion) y sobre pentecos-
tés (o envio del espiritu), escenas que tratard muy sobria-
mente Juan después de la resurreccion, con una cronolo-
gia distinta de la de Lucas (cf. infra, 70). El evangelista
abraza con una sola mirada la partida necesaria de Jesls
de la “carne” y su vuelta por el espiritu en la comunién
con el Padre, en la que introduce al discipulo. Por tanto,
no se trata —como en los sindpticos— de su regreso al
final de los tiempos, sino de su presencia actual en el hoy
de la comunidad.

Oyendo la oracion del Hijo, el Padre dara otro paraclito
( - consolador, defensor, animador, abogado). Estudiar su
papel segin 14, 16-26. Seria ésta también la ocasion de
analizar el sentido de la palabra “mundo’”, que tiene en
Juan diversas significaciones, pero que aqui representa a
la entidad que rechaza el espiritu.
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Seria interesante subrayar otros aspectos: el manda-
miento nuevo, Jess camino, relaciones entre el Padre y
el Hijo. Volveremos sobre estos puntos.’

Del 15, 1 al 16, 33

Para la vifa, cf. infra, 63.

Se advertir4 la diferencia.en el plano literario en 16, 5:
“Ninguno de vosotros me pregunta: jadonde vas?”. Pero
habra que estudiar los puntos semejantes a los de la pri-
mera parte: la necesidad de que JesUs se marche, la doc-
trina sobre el Espiritu Santo (15, 26-16, 15; cf. Appro-
ches, 104-110), el papel del “mundo”.?

Los versiculos 16, 20-22 podrian estudiarse de modo
especial. El versiculo central contiene la imagen de los
dolores de parto, que tiene raices biblicas (cf. Is 26,
17-18; 66, 7-9; Miq 4, 9-10; 5, 2). Esta imagen es muy
conocida en el judaismo de tiempos de JesUs, en Qumran
y en otras partes. Esos dolores de parto representaban el
periodo de dificultades, de angustia, de luchas, en que se
debatiria el pueblo de Dios antes de la llegada del reino.
Se les llama también dolores mesianicos. Los cristianos
aplicaron esta imagen a la muerte de Jes(s (su cruz) y a
las persecuciones que luego sufrieron ellos mismos (cf.
Mt 24, 8; Mc 13, 8). En Juan, la comunidad es compara-
da con la mujer que da a luz (Apoc 12), pero el acento se
pone en la alegria actual. Es que el parto ya ha tenido
lugar en la cruz de JesUs, aunque continde todos los dias.
Es la paradoja del “tiempo cristiano”.3

17, 1-26

En este capitulo, que es por completo una oracion de
JesuUs, pueden irse recogiendo poco a poco muchos de

! Veéanse los comentarios de N. Lazure sobre Jn 13, 31-35 en
AssSgn 26; de G. Rosetto sobre Jn 14, 1-2: /bid. 26, y de A. George
sobre Jn 14, 23-29: /bid. 27.

2 Cf. A. George, L'esprit, guide vers la vérité pléniére: AssSgn 31
(1970) 40-47: M. F. Berrouard, Le Paraclet, défenseur du Christ devant
la conscience du croyant (Jn 16, 8-11): Revue des Sciences Philos, et
Théologiques (1949) 361-389.

3 Cf. A. Feuillet, Etudes johanniques. Desclée de Brouwer, Paris
1962, 280-286.
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los temas joanicos: gloria-glorificar, conocer, mundo,
nombre, envio, amor-amar... Sin embargo, esta oracion
nos mueve sobre todo a buscar en todo el evangelio
coémo se sitta el Hijo en su relacién con el Padre (cf.
Approches, 115-124). Lo mejor seria recoger todos los
textos desde el comienzo del evangelio y meditarlos lar-
gamente. La dificultad esta en agruparlos, ya que los tex-
tos se entremezclan y cortan sin cesar.

Es artificial hacer un plan sobre un tema determinado,
ya que el lenguaje se traba sin cesar. Que cada uno haga
su propia sintesis. Este podria ser un posible intento:

1. Pasajes en que JesUs se dice el enviado del
Padre: por ejemplo, 5, 24; 5, 38;6,29;11,42;12,
44; 17, 3.

2. Pasajes en que Jesus dice que lo recibe todo
del Padre o (equivalentemente) que el Padre le da
todo al Hijo o lo comparte con él: por ejemplo, 5,
22-26; 8, 28; 15, 15; 17, 2-7.

3. Pasajes que expresan el amor mutuo del
Padre y del Hijo. El Hijo quiere hacer la voluntad del
Padre (4,34; 10, 17-18; 14, 31). El Padre y el Hijo
son uno (10, 30; 14, 9; 17, 21-22).

Estos pasajes no pueden aislarse de su contexto (no se
puede desgarrar un tejido viviente). Se advertird que el
evangelista implica siempre al mundo, a los hombres o a
los discipulos en las relaciones mutuas del Padre y del
Hijo.*

He aqui ahora dos anélisis mas concretos que se refie-
ren a los discursos de despedida. El primero atarie a la cé-
lebre alegoria de la vifa. El segundo estudia el COMO
joanico en cuanto que concierne a las relaciones del
Padre, del Hijo y de los discipulos; esto nos permitira
estudiar ciertos textos que no estan contenidos en este
discurso.

A. LA VERDADERA VID (15, 1-17)

En lugar de “vifia" algunos traducen “cepa”’, queriendo
subrayar de este modo que el término griego ampelos no
significa “vifedo” (con un gran nimero de vides), sino

4 Cf. J. Radermakers, La priére de Jésus: AssSgn 29 (1970) 48-86;
W. Thusing, La priére sacerdotale de Jésus. Cerf, Paris 1970, 145 p.



una sola planta, una Gnica cepa. En el oriente mediterra-
neo, algunas cepas podian ser tan grandes como arboles,
o bien convertirse en plantas trepadoras (parras) (cf. la
expresion biblica tan conocida: “descansar bajo su parra
y su higuera”).

Nuestra palabra “vid” es ambigua, pero creemos que
conviene conservarla precisando que se trata de una
planta Gnica. La traduccion “cepa’ parece oponer la cepa
a los sarmientos. Pues bien, en la imagen joanica la vida
comprende los sarmientos, formando con ellos un solo
todo.

Ya en la biblia era muy conocida la imagen de la vid
como simbolo de Israel (Os 10, 1;J1'1, 7; Jer 6, 9). En
Ez 15, la vid del Senor es castigada y quemada. El salmo
80 deploraba la suerte de esa vid admirable que Dios
mismo habia plantado sacandola de Egipto; pues bien, la
traduccion aramea de ese salmo suplicaba que Dios
hiciera revivir esa vid con el rey-mesias.

En el judaismo de tiempos de Jesus, la comparacion
de la vid con Israel es perfectamente vulgar. Pero es inte-
resante ver la extension de la imagen segun varias
dimensiones. La vid plantada por Dios puede desplegarse
lo mismo que el arbol cosmico en la historia de las reli-
giones, desde los abismos hasta el cielo, o bien —segun la
explicacion simbolica del salmo 80— representar la ense-
fianza de la ley (la palabra de Dios) que se extiende desde
el mar hasta el gran rio (Eufrates), o bien la vid que se
extiende a través de los tiempos, animada por la sabidu-
ria de Dios, arraigada en los patriarcas y cuyas ramas son
los sabios o los profetas... Todas estas imagenes —y otras
mas todavia— ponen de relieve la unidad de la savia que
circula entre la cepa y los sarmientos.

Partiendo de este contexto es como hay que compren-
der la imagen de la vid en Jn 15. No evocaba una planta
achaparrada, sino que las connotaciones que se le aplica-
ban hacian pensar, por el contrario, en una planta inmen-
sa que se extendia en el espacio y en el tiempo, una plan-
ta cuya savia simbolizaba a la palabra o a la sabiduria de
Dios trabajando en medio de su pueblo.

“Yo soy la vid verdadera, y mi Padre es el vinador”
(Jn 15, 1).

“Verdadera” no solo tiene el sentido griego ordinario,
sino el sentido semitico de “fiel” (cf. supra, 24). JesUs es
la vid que no engana, que no puede defraudar a su Padre,
lo mismo que habia hecho la vid de Israel. En Jesus,
Israel recibe su acabamiento en la fidelidad perfecta de
un hijo de hombre. El Padre es el viflador de una vid que

no puede decepcionarle. En Jesus, mesias-vid, se basa el
pueblo de la nueva alianza.

“Todo sarmiento que en mi no da fruto, lo corta, y to-
do el que da fruto, lo limpia, para que dé mas fruto”
(Jn 15, 2).

La vid-Jesus es perfecta en su fuente, pero todo sar-
miento infiel puede ser cortado de ese arbol por donde
ahora circula la Gnica savia que da la vida. El sarmiento
que da fruto es podado (o “purificado”: doble sentido del
verbo kathair6).

“Vosotros estais ya limpios (o “purificados”) gracias a
la palabra que os he anunciado” (Jn 15, 3). ; Como purifi-
caba la palabra?: “Ciertamente, es viva la palabra de Dios
y eficaz, y méas cortante que espada alguna de dos filos"’,
decia la carta a los hebreos (4, 12). Esa palabra “santifi-
cante’’, en el sentido fuerte de la palabra, empapa al
hombre, le hace pasar por la criba de una verdad que
pone de manifiesto todos los repliegues de su corazon:
“Santificalos en la verdad; tu palabra es verdad” (Jn 17,
17). Gracias a esta dura purificaciéon es como los discipu-
los pueden pertenecer a la vid. Asi es como dan fruto.

“Permaneced en mi, como yo en vosotros. Lo mismo
que el sarmiento no puede dar fruto por si mismo, si no
permanece en la vid; asi tampoco vosotros si no perma-
necéis en mi. Yo soy la vid; vosotros los sarmientos. El
que permanece en mi, como yo en él, ése da mucho fruto;
porque separados de mi no podéis hacer nada. Si alguno
no permanece en mi, es arrojado fuera, como el sarmien-
to, y se seca; luego los recogen, los echan al fuego, y
arden” (Jn 15, 4-6).

Notese la fuerza repetitiva del verbo “permanecer’,
que aparecera de nuevo en los versiculos 7, 8 y 9 y que
es una palabra clave del vocabulario joanico para expre-
sar las relaciones del Padre y del Hijo, del Hijo y de los
hombres. El pueblo de la nueva alianza tiene que perma-
necer en JesUs, cuya savia le informa, le alimenta, le hace
vivir. Ningn sarmiento puede sobrevivir separado de la
savia. En el Antiguo Testamento, el fuego devoraba la vid
infiel; en el régimen nuevo, no puede devorear mas que los
sarmientos que no dan fruto.

¢ Cuél es el “fruto abundante” que produce el que per-
manece en Jesus? Segin 4, 36 (la samaritana), el fruto
es el que los segadores cosechan para la vida eterna: es
el fruto de la mision, figurado por los samaritanos que
vienen hacia Jesus y le confiesan como salvador del
mundo. En 12, 24, el “fruto abundante” es el del grano
de trigo que acepta morir, es la conversion de los gentiles
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atraidos por Jesus; asi, pues, el fruto representa también
el éxito de la mision. “La gloria de mi Padre estd en que
deis mucho fruto, y asi seréis mis discipulos” (Jn 15, 8).
Por tanto, “dar fruto abundante” es equivalente a “ser
discipulo” o a “glorificar al Padre”, o bien guardar el man-
damiento de JesUs (el del amor), como indicaran los ver-
siculos siguientes. Observamos el quiasmo del versiculo
7: "Si vosotros permanecéis en mi y mis palabras per-
manecen en vosotros..”', para subrayar la “permanen-
cia’”’ mutua de Jesus y de sus discipulos, consistiendo la
de éstos Gltimos en observar el mandamiento”.

El fruto —el fruto que permanece— se pone también de
relieve en el versiculo 16 en un contexto de eleccion: "No
me habéis elegido vosotros a mi, sino que yo os he elegi-
do a vosotros, y os he destinado a que vayais y deis fruto,
y un fruto que permanezca... Lo que os mando es que os
améis los unos a los otros”.

La carta de eleccion del pueblo nuevo es el amor fra-
terno. Ese es el mandamiento que sustituye a los de la
alianza mosaica. “Dar fruto” vuelve a ponerse en parale-
lismo con la misién: “ir y dar fruto”. Ese fruto no puede
“permanecer’ sin verse penetrado de la savia de eterni-
dad que le da Jesus.

Los versiculos 7-17, que son comentario sobre la ima-
gen de la vid, podrian disponerse de la siguiente manera:

7a. Si mis palabras per- 17. Mandamiento del

manecen en vosotros...
7b. Pedid y conseguiréis.

8a. Dar fruto.
8b. Sed discipulos.

9. Como el Padre me
amo, yo os he amado.
10. Observad mis manda-
mientos y permaneced
en mi amor, como yo
observo y permanezco.

11a. Que mi gozo esté en
VOSOtros.

amor mutuo.

16b. Pedid, mi Padre os
dara.

16a. Dar fruto.

14-15. No sois siervos,
sino amigos.

13. El mayor amor es dar
la vida por los amigos.

12. Este es mi manda-
miento: que 0s améis
unos a otros COomo yo 0s
he amado.

11b. Que vuestro gozo sea
perfecto.

En el centro se corresponden el gozo de Jesls y el
gozo de los discipulos (versiculo 11), rodeado por los ver-
siculos 9-10 y 12-13 sobre el mandamiento del amor
hasta la vida. Dentro de poco, volveremos sobre el “co-
mo’’ caracteristico de estos versiculos. Estos versiculos
sobre el amor fraterno remiten a otros pasajes del discur-
so de despedida (13, 34; 17, 21-23). Un eco de los mis-
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mos se escucha en la primera carta de Juan, un eco que
no acaba nunca.

Existen otras correspondencias. Insistamos solamente
en la pareja enviar-permanecer que en lenguaje moderno
se traduciria por misidn-vida espiritual (o bien lucha-
contemplacion). No se trata de una asociacién accidental,
sino que esté en el corazon de la teologia joanica. Tam-
bién se expresa por la forma enviar-consagrar (o santifi-
car). En efecto, “consagrar” (o “santificar”) indica una
pertenencia completa a Dios; asi, pues, este verbo equi-
vale a “permanecer’. Véase, para Jes(s, Jn 10, 36, y
para los discipulos la escena de la mision ligada intrinse-
camente al don del Espiritu Santo (Jn 20, 20-23). Esto
resulta impresionante en Jn 17, 17-19:

Conséagralos en la verdad:

tu palabra es verdad.

Como ti me has enviado al mundo,

yo también los envio al mundo.

Y por ellos me consagro a mi mismo,

para que ellos también sean consagrados en la ver-
dad.

El envio esta inserto entre dos versiculos sobre la con-
sagracion.

La pareja enviar-permanecer podria definir una ecle-
siologia. El envio de los discipulos toma su fuente en el
envio del Hijo por el Padre, pero no hay que interpretarlo
de un envio en cascada, como si se alejase del centro. El
“permanecer” (o el “santificar”, o incluso el “conocer”, el
“creer”’) rectifica la imagen del envio. Los discipulos
enviados no dejan al Padre. El “permanecer” en el Padre
y en el Hijo estd en el corazbn mismo de la mision.!

B. EL “COMO" JOANICO

Es interesante el “como’ con que Juan expresa las
relaciones del Padre, del Hijo y de los discipulos.
He aqui el primer texto, realmente ejemplar, sobre las
relaciones del pastor con las ovejas:
10, 14-15: Yo conozco a mis ovejas
y mis ovejas me conocen
COMO
mi Padre me conoce
y yo conozco al Padre.

! Cf. Radermakers, Je suis /a vraie vigne: AssSgn 26 (1973) 46-58.



Sobre la fuerza del verbo “conocer” y la profundidad
de intimidad que implica en lenguaje biblico, véase en un
vocabulario de teologia biblica “conocer”.

El anélisis del lugar de los pronombres “yo” - “me’ en
cada nivel demuestra el papel mediador de Cristo. ;Don-
de se encuentra en cada preposicion la iniciativa y la reci-
procidad? El Padre es fuente, las ovejas no poseen nada.

;Cuél es el valor del COMO? ;Analogia? ;Participa-
cion?

Los demas textos van siendo cada vez mas complejos.
Las observaciones que proponemos no son mas que
esbozos de reflexion, de anélisis, de meditacion.

6, 57: "Como me ha enviado el Padre que vive, y yo
vivo por el Padre, también el que me coma vivira por mi"
(cf. supra, 49). El lugar de los pronombres (yo, me, mi)
demuestra una vez mas la mediacion de Cristo. Estudiar
la relacion vivir-enviar, comer-vivir.

15, 9.10.12: “"Como el Padre me amo, yo también os
he amado.

Permaneced en mi amor.
Si guardais mis mandamientos, permaneceréis
en mi amor,
como
yo he guardado los mandamientos de mi Padre
y permanezco en su amor.

Este es el mandamiento mio: que os améis los unos a

los otros
como
yo os he amado’.

En este texto se introduce la reciprocidad de amor
entre los discipulos, que constituye el “mandamiento’”. El
amor de los discipulos entre si debe ser como el amor del
Hijo a los discipulos, siendo este amor del Hijo a los disci-
pulos como el amor del Padre al Hijo.

17, 18: "Como tu me has enviado al mundo, yo tam-
bién los he enviado al mundo” (cf. supra, 64).

17, 21-23: "Que todos sean uno.

Como tu, Padre, en mi y yo en ti,
que ellos sean también uno en nosotros,

para que el mundo crea que tG me has enviado.
Yo les he dado la gloria que tu me diste, para que sean
uno

como nosotros somos uno, yo en ellos y ti en mi,
para que sean perfectamente uno,

y el mundo conozca que tu me has enviado
y que yo les he amado a ellos
como tiG me has amado a mi".

El don de la ""gloria” es el don maés total que Dios pue-
de hacer de si mismo. Aqui el Padre ama a los hombres
como ha amado al Hijo.

También se pueden estudiar aqui las diversas corres-
pondencias, el juego de pronombres; intentar una dispo-
sicion o relaciones mas elocuentes. Pero, ;quién lograra
penetrar en el misterio?, jen eso que no es un misterio
fuera de la vida humana, sino un misterio en nosotros,
entre nosotros?
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7. LOS RELATOS DE LA PASION (Jn 18-19)

En los relatos de la pasion, el evangelista esté estre-
chamente unido a la tradicion cristiana anterior, tradicion
que revivia la liturgia comunitaria, que empez6 a celebrar
pronto los aniversarios de la pasién y de la resurreccion.!

El evangelio ha conservado ciertas tradiciones particu-
lares, pero ha seguido el mismo esquema que los sinépti-
cos. Sin embargo, —era de esperar— los episodios de la
pasion han sido revividos con la profundidad que caracte-
riza a la mirada de Juan. Esos relatos aparentemente
“inocentes” son portadores de doctrina. Habréa que leer-
los estando alerta ante las pinceladas del autor que reve-
lan intenciones ocultas.

El arresto (18, 1-2)

Juan no describe la agonia de JeslUs en Getsemani.
Habia evocado ya la angustia de JesUs ante su muerte
(12, 27; cf. supra, 59). Asi, pues, empieza directamente
con la entrega de Judas. Judas, “el que le entregaria”
(18, 2): tal es el apodo que en adelante se le darad a
Judas.

' Cf. I. de la Potterie, La passion selon saint Jean: AssSgn 21 (1969)
21-34.
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Judas se habia sumergido en la noche (13, 30), simbo-
lo de las tinieblas de su espiritu, instrumento de Satanéas
(13, 27). Es el principe de este mundo el que ahora se
acerca a Jesus bajo la figura de Judas (14, 30). Vienen
“con linternas, antorchas y armas’ a arrestar en la noche
a aquel que es la luz del mundo y contra el que nada pue-
den las fuerzas del mal (14, 30; 12, 31). Juan indicara
que JesUs es siempre el amo. Es él voluntariamente el
que se dejara arrestar.

“JesuUs, que sabia todo lo que le iba a suceder, se ade-
lanta y les pregunta: ¢ A quién buscéis?’. Le contestaron:
‘A JesUs nazareno'. Diceles: 'Yo soy’ (ego eimi). Judas, el
que le entregaba, estaba también con ellos. Cuando les
dijo: 'Ego eimi’, retrocedieron y cayeron en tierra” (18,
4-6). Si la critica de las fuentes analiza estos versiculos,
los encontrara ciertamente remodelados: se acaba de
decir que Judas iba a la cabeza del peloton y que Jesls
se adelanto hacia él. Pues bien, ahora se repite que Judas
estaba con ellos. La intencion es evidente: la figura de
Judas esta literariamente en el centro. Jesus se adelanta
por propia iniciativa para enfrentarse con las tinieblas.
Pero con la proclamacion del nombre divino, “Yo soy”
—que aqui no se puede interpretar de forma vulgar: “soy
yo''— todos caen en tierra.

Una comparacion sindptica pondra en evidencia este
resultado. La continuacion del texto jodnico es muy pare-
cida a los relatos sinopticos, dejando aparte las identifica-



ciones (Simén-Pedro y Malco) que son propias de Juan y
sobre todo la mencién del “caliz’ que Jesus acepta beber
(18, 11) y que nos recuerda el céliz de la agonia en los
sinopticos (Mc 14, 36 y par.).

Entonces ‘maniataron” a Jesus. El liberador, aquel
que habia “desatado” a Lazaro, se ve reducido a la impo-
tencia. El evangelista insiste en esta idea, repitiendo en el
versiculo 24 que JesUs fue enviado “atado’” por Anés ¢
Caiféas.

La comparecencia ante el
sumo sacerdote Anéas (18, 12-24)

Un episodio cuya historicidad aceptan todos los criti-
cos. Un interrogatorio por el sumo sacerdote Anés, en la
noche del arresto, es muy probable, mientras que una
sesion nocturna del sanedrin (con sus setenta y un miem-
bros) no parece posible en las pocas horas que siguieron
al arresto de JesUs. Por otra parte, era inaceptable segun
el derecho judio. Esto no significa nacesariamente que el
autor joanico ignore esas sesiones, pero ya habia sefala-
do suficientemente, a lo largo de su evangelio, las discu-
siones de JesUs con los judios. Lo que va a explotar ahora
doctrinalmente es la comparecencia de Jes(s ante el
representante del César (el poder politico). Por otra parte,
también alli estaran presentes los judios.! '

La comparecencia ante Pilato
(18-28-19, 26)

Algunas indicaciones para trabajar sobre ella:

1. Con la ayuda de una sinopsis (que se puede
fabricar uno mismo) comparar los relatos de
Mateo, Marcos y Lucas sobre el proceso ante Pila-
to; comparar luego con el relato de Juan.

2. Hacer cuidadosamente un plano del texto. Es
posible, sefialando los movimientos de entrada y de

! Sobre la secuencia de los relatos de la pasion: comparecencia ante
Pilato y escena del calvario, Approches, 63-84.

salida de Pilato, construir un plano en inclusion del
tipo A, B, C, D, C', B', A'. Los didlogos de Jests y de
Pilato se sitian “en el interior”, lejos del tumulto
del “mundo”.

3. Estudiar el comportamiento y la evolucion de
los judios y de Pilato. Subrayar los rasgos de ironia
en Juan.

4. La persona de Jesls. ;CoOmo aparece a tra-
vés de las burlas?

5. Larealeza de Jesus segin Juan.?

La escena del Calvario
(19, 16b-42)

Algunas indicaciones:
Versiculos 20-22. El letrero de la cruz. Los sumos
sacerdotes quedan defraudados. Coémo el procurador

LAS SESIONES DEL SANEDRIN
EN MARCOS Y EN MATEO

Marcos y Mateo nos hablan, no de una, sino de dos sesio-
nes del sanedrin, una por la noche y otra de madrugada
(Mc 14,53y 15,1; Mt 26, 57 y 27, 1). Esto ha originado un
gran debate entre los especialistas, de los que muchos no
admiten la historicidad de las sesiones de Marcos y Mateo.
Ante la imposibilidad de extendernos, digamos solamente
que estos mismos especialistas sostienen la hipétesis de una
duplicidad, o sea, de dos tradiciones paralelas, que habrian
yuxtapuesto Marcos y Mateo. Sin embargo, las dos sesiones
no tienen en comuin mds que su existencia. En la sequnda
no hay testigos ni comparecencia de Jesus. Esta duplicidad
mds bien engorrosa no tenia ningun interes para el redac-
tor, si no se la hubiera impuesto la tradicion. La dificultad
real estriba en que estas dos sesiones no pueden encontrar
ningun lugar en las pocas horas que estuvo Jesis en manos
de los judios. Esta dificultad encuentra una solucion simple
en la hipotesis de que Jesus celebro la pascua segun otro
calendario que permite prolongar el tiempo de la pasion (cf.
supra, 30).

2 Cf. M. E. Boismard, La royauté universelle du Christ (Jn 18,33-37):
AssSgn 65 (1974) 36-46.
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manifiesta involuntariamente —lo mismo que en la esce-
na anterior— lo que es Jesus.

Versiculos 26-27. Si el discipulo fiel es el tipo de los
creyentes, ;se puede entender el significado de este tex-
to? (cf. supra, 35).

Versiculo 28. El cumplimiento de las escrituras. Ver
los textos de los salmos 22 y 69.

Versiculo 30. Jesis “entrega’” o “transmite” su espi-
ritu, expresion de doble sentido; compararla con los pasa-
jes paralelos de los sinopticos.

Versiculo 34. El agua y la sangre. Cf. Biblias anota-
das y Approches, 80-81 y 150-152.

Versiculo 36. “"No se le quebrard hueso alguno”; cf.
las referencias de la escritura y supra, 29.

Versiculo 37. Cf. Zac 12, 10 con su contexto y Apoc
N, 25

! Cf. F. Raurell, Le coté ouvert par la lance: AssSgn 32 (1971) 97-
107
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UN DESCUBRIMIENTO EN PALESTINA:
LOS HUESOS DE UN CRUCIFICADO

En un osario de Jerusalén se descubrieron en 1968 los
huesos de un crucificado. De suyo, la cosa no es extraordi-
naria. Los romanos crucificaron a muchos millares en
Palestina; incluso antes, el principe judio Alejandro Janeo
(103-76 a. C.) crucificé a ochocientos de sus adversarios
politicos. El interés del hallazgo arqueoldgico se refiere a
ciertos datos sobre la postura del ajusticiado en la cruzy a
que las piernas del crucificado estdn rotas, lo cual recuerda
el “golpe de gracia” de Jn 19, 32 sobre los dos condenados
que acomparniaban a Jesus. Cf. Bible et Terre sainte 133
(1971).




8. LOS RELATOS DE LA RESURRECCION (Jn 20)

Las observaciones que aqui presentamos subrayan
ciertos aspectos propiamente joanicos.! Efectivamente,
el evangelista realiza una eleccion orientada dentro de las
tradiciones sobre la resurreccion de JesUs. Podemos sos-
pechar de antemano que sus relatos tendrén un sentido
tipico y doctrinal.

Maria de Magdala

Se senald su presencia en el calvario junto con otras
mujeres (Jn 19, 25). En Marcos y Mateo, Maria de Mag-
dala ocupa el primer lugar entre las mujeres que acuden
al sepulcro después del sidbado. Pues bien, Juan, que
conocia seguramente esta tradicién, sélo pone de relieve
a Maria de Magdala. ;Por qué esta preferencia?

En la lista que nos da Lucas (8, 2) de las mujeres que
acompanaban a JesUs, se nombra a Maria de Magdala en
primer lugar; Lucas (cuyas tradiciones estan de ordinario
muy cercanas a las de Juan) la caracteriza como aquella
de la que habian salido siete demonios (siete: la cifra de

'Para un estudio general sobre la resurreccion, cf. E. Charpentier,
jCristo ha resucitado!,; y los comentarios de D. Mollata Jn 20, 1-9y 19-
23: AssSgn, niumeros 21y 30, y J. Seynaeve a Jn 20, 19-30: /bid., 23.

la totalidad). El final de Marcos insiste también: “Jesls
resucité en la madrugada, el primer dia de la semana, y
se apareci6 primero a Maria Magdalena, de la que habia
echado siete demonios” (Mc 16, 9). Mas que cualquier
otra, ella habia sido liberada por Jesus. Y busca al que la
liber6; pero su fe tendréd que recorrer otra nueva etapa.

Maria viene al sepulcro, ve la piedra quitada, corre a
advertir a Simén Pedro y al discipulo, y vuelve a llorar.
“Se han llevado del sepulcro al Sefior, y no sabemos don-
de le han puesto” (20, 2). Grito de pena que repite a los
&ngeles que le preguntan: ““Mujer, ; por qué lloras?” (20,
13). Ese mismo desconcierto aparece bajo otra forma en
su respuesta a aquel que confunde con el hortelano:
“Mujer, ipor qué lloras? ;A quién buscas? —Sefior, si tl
le has llevado, dime dbénde le has puesto, y yo me lo lleva-
ré”.

La preocupacion de la Magdalena en busca del cuerpo
de su Sefior se ha comparado con la de la novia del Can-
tar de los Cantares cuando anda buscando a su amado
(Cant 3, 2). Pero ¢qué es lo que busca Maria Magdalena?
Un muerto, un cadaver, unos restos palpables... En Lucas,
los angeles les decian a las mujeres: “;Por qué buscéis
entre los muertos al que esté vivo?” También Marcos y
Mateo apartaban las miradas del sepulcro: “Ha resucita-
do; no esti aqui” (Mc 16, 6; Mt 28, 6). Esta ensefanza,
en la que insisten los evangelistas, era quiz4 la que se les
daba a los peregrinos que acudfan al sepulcro de JesUs.
No habia lugar para llorones ni plafideras, Jesus vivia.
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Jesis se manifestara a la que le busca locamente: “"Je-
sUs le dice: ‘Maria’. Ella lo reconoce y le dice en hebreo:
‘Rabbuni’, que quiere decir: ‘Maestro’’. ;Como se ha
hecho este reconocimiento; por la pronunciacion de su
nombre: “Las ovejas escuchan la voz del pastor que las
llama a cada una por su nombre” (Jn 10, 3-4-27).

Dicele Jesus: “Déjame, que todavia no he subido al
Padre” (20, 17a). Asi, pues, Maria Magdalena ha intenta-
do retener a JesUs. Pero Jesus no puede ser retenido de
forma palpable. Sube hacia su Padre y comunicarg el
espiritu a sus discipulos aquella misma tarde, como indi-
ca la escena siguiente.

Este esquema temporal ha provocado algunas discu-
siones, ya que lo que nosotros llamamos —segun el relato
de los Hechos de los apostoles— ascensiéon y pentecostés
habria tenido lugar, segun Juan, aquel mismo dia del
domingo. Ademas, en los Hechos, la ascension se pre-
senta como la Gltima aparicion a los discipulos, mientras
que en Juan es anterior a la aparicién a los once. Si afa-
dimos que el final del evangelio de Lucas parece estar en
contradiccion con los Hechos, al situar la ascension de
Jesis después de la Gnica apariciéon a los once (Lc 24,
50-51) —siendo asi que los Hechos y el tercer evangelio
son de la misma mano—, hemos de reconocer cierta indi-
ferencia de los autores por el esquema cronolégico en lo
que concierne a las apariciones. Los motivos litargicos y
doctrinales han desempefado un gran papel en la plas-
macion de las tradiciones que por hipoétesis (cuando se
trataba de las apariciones) se escapaban de la logica de
una cadena temporal normal.

En el evangelio de Juan, la glorificacién de Jesus iba
ligada a su muerte en la cruz y el espiritu habia sido ya
dado en la cruz con el agua y la sangre. La escena con
Maria Magdalena, que se presenta como el tipo de los
que buscan a JesUs, manifiesta la imposibilidad de
encontrarlo en su forma anterior. La comunidad de los
discipulos vive ahora bajo un régimen nuevo: “Vete don-
de los hermanos y diles: ‘Subo a mi Padre y vuestro
Padre, a mi Dios y vuestro Dios”" (20, 17b).

Los discipulos ya no son llamados “‘siervos’ (cf. Jn 15,
15), sino “hermanos’. El propio Padre de Jes(s es su
Padre, su Dios es el Dios de ellos (para una estructura
semejante, cf. Rut 1, 16). Es una perspectiva de nueva
alianza. El modo de presencia de Jesus seré ahora dife-
rente.

o POIEARTR

LS

Las apariciones a los discipulos

Sugerencias para trabajar: comparar la escena de Jn
20, 19-23 con Lc 24, 36-49; descubrir sus analogias y
diferencias. Para los especialitas, Juan se muestra mas
cerca del esquema primitivo.

Se observara el tema de la paz (cf. Jn 14, 27) y el del
gozo que se habia prometido a los discipulos después de
los dolores de parto. Los discipulos se lamentaban (cf. Mc
16, 10), pero Jesus volveria a verlos y ese gozo nadie se
lo podria arrebatar (Jn 16, 20-22). En Juan, la mision for-
ma parte de la glorificacion (cf. 20, 30-32); se arraiga en
el envio del Hijo por el Padre (20, 21).

No hay mision sin el espiritu que esta en la raiz de la
nueva creaciéon. Jesus sopla sobre los discipulos, del mis-
mo modo con que Dios habia soplado sobre Adan para
comunicarle un alma viva, pero zhora ese soplo es el del
Espiritu Santo (20, 22). Asi se cumple lo que se habia
anunciado a Nicodemaq, (Jn 3, 5).

“A quienes perdonéis los pecados, les quedan perdo-
nados; a quienes se los retengais, les quedan retenidos”
(20, 23). La comparacién de este versiculo con Mt 186,
19 y 18, 18 demuestra que esta frase no concierne Gni-
camente a la admision en la comunidad por medio del
bautismo, sino a la reintegracién de los miembros peca-
dores. También aqui estan unidos el envio y la santifica-
cion (cf. Jn 17, 17-19).

El evangelista ha recogido en una escena especial lo
que, en la tradicion, se referia a la incredulidad de los dis-
cipulos y convierte al ap6stol Tomés en el tipo de los que
habian dudado (20, 24-29).

JesUs recoge las mismas palabras (el desafio) de
Tomés: “Acerca tu dedo y aqui tienes mis manos; trae tu
mano y métela en mi costado’’, y no seas incrédulo sino
creyente”. No se encuentran especialistas que presten a
Juan la intencién de que Tomaés toco las llagas de Jesus,
esas llagas que demostraran que el resucitado es el mis-
mo que el crucificado. Tom4s, aplastado por la presencia
que se le imponia, exclama: ““jSefor mio y Dios mio!”. Es
el grito de la fe y no el resultado de una verificacién. Sin
embargo, algunos padres de la iglesia, como san Ignacio
de Antioquia, lo han comprendido materialmente y lo han
convertido en un argumento apologético (pero la verdad
es que san Ignacio tenia que ver con los gnésticos).
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