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Encarnacién y Pascua

La historia de Jesiis en el espejo del evangelio
segin san Juan

Thomas Soding”

1. Preexistencia y encarnacion

La fe en la preexistencia y en la encarnaci6n del Hijo de Dios
Jesus no es ningiin descubrimiento tardio de la teologia, sino una tem-
prana confesion de la primera Iglesia (cf. 2 Cor. 8,9; Fil. 2,6-11). En
verdad, al comienzo no se encuentra ain plenamente extendida. Pero
es de tal manera conocida ya antes de Pablo en las comunidades de
mision de Asia menor, Grecia e Italia, que el Apéstol no necesita
defenderla ni sostenerla, sino que puede contar con ella y argumen-
tar con seguridad con ella (cf. Gal. 4,4; Rom. 8,1 y ss)!.

Las fuentes de historia de la tradici6n de la cristologia de la
preexistencia se encuentran en la teologfa de la Sabiduria de Israel,
que ya habia hablado de la preexistencia, de la mediacién de la crea-
cion, de la revelacién histérico-salvifica y del rechazo y la presencia
escondida de la Sophia (Prov. 8 ss; Sir. 24; Bar 3,9-4,4; Sap. 7 ss).

* Nacido en 1956, estudios de Teologia, Germanistica e Historia en Miinster. Profesor de
Teologia catdlica y Teologia biblica en la Gesamthochschule Wuppertal.

! Cf.Thomas Soding, Gottes Sohn von Anfang an. Zur Praexistenz Christologie bei Paulus
und die Deuteropaulinen en R. Laufen (ed.) Gottes ewiger Sohn. Die Praexistenz Christi in
der Diskussion, Paderborn, 1997, 57-93.



Encarnacion y Pascua Thomas Soding

El camino que los primeros cristianos hicieron para llegar a la
fe en la filiacion divina de Jesus antes de todo tiempo (preexisten-
cia), es el de la reflexién sobre el sentido de la misi6én de Jesus, so-
bre la unidad de su persona y obra, sobre los presupuestos y las
consecuencias de su muerte salvifica y su resurreccion (1 Co.15,3-5).

Por medio de la cristologia de la preexistencia se expresa que
Jesis no debi6 re-trabajar entonces su filiacién divina con esfuerzo,
sino que ya es Hijo de Dios desde el comienzo, porque Dios segin
su esencia es el Padre de Jesis; de este modo se aclara también que
la buena nueva, que Jesis predica y personifica, no se corresponde
con una inspiracién instantdnea de Dios, sino con su plan eterno y no
es tampoco reversible sino que se sostiene desde toda la eternidad.
Mirada de este modo, la presentacion de la preexistencia no es una
complicacién initil, sino la consecuencia obligada de una cristologia
que sostiene la unidad total de la creacion y la consumacion, la uni-
dad de pasado, presente y futuro, la gracia y la justicia de Dios, la
fidelidad a sus promesas y la victoria definitiva del amor sobre la
muerte.

De todos modos hay un problema central que se hace pre-
sente muy temprano: ;c6mo puede discutirse la humanidad de Jesus
bajo las condiciones de la cristologia de la preexistencia? ;No per-
manecen sin embargo en la comprensién y presentacién de la histo-
ria de Jesds un resto de conocimiento universal, omnipotencia divina
y gloria que en el mejor de los casos hacen de la vida y la muerte de
Jesis un espectdculo santo, pero no una historia verdadera de vida y
sufrimiento? Desde el comienzo, los himnos neotestamentarios bus-
can palabras para poder explicar la irreversibilidad de la encarnacion
de Jesiis. La carta a los Filipenses habla de “expropiacién” y “ano-
nadamiento” de Jesuds hasta la muerte en la Cruz (Fil. 2,6-9), la se-
gunda carta a los Corintios habla de la pobreza de Jestis que cambid
desde la riqueza, la carta a los Romanos habla de la misién de Jesus
“en la figura de la carne” (Rom. 8,3), la carta a los Gdlatas del naci-
miento “de una mujer” (G4l. 4,4ss), la carta a los Hebreos que el Hijo
de Dios asumi6 “la carne y la sangre” (Heb. 2,14) y fue “tentado en
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todo como nosotros” (Heb.4,15) y “aprendi6 la obediencia por el
sufrimiento” (Heb. 5,8).

Con ello empero no queda respondida la pregunta sobre si y
c6mo bajo las condiciones de la preexisteencia puede ser relatada la
historia de Jesds como la historia del Hijo de Dios encarnado. S6lo
con una mirada al evangelio de Juan puede darse una respuesta; ya
que s6lo el cuarto evangelio presenta una cristologia de la preexis-
tencia explicita (1,1-18.30; 8,58). Justamente este planteo llevé a la
gnosis en la antigiiedad a leer el evangelio de Juan en forma docetistica,
mientras que en la modernidad se ha sostenido la tesis que ha en-
contrado mucho eco de que el Jesis jodnico es un “dios transforma-
do en la tierra”, pero no un verdadero hombre?. La reserva frente a
la cristologia de Juan es muy extendida, en tanto le falta base hist6-
rica y arraigo en la historia de Jesus. Por otra parte, el evangelio de
Juan es el texto clave para el desarrollo del dogma de la cristologia
posterior, que era consciente de transmitir contra el docetismo la fi-
liacién divina eterna de Jesids conjuntamente con su verdadera hu-
manidad®. Actualmente la exégesis le concede nueva atencién al evan-
gelio de Juan como relato de la historia de Jesus y término de la
tradicién de Jesis ahora canénica. Al mismo tiempo crece en circu-
los amplios el interés en Juan como “evangelio espiritual”, como ya
lo habia descripto Clemente Alejandrino (segin Eusebio, H.E. VI,
14,7). En el cuarto evangelio se decide si una “cristologia de arriba”
no sélo es necesaria, sino posible; y se decide al mismo tiempo, c6mo
puede expresarse narrativamente, sin convertirse en mito.

2. El prélogo en el cielo y en la tierra

Juan pone un prélogo anterior a su historia de Jesus,
diversamente a los sinépticos (1,1-18). Utiliza un antiguo poema de

2 Ernst Kidsemann, Jesu letzter Wille nach Johannes 17, Tibingen, 1980, 17.
3 Cf. Titus Nagel, Die Rezeption des Johannesevangelium im 2. Jahrhundert, (ABG 2),

Leipzig 2000.
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Cristo-Logos, que habla de la preexistencia y la mediacion creado-
ra, de la historia de la salvacién y de la encarnacidn, del rechazo
culpable y de la escucha salvifica de 1a Palabra de Dios y proclama
como tal al Logos Jesucristo*. Juan construye el proyecto con el que
ha de articular su evangelio. El sefiala al Bautista (1,6-8.15) que anun-
cia tanto la preexistencia como la muerte expiatoria y representativa
del Hijo de Dios (Jn. 1,29-34; cf. 3,22-36). Ante todo el evangelista
toma la expresién del poema previo, para aclarar desde alli bajo
cudles signos ha acontenido la historia de Jesds y en qué perspectiva
puede ser contemplada.

Jn. 1,1-18 es una meta-texto hermenéutico-cristolégico de
todo el evangelio. En primer lugar aclara la comprensi6n jodnica de
la preexistencia de Jesis. Ante todo le interesa al evangelista el as-
pecto de revelacion y teolGgico: si Jesds no fuera desde el comienzo
el Hijo de Dios, permaneceria su historia como un episodio —aunque
significativo— en la historia de Dios con su pueblo y el mundo entero,
pero no tendria aquella dimensién escatolégica, universal y césmica
que ha de tener, si transmite una salvacién consumada, una vida eter-
na (cf. 5,26) y la plena consumacién de la gracia (cf. 10,10), en la
participacién en el amor entre el Padre y el Hijo (cf. 17,20-26). De
Dios s6lo puede hablar auténticamente quien desde el principio lo ha
visto y permanece viéndolo en esta relaci6n originaria e indestructi-
ble (cf. 5,19); esto vale s6lo para el dnico Hijo del dnico Padre, que
como Logos ya “en el comienzo” estaba en Dios, el Padre, y en uni-
dad relacional con el Padre (cf. 10,30), de modo que ha de ser de-
signado como “Dios” (1,18; cf. 20,28)°.

El prélogo aclara por otra parte el contexto y la comprension
precisa de la encarnacién de Jesis, en la que se subraya simulténea-
mente el peso de la encarnacién y la gloria de Aquel que revela el

4 Las unidades de analisis son muy discutidas. Una mirada sobresaliente sobre la discusion
presenta Klaus Scholtissek, Relecture und réécriture: neue Paradigmen zu Methode und
Inhalt der Johannesauslegung am Prolog 1,1-18 und der resten Abschiedsrede 13,31-14,31,
en Theologie und Philosophie, 75 (2000) 1.29; 29-13.

5 Ulrich Wilkens, Das Evangelium nach Johannes (NTD 4), Gottingen 1998, 32-36.
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amor de Dios (1,14).El prélogo no sélo representa el cielo, sino tam-
bién la tierra. Analiza las relaciones entre el cielo y la tierra en tanto
habla de la accién de Dios y la reaccién de los hombres con Dios, y
la reaccion de Dios a la reaccién de los hombres. Al final se ilumina
por qué la encarnacién de Jesiis y la Pascua son salvificamente ne-
cesarios. Jn.1,1-18 da a conocer la ley fundamental de la gracia di-
vina: reina aqui el principio de la gradaci6n creciente que muestra
cOmo aventaja el amor (3,16). El prélogo comienza con una recapi-
tulaci6n cristoldgica del Génesis (1,1-4); subraya que la creacion es
“buena”, y que el fundamento profundo para ello consiste en la me-
diacién creadora del Logos, y de ese modo se aclara c6mo la crea-
cion se corresponde con el ser divino de Dios.

El prélogo prosigue con una recapitulacién de la historia de
la revelacion de Dios a su pueblo Israel (1,5-13). La reaccién de los
israclitas es diversa. Mientras unos (la mayorfa) rechazan al que vie-
ne a lo suyo (como Jesus es rechazado), hay algunos que escuchan
la palabra de Dios y mantienen el derecho de ser hijos de Dios®, asi
como el Resucitado segin Juan 11,51 y ss. puede hacer hijos de Dios
a creyentes de los pueblos, que son determinados por el designio
salvifico de Dios’.

El pr6logo termina con la respuesta de Dios a ambos, a los
que aceptan y a los que rechazan prolépticamente la palabra de Dios.
Esta respuesta es la encarnacién del Logos. No obedece a la nece-
sidad ni recompensa el bien. Es, y permanece, a tal punto obra libre

® Joachim Kiigler sostiene el significado habitual de 1,12 ssreferido a los cristianos: “Aquellos
que lo recibieron...” (Juan 1,12). La dignidad de los hijos de Dios en la teologia Jodnica.En
Jahrbuch der Biblische Theologie 17 (2002), 163-179.

? Las importantes dificultades de interpretacién se aclaran cuando se tiene en cuenta la muy
diferenciada concepcion jodnica del tiempo, que no puede sostenerse en un eje de tiempo
fisico, sino que se da por un lado como imagen del transcurso del tiempo, determinado por la
trascendencia de Dios y marcado por su sostenimiento de la historia; pero es decisivo el
primado de la Escatologia, que no s6lo construye una fuerte dialéctica entre futuro y presente
de salvacidn, sino que ilumina desde aqui el pasado y el origen de 1a salvacién. Sobre el sentido
jodnico del tiempo cf. Jorg Frey. Die Johanneische Eschatologie I-IIl (WUNT 96), 110,1 17)
Tiibingen 1997-2000.
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de Dios como la creacién y la revelacién en la historia. La misma
Palabra de Dios se hace “carne”, la Palabra que creé el mundo y a
cuya luz hay vida; pero recién esta encarnacién posibilita la definitiva
revelacién de toda gracia y verdad en el mundo (1,14.16), de quien
depende la salvacién consumada. Porque recién la encarnacion crea
la presencia histérica de la gracia y la verdad de Dios in persona
(14,6) y de ese modo la visién de su gloria salvadora.

Que el Logos se haya hecho carne expresa de un modo
jodnico la radicalidad de la encarnacién. Porque *“carne” significa el
hombre bajo el aspecto de su finitud, vulnerabilidad y contingencia,
finalmente su mortalidad (cf. 1,13; 3,6; 6,63; 8,15; 17,2)%. Que El
se ha hecho carne, indica la historicidad (cf. 1 Jn. 4,2;2Jn. 7) y
también la autenticidad de este hecho epocal’. En la fuerte formula-
cién de que Jesds no ha tomado un cuerpo sino que “se ha hecho
camne” indica ya toda su historia hasta su muerte. Encarnacién y Pas-
cua se incluyen ya en 1,14.

Pero porque en Jesds el Hijo eterno se ha hecho hombre, por
El aparece en medio del mundo de los hombres la gloria de Dios. La
gloria de Jesus es la del Preexistente (12,41; 17,5) y Elevado (7,39;
12,16.23; 17,5), que también se irradia en las obras milagrosas (11,4)
y en la muerte (13,31ss) de lo terreno (cf. 17,4). Ella es la gloria de
Jesucristo “en el Padre” (1,14), es decir, en la relacién con El, como
el Logos es “Dios” en la relacion “con Dios”, el Padre (1,1). La glo-
ria de Jesus es asi la gloria de Dios, del Padre, que El, participa al
Hijo. Pero la gloria de Dios no es para Juan el aura de su trascen-
dencia, la majestad de su santidad o la irradiacion de su fuerza crea-
dora, sino ante todo el reflejo de su amor al mundo, el resplandor de
su verdad, el poder de su redencién'®.

8 Cf. Udo Schnelle, Neutestamentliche Anthropologie, (BThSt 18) Neukirchen-Vluyn 1991,
135.

9 Por eso tiene razén Ignacio de Antioquia cuando utiliza el motivo de 1a encarnacién en forma
antidoceta (Ef.7,2; 20,2; Magn. 1,2; Trall. 8,1; Philad. 5,1; Smym.1,1 5.).

19 Juan presupone el concepto teocéntrico de doxa desde el Antiguo Testamento (Ex. 33,20-
23: 34,29ss.; cf. Jn. 5,44 ss.) y la relaciona en forma asociativa con la unicidad de Dios (5,44)
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Por ello la encarnacién y la gloria de Jesis no est4n en contra-
diccion entre si, sino que se refuerzan y crecen mutuamente. La encar-
nacién no lleva a la pérdida de la gloria de Jests, sino a la irradiacién
de la gloria de Dios en la vida y en la muerte de Jesis. Esto se mues-
tra —en forma aparentemente paradéjica— en que Jests no busca su
propia gloria, sino sélo la de Dios, el Padre (7,40; 8,50.54); porque la
revelacion de la gloria estd desde el comienzo en el signo de la Cruz.
Por eso Jesus puede hacer visible la gloria de Dios en la tierra, porque
ha vivido como hombre entre los hombres; y esto no es s6lo el presu-
puesto de que El por su vida y su muerte puede revelar a Dios; la
encarnacion misma es el acontecimiento escatolégico del amor de Dios
para la salvacién del mundo, en el que consiste su gloria. Al revés sélo
se puede hablar de la encarnacién de Aquel que ya antes de todo tiempo
participaba plenamente de la gloria de Dios (cf. 17,5), y cuya Pascua
significa como consecuencia de la encarnacion su paso a Dios (13,1ss)
y su glorificacién por Dios (12,23-28; 13,31). La crucifixién es ya ele-
vacidn (3,14 ss; 8,28; 13,32), porque sella la unidad entre el Padre y
el hijo y revela el amor de Dios al mundo. La elevacién no agrega nada
a la gloria de Dios, sino deja volver a Jesus a la gloria que tenia en
Dios “antes de estar en el mundo” (17,5).

En su implicacién teolégica mutua, los versiculos del prélogo
1,14a y 1,14b, que hablan de la encarnacion de Jesis y de la epifania
de la gloria de Dios en Jesis, dan en la mano la clave hermenéutica de
la cristologia del evangelio de Juan. La pregunta es de todos modos
c6mo es presentada con seriedad la encarnacién y como se expresa la
visibilizaci6n de la gloria de Dios en la historia narrada de Jesus.

3.“.. y la Palabra se hizo carne...” (Jn. 1,14a)

Juan tiene un modo propio de subrayar la humanidad de Je-
sds. El Jesuds jodnico obra en forma mds trascendente y distinta que

y su paternidad (Jn. 8,54), con la misién del Hijo (7,18) y su juicio (8,50), pero sobretodo con
su fuerza resucitadora (11,4) y la plenitud de vida de la consumacion escatolégica (11,40).
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el singptico. Juan es el dnico evangelista que no relata las tentacio-
nes de Jests. Que Jestis obre milagros por compasion es un motivo
sinGptico, no joanico; Jests habla y obra, vive y muere con la con-
ciencia de ser “uno” con el Padre (10,30). Esto ha provocado la
impresion de que, segin Juan, Jesas actia s6lo como un hombre, pero
no como hombre genuino. Pero esta impresion engafia. Jesis lava real-
mente los pies a sus discipulos, y no s6lo simbdlicamente (13,1-20).
Juan ha desarrollado formas propias para expresar la inmediata par-
ticipaci6n de Jesis en la vida del hombre. Se indica que tenia una
madre y un hermano (2, 12) y esto no es visto como contradictorio
con su encarnacién. S6lo encontramos en Juan que Jesis tenia un
amigo, Lazaro (11,3.11), y que para El sus discipulos fueran “ami-

gos”(15,13 y ss).

Que Jesds era un gran orante aparece claramente expresado
en la “oracién sacerdotal” de Juan 17. Las emociones de Jess se
encuentran m4s modeladas en Juan que en los sinépticos: conmovido
en lo més intimo “llora” la muerte de L4dzaro (11, 33-36); se con-
mueve también ante el sufrimiento préximo (12,27) y cuando profe-
tiza la traici6n de Judas (13,21). El “celo” por la casa de Dios que lo
consume lo lleva a la accién espectacular en el Templo con un l4tigo
de cuerdas y el vuelco de las mesas de cambio, una escena que a
causa de su dramaticidad y humanidad ha inspirado a los artistas de
tgdos los tiempos mucho m4s que (el mismo relato en)sus variantes
sinépticas. Juan subraya las “emociones” de Jesds para hacer apare-
cer en una forma colorida su pro-existencia y su teocentrismo, de las
que brota su obrar salvifico escatolégico.

. Un momento esencial es el énfasis con el que el cuarto evan-
gelio acentda la judeidad de Jesis!! . La polémica contra “los judios”
no ha de asombrar. Juan escenifica un juego irénico sobre el naci-
miento de Jesis en Belén y su aparicién mesi4nica en Nazareth de

1 T
Pruebas individuales en Th. Soding, *; Qué puede venir de Dios desde Nazareth? "(Jn.
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Galilea (7, 40 y ss; cf. 4,42) de donde supuestamente no puede ve-
nir nada bueno (1,46). En el didlogo con la samaritana en el pozo de
Jacob, Jesus se muestra como jud{o, quien como tal (4,22) es el “sal-
vador del mundo” (4,42). En la historia de la pasi6n El sufre y mue-
re, menospreciado por Pilatos, pero auténticamente identificado como
judio por el pueblo, cuyo sumo sacerdote lo lleva a la muerte (19,35;
cf. 11,47-52). Juan ha acentuado m4s que los sin6pticos que Jesis
es el “rey de los judios™ (18,33.39; 19,3.12), que segiin su relato
estaba escrito en “hebreo, latin y griego” sobre la Cruz (19,19 ss).
La judeidad de Jesis no sélo es resaltada por Juan porque quisiera
subrayar un aspecto esencial de su historia, que al fin del siglo I ya
aqui o alli comenzara a olvidarse, sino también por razones teolégicas

para mostrar la unidad de la revelacion: asi como el prélogo trata de

la obra del Logos asarkos en el pueblo de Israel, asi el cuerpo del

evangelio trata de la obra de Jesds como judio'?.La perspectiva co-

mun es la teocéntrica: el Dios que “por medio de Moisés ha dado la

Ley” es el mismo que nos ha otorgado la “gracia y la verdad” por

Jesuds encarnado (1,17).

En la historia de la pasion se resaltan del modo mdés intensivo
la humanidad de Jesis, su sufrimiento y su abajamiento. Que Juan
—especialmente en el proceso de Pilatos— deje aparecer la majestad
de Jesis constituye el contraste con su sufrimiento y abajamiento...
Todavia m4s que la purificaci6n del templo, el ecce homo ha inspira-
do el arte, que ha mostrado en perspectivas siempre nuevas y
coloridas la miseria del hombre y también la dignidad indestructible
de la victima inocente que era Jesiis. Todo esto expresado en el sen-
tido de Juan. El relata la escena (19,4 y ss) como una cruel presen-
tacién del rey ante el pueblo. El tempo del relato se retarda. Se indi-
ca que Jesis lleva el manto de pirpura y la corona de espinas. Se
pone todo el peso en la frase de Pilatos: “Miren al hombre”. La sig-
nificacién miltiple es deseada. Por un lado se acentda la verdadera
humanidad de Jesiis —de un modo fundamentalmente ir6nico— y justo

2 También Pablo subraya expresamente la judeidad de Jesis, tanto en Gél. 4,4 s como
también en Rom 9,4 s.
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———

en el momento de la Pasion después de ser azotado (19,1 y ss) yen
el espejo roto de su mesianidad real. Por otro lado —y ep yp
simbolismo real, tipicamente jodnico- se resalta ante la vista, sy ra-
dical identificacién con los hombres por su piblica exhibicién y hy-
millaci6n, que ha de sellar por la entrega representativa de su vida:
por un lado Jesus €s colocado como quien es €l hombre cruelmemé
matado, sufriente e inculpablemente perseguido en el extremo de su
ser imagen de Dios, por otro lado se hace visible en Jesiis que por
su sufrimiento y muerte transmite la vida divina. Sélo porque El, ver-
dadero hombre, como consecuencia de su misién, muere la muerte
de Cruz, puede revelar cudnto “ha amado Dios al mundo”, de modo
“que ha entregado a su Hijo unigénito” (Jn. 3,16). Que después del
lanzazo —también un icono del Crucificado— brote de su costado “san-
gre y agua” (19,34) es un signo indudable de su muerte (segin la
ciencia médica de entonces) y al mismo tiempo un simbolo del don
del Espiritu, que segtn la palabra de la Escritura ha de brotar como
“fuente de agua viva” (cf. Ez. 47,1; Zac. 14,8) del cuerpo de Jests.

Juan no permite objetar que no haya tomado seriamente la
humanidad de Jests. Pero toma otros multiples caminos distintos de
los sinGpticos para expresarlo. De ese modo hace presente, de una
manera especial, no s6lo que Jesus se hizo hombre, sino también que
este hombre es el Hijo de Dios, uno con el Padre (10,30). Por eso
la humanidad de Jesiis es un tema importante en el mensaje de resu-
rreccién de Juan: el Resucitado lleva las llagas del Crucificado
(20,20.27) y come con los suyos, como el Jesis terreno lo habia
hecho (21,12 y ss). La encarnaci6n de Jesids se orienta desde €l
comienzo a la Pascua, porque Jesds recién en la Cruz ha “consuma-
do” (19,30) su obra reveladora, que es al mismo tiempo Su Servicio
salvifico. La resurreccién fundamenta gracias al Espiritu, 1a memoria
de Aquel que ha vuelto al Padre (13,1).

18
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4. “... y hemos visto su gloria...”

Jesus muestra la gloria de Dios en su obra y en su muerte. La
propia doxa que El revela es la de Dios, del Padre. Los signos més
claros son las obras de poder de Jesiis, comenzando por el milagro
del vino de Can4 (2,11) y terminando en la resurreccién de Lizaro
(11.4.40). Estos milagros son signos de su gloria, porque ellos supe-
ran no s6lo la enfermedad y la necesidad, sino que superando esto,
participan la gracia que brota de Dios y disponen a la vida eterna.
La revelacion de esta gloria lleva a la fe (2,11; 11,40, cf. 20,30 y
ss). En verdad Juan tiene una mirada critica hacia aquellos que s6lo
creen en Jesus a causa de los milagros (2,23 y ss; 4,48; 6, 12-15.26).
Pero esto no le impide el subrayar su cardcter de revelacién y su
credibilidad. Por cierto que los milagros han de ser vistos en el con-
junto de la mision y la persona de Jesis. La prueba de la gloria en
los milagros no se fija en fendmenos milagrosos, rupturas metafisicas
o intervenciones divinas, sino en la presencia de Jests, el Hijo de Dios
encarnado. Es s6lo su palabra exigente (2,7 y ss; 5,8; 6,10.20), pa-
labra que alienta (4,40), asegura (6,20) y también palabra orante
(6,11), la que cura, y son las acciones elementales del preguntar (5,6;
6,5) y invitar (2,7 y ss; 4,40), del consuelo (4,40), pero también del
ver (9,11) y el compartir(6.11) en la que se realiza el milagro; tam-
bién el medio de ayuda taumatidrgico, del que Jesus se sirve una sola
vez (mucho m4s raramente que en los sinépticos), de tierra y saliva
(9,6), permanecen en el reino de lo natural,

Los géneros jodnicos —curaciones, resurrecciones y milagros
de donacién—, se corresponden con los sindpticos (sélo faltan los
exorcismos). Juan no resalta las obras milagrosas de Jesus —con to-
das las diferencias que no han de ser tratadas aqui— de un modo mas
fuerte que los sinépticos. A semejanza de estos, €l va a sostener un
hecho histérico: que Jesis era un extraordinario y eficaz terapeuta y
exorcista.. También los (asi llamados) milagros sobre la naturaleza son
explicados —como en los sinépticos— en el marco del orden de la
creacién. Ni el modo, ni el nimero, ni la entidad, ni la eficacia de las
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historias jodnicas de milagros, relativizan la humanidad de Jests: |
cualifican de un modo especifico y en forma fundamentalmenge ’s:
mejante a la de la tradicién sindptica. Para la modernidad el taumg.
turgo brilla como carismético, en los evangelios Jesuds aparece comq
hombre de Dios que actia en virtud del poder de Dios. Este m.-
mento es tomado por Juan'y llevado de vuelta a su raiz: a Diog y al
amor originario y determinante del amor entre el Padre y el Hijo. De
ese n}odo puede mostrar que el poder de Jesis no es una propiedad
que El recibe, sino la esencia de su persona que se funda en su filia-
cién divina. Los milagros de Jesis revelan junto a la propia gloria
divina de Jesis, la gloria recibida de Dios Padre, comentan y
ejemplifican la expresion basica cristologico-soteriolégica que el Hijo
“tiene vida en si”’(Jn.5, 26) de (desde) el Padre, de modo que El
_como el Padre— “vivifica a quien quiere” (5,23; cf. 3,15; 6,39 y ss;
10,10.28; 17,2). El carécter de signo del milagro presupone no sélo
la Resurreccién y Ascensién, sino también la pre-existencia, la me-
diacién creadora y la encarnacién del Hijo de Dios; e inversamente
los milagros-signos de Jesis revelan en su concrecién material (muy
resaltada por Juan) la realidad de la encarnaci6n', hasta en su sig-
nificado eucaristico (6,51c-58).

El reflejo de la gloria divina se da también en las palabras de
Jesds. Por un lado Juan acentda el conocimiento del futuro de Jesis
no s6lo de su propia persona, sino también de los hombres, del mundo
y de toda la historia. Lo que comienza en forma pequefia, en rela-
ci6n con Natanael bajo la higuera(1,47 y ss) y respecto a la mujer
en el pozo de Jacob con su pasado movido (4,16-19), se amplia en
grande cuando Jesiis predice la destruccién del templo (2,18-22) y
la reuni6n de la Iglesia de judios y gentiles (12,20-36; cf. 10,11-21).

Que Jesis conoce la necesidad salvifica de sus sufﬁmient0§,
y espera su Resurreccién y elevacidn, se corresponde con la tradi-
ci6n sinéptica. Adn cuando la exégesis histérico-critica 1o sitda como

13 Resaltado por Hans Weder, Von der Wende der Welt zum Semeion des Sohnes, en: A-
Denaux (ed.), John and the Synoptics (BEThL 101), Lovaina 1992, 128-145.
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vaticinia ex eventu desde una perspectiva postpascual (de una
manera quizis demasiado poco diferenciada), permanece el fenémeno
que los evangelios conffan en el profeta Jesiis y hablan desde el cono-
cimiento seguro que le ha sido revelado a El sobre el futuro y el pre-
sente del Reino, sobre su poder, su misi6n y su destino (Mt.11,25-30
par.; Lc. 10,21 y ss). Juan no significa aqui ninguna excepcion, aun-
que acentia el motivo profético (4,19.44; 6,14; 7,40.52; 9,17), para
aclarar mds alld de la tradici6n sinéptica c6mo la Pasi6n y la Resu-
rreccion de Jesis son el acontecimiento salvifico escatolégico.

El conocimiento profético de Jesus, cudndo “su hora todavia
no ha llegado” (2,4; cf. 7,30; 8,20) y cudndo “si ha llegado”
(12,23.27; 13,1; 17,1; cf. 4,21 ss; 5,26), estructura el tiempo del
obrar piiblico de Jesus en los signos del Viemnes Santo y de Pascua.
Por medio de este conocimiento profético se expresa la dimensién
pascual de los tres dias: el camino de Jesiis a la Cruz, es un paso al
Padre, porque se trata de atravesar la muerte de vuelta a su gloria
consumada con el Padre (13,1 y ss; 17,1.5.24).

De un modo diverso a los sindpticos Juan dice que las pala-
bras proféticas de Jesus se relacionan al tiempo previo a su venida
terrena. Las citas no son muchas pero muy destacadas. Juan trata del
carisma profético de Jesis menos en las estructuras de profecias de
futuro intrahistéricas, cuanto mds bien en un sistema de coordenadas
de trascendencia e inmanencia. Por ello claramente, no ve un salto
cualitativo alli donde el mismo Jesuis, que ve la consumacién
escatolégica en la perspectiva de Dios, también habla de su existen-
cia en el Padre antes del tiempo —como segin Jn. 12,41, Isafas ya
ha visto la gloria de Jesus.

Juan toma lo que se encontraba vigente en la Sabiduria
veterotestamentaria y del primer judaismo. Respecto a su vinculacién
preexistente con Dios, se explica no sé6lo en el curso de la historia,
sino que revela este origen como la fuente de su conocimiento y de
toda la accién de Dios (en El). Este planteo se encuentra presente
en el evangelio de Juan en forma cualitativamente acentuada, porque
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manera distinta a la Sabiduria— pertenece no 3] ladg
de la creacion sino al lado del Creador y no es la hipGstasis de] pos.
rulado de revelacion teolégica, para quien el “totalmente otro” Djg,
necesita un medium para venir al mundo, sino que es el hombre Je.
siis en su eterna pertenencia a Dios, el Padre y en su participacigp

en la vida del hombre hasta la muerte...

Las palabras sobre la pre-existencia de Jesds no pretenden
relativizar el significado salvifico de su Pascua, sino que por el con-
trario, los presupuestos cristolégicos de pre-existencia aclaran e]
acontecimiento de Pascua como evento salyifico escatolégico. Como
en la tradicién sinéptica, Jesds explica que El “ha venido™ y “ha sido
enviado™ . En el evangelio de Juan, las profecias retrospectivas de
Jestis persiguen esta linea hacia atrés hasta su origen, el Dios vivien-

te (8,14.42).

Asi se hace visible lo propio: Juan lleva a cabo protolégica-
mente lo que la tradicién sindptica ha pensado y expresado
escatolégicamente. Es decisiva la unidad indestructible entre el Pa-
dre y el Hijo'¢. Es una unidad que se encuentra y permanece, pero
que no surge, sino que siempre ha estado y nunca se pierde. La en-
carnacién no lleva fuera de esta unidad del Padre y del Hijo, sino
que la recoge y es el presupuesto para que los creyentes puedan par-
ticipar de la unidad entre el Padre y el Hijo.

Jesis —de una

5. El libro de la fe

La pregunta decisiva no se dirige al autor de evangelio, si
verdaderamente ha captado la historia de Jestis como historia y la ha
presentado consecuentemente, sino a sus lectores, si pueden creer qué

14524.42; 8,14.42;9,39; 10,10; 18,37: cf. 1,11: 3,19.31; 4,25 6,14; 7,31; 11,27; 12,13; (Ps.
118,25 ss).
3,17:5,36.38,6.29.57;7,29:8.42; 1036; 11,42, 173.8.18.21.23.25,20.21; f. 334: 1 Jn.51.
Tr.abajado' por Klaus Scholtissek, In ihm sein und bleiben. Die sprache der Inmanent in
den johanneischen Schriften (HBS 21), Freiburg, Basel, Wien, 2000.
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aquel de quien Juan relata los milagros y discursos es justamente el
Hijo de Dios encarnado, muerto por nuestros pecados y resucitado
de entre los muertos. Esto lo recoge el mismo Juan mismo en el final
(originario) de su evangelio. Como tltima figura en el mundo narrati-
vo aparece Tomds, que puede ver a Jestis por ultima vez sus llagas y
llegar asi a la fe (24,24-29), para ser ocasién de la bienaventuranza
de aquellos que “no ven y sin embargo creen” (20,28). Por ello ar-
ticula Juan la noticia final en la que describe el programa literario y
teoldgico de su evangelio: refundar, profundizar, aclarar la fe de los
cristianos en Jesus (20,30). En el tiempo en que Jesds no puede ser
ya mds visto en forma corpérea, existe sin embargo siempre el libro
que relata sus “signos” y se concentra en Aquel que se muestra para
reconocer la mesianidad y la filiacién divina de Jesus.

Al mismo evangelista le resulta clara la provocacién de su li-
bro. Pero la ve como presupuesto de desarrollar de tal modo la com-
prensién de la fe de modo que Jests pueda ser visto justamente como
aquel que El es. Los verbos del ver son de gran significacion en el
evangelio de Juan. La escuela del ver que recorre y acompafia al que
lee el evangelio de Juan con justeza suficiente, lleva, en el sentido del
evangelio, a no hacerse alguna ilusién sobre Jesds, sino por el con-
trario, a verlo mejor. Lo que aparece paso a paso mds claramente
ante los 0jos, se aclara en Juan en las historias de encuentros idea-
les. Los primeros discipulos de Jesds llegan a su seguimiento a partir
del bautismo de agua de Juan por la fe en su predicacién, en tanto
ven dénde vive Jesuds y adénde va (1,29-51). Nicodemo, miembro
del Sanhedrin, a partir de la fascinacién por los milagros y a través
de la irritacién por el anuncio de la salvacion, alcanza la promesa de
ver la luz de 1a vida eterna en la Cruz-Elevacién (3,1-21), quien en
el Sanhedrin (7,50) y en su sepultura, comienza a ser justificado. La
samaritana en el pozo de Jacob pasa de la irritacién por el contacto

con el judio Jesis a la fascinacién por su profecia y a la fe en la
mesianidad de Jests, que luego es participada por la gente de su tie-

rra (4,1-42).
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El ciego de nacimiento llega desde la experiencia de sanacién,
por medio del sostener la verdad del milagro, al didlogo con Jesus,
que lo lleva a la plena fe (9,1-41). El discipulo amado, que se en-
cuentra bajo la Cruz, ve con precisi6n, hasta en los dltimos detalles
fisiol6gicos, cémo Jesds muere verdaderamente y que la muerte de
este hombre es el acontecimiento escatolégico del amor de Dios,
como radical consecuencia de la encarnacién y paso a la glorifica-
cién (19,35). El testimonio de este discipulo amado es el niicleo del
libro del evangelio jodnico (cf. 21,14 y ss), en cuanto la Pascua da a
conocer la radicalidad de la encarnacién y a su vez la encarnacion
muestra el significado salvifico de toda la historia de Jests incluyen-
do su muerte y resurreccion.

Traduccion: P. Alberto Espezel
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