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El Evangelio resumido

Quizés el versiculo mas ampliamente citado en
el Nuevo Testamento es Juan 3.16: «Porque de tal
manera amo Dios al mundo, que ha dado a su Hijo
unigénito, para que todo aquel que en él cree, no
se pierda, mas tenga vida eterna». Probablemente,
esta declaracién, mds que ninguna otra, les brinda
consuelo a personas que deseen ser salvas.

¢Por qué el versiculo significa tanto paramuchos
de nosotros? Sin duda, merece su popularidad
porque resume muy bien el evangelio. Ningtn
versiculo puede hacer justicia a toda la gama de
verdades que se ensefia en la Biblia; ningtn versi-
culo puede siquiera contener todos los elementos
importantes del evangelio. Sin embargo, el versiculo
podria acercarse mds que ningin otro a presentar
las verdades mds vitales del evangelio en el espacio
mds corto. Consideremos algunas de esas verdades
mientras estudiamos este «resumen del evangelio»
que se proporciona en Juan 3.16.

1. La existencia de Dios. El versiculo presenta el
hecho de que Dios es. «Porque de tal manera am6
Dios al mundo...» (énfasis afiadido). Sin Dios, no
podria haber evangelio, nibuenas nuevas. Sin creer
en Dios, esto es «que le hay, y que es galardonador
delos quelobuscan» (He 11.6) no se puede ser salvo.

Podriamos enfatizar tanto la participaciéon del
hombre en su propia salvacién que comenzamos a
pensar en el evangelio como una actividad centrada
en el hombre. {No debemos cometer tal error! El
evangelio comienza con Dios, con el hecho de Su
existencia, con Su naturaleza y con Su iniciativa.
Todo lo que tenemos que hacer para ser salvos es
simplemente dar una respuesta a lo que Dios ya
ha hecho.

2. El amor de Dios. El versiculo luego presenta
el amor de Dios. «Porque de tal manera amé Dios al
mundo...» (énfasis afiadido). No es suficiente, si lo
que queremos es entender el evangelio, que sepamos
que Dios existe. También tenemos que entender que
Dios nos ama. jLe ama a usted y a mi! Fue gracias a
Su amor que inici6 el plan que puso a disposicién

la salvacién. Decir «de tal manera amé Dios» es
otra manera de enfatizar que somos salvos por
gracia (Ef 2.8, 9) y por la misericordia (Tit 3.5). La
salvacion no nos es dada debido a nuestra propia
bondad o buenas obras, sino tiinicamente debido al
interés, el amor, la misericordia y la gracia de Dios.

Tal vez lo mds notable de este versiculo es la
frase «de tal manera»: «de tal manera amé Dios...»
(énfasis afiadido). Este versiculo no sélo dice que
Dios nos ama, también dice cudnto nos ama Dios.
Todos estamos interesados en «cudnto». Cuando
un hombre le dice «te amo» a una mujer, esta po-
dria estar inclinada a preguntarse: «;Cudnto?». Si
él olvida que se suponia que la habia de visitar
o llega tarde, o si estd pasando tiempo con otras
mujeres, ella concluird que él no la ama mucho (si
es que la ama). Del mismo modo, en vista de que
Dios ha dicho: «Te amo», es natural que pregun-
temos: «;Cudnto?». Dios nos dice aqui, diciendo,
en efecto: «jTe amo en la medida en que te di a Mi
unico Hijo para que muriera por ti!». jDios nos
ama asi de mucho!

Amigo, le amo; sin embargo, no creo que le ame
tanto. Incluso podria morir por usted yo mismo;
pero tengo un hijo que adoro demasiado, y no creo
que pueda someterle amorir una muerte cruel para
salvar su vida. jPodria pedirme muchos favores,
pero por favor no me pida que haga eso! Sin em-
bargo, es exactamente lo que Dios hizo por usted
y por mi: Nos am¢ tanto que dio a Su dnico Hijo
para sufrir la muerte mds cruel que nos podemos
imaginar, y asi poder tener vida eterna.

3. La universalidad del evangelio. El versiculo
también presentala universalidad del evangelio. ;A
quién am¢ Dios? «Porque de tal manera amo Dios
al mundo...» (énfasis afiadido). «El mundo» no es el
mundo natural, ni es el pecado que se encuentra en
elmundo. «<El mundo» son las personas que habitan
el planeta. Dios am¢ a las personas del mundo.

(Qué personas? Una respuesta podria ser

(Continda en la pagina 51)

Traducido del inglés por Rodrigo Ulate Gonzalez

Escuela Mundial de Misiones La Verdad para Hoy, es una obra no lucrativa sostenida por las iglesias de Cristo. Enviamos literatura cristiana a 150
naciones del mundo; lamentablemente, la enorme carga financiera de este esfuerzo nos imposibilita conceder peticiones de ayuda econémica.

LA VERDAD PARA HOY es una publicacién disefiada para alentar a predicadores, maestros y cristianos fieles a la gran tarea de
estudiar y ensefiar el evangelio. A menos que se indique una versién diferente, todas las citas biblicas fueron tomadas de la traduccién
de Reina-Valera, revision de 1960, © 1960 Sociedades Biblicas Unidas. Se usan con permiso de la American Bible Society, New York,
NY, www.americanbible.org. LA VERDAD PARA HOY © 2020 por TRUTH FOR TODAY, 2209 Benton Street, Searcy, AR 72143 EE.UU.

www.biblecourses.com



¢\ SIERVO HUMIL b

JESUS

El lavado de los

pies

de los discipulos
(13.1-17)

Laprimeramitad del evangelio de Juan describe
unaserie de sefiales realizadas por Jestis durante Su
ministerio. Por esta razoén, a la primera seccién de
Juan se le ha llamado «E1 Libro de las Sefiales». El
capitulo 13 comienza la segunda seccién del relato
delevangelioy selehallamado apropiadamente «El
Libro de Gloria»,' ya que se refiere a la revelaciéon
de la gloria de Jests. En los capitulos 2 al 12, Juan
registrd varias sefiales y luego narro el significado
de estas sefales en los discursos posteriores. Ahora
elordenseinvierte. La explicacién se da enlos capi-
tulos 13 al 17, seguida de la més grande de todas
las sefiales: la muerte, sepultura y resurrecciéon de
Jests, que revel6 Su verdadera gloria.

Elministerio publico deJesus, que abarca aproxi-
madamente tres afios y se registra en 1.19—12.50,
ya habia terminado. Tras la oposicion de los lideres
religiosos y la stplica de Jests en el capitulo 12,
lleg6 la dltima semana en Jerusalén. Jests estaba
solo con Sus discipulos y sabia que moriria al dia
siguiente, sinembargo, los discipulos parecian estar
mds preocupados por si mismos (vea Mt 20.20-28;
Mr 10.35-45; Lc 22.24-27). Aparte de unas pocas
palabras a los que arrestaron a Jests y a los que le
interrogaron, Juan no contiene nada mas de lo que
Jests les dijo alas multitudes. El resto del relato del
evangelio se refiere a las tiltimas palabras de Jests
al circulo intimo de Sus discipulos, Su gran oracién
intercesora y los acontecimientos que rodearon
Su muerte. Los capitulos 13 al 17 constituyen una
unidad grande restringida a una noche y centrada
tnicamente en Jests y los Doce. El discurso de estos
capitulos contiene gran cantidad deinstruccién dada
por Jests a Sus discipulos que no se encuentra en

!Raymond E. Brown, The Gospel According to John (i—
xii) (El Evangelio segiin Juan [i—xii]), The Anchor Bible, vol.
29 (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1966), cxxxviii.

los Evangelios Sinépticos. Esta fue la noche antes
de la crucifixién de Jesus.

De los relatos paralelos, se desprende clara-
mente que Jests comié una comida final con los
discipulos en un aposento alto, momento en el que
instituy6 la Cena del Sefior. Sin embargo, Juan no
menciona la Cena del Sefior, una omisién que ha
generado mucho debate entre los eruditos. Algunos
han tratado de encontrar ensefianza en cuanto a la
Cena del Sefior en Juan 6 (vea comentarios sobre
6.51-58), sin embargo, no tiene un fundamento
firme. Puede que no haya sido necesario que Juan
se refiriera a la Cena del Sefior porque el libro fue
escrito a finales del siglo primero y los demds re-
latos del evangelio ya se habian se referido a ella
ampliamente. Para el momento de la escritura de
Juan, todos los primeros cristianos habrian estado
familiarizados con la celebracién de la Cena.

EJEMPLO DE AMOR Y HUMILIDAD
DE JESUS (13.1-11)

'Antes delafiesta delapascua,sabiendo Jesiis
que suhorahabiallegado para que pasase de este
mundo al Padre, como habia amado a los suyos
que estaban en el mundo, los amé hasta el fin. 2Y
cuando cenaban, como el diablo ya habia puesto
en el corazén de Judas Iscariote, hijo de Simén,
que le entregase, *’sabiendo Jestus que el Padre le
habia dado todas las cosas en las manos, y que
habia salido de Dios, y a Dios iba, *se levanté
de la cena, y se quité su manto, y tomando una
toalla, sela ciiié.°Luego puso agua en unlebrillo,
y comenz6 a lavar los pies de los discipulos, y a
enjugarlos con la toalla con que estaba cenido.
*Entonces vino a Simén Pedro; y Pedro le dijo:
Sefior, ;ti me lavas los pies? "Respondié Jesus
y le dijo: Lo que yo hago, tii no lo comprendes
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ahora; mas lo entenderas después. ®Pedro le dijo:
No me lavaras los pies jamas. Jests le respondié6:
Si no te lavare, no tendras parte conmigo. °Le
dijo Simén Pedro: Sefior, no sélo mis pies, sino
también las manos y la cabeza. Jests le dijo: El
que esta lavado, no necesita sino lavarse los pies,
pues esta todo limpio; y vosotros limpios estais,
aunque no todos. "Porque sabia quién le iba a
entregar; por eso dijo: No estdis limpios todos.

Versiculo 1. El capitulo comienza con otra
nota de tiempo: Antes de la fiesta de la pascua.
Estanotacién no es tan precisa como algunas otras
en el libro y ha sido un tema de debate entre los
eruditos. La fiesta de pascua comenzaba «el deci-
mocuarto dia del mes [Nisdn] en el creptsculo»
(Lv 23.5). La fiesta se extendia hasta la noche (Ex
12.8;2° Cr 35.14) del nuevo dia de Nisan 15, segin
el calendario judio (con cada dia comenzando a la
cafda del sol). Este fue también el comienzo de la
fiesta de siete dias del pan sin levadura (Lv 23.6).

Los Evangelios Sindpticos ensefian que Jesus
y Sus discipulos celebraron juntos la pascua (Mt
26.17-30; Mr 14.12-26; Lc 22.7-39). Segun el cal-
endario judio, habria sido justo en la transiciéon
del jueves por la noche al inicio del viernes, es
decir, después de la puesta del sol. Sin embargo,
la nota de tiempo de Juan 13.1 y otras referencias
en Juan han convencido a muchos comentaristas
de que Juan entendi6é que la «tltima cena» tuvo
lugar la noche anterior, el miércoles por la noche
(vea13.29;18.28;19.14, 31, 42). Este célculo coloca
la crucifixién el jueves por la tarde, cuando los
corderos de la pascua estaban siendo sacrificados
en el templo en preparacién para la fiesta de pas-
cua que se acercaba. Tal entendimiento hace que
Juan entre en conflicto con los relatos sindpticos
en términos de cronologia. Se han dado varias
respuestas a este problema. Algunos eruditos,
como J. H. Bernard, han sostenido que en vista de
que los demads relatos tienen tales dificultades, la
narrativa de Juan es preferible.? F. F. Bruce pensé
que «una digresion separada» seria necesaria para
conciliar la cronologia de la pasiéon de Juan con la
delos Evangelios Sinépticos, pero luego resumio su
punto de vista. Concluy6 que, si bien la narracién

2]. H. Bernard, A Critical and Exegetical Commentary
on the Gospel According to St. John (Comentario critico y ex-
egético del Evangelio segiin Juan), The International Critical
Commentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 1:cvii. Esto
parece totalmente inaceptable, dado que todos los relatos
estdn inspirados por Dios y, por lo tanto, no pueden ser
inconsecuentes entre si.

de Juan se basa en «la fecha oficial del templo para
la pascua», Jestis y Sus discipulos tal vez seguian
otro calendario y celebraron la fiesta antes.’?

La solucién mads plausible es sostener que
los Evangelios Sindpticos estdan correctos en su
cronologia y que la frase «Antes de la fiesta de la
pascua» debe entenderse en referencia a la nar-
raciéninmediatamente siguiente, a saber, el lavado
delos pies delos discipulos. Las palabras iniciales
deJuanno deben entenderse como una referencia a
todo el discurso que Jests tuvo con Sus discipulos,
abarcando los capitulos 13 al 17, sino s6lo como
una introduccién al episodio de lavado de pies. El
relato de Juan es consecuente con los Evangelios
Sinépticos en que la comida que describi6 era
de hecho la comida de pascua. Si este es el caso,
entonces cualquier referencia posterior en Juan
mencionando una fiesta atin por venir tiene que
referirse a la fiesta del pan sin levadura y no a la
fiesta de pascua en si. Se prestard mds atencién a
este punto de vista a medida que se analicen los
versiculos pertinentes.

Jesus [sabia] que su hora habia llegado.
Cinco veces, Jests habia declarado que Su «hora»
o «tiempo» no habia llegado (2.4; 7.6, 8, 30; 8.20).
Enel capitulo 12, cuando algunos griegos vinieron
a ver a Jesus, afirmé que habia llegado la hora de
glorificar al Hijo del Hombre (12.23). Sabia que
el momento de Su muerte era inminente, para
que pasase de este mundo al Padre. El hecho
de que la palabra «mundo» (k6opog, kosmos; vea
comentarios sobre 1.10) ocurre tan a menudo en
los capitulos 13 al 17 (cuarenta de setenta y ocho
veces en todo el libro) demuestra su importancia.
Alo largo de estos capitulos, «<mundo» funciona
como un contraste entre Jests y Sus discipulos y
el resto de la humanidad.

Al dejar este mundo e ir al Padre, Jests tam-
bién estaria dejando alos suyos que estaban en el
mundo. Los «suyos» se refiere a Sus discipulos y
es una de las muchas expresiones entrafiables que
Jests utiliz6 para ellos, como se ve en la segunda
mitad del libro. Los discipulos de Jests estaban
en el mundo, y los amaba. El amor de Dios mani-
festado en Jests fue por todo el mundo, como se
revela en el texto dorado de 3.16. Jestis habia
demostrado este gran amor en Sus llamamientos
a la humanidad perdida durante Su ministerio

SF. F. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 279.



publico. Por el momento, el foco de Su amor eran
Sus discipulos y nola poblacién en general. Desde
este capitulo en adelante, Jests se concentré en
aquellos a quienes amaba intimamente. Ni Sus
sufrimientos ni Su partida saciarian de ninguna
manera Su amor por los suyos.

«Amor» (Qyanm, agapé) es un concepto im-
portante en esta parte de Juan. Segtin C. H. Dodd,
los capitulos 1 al 12 estdn marcados por palabras
relacionadas con «vida» y «luz». Las palabras
anteriores ocurren cincuenta veces, mientras que
las dltimas palabras ocurren treinta y dos veces;
sin embargo, en los capitulos 13 al 17, las palabras
«vida» se encuentran sélo seis veces, y las palabras
«luz» no aparecen en absoluto. Por el contrario,
las palabras «amor» se encuentran seis veces en
los capitulos 1 al 12 y treinta y una veces en los
capitulos 13al 17. Dodd concluy6 que «este cambio
de vocabulario no es accidental».*

Jestislos amoé hasta el fin. Se puede interpretar
temporalmente la frase eig t€Aog (eis telos) con el
significado de «hasta el final» o adverbialmente
para querer decir «hasta el limite». Si el significado
anterior era deseado, la idea es que Jestis los amé
hastael final de Su vida. En cualquier caso, el texto
presupone un amor sin igual por parte de Jesus
por Sus discipulos. El amor de Jests superaba el
manifestado por los seres humanos; Su amor era
incondicional. Saber que Judas lo traicionaria y que
Pedro lo negaria no disminuyé Su amor por ellos.
Aunque era consciente de que Sus discipulos lo
abandonarian cuando fuera entregado por manos
inicuas, atn asi «los amo hasta el fin».

Versiculo 2. Sobre la base de 1o que se ha man-
tenido concerniente a 13.1, la expresiéon cuando
cenaban no debe interpretarse como que la cena
estababien en camino. La NIV consigna quela cena
«estaba en curso». El evento habia comenzado,
pero la comida en si no habia tenido lugar nece-
sariamente.® Por lo tanto, como se ve de lo que se
recoge de 13.4, 26, «cuando cenaban» es correcto,
enlugar delaopinién de quela cena estaba a punto
de terminar o habia terminado (KJV).

Antes de desarrollar el episodio del lavado de
los pies de los discipulos por parte de Jests, Juan

*C.H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel (La
interpretacion del cuarto evangelio) (Cambridge: University
Press, 1968), 398-99.

*El apoyo textual para este punto de vista se da en
D. A. Carson, The Gospel According to John (EI Evangelio
segtin Juan), The Pillar New Testament Commentary (Grand
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1991), 469.

menciona, como entre paréntesis, que el traicionero
acto de Judas Iscariote ya habia sido concebido.
Jests tenfa pleno conocimiento de lo que estaba a
punto de suceder; sin embargo, como siervo hu-
milde que era, lavé de manera humilde los pies de
los discipulos, incluyendo los de Judas. George R.
Beasley-Murray bien dijo de Judas: «Suapariciénen
esta introduccion sirve para contrastar su terrible
accién con el servicio humilde y amoroso de Jests,
y pone este tltimo en un relieve mds elevado».®
Elsignificado exacto de como el diabloyahabia
puesto en el corazén no es claro en el sentido de
que el texto no especifica el corazén de quién es
al que se refiere: el de Judas o el del diablo. Los
mejores manuscritos tienen «Judas» en el nomi-
nativo, lo que parece indicar que «el corazén» es
el corazén del diablo. Esto quiere decir que el
diablo puso en su corazén (del diablo) que Judas
traicionaria a Jestus. Segtin este punto de vista, la
idea de traicionar a Jests era de los designios de
Satands. Decidié en su propia mente que Judas
seria el traidor. Por otro lado, si «Judas» es tomado
como un genitivo (posesivo), entonces el corazén
es el de Judas, haciéndole responsable de originar
la idea de traicionar a Jesus. Algunos eruditos
han observado que la lectura probablemente fue
alterada del nominativo al genitivo porlos copistas
posteriores con el fin de dejar claro que fue el dia-
blo quien puso el plan de traicionar a Jests en el
corazén de Judas. La mejor solucién a la pregunta
se encuentra probablemente en aceptar a «Judas»
como un nominativo, sin embargo, entendiendo
que es el corazén de Judas lo que se entiende.
Una nota en la Biblia de la NET consigna, «... el
uso del articulo griego (en lugar de un pronombre
posesivo) es un modismo tipico cuando se indica
una parte del cuerpo de una persona. El nombre
de Judas se retiene hasta el final de la declaracién
para dar un efecto dramadtico (énfasis)».”
Cualquiera que sea la lectura aceptada, es
evidente que en algtiin momento el diablo tent6 a
Judasaquel...] entregase a su Sefior. Sin embargo,
no quiere decir que Judas estuviera bajo alguna
compulsién irresistible para llevar a cabo su plan.
Judas cedié a la tentacién del diablo. La debilidad
de Judas la constitufa su amor por el dinero, que
ha llevado a muchos otros a la destruccién (vea

¢ George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical
Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 233.

7W. Hall Harris III, notes on John (apuntes sobre Juan),
en NET Bible®, 1a ed. (Richardson, Tex.: Biblical Studies
Press, 2005), 2070, n. 9.



1* Ti 6.9, 10). En el relato de Marcos de la uncién
en Betania, después de la reprimenda de Jests a
aquellos que criticaron el actuar de Maria, Judas
inmediatamente fue a los principales sacerdotes
paratraicionar aJests. S6lo Juan menciona a Judas
como la voz de la objecién en 12.4-6; puede que
dé a entender que existia una conexién entre la
objecién y la accién de Judas.

Versiculos 3-5. El conocimiento especial que
Jests tenia de la voluntad del Padre se menciona
nuevamente, haciendo hincapié en tres conceptos
significativos: Susoberania, Suorigeny Su destino.?
Jests sabia que el Padre le habia dado todas las
cosas en las manos (13.3). Jestis estaba facultado
parallevar a cabo la voluntad soberana de Dios en
todos los asuntos relacionados con la redencién.
Ademads, habia salido de Dios, y a Dios iba. Con
conocimiento absoluto de haber sido empoderado
por el Padre (Su soberania), de haber venido de
Dios (Su origen) y de Su inminente regreso a Dios
(Su destino), Jests se vistié como un siervo de la
casay lavé los pies de Sus discipulos. Debido a Su
infinita grandeza, podria haberllamado alegiones
de dngeles e inmediatamente derrotado los malos
designios del diabloy de Judas (Mt26.53). En cam-
bio, realiz6 la tarea de un siervo y lavé los pies de
los discipulos, incluidos los de Judas, Su traidor.

Jests se levantd de la cena (13.4), es decir,
la comida de pascua que acababa de ser servida;
se quité su manto, y tomando una toalla, se la
cifié. La NIV consigna que Jestis «se quité su
ropa exterior, y envolvié una toalla alrededor de
su cintura». D. A. Carson pensé: «Su acto de hu-
mildad es tan innecesario como impresionante, y
es simultdneamente una muestra de amor (v.° 1),
un simbolo de limpieza salvadora (v.** 6-9), y un
modelo de conducta cristiana (v.°s 12-17)».° La
escena debe ser imaginada con Jestus y los Doce
reclinados sobre divanes o esteras que rodean una
mesa de no mds de dieciocho pulgadas de alto.
Probablemente, cada hombre se apoyaba sobre su
brazoizquierdo, ya quela derechaeranormalmente
dominante, con los pies de todos irradiando fuera
de la mesa. Desde esta posicion, Jesus se levant6
de Su estera. Uno de los Doce debia haber tomado
la iniciativa de llevar a cabo la tarea de lavar los
pies; sin embargo, hacerlo habria sido admitir su
inferioridad, algo que ninguno de ellos haria, en
vista de como estaban pidiendo una posicién de

$Bruce, 280.
9 Carson, 462-63.

honor enelreino. Porlo tanto, Jests asumi6 el papel
del mds humilde lavando los pies de los demds.
El relato de Lucas narra cémo habia surgido una
disputa entre los discipulos sobre quién debia ser
considerado el mds grande. Jestis les ensefié acerca
de la verdadera grandeza y apelé a Su propio
ejemplo: «... yo estoy entre vosotros como el que
sirve» (Lc 22.27).

El acto de lavar los pies era de naturaleza
servil; segtn algunos judios, ni siquiera habia de
ser realizado por esclavos judios.!” La tarea estaba
reservada para esclavos gentiles, mujeres y nifios.
Sinembargo, Jests se quité Su vestimenta exterior,
tomo una toalla y «se la cifié» como un siervo (vea
Lc12.37;17.8). «Una toalla cefiida sobre los lomos
en el oriente era sefial e insignia de esclavitud»."
Toda la escena fue verbalizada por Pablo cuando
dijo que Aquel que «siendo en forma de Dios [...]
se despoj6 a si mismo, tomando forma de siervo
[...]haciéndose obediente hastalamuerte, y muerte
de cruz» (Fil 2.6-8). Aunque los discipulos no lo
entendian en ese momento, el acto de Jests era
una declaracién de la naturaleza divina misma
revelada en la carne.

Entonces Jestis puso agua en un lebrillo, y
comenz6 a lavar los pies de los discipulos (13.5).
Varios casos del Antiguo Testamento muestran
que el lavado de pies era considerado un acto de
hospitalidad (vea, por ejemplo, Gn 18.4;19.2; 1°S
25.41). Dado que las personas caminaban largas
distancias por caminos polvorientos, la hospi-
talidad requeria que se proporcionara agua para
el lavado de pies, y se hacia habitualmente a su
llegada, después de que los invitados se habian
quitado las sandalias en la puerta.'> Como Jests
y Sus discipulos habian venido de Betania en un
camino polvoriento y sin pavimento, sus pies
necesitaban serlavados. Jestis comenzo el proceso,
lavando y secando, a su vez, cada pie con la toalla
que habia envuelto alrededor de Su cintura. La
escenainvolucraba aJesus, el Rey de reyesy Sefior

0 Cuando se enumeren tareas degradantes que a un
sirviente judio no se le debe pedir hacer por suamo, dijo el
rabino Yishmael: «<No debe lavar los pies ni atar sus sanda-
lias [...] como lo hacen los esclavos» (Mekhilta Exodo 21.2).

1 G. Campbell Morgan, The Gospel According to John
(El Evangelio segiin John) (New York: Fleming H. Revell
Co., s.f.), 231.

2«En el antiguo Cercano Oriente el lavado no se
hacia normalmente en un lebrillo con agua estancada, sino
vertiendo agua sobre las partes del cuerpo» (Raymond E.
Brown, The Gospel According to John [xiii—xxi] [El Evangelio
segtin Juan (xiii—xxi)], The Anchor Bible, vol. 29A [Garden
City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970], 551).



del universo, agachdndose para lavar los pies de
los discipulos. El acto de Jests fue revolucionario,
ya que este caso de un superior lavando los pies
de un inferior «no tiene un paralelo conocido en
la antigtiedad»." Tal acto habria conmocionado
la sensibilidad de los discipulos y habria pedido
alguna explicacién, que Jests daria en breve.

Versiculos 6, 7. Se desconoce del texto cudn-
tos de los pies de los discipulos Jests lavé antes
de llegar a Pedro. Parece que no fue el primero,
puesto que Jests «comenzd a lavar los pies de los
discipulos» (13.5) y luego vino a Simén Pedro. El
texto simplemente norevela cudndo fueronlavados
sus pies. Raymond E. Brown dijo perspicazmente:
«Elhecho de que Pedro fuera el primero (Agustin)
es menos probable que el hecho de que fuera el
altimo (Origen). La evidencia es insuficiente; sin
embargo, después de Su conversaciéon con Pedro,
Jesus [dijo]: “y vosotros limpios estdis”».!*

Al parecer, los demds discipulos soportaron el
lavado envergiienzay silencio angustiado, perono
Pedro. Este se opuso al acto de Jests. Al igual que
en Cesarea de Filipo, cuando Pedro protesté contra
la declaracién de Jesus sobre Sus sufrimientos y
Su muerte final (Mt 16.21-23), su objecién aqui
era directa y bien intencionada, pero ignorante de
la misién de Jests. Pedro dijo: ;tt me lavas los
pies? Ambos pronombres son enfaticos; y se le da
especial estrés ala palabra «me» (Lov, mou) porque
inmediatamente le sigue el pronombre «ti» (6,
su) en el texto griego, literalmente quiere decir,
«;Ta mis pies lavas?». Podriamos suponer que
Pedro, mientras hablaba estas palabras, quité sus
pies. Pedro no podia soportar la idea de que su
Sefior y Maestro le lavara los pies. Guy N. Woods
capturo la escena: «Mientras los demads se sentaban
en un silencio vergonzoso, permitiendo que Jests
continuara, el impulsivo Pedro no podia soportar
lo que para él era el maximo absurdo y hablé pro-
testando de manera indignada»."

La respuesta de Jests colocé «yo» (€y®, ego)
y «ta» (69, su) en contraste enfdtico. No dio una
explicacién; solo dijo: Lo que yo hago, ti no lo
comprendes ahora; mas lo entenderas después.

3 John Christopher Thomas, Footwashing in John 13
and the Johannine Community (El lavado de pies en Juan 13 y
la comunidad juanina), 2* ed. (Cleveland, Tenn.: CPT Press,
2014), 150, n. 56.

“Brown, El Evangelio segtin Juan (xiii—xxi), 552.

> Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segtin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 283.

El término «después» (uetd tadta, meta tauta,
«después de estas cosas») es una nota de tiempo
indefinido. Jesds no especificé cudndo lo com-
prenderia Pedro, sin embargo, dijo que en algtn
momento en el futuro lo harfa. Jesas dio alguna
explicacién de Su actuar en 13.12-17; esta podria
ser, al menos en parte, Su referencia «después».
Podriamos interpretar lo dicho por Jests en el
sentido de que Pedro entenderia la importancia
del acto de Jestis después de Su muerte y resurrec-
cién (vea 2.22; 12.16). También podria suponerse
que Pedro seria iluminado cuando los apdstoles
alcanzaran un conocimiento perfecto al recibir el
Espiritu Santo (vea 14.26; 16.13). Probablemente,
Juan tenia todas estas consideraciones en mente.
Pedro y los demds discipulos mds tarde se darian
cuenta de que quien quisiera ser grande en el
reino tenia que ser abnegado y humilde en acti-
tud y caracter. Pedro finalmente comprendi6 lo
que significaba ser grande en el reino; les dijo a
sus lectores en 17 Pedro 5.5 que Dios resiste a los
orgullosos, pero da gracia a los humildes. Por el
momento, como el texto pone de manifiesto, no
entendia este principio.

Versiculos 8,9. Pedro no fue conmovido porla
reconfirmacién de Jesus; protest6 con la negacion
mads fuerte: Nome lavaraslos pies jamas. Lafuerza
de las palabras de Pedro se captura en su doble
negativo (0 w1, ou me), literalmente representado,
«Jamds no me lavards los pies» y expresado en
nuestroidioma como «Jamds me lavards los pies».
Era incomprensible para él que Jesus se agachara
a la posicién de un esclavo y participara en tal
actividad. En cuanto a su participacion, jestaba
decidido a que jamds sucederia! La respuesta ini-
cial de Pedro a la accién de Jesus («Sefior, ;ti me
lavas los pies?»; 13.6) fue consentida por Jesds;
sin embargo, en esta exclamacién la naturaleza
impulsiva de Pedro alcanzé su apogeo. Su orgullo
puso en tela de juicio la misma decisién que Jests
habia tomado de lavar los pies de los discipulos.
«Pedro es lo suficientemente humilde como para
ver la incongruencia del actuar de Cristo, pero lo
suficientemente orgulloso como para dictarle qué
hacer a su Maestro».'®

La protesta de Pedro evocé la siguiente re-
spuesta de parte de Jestus, que tomé la forma de
una reprimenda: Si no te lavare, no tendras parte

16 G. H. C.MacGregor, The Gospel of John (EI Evangelio de
Juan), The Moffatt New Testament Commentary (London:
Hodder and Stoughton, 1928), 275.



conmigo. El que Pedro «no tenga parte» (ué€pog,
meros) con Jesus querria decir que no podria tener
comunién con El. Si alguien desea ser discipulo
de Jests, tiene que someterse voluntariamente a
lo que el Maestro exija en actitud, creencia y ac-
cion. Tal sumisién requiere aceptar lo que Jests
ha dicho sin cuestionamientos. Si Pedro habia de
poder tener comunién con Jests y pertenecerle
a El, tendria que adoptar una actitud totalmente
diferente, una de humildad en lugar de orgullo.
Ademads, tendria que creer lo que Jests dijo sin
cuestionarlo y, como resultado, actuar de acuerdo
con esa creencia. Las acciones de Jests eran las de
un humilde siervo, y si Pedro iba a pertenecerle
a Cristo, entonces tendria que aprender a ser la
misma clase de siervo.

Ni Pedro ni ninguno de los demads discipulos
comprendieron el significado del lavado de los
pies por parte de Jests, sin embargo, lo que Pedro
si entendia era que deseaba tener parte con Jesus.
En consecuencia, dijo: Sefior, no sélo mis pies,
sino también las manos y la cabeza. Repudi6 su
protesta anterior contra el lavado de sus pies, pero
todavia estaba siendo impulsado por sus propios
deseos y una vez mads traté de dictar las acciones
de Jests.

Versiculos 10, 11. En respuesta, Jests dijo que
el que estalavado, estatodo limpio y s6lo necesita
lavarselos pies.”” Dos palabras diferentes para «la-
vado» aparecen en el texto griego, probablemente
transmitiendo dos tipos de lavados. La palabra
vinto (nipto, «lavado»), que apareceen 13.5, 6, 8, 10,
se utiliza con frecuencia para indicar el lavado de
las extremidades, es decir, las manos y los pies. La
palabra AoV o (loud, «lavarse»), de la cual se forma
el participio perfecto Aelovpugvog (leloumenos) en
13.10, indica «lavarse, como regla de todo el cuerpo,
bafiarse».”® La imagen empleada por Jests podria
ser la de un hombre que iba a una fiesta que se
habia bafiado en casa y s6lo necesitaba lavarse los
pies (ensuciado por el camino polvoriento) a su
llegada antes de tomar su lugar en la mesa. Otra

7 Aunque muchos eruditos omiten las palabras €i
un tovg modog (ei me tous podas, «excepto sus pies»), la
evidencia favorece su retencién. El caso para retenerlas
parece estar resuelto por el hecho de que Jests insisti6
en 13.8 en que el lavado de pies es necesario para tener
comunién con EL

8 Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3% ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 603.

posibilidad es que el lenguaje de Jests se relaciona
con la limpieza ceremonial judia en preparacién
para la pascua. Al igual que otros judios (11.55),
los discipulos ya se habian sumergido ritualmente,
y ahora sélo necesitaban lavarse los pies sucios.

Ellenguaje descriptivo de estanarraciéon podria
considerarse que tiene tres aplicaciones espiritu-
ales."” 1) Elbafio (loud) del cuerpo simbolizalalimp-
ieza que se recibe como resultado delarespuesta al
sacrificio de Jests en la cruz. Esta purificaciéon de
la culpa del pecado tiene lugar cuando confesamos
nuestra fe en Cristo y somos bautizados en Cristo
(Ga3.26,27), unacto de unavez por todas. Aquellos
que han sido limpios de esta manera tienen parte
con Jests; es decir, comparten o tienen comunién
con El. 2) El lavado (nipto) de los pies quiere decir
que aquellos que han sido limpios s6lo necesitan
lavarse los pecados posteriores. Este estatus se
mantiene andando «en la luz» y apropidndose de
la promesa de permanecer continuamente limpios
por la confesion de los pecados (1* Jn1.7,9). 3) La
aplicacién final implica una leccién de humildad,
que se presenta en Juan 13.12-17.

Jests utiliz6 deliberadamente el lavado literal
de los pies para simbolizar la limpieza interior.
Dijo: vosotros limpios estdis, aunque no todos.
Una vez mds, el conocimiento perfecto de Jests es
evidente. El que sabia lo que habia en el hombre
(2.25) se daba cuenta de que los discipulos, con la
excepcién de Judas, estaban limpios a pesar de su
inmadurez. Eltinico otrolugar en Juan donde Jests
les dijo a Sus discipulos (menosJudas) que estaban
limpios es 15.3: «Ya vosotros estdis limpios por la
palabra que os he hablado». La limpieza viene a
través de la palabra de Jests y Su sacrificio en la
cruz.Jesus dijo que no todos los discipulos estaban
limpios porque sabia quién le iba a entregar. De
Su amor insondable, Jests lavé los pies de Judas;
sin embargo, Judas no estaba limpio. Puede que
sus pies estuvieran limpios, pero su corazén estaba
sucio. En este punto del ministerio de Jesus, los
discipulos no sabian quién era el traidor; s6lo en
el arresto de Jesus fue revelada la identidad del
traidor a todo el grupo.

ENCARGO DE JESUS A LOS DISCIPULOS
A SER SERVIDORES (13.12-17)

2Asi que, después que les hubo lavado los
pies, tomé su manto, volvié a la mesa, y les dijo:

Para aplicaciones similares, vea Woods, 285-86 y
Carson, 465.



;Sabéislo que os he hecho? ®*Vosotros me llamais
Maestro, y Senor; y decis bien, porque lo soy.
“Pues si yo, el Sefior y el Maestro, he lavado
vuestros pies, vosotros también debéis lavaros
los pies los unos a los otros. *Porque ejemplo os
he dado, para que como yo os he hecho, vosotros
también hagais. *De cierto, de cierto os digo: El
siervo no es mayor que su sefior, ni el enviado es
mayor que el que le envid. ’Si sabéis estas cosas,
bienaventurados seréis si las hiciereis.

Versiculo 12. Después de lavar los pies, Jests
se puso Su manto exterior (vea ESV) y volvié
a la mesa. Pedro habia sido silenciado, y sélo
podemos imaginarnos cudn solemnes debieron
serlos discipulos mientras intentaban comprender
el significado de lo que Jestis habia hecho. Pre-
guntod: ;Sabéis lo que os he hecho? Su pregunta
era centrar la atencién de ellos en Su acto y Su
préxima explicacion. Bruce pensé que aqui Jests
les presenté dos lecciones a Sus discipulos: una
de cardcter teoldgico y la otra de cardcter practico.
Segtn el primero, «el lavado de pies simboliza a
Jestis humilldndose para soportar la muerte de
la cruz y la eficacia purificadora de su muerte
para el creyente».”’ Esta ultima explicacion se
desarrolla en los versiculos 12 al 17. Jesus lavo
los pies de los discipulos para que aprendieran
de Su ejemplo a servirse unos a otros. Ambas
explicaciones reflejan las muestras supremas del
asombroso amor de Jesus por los Suyos (vea 13.1).
Pablo escribié que Jestis «por amor a vosotros se
hizo pobre, siendo rico, para que vosotros con su
pobreza fueseis enriquecidos» (2% Co 8.9). Debido
a Su amor, se humill6 y se convirtié en el siervo
despreciado para los demds. El mismo amor que
hace posible que las personas sean limpias es el
amor que la comunidad de creyentes deben tener
unos por otros.

Versiculos 13-15. Jestis procedi6 a responder
a la pregunta que habia planteado en 13.12. Prim-
ero dijo: Vosotros me llamais Maestro, y Sefior
(13.13). El verbo «llamdis» proviene de @@vé®
(phoneo), la palabra regularmente utilizada para
llamar a una persona por su nombre o titulo (vea
1.48). «Maestro» (d18dokohog, didaskalos) es el
equivalente al rabi hebreo y arameo (1.38). Era el
término utilizado por los discipulos para dirigirse
a sus maestros. Los discipulos de Juan el Bautista
se habian dirigido a él como «Rabi» (3.26), y los

20 Bruce, 283.

discipulos de Jests se dirigieron a El de la misma
manera (1.38, 49; 3.2; 4.31; 6.25; 9.2; 11.8). «Sefior»
(kVprog, kurios) equivale al mar arameo y fue otro
titulo dado a Jests para reconocerlo como «Mae-
stro». Mar aparece en la férmula aramea Marana
tha, que quiere decir «El Sefior viene» (1° Co 16.22).
Después del ministerio terrenal de Jestis, amenudo
se le llam¢ «Sefior», Aquel a quien Dios exalté alo
sumo y a quien «dio un nombre que es sobre todo
nombre» (Fil 2.9; vea Hch 2.36). Acerca del uso que
Sus discipulos le daban a estos titulos para El, Jests
dijo: decis bien, porque lo soy. Aleg6 tener una
soberania propia, aun mientras se agachaba para
llevar a cabo lo que Sus discipulos consideraban
algo servil. Jestis no queria que tuvieran ninguna
duda acerca de quién era El.

Jestis continué diciendo: Pues si yo, el Sefior
y el Maestro, he lavado vuestros pies, vosotros
también debéis lavaros los pies los unos a los
otros (13.14). Invirti6 los titulos, tal vez para en-
fatizar Su Sefiorio. Dijo que si Aquel a quien los
discipulos reconocian como su Sefior y Maestro
habiarealizadola tarea de un esclavo, ellos debian
estar dispuestos a hacer lo mismo el uno por el otro.
Las palabras de Jesds suenan como Su reproche
en Lucas 6.46. «;Por qué me llamdis, Sefior, Sefior,
y no hacéis lo que yo digo?». Si los discipulos lo
reconocian como su Sefior y Maestro, entonces
debian seguir Su direccién. No tenfan ninguna
razén para no hacerlo; porque Jesus dijo: Porque
ejemplo os he dado, para que como yo os he
hecho, vosotros también hagais (13.15). En lugar
de buscar puestos de prominencia para si mismos,
debian seguir el ejemplo de su Sefior realizando
humildemente incluso la labor mds servil. El té-
rmino «ejemplo», de vVroderypa (hupodeigma), se
refiere a un ejemplo o patrén, sea bueno o malo.
Se encuentra s6lo aqui en Juan, y en ningtn otro
lugar del Nuevo Testamento se utiliza parareferirse
a Jests.” Jestis declaré que Su accién no era sélo
un acontecimiento casual. Habia dado el ejemplo
supremo para que siguieran Sus discipulos.

(Iba este acto en si dirigido a la iglesia hoy?
Sostener, como hacen algunos grupos religiosos,
que el acto de Jests del lavado de pies debe en-
tenderse como una ordenanza eclesidstica que la
iglesia debe practicar literalmente a lo largo del
tiempo no capta su esencia en absoluto. Aunque
Su acto especifico era con el propésito de lavar la

2 La palabra se utiliza en otra parte en referencia a
ejemplos y copias (He 4.11; 8.5; 9.23; Stg 5.10; 2° P 2.6).



suciedad de los pies de los discipulos, la leccién
prevista erasobre lalimpieza ylahumildad espiri-
tuales. El lavado de pies no debe ser considerado
como una prdctica impuesta a los cristianos hoy
en dia por dos razones.

1. Hayunacompletafalta deevidenciaexterna.
Enninguna parte del Nuevo Testamento se trata el
lavado de pies como una ordenanza paralaiglesia.
Cabe senalar que, en la misma noche en que tuvo
lugar el acto, Jestis también instituy6 la Cena del
Sefior; y hay varias referencias a la celebracién de
la Cena del Sefior en el Nuevo Testamento (vea Hch
2.42:20.7; 1* Co 11.20-29). Adem4ds de la mencién
del lavado de pies en Juan 13, el tinico otro caso
del acto se encuentra en 1* Timoteo 5.9, 10 con
respecto a la viuda que calificaba para ser «puesta
en la lista». Incluso alli, al lavado de pies no se le
menciona como ningun tipo de rito u ordenanza
para la iglesia; simplemente se incluye en una
lista de buenas obras. Histéricamente, Tertuliano
(aprox.160-225d.C.)lo mencioné brevemente®; sin
embargo, el acto nunca se observé como una orde-
nanza para la iglesia hasta el siglo IV, cuando fue
practicada porlaiglesiaenMildn (aprox.380d.C.).%

2. Ademadsdelafaltadeevidenciaexterna, hay
un problema de malentendido. Aquellos que han
hecho de este acto una ordenanza para la iglesia
no han comprendido el principio que estaba detrds
de la accién. Ademads de la leccién en cuanto a ser
limpios espiritualmente para tener comunién con
Cristo, Jestis ejemplificé el principio de que el amor
alos demds conducird al servicio, por humilde que
sea, en cualquier drea de la actividad cristiana.
Asi como Jestis no vino a ser servido, sino a servir
(Mt 20.28), Sus discipulos tienen que dedicarse a
una vida abnegada y al servicio a los demds, sin
importar su posicién en la vida («mis hermanos
mds pequefios»; Mt 25.40). Jestis demostré Su
amor hasta el extremo (13.1) mediante un servicio
humilde, y los discipulos han de mostrar amor por
los demds adoptando una disposicién mental que
conduce a actos de servicio.

Versiculos16,17.Jestis usé la doble afirmacion
De cierto, de cierto para marcar laimportancia de
Su préxima declaracion. Dijo que El siervo no es
mayor que su sefior, ni el enviado es mayor que el
quele envié. Hizo un contraste entre el esclavoy el
amo y entre el enviado y el que envia. Esta verdad
expresada por Jesus se encuentra en otras partes

2 Tertuliano La coronilla 8.
2 Vea Ambrosio Sobre los misterios 6 [31-33].
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delos Evangelios en diversos contextos. En Mateo
10.24, 25, Jestis hizo un contraste entre el esclavo
y el amo y entre el discipulo y el maestro (vea Lc
6.40). Jesus declar6 el hecho de que un esclavo
no es mayor que su amo, para reforzar la lecciéon
que acababa de ensefiar. Si Jestus (el Amo) pudo
doblegarse para realizar la mayoria de las tareas,
jcudnto mds los discipulos (los esclavos) deben
estar dispuestos a hacer lo mismo! Si la tarea no
fueindigna paraJests, que posefa el conocimiento
absoluto de Su soberania divina, Su origen y Su
destino (13.3), entonces los discipulos no deben
pensar que sea indigno para ellos hacer lo mismo.

La palabra «enviado» es de amdctorog (apos-
tolos), que ocurre s6lo aqui en Juan y sin ninguna
connotacién delos Doce. Los Evangelios Sin6pticos
indican que Jests dio el titulo a los Doce (vea Lc
6.13), pero Juan siempre tiene descripciones como
«los doce» o «los discipulos». La idea es la misma
que en la primera parte del versiculo: El que es
enviado deriva su autoridad para realizar tareas
de quien le envia. Mds adelante, Jestis enviaria a
Sus discipulos al mundo como el Padre le habia
enviado a El al mundo (17.18; 20.21).

La cldusula Si sabéis es una construccién
condicional de primera clase que quiere decir
que los discipulos sabian que estos conceptos
eran verdaderos. La NIV expresa bien esta idea
con la cldusula «Ahora que sabes estas cosas».
Los discipulos sabian estas cosas, es decir, las
lecciones ensefiadas por el evento del lavado de
pies; sin embargo, simplemente saber estas cosas
era insuficiente. Jests agreg6: bienaventurados
seréis si las hiciereis.

Esta bienaventuranza es una de las dos tinicas
en Juan (vea 20.29). Subraya lo que se asevera en
las Escrituras: la necesidad no s6lo de conocer la
voluntad de Dios, sino también de hacerla. Este
axioma fue estresado por Jests de diversas maneras
a lo largo de Su ministerio. No sélo se tiene que
reconocer a Jestis como Sefior, sino que también se
tiene que hacer la voluntad del Padre para entrar
en el reino (Mt 7.21-23). La persona que escucha
las palabras de Jesus y las hace es comparada con
un hombre sabio que construye su casa sobre la
roca (Mt 7.24-27). Jests cuenta a los que hacen la
voluntad de Su Padre como miembros de Su familia
(Mr 3.35). Aquellos que permanecen en la palabra
de Jestis son considerados como Sus discipulos
(8.31). Santiago 1.22-25 hace eco de la ensefianza
de Jestis alentando a los lectores a no ser meros
oyentes de la palabra, sino también hacedores.



¢\ SIERVO HUMIL b

JESUS

La traicion de Jesus es anunciada

y uh huevo mandamiento es dado
(13.18-38)

JESUS ANUNCIA LA TRAICION DE JUDAS
(13.18-30)

¥No hablo de todos vosotros; yo sé a quienes he
elegido; mas para que se cumpla la Escritura: El
que come pan conmigo, levanté contra mi su cal-
cafiar. “Desde ahora os lo digo antes que suceda,
para que cuando suceda, credis que yo soy. *’De
cierto, de cierto os digo: El que recibe al que yo
enviare, me recibe a mi; y el que me recibe a mi,
recibe al que me envié.

“Habiendo dicho Jestuis esto, se conmovid
en espiritu, y declaré y dijo: De cierto, de cierto
os digo, que uno de vosotros me va a entregar.
ZEntonces los discipulos se miraban unos a otros,
dudando de quién hablaba. #*Y uno de sus dis-
cipulos, al cual Jestis amaba, estaba recostado al
lado de Jestus. **A éste, pues, hizo sefias Simén
Pedro, para que preguntase quién era aquel de
quien hablaba. ’El entonces, recostado cerca del
pecho de Jests, le dijo: Sefior, ;quién es? *Re-
spondié Jestis: A quien yo diere el pan mojado,
aquéles.Y mojando el pan,lo dioaJudasIscariote
hijo de Simén. Y después del bocado, Satanas
entrd en él. Entonces Jests le dijo: Lo que vas a
hacer, hazlo mas pronto. *Pero ninguno de los
que estaban a la mesa entendié por qué le dijo
esto. ®Porque algunos pensaban, puesto que
Judas tenia la bolsa, que Jestus le decia: Compra
lo que necesitamos paralafiesta; o que diese algo
a los pobres. **Cuando él, pues, hubo tomado el
bocado, luego salié; y era ya de noche.

Después de ilustrar la actitud amorosa de
servicio que deseaba que Sus discipulos exhibi-
eran, Jests paso a referirse al sombrio tema de Su
traiciéon. El momento de Su muerte se acercaba
rdpidamente, y sabia que Judas estaba a punto

de iniciar la secuencia de acontecimientos que
llevaria a ese momento. Habl6 de ello a Sus dis-
cipulos, identificando al traidor con un lenguaje
poco velado.

Versiculo 18. Jests dijo que la leccién que
acababa de ensefiarles a Sus discipulos tanto en
precepto como en ejemplo (13.1-17) no aplicaba a
todos los discipulos, porque Judas estaba a punto
de traicionarlo. Les dijo a los discipulos: No hablo
de todos vosotros; yo sé a quienes he elegido.
Una vez mads Juan mencioné la traiciéon de Judas
(vea 6.71; 12.4; 13.2); y Jesus acababa de aludir a
ella cuando dijo: «vosotros limpios estdis, aunque
no todos» (13.10). Podia decir esto porque sabia
a quién habia escogido. Jesus no fue engafiado ni
sorprendido por la traicién de Judas; «sabia lo que
habia en el hombre» (2.25) y, por lo tanto, sabia
quién habia escondido la obra traicionera en su
corazén de aquellos que estaban comprometidos
con El Jests dijo que la obra de Judas era para
que se [cumpliera] la Escritura: El que come pan
conmigo, levant6 contra misu calcaiiar. No quiere
decir que Judas actuara bajo alguna compulsién
divina. Jests, teniendo conocimiento absoluto,
sabia lo que Judas elegiria libremente hacer. El
hecho de que Jests lo supiera de ninguna manera
predeterminaba que Judas lo traicionara. Si bien
Jesus previd que seria traicionado por uno de Sus
discipulos, fue decisién personal de Judas volverse
contra Su Sefior.

El pasaje citado es de Salmos 41.9, donde se
cree que el salmista se referfa a la conspiracién
de Ahitofel. Este consejero de confianza y amigo
cercano delrey David, junto con Absalén, se rebel6
contra David (2°S 15.12, 31). El pasaje es parte de
un lamento de David causado por el sufrimiento
que estaba soportando como resultado del mal
que se hablaba y conspiraba contra él. Lo que
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empeord ain mads las cosas fue la traicién de los
amigos. Escribié: «Aun el hombre de mi paz, en
quien yo confiaba, el que de mi pan comia, Alz6
contra mi el calcafiar». El pasaje proporciona un
buen ejemplo del doble cumplimiento de algunas
profecias predictivas. David tenfa enemigos reales
cuando clamé a Dios. Como rey ungido de Dios,
se convirtié en un tipo del Ungido, Jests. Cuando
Jests cit6 la segunda mitad de Salmos 41.9, tam-
bién tenfa un enemigo reclinado a la mesa con EL.
El hecho de que todo el salmo no aplicaba a Jests
es evidente en versiculos como 41.4, donde David
admiti6é que habia pecado, y en 41.10, donde or6
para que Dios lo levantara y poder darles el pago
a sus enemigos.

Comer pan en la mesa de superiores indicaba
una promesa de lealtad (vea 2° S 9.7; 1° R 18.19;
2°R25.29), y «traicionar a aquel con quien se habia
comido pan [...] constitufa una grave violacién de
las tradiciones de la hospitalidad»." La traicién de
Judas ejemplificaba el epitome de la corrupcién
moral.

La dificultad de la expresién «levanté contra
mi su calcafiar» es evidente en la variedad de
interpretaciones que se le han asignado. Guy N.
Woods sostuvo que la referencia es a «una figura
prestada de la lucha libre», en un caso en el que
uno «causara que otro cayera».? F. F. Bruce la ha
consignado «me ha dado una gran caida» o «se
ha aprovechado cruelmente de mi».* Leon Morris
afirmé que era «una metdfora derivada del levan-
tamiento del casco de un caballo prepardndose
para patear».* Raymond E- Brown dijo: «Mostrar
la suela del pie a alguien en el Cercano Oriente
constituye una sefial de desprecio».” C. K. Barrett
sugirié que es «la accién de alguien que “sacude

'].H.Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on
the Gospel According to St. John (Comentario critico y exegético
del Evangelio segiin Juan), The International Critical Com-
mentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 2:467.

2Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segiin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 291.

*F. E. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 287.

*Leon Morris, The Gospel according to John (El Evangelio
segiin Juan), rev. ed., The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 553.

>Raymond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—
xxi) (El Evangelio segiin Juan [xiii—xxi]), The Anchor Bible,
vol. 29A (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 554.
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el polvo de sus pies contra otro”».° J. H. Bernard
dijo que quiere decir «violencia brutal».” Eric F.
E. Bishop, basado en una experiencia personal en
Israel, interpret6 que la frase queria decir «una
revelacion de desprecio, traicién, incluso hos-
tilidad». Si esto aplicaba a Judas, sugeriria que
«en sus propias actitudes mds intimas realmente
despreciaba a su Maestro».® Cualquiera que sea el
significado exacto de la expresién, el meollo del
asunto parece ser que Jesus estaba siendo traicio-
nado por un amigo muy cercano y querido. jEra
algo impensable!

Versiculo 19. Jests les dijo a Sus discipulos:
Desde ahora os lo digo antes que suceda, para
que cuando suceda, creais que yo soy. Jesus dijo
expresamente que este anuncio fue dado con el
fin de fortalecer la fe de Sus seguidores en la hora
critica de la traicién. De haber sido tomados de-
sprevenidos los demads discipulos por la traiciéon
de Judas, podrian haber pensado que Jesus fue
traicionado debido al retorcido y astuto ingenio
de Judas. Incluso podrian haber llegado a la con-
clusién de que Jests no era el Sefior y Maestro que
crefan que era. Su fe, adn inmadura en este punto,
podria haber sido destruida. Jesus les asegur6 que
estaba muy consciente de lo que estaba a punto
de suceder. Jestis demostré Su plena autoridad
con respecto a la situacién y se asegurd de que,
tras una reflexion posterior, entenderian que Su
traicién era exactamente como El anuncié. Enton-
ces ellos tendrian certeza de que era el Maestro
de cada situacioén, incluyendo Su traicién. De esta
manera, Jests hizo hincapié en que «No era la
victima engafiada e indefensa de la traicién inso-
spechada, sino el enviado por Dios para llevar a
cabo el propésito divino de seguir adelante con
calma y sin temor, para hacer lo que Dios habia
planeado que hiciera».’

La fe que Jests pretendia que Sus discipulos
tuvieran era creer en Su afirmacién «yo soy» (€Y®

®C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan), 2* ed. (Philadelphia: Westminster
Press, 1978), 445.

7Bernard, 2:468. B. F. Westcott dijo «la nocién es la de
violencia bruta» (B. F. Westcott, The Gospel According to St.
John [El Evangelio segiin San Juan] [Cambridge: University
Press, 1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950], 193).

$Eric F. F. Bishop, «“He that eateth bread with me
hath lifted up his heel against me”.—Jn xiii. 18 (Ps xli.
9)» («”El que come pan conmigo ha levantado su talon
contra mi”. —Jn xiii. 18 [Sal xli. 9])», Expository Times 70
(August 1959): 332.

Morris, 553.



elp, egoeimi). La expresion se utilizé en un sentido
cotidiano, como «Yo soy» (6.20) y «Yo soy» (9.9);
pero con frecuencia en Juan se utiliza para expresar
una designacién divina, haciendo eco de Exodo
3.14: «YO SOY EL QUE SOY» (vea comentarios
sobre 8.22-24, 57, 58). La revelacién de Jests «yo
soy» constituia una reivindicacién de deidad, que
reforzabalaverdad de que deningunamanera Jesds
estaba indefenso o fue engafiado. También en Su
declaracion de 13.19, Jesus estaba insinuando la
traicion de Judas, diciendo: «antes que suceda»; no
habiallegado a suceder, sinembargo, iba asuceder
pronto. Woods hizo la siguiente observacién:

El fracaso de Judas no era el fracaso de la causa
ala que estaban dando sus vidas; lainquebrant-
able fe de ellos en él les aseguraria que serian
reconocidos como representantes del Mesias
pese a la infidelidad de Judas.!

Versiculo 20. Aligual que en 13.16, Jestis volvié
a utilizar la doble afirmacién solemne De cierto,
de cierto para subrayar la importancia de lo que
estaba a punto de decir: El que recibe al que yo
enviare, me recibe a mi; y el que me recibe a mi,
recibe al que me envié. Este dicho se compara con
el que se encuentra en Mateo 10.40 (vea Mr 9.37;
Lc 10.16). Como se ve en este relato del evangelio,
Jestus habia analizado previamente la nocién de
haber sidoenviado (vea3.17;5.23;12.44-50;13.16);
y volveria a plantear ese mismo hecho en 17.18.
La declaracién de Jests anticipaba la comisién de
Sus discipulos, porque Jests estaba comparando
Su propia misién con la que pronto les asignaria a
ellos (vea20.21). Estas palabras —con la seguridad
de quelos discipulos habian de ser embajadores de
Jestus— tuvieron que haberles servido de aliento.

Versiculos 21, 22. Juan incluyé la cldusula de
transicién Habiendo dicho Jests esto con el fin de
preparar al lector para lo que venia. Antes, Jests
habia hecho una referencia a quien lo traicionaria.
En el contexto actual, hizo dos vagos anuncios
sobre la inminente traicién (13.10, 18); pero no
dijo nada explicitamente." En este punto, nadie
mds que Judas conocia la oscura verdad que Jests
estaba a punto de decirles. La conciencia de que
uno de Sus discipulos estaba a punto de traicio-
narlo hizo que Jests se [conmoviera] en espiritu
(vea comentarios sobre 11.33-35; 12.27, 28). Juan
a menudo presentaba a Jests como Sefior sobre

1“Woods, 291.
"En 13.11, Juan escribié: «Porque sabia quién le iba
a entregar».

cada situacién; pero, sin vacilacién, también les
recordaba a sus lectores la humanidad de Jests.
Jests estaba perturbado emocionalmente, siendo
profundamente conmovido en Su espiritu al pensar
en uno de los suyos entregdndole a Sus enemigos.

La gravedad de la situacién sale alaluz conla
palabra declaré (de poaptop€w, martured), un tér-
mino que identifica un pronunciamiento definido
y explicito (vea3.32;7.7), y porladoble afirmaciéon
De cierto, de cierto que Jestis amenudo pronuncié
antes (nunca después) de una declaracién muy
importante. Ahora, por primera vez, Jesus hizo
el sorprendente anuncio: uno de vosotros me
va a entregar. Incluso aqui, Jests no revelé que
el traidor era Judas. Si lo hubiera hecho, Judas
probablemente no habria salido vivo de la habit-
acién. Al igual que los escritores sinépticos, Juan
hizo notar el desconcierto y la conmocién de los
discipulos. Juan dijo que se miraban unos a otros,
dudando de quién hablaba. Segin Mateo 26.25,
incluso Judas parecia estar perplejo en cuanto a
la identidad del traidor. Como hipécrita que era,
Judas aparentemente no indicé por su comporta-
miento que él era el culpable.

Versiculo 23. A continuacién, Juan introdujo
por primera vez al discipulo a quien Jestis amaba.
Este discipulo amado seria mencionado nueva-
mente en la cruz de Jesus (19.26, 27), en el sepulcro
vacio (20.1-10) y cerca del mar de Tiberias, cuando
Jesus se apareci6 a siete de Sus seguidores (21.1,
2, 7,20-24). Con la excepcién de la presencia de
este discipulo en la cruz, todas sus apariciones en
el texto incluyen a Simén Pedro. Después de la
mencién de este discipulo en relacién con Pedro
en 21.20, encontramos una nota que identifica al
«discipulo a quien amaba Jests» como el autor del
relato del evangelio (21.24). Se ha sostenido en el
presente comentario que el discipulo amado era
Juan el hijo de Zebedeo. Ni aqui ni en ninguna
otra parte del libro se le nombra, sin embargo,
no hay razén para dudar de que en verdad era el
apo6stol Juan.

Marcos 14.17 revela que sélo los Doce estaban
con Jesus en el aposento alto, y el discipulo «a
quien amaba Jestis» formaba parte del grupo. Este
discipulo estaba recostado al lado de Jestus. Gen-
eralmente se entiende que las personas se sentaban
enlamayoria delas comidas, peroreclinarse erala
postura para comidas especiales como banquetes
y fiestas. La comida de pascua calificaria como
una comida especial y se disfrutaria de manera
pausada, en contraste conla prisa con que se comié
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en Egipto (Ex 12.11)."El acomodo para tal entorno
era tener una serie de taburetes organizados en
forma de «U» alrededor de una mesa baja de unos
cuarentay cinco centimetros de alto. Los invitados
se reclinaban con la cabeza hacia la mesa y sus
pies se extendian hacia atréds. Se apoyaban sobre
el codo izquierdo, dejando la mano derecha libre
para tomar la comida. El anfitrién se reclinaba en
el centro del taburete principal, donde dos brazos
de los taburetes se unian. El lugar de honor estaba
justo detrds de él, es decir, a la izquierda del an-
fitriéon, mientras que el segundo lugar de honor
estaba a su derecha. En esta posicion, el invitado
a la derecha del anfitrién tendria la cabeza cerca
del pecho del anfitrién." Esta era la posicién del
discipulo a quien amaba Jests.

Versiculos 24, 25. Si bien se sabe donde estaba
Juan reclinado, la posicién de Pedro es dificil de
determinar. Dado el circulo intimo de Pedro, Ja-
cobo y Juan, cabe esperar que Pedro estuviera a
la izquierda inmediata de Jests; sin embargo, si
este fuera el caso, entonces podria haberle pre-
guntado a Jestis mismo de quién estaba hablando.
Es igualmente incierto saber quién estaba a Su iz-
quierda, el lugar de honor; podria bien haber sido
Judas (vea 13.26). El papel de Judas como tesorero
podria haberle dado una posicién especial entre
los discipulos. Aunque no se sabe dénde estaba
sentado Pedro, tiene que haber estado en un lugar
donde pudo ser facilmente visto por Juan, en vista
de que le hizo sefias Sim6n Pedro. La frase «hizo
sefas» es de vev (neuo), que quiere decir «hacer
sefas a otro [...] inclinando la cabeza».' El verbo
«no suele ir acompafiado de una insinuacién en
cuanto a que la persona que hace sefiales también
hablé».»® Pedro le hizo sefias al discipulo a quien
Jestis amaba para que preguntase quién eraaquel

2 La postura de Jests y Sus discipulos apunta al hecho
de que efectivamente estaban comiendola comida de pascua
enel aposento alto. George R. Beasley-Murray llegé a decir
que «la costumbre de reclinarse» era observada «sélo en
ocasiones especiales, pero era obligatorio para la comida
de pascua» (George R. Beasley-Murray, John [Juan], Word
Biblical Commentary, vol. 36 [Waco, Tex.: Word Books, 1987],
237).Basandose en esta observacion, Bruce, quien dijo que
esta comida tuvo lugar antes de la pascua oficial (13.1),
sostuvo que «fue no obstante tratada por los participantes
como una comida pascual» (Bruce, 289).

13 Morris, 555-56; vea Talmud Berakoth 46b.

* Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3*ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 670.

5 Bernard, 2:472.
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de quien hablaba. La NK]JV captura la accién
consignando que Pedro le dijo «Dinos de quién
estaba El hablando». Tal vez Pedro «le expresé las
palabras» a Juan. En cualquier caso, Pedro inst6 a
Juan a preguntar a quién de ellos se referia Jests.
El discipulo a quien Jestis amaba (estando a la
derecha de Jests y en posicién de hablar estrecha-
mente con Jesus) se incliné hacia atrds para pre-
guntarle a Jestis de quién hablaba, dirigiéndose a
El con uno de los dos titulos introducidos en 13.13,
14. Pregunté: Senor, ;quién es? La intensidad del
relato corrobora que el autor era un testigo ocular.
Laimagen de ninguna manera se asemeja a la rep-
resentaciéon de Leonardo da Vinci en su pintura La
Ultima Cena. La intimidad del escenario podria
ser considerada extrafia por las personas hoy. La
frase recostado cerca del pecho de Jests recuerda
una frase similar en el Prélogo, donde se dijo que
Jesus, «que estd en el seno del Padre, él le ha dado
a conocer» (1.18). La primera vez que el discipulo
aquienJesds amaba esintroducido enlanarracién
de Juan, se le presenta en una relacién con Jests
que se asemeja con la de Jesus y el Padre.
Versiculo 26. Respondié Jesits a la pregunta
del discipulo amado para que sélo él pudiera
oir; porque cuando Judas sali6 de la habitacién,
los otros discipulos no sabian por qué lo hizo
(13.27-30). Jests no menciond ningtin nombre, pero
identificé al traidor como aquel A quien yo diere
el pan mojado. La palabra que se traduce como
«pan mojado», youiov (psomion), se utiliza cuatro
veces, sOlo en esta ocasion en el Nuevo Testamento.
El término se refiere a un pedazo de pan o a veces
carne. El tazén en el que Jests mojo el pan era el
plato en comtn del que estaban comiendo (vea Mt
26.23; Mr 14.20). El anfitrién o maestro de la fiesta
(como lo era Jesds aqui) podria permitir que un
invitado metiera su pan en el plato comun (como
Booz invit6 a Rut hacer en Rut 2.14), o podria
sumergir él mismo un bocado escogido en el plato
comuny entregdrselo a un invitado como muestra
de honor. Es irénico que Judas estuviera en una
posicién de prominencia cuando su intencién de
traicionar a Jests lo revela como el deshonroso. El
plato podria haber contenido charoseth—un puré de
frutas o salsa de ddtiles, pasasy vino agridulce que
se habia convertido en una caracteristica regular
de la fiesta de pascua. Habiendo [mojado el pan],
lo dio a Judas Iscariote hijo de Simén. Aparente-
mente, estaba sentado cerca de Jests, tal vez a Su
izquierda (vea comentarios sobre 13.24, 25). Seguin
elrelato de Mateo, en esta ocasiéon Judas pregunto:



«;Soy yo, Maestro?», a lo que Jests dijo: «T1 lo
has dicho» (Mt 26.25). Dada la proximidad de Ju-
das con Jesus, el intercambio podria haber tenido
lugar sin que nadie se diera cuenta. Judas ahora
sabia que Jesus conocia lo que habia planeado en
su corazon. El uso del nombre completo de Judas,
«Judas Iscariote hijo de Simén», tal vez subraya la
gravedad del momento (vea 6.71).

Versiculo 27. Jestis amaba a Judas y deseaba
mantenerlo entre los discipulos, porque no habia
venido a condenar sino a salvar (vea 3.17). Si
darle el bocado fue concebido como un gesto de
favor, entonces Jesus bien podria haber querido
que este constituyera un dltimo llamado para que
Judas respondiera arrepentido al ofrecimiento de
buena voluntad de Jests. Este llamado final marcé
un tiempo de decisién para Judas a diferencia de
cualquier otro momento de su vida. ;Llevaria a
cabo su traicionero engafio o se retractaria de sus
intenciones mortales? En lugar de ser conmovido
a arrepentirse por el amor de su Sefior, se endure-
cié atiin mds para llevar a cabo su plan. Juan dejé
registrado que, después de que Judas recibié el
bocado, Satanas entr6 en él. Woods senalé que
«el diablo tomé plena posicién de sus facultades,
enardecié atin mds su corazon contra el Sefior y
su causa, y lo impuls6 a seguir su curso inicuo».'

Satands no entro6 en Judas contra su voluntad;
entrd en él porque Judas se lo permitié. Judas po-
dria haberse resistido al diablo (vea Stg 4.7; 1° P
5.9). Ceder a la influencia de Satanéas tendria con-
secuencias desastrosas. Jests dijo, «... jay de aquel
hombre por quien el Hijo del Hombre es entregado!
Bueno le fuera a ese hombre no haber nacido» (Mt
26.24). M4s adelante, Judas sintié remordimiento,
devolvié el dinero a los principales sacerdotes y
ancianos, y sali6 y se ahorcé (Mt 27.3-5; vea Hch
1.16, 18, 19).

Al darse cuenta de que Judas habia tomado
una terrible decisién, Jesus le dijo: Lo que vas a
hacer, hazlo mas pronto. Tal vez Judas no habia
planeado llevar a cabo su terrible obra tan pronto.
Jests conocia la misién parala cual habia venido a
este mundo y anticipé el sufrimiento y muerte que
sufriria al dia siguiente. No habianecesidad de mas
retraso. Sus palabras se asemejan al mandamiento
que posteriormente dio a Judas en el huerto de
Getsemani: «Amigo, haz aquello para lo que has
venido» (Mt 26.50; NASB). Una vez mas, a Jesus
se le describe como en control en lugar de victima

16 Woods, 294.

de circunstancias fuera de Su control.

Versiculos 28-30. Ninguno de los discipulos
entendié por qué le dijo esto (13.28). Aunque la
identidad del traidor habia sido revelada al disci-
pulo amado por medio del bocado (13.26), parece
que incluso él adn no entendia el significado de
las acciones de Jests. Tal vez esto explique por
qué no dijo nada a Judas ni a los otros discipulos
cuando Jesus le ofrecié el bocado a Judas.

Algunos discipulos pensaban que, en vista de
que Judas era el tesorero, que Jests le decia: Com-
pralo que necesitamos para la fiesta; o que diese
algo a los pobres (13.29). Algunos han tomado la
opinién anterior de los discipulos como evidencia
de quelacomida que estaban compartiendono era
la fiesta de pascua y que era al dia siguiente. Sin
embargo, esto pondria aJuan en contradiccién con
los Evangelios Sinépticos. Dado que la Palabra de
Dios es inspirada e sin error, podemos estar segu-
ros de que no hay ninguna discrepancia real entre
ninguno de los textos biblicos. Se ha argumentado
que Juan estaba hablando de la misma fiesta que
los escritores sinépticos y por lo tanto es mejor
interpretar «fiesta» en referencia ala fiesta del pan
sinlevadura que comenzaba la noche de la pascua
y continuaba durante una semana. Dado que al dia
siguiente (todavia viernes, Nisan 15) era un dia
de fiesta mayor y el dia siguiente era un dia de
reposo, los discipulos asumieron que Jests queria
que Judas hiciera compras esa noche.?”

Mientras que algunos discipulos pensaron
que Judas iba a comprar los articulos necesarios
para la fiesta, otros pensaron que Jests le estaba
pidiendo que le diera algo a los pobres. Andreas
J. Kostenberger hizo la siguiente observacién:
«En la noche de la pascua, las puertas del templo
quedaban abiertas a partir de la medianoche,
permitiendo que los mendigos se congregaran».'®
Jests siempre fue consciente de los pobres y an-
im¢ a Sus discipulos y al joven rico principal a ser
del mismo pensar (vea Mt 19.21; Lc 12.33). Mads
adelante, Pablo les recordaria a los ancianos de la
iglesia de Efeso algo que Jests habia dicho: «<M4s
bienaventurado es dar que recibir» (Hch 20.35).

7D. A. Carson, The Gospel According to John (El Evan-
gelio segiin Juan), The Pillar New Testament Commentary
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1991), 475.

8 Andreas ]. Késtenberger, John (Juan), Baker Exegeti-
cal Commentary on the New Testament (Grand Rapids,
Mich.: Baker Academic, 2004), 418. Josefo mencioné esta
costumbre en Antigiiedades 18.2.2 [29].
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Después de haberse entregado a Satands, Judas
no tenfa otra alternativa que hacer lo que Jesus
le pidié que hiciera. Se ha especulado mucho so-
bre los motivos de Judas para traicionar a Jests;
pero conocer los motivos siempre es dificil (vea
17 Co 2.11), y el texto no los revela. Sin embargo,
después de ser reprendido por Jestis por objetar
Su uncién por parte de Maria (vea comentarios
sobre 12.6-8), Judas habia ido inmediatamente a
los principales sacerdotes y habia hecho arreglos
para traicionarle (vea Mt 26.6-16; Mr 14.3-11). El
texto efectivamente afirma que Judas eraunladrén
y sustraeria lo que habia en el tesoro (12.6). Tal
vez su resentimiento por la reprimenda de Jests y
su codicia lo llevaron a su traicién. En Juan no se
incluye ninguna especulacién sobre sus motivos;
el libro simplemente registra lo que hizo Judas, a
saber: Cuando él, pues, hubo tomado el bocado,
luego sali6; y era ya de noche (13.30).

La comida de pascua comenzaba en el crep-
usculo, asi que «era ya de noche» cuando se com-
partié (vea 1* Co 11.23); sin embargo, la palabra
«noche» (VVE, nux) tiene que verse como mds que
una nota de tiempo, dado el énfasis en este relato
del evangelio en la ensefianza de Jestis sobre laluz
y las tinieblas. Las palabras de Juan apuntan a un
recuerdo grafico y vivido de un testigo ocular. Era
de noche de una manera literal; pero también era
de noche de una manera simbdlica, porque Judas
se habia entregado a los poderes de las tinieblas
y habia partido para poner en practica su plan de
entregarle a Jests a Sus enemigos. Kyle M. Yates
nos recuerda: «Siempre es de noche cuando un
alma sale de la presencia de Jesucristo»."

EL NUEVO MANDAMIENTO DE JESUS
(13.31-35)

Entonces, cuando hubo salido, dijo Jesus:
Ahora es glorificado el Hijo del Hombre, y Dios
es glorificado en él. **Si Dios es glorificado en
él, Dios también le glorificara en si mismo, y en
seguida le glorificara. **Hijitos, atin estaré con
vosotros un poco. Me buscaréis; pero como dije a
los judios, asi os digo ahora a vosotros: A donde
yo voy, vosotros no podéis ir. *Un mandamiento
nuevo os doy: Que os améis unos a otros; como yo
os he amado, que también os améis unos a otros.
*En esto conoceran todos que sois mis discipulos,

¥ Kyle M. Yates, Preaching from John’s Gospel (Predicando
del Evangelio de Juan) (Nashville: Broadman Press, 1964), 124.
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si tuviereis amor los unos con los otros.

Como ya se ha sefialado, el ministerio ptblico
de Jests llegé a Su fin con el capitulo 12. Los
capitulos 13 al 17 conforman una gran seccién de
material en la que Jests ya no ministraba a las
multitudes. En lugar de ello, estaba pasando unas
horas, antes de Su crucifixién al dia siguiente, con
«lossuyos» (13.1) para darles algunas instrucciones
finales. Lamayor parte de esta unidad méds grande
consiste en el Discurso de Despedida. El material
de 13.1-30 bien podria ser considerado como el
prologo (la limpieza de la comunidad de discipu-
los) y el capitulo 17 como el epilogo (la oracién
final de Jests), con el Discurso de Despedida que
consta de 13.31—16.33.

Una gran controversia entre comentaristas se
refiere al orden exacto del material en esta seccién
de las Escrituras. Se puede argumentar a favor
de dividir el Discurso de Despedida en dos sec-
ciones: 13.31—14.31 y 15.1—16.33. En la primera
seccion, los discipulos interrumpieron a Jestis con
varias preguntas, que El utilizé para iluminarlos.
La segunda seccién comienza en el capitulo 15,
después de que Jests habia dicho: «... vamos de
aqui» (14.31). En ese momento, El y los discipu-
los evidentemente salieron del aposento alto y se
dirigieron al huerto de Getsemani.

Versiculos 31, 32. La nota de tiempo cuando
[Judas] hubo salido es algo mds que una marca
de tiempo. Indica que la comunidad de discipulos
habia sido limpiada porque el traidor habia salido
de entre ellos. Jestis podria comenzar Sus instruc-
ciones finales a aquellos que realmente eran «los
suyos» (13.1). También quiere decir que la traicion,
que ahora estaba puesta en marcha, habia dellegar
a su climax pronto con la obra salvadora de Jests
en la cruz. Asi como la llegada de los griegos fue
el estimulo para la primera declaracién de Jests
de que Su hora habia llegado (12.23), asi también
la partida de Judas fue el estimulo para Su de-
claracién de que estaba a punto de ser glorificado.
D. A. Carson dijo: «Ahorala partida de Judas pone
en marcha la maquinaria en si del arresto, juicio
y ejecuciéon».” Al tiempo mismo que Judas estaba
procediendo con sus planes de traicionar a Jests,
el Hijo del Hombre y el Padre estaban siendo
«glorificados» (de do&dlw, doxazo) —es decir,
«magnificados», «ensalzados», «exaltados». Sibien
los relatos sinépticos presentan el sufrimiento de

20 Carson, 482.



Jestis y Su gloria como en contraste uno con el otro,
la narraciéon de Juan los considera estrechamente
relacionados (vea comentarios sobre 12.23). Barrett
dijo: «Juan combinalas dos nociones, reuniendo en
un solo conglomerado las experiencias completas
delsufrimiento y la gloria...».?" La glorificacién del
Hijo del Hombre estaba en la vergiienza de la cruz
(vea comentarios sobre 1.50, 51). Jestis no sélo dijo
que el Hijo del Hombre estaba siendo glorificado,
también dio tres verdades concernientes a Dios
siendo glorificado.

Primero, Dios es glorificado en él. Dios fue
glorificado por el cumplimiento de la voluntad
del Padre por parte del Hijo. Jests dijo: «Yo te he
glorificado en la tierra; he acabado la obra que
me diste que hiciese» (17.4; vea 6.38). Esa obra
inclufa todolo necesario parasalvar alas personas
pecaminosas.

Segundo, Dios también le glorificara en si
mismo. Puesto que Dios es glorificado en el Hijo,
también el caso es que Dios glorificard al Hijo en
S1 mismo.? Es esencialmente lo que Jests dijo en
17.5: «Ahora pues, Padre, glorificame tu al lado
tuyo, con aquella gloria que tuve contigo antes que
el mundo fuese». Esto supone que la frase «en si
mismo» quiere decir «en Dios el Padre mismo».
El Padre y el Hijo son tan esencialmente uno en
propésito que asi como el Padre fue glorificado
por la obediencia del Hijo, también el Hijo seria
glorificado por el Padre. B. F. Westcott pensé que
«Dios glorificarfa al Hijo del Hombre [...] tomando
Su humanidad glorificada para comunién con Si
mismo».>

Tercero, Dios enseguidale glorificara. A pesar
del uso del tiempo futuro, Jests no se referia a
algiin acontecimiento en el futuro remoto; estaba
mirando al futuro inmediato. Su muerte y exal-
tacién eran inminentes y resultarian en el cese de
Su obra en la tierra.

Versiculo 33. De pensar en lo que Su suf-
rimiento y muerte significaban para El, Jestis centré
Su atencién en cémo se verian afectados Sus dis-
cipulos cuando partiera. Dijo: Hijitos, atin estaré
con vosotros un poco. Me buscaréis; pero como
dije a los judios, asi os digo ahora a vosotros: A
donde yo voy, vosotros no podéis ir. Su tono era

21 Barrett, 450.

2 Las palabras «si Dios es glorificado en él» al comienzo
de 13.32 no aparecen en algunos manuscritos confiables;
sin embargo, si ese es el caso, se necesita algtn tipo de
cldusula para darle sentido al pasaje. (Carson, 483, n. 1.)

2 Westcott, 196-97.

el de un hablar como entre familia mientras pre-
paraba a los discipulos para Su partida. Utiliz6 el
diminutivo texvia (teknia), «Hijitos», que aparece
s6lo aqui en este relato del evangelio, pero siete
veces en 1% Juan (vea 1° Jn 2.1, 12, 28; 3.7, 18; 4.4;
5.21). En algunos manuscritos griegos antiguos,
teknia también aparece en Gdlatas4.19, donde Pablo
apel6 tiernamente a los gdlatas. El lenguaje era
apropiado en la tltima cena, donde Jestis ocupé
el papel de cabeza de familia y los discipulos eran
Sus hijos. Jesus les informé que estaria con ellos
«un poco» y luego afiadi6, como les habia dicho
a los judios (las autoridades religiosas opuestas
a Jesus), que lo buscarian, pero que no podrian
seguirle (7.33, 34; 8.21).

Asicomolosjudios quedaron perplejos ante lo
dicho por Jests, también los discipulos quedaron
desconcertados (13.36-38); sin embargo, aqui fue
donde terminaba la similitud. Jesis noles dijo a Sus
discipulos lo que les habia dicho a los judios: «no
me hallaréis» (7.34). Tampoco dijo que moririan en
sus pecados (8.21). Mds bien, Jests le dijo a Pedro
que no podia seguirle ahora, sino que le seguirian
un dia (13.36). A los discipulos les fue dicho que
Jestus iba a preparar un lugar para ellos porque
le volverian a ver (14.1-3). Ademds, les dijo a los
discipulos: «porque yo vivo, vosotros también
viviréis» (14.19). Por lo tanto, a los discipulos se
les dio la seguridad de que, aunque no podian ir
inmediatamente a donde Jests iba, se unirian con
El en el futuro.

Versiculos 34, 35. Las palabras de Jestis fueron
pronunciadas en la misma noche cuando Sus dis-
cipulos habian estado debatiendo entre ellos sobre
la superioridad. Habiendo anunciado Su partida,
Jests se aseguré de que Sus discipulos supieran lo
que esperaba de ellos mientras estuviera ausente.
Les dio un mandamiento nuevo de amarse unos
a otros. S6lo aqui, en el Evangelio de Juan, Jests
us6é la palabra «nuevo». El mandamiento a amar
no era completamente nuevo, sino mds bien anti-
guo. La Ley orden6 dos mandamientos centrales:
«Y amarés a Jehovd tu Dios de todo tu corazén»
(Dt 6.5) y «amards a tu préjimo como a ti mismo»
(Lv 19.18). Jestis ensefif a cierto escriba que toda
la Ley y los Profetas estaban resumidos en estos
dos mandamientos (Mr 12.29-31). Entonces, ;por
qué dijo Jestis que estaba dandoles a Sus discipu-
los un mandamiento «nuevo»? Woods sugirié
tres maneras en que el mandamiento de Jests
era nuevo. 1) El mandato era nuevo en el sentido
de que «incluye a todos los hombres, buenos y
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malos, a nuestros enemigos, asi como a nuestros
amigos». 2) También era nuevo en que «el amor
que requiere Jests difiere del amor que mandaba
laley».3) Ademds, era nuevo en que nuestro amor
se inspira en un motivo diferente; «<hemos de imi-
tarle en la medida de lo posible» debido al amor
que Jestis manifest6é por nosotros.*

Si bien hay mucho que decir a favor de las
anteriores tres ideas, no parecen capturar la es-
encia exacta del mandamiento de Jestus. Jesus
estaba dando un mandamiento restrictivo, porque
dijo «Que os améis unos a otros», refiriéndose
obviamente a los discipulos. En vista del debate
entre ellos, tal vez habia una necesidad inmediata
de que seamaran unos a otros. Elmandamiento era
nuevo porque el amor que habian de tener unos
por otros habia de ser modelado segin el amor
que Jests tenia por ellos, esto es, como yo os he
amado. Habia «<amado a los suyos que estaban en
el mundo» y «los amé hasta el fin» (13.1). Jests
a menudo habia demostrado Su amor por Sus
discipulos tanto en precepto como en ejemplo.
El hecho de que Jesus queria que entendieran la
importancia del mandamiento de amarse unos a
otros es evidente en que lo dio dos veces mds en
Sus instrucciones finales (15.12, 17).

El precepto de Jestis causé una gran impresién
en Juan. Segin la NASB, utiliz6 palabras que se
traducen como «amor» cincuenta y siete veces en
surelato del evangelio (doce veces en los capitulos
1al 12 y cuarenta y cinco veces en los capitulos 13
al 21). Le abrum6 el hecho de que era «uno de sus
discipulos, al cual Jestis amaba» (13.23). Ademds,
continué haciendo hincapié en el tema del amor
en 17 Juan (vea, por ejemplo, 1° Jn 3.11, 18, 23; 4.7,
8, 11, 12). Muchos han llamado la atencién sobre
una historia conservada porJerénimo de que Juan,
en su vejez, nunca dej6 de repetir: «Hijitos, amaos
unos a otros».?® Juan nunca olvidé laamonestacién
de su Sefior.

Jestusles dijoalos discipulos: En esto conoceran
todos que sois mis discipulos, si tuviereis amor
los unos con los otros. Amar «desinteresada-
mente», «<abnegadamente», «comprensivamente» y
«perdonando»,* como lo demostré primero Jests,
seria, de hecho, la marca distintiva de los discipu-
los de Jests. En 8.31, Jestis dijo que una marca de

%Woods, 297.

BJerénimo Comentario sobre Gilatas 6.10.

* William Barclay, The Gospel of John (EI Evangelio de
Juan), vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Series (Phila-
delphia: Westminster Press, 1975), 149-50.
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un discipulo era permanecer en Su palabra; mds
adelante dirfa que un discipulo habia de «[llevar]
mucho fruto» (15.8). Lainsignia del discipulado que
senombra aqui es el amor de unos por otros. Asi es
como los discipulos de Cristo han de distinguirse
de los del mundo y que estdn bajo el reinado de
Satands. Con frecuencia, los eruditos han llamado
la atencidon al testimonio de Tertuliano, escribiendo
un siglo después de este relato del evangelio. Los
paganos de sus dias se asombraron del amor de la
comunion cristiana incluso ante la persecucién y
la muerte. «jMiren cémo se aman!», exclamaban.
La creencia de que el amor cristiano era mds que
superficial es evidente en otra de sus declaraciones:
«jQué listos estdn para morir el uno por el otro!»*
(vea 15.13; 1* Jn 3.16).

JESUS ANUNCIA LA NEGACION DE PEDRO
(13.36-38)

%Le dijo Simé6n Pedro: Sefior, ;a déonde vas?
Jestislerespondié: A donde yo voy, no me puedes
seguir ahora; mas me seguirds después. *’Le dijo
Pedro: Seior, ;por qué no te puedo seguir ahora?
Mi vida pondré por ti. *Jests le respondié: ;Tu
vida pondras por mi? De cierto, de cierto te digo:
No cantara el gallo, sin que me hayas negado
tres veces.

Versiculos 36-38. Todoslos relatos del evange-
lio se refieren al anuncio de la negacién de Pedro
(Mt 26.31-35; Mr 14.27-31; Lc 22.31-34). Pedro
fue caracteristicamente el primero en hacer una
pregunta; sin embargo, durante esta parte de las
instrucciones finales de Jesds a Sus discipulos,
también fueron planteadas por Tomads (14.5), Felipe
(14.8) y Judas «(no el Iscariote)» (14.22). Aparente-
mente, Pedro (al igual que los demds discipulos)
estaba mds interesado en las implicaciones de la
inminente partida de Jests (13.33) que en el nuevo
mandamiento y pregunté: Sefior, ;adénde vas?
(13.36). Pedro tuvo que haberse preguntado: «Si
Jests es el Mesias prometido y el Rey de Israel,
(a doénde podria estar yendo, sino a establecer Su
reino?». Claramente, Pedro no comprendia real-
mente lo que Jests estaba diciendo. En este punto,
el pensar de Pedro sobre la naturaleza del reino
estaba en un plano terrenal y reflejaba el del judio
promedio de esos dias, la idea de que el reino era
terrenal (enlugar de espiritual) y temporal (enlugar

¥ Tertuliano Apologia 39.7.



de eterno) en naturaleza. Jests no dio respuesta
directa a su pregunta; en su lugar, repitié lo que
habia dicho en 13.33, excepto que usé el singular
con referencia especifica a Pedro: A donde yo voy,
no me puedes seguir ahora; mas me seguirds
después. La respuesta de Jestis debe entenderse
como una advertencia a Pedro acerca de lo que
era tan caracteristico de él, a saber, sus muestras
impulsivas de emocién. Comprensiblemente, Pe-
dro no tenia idea de lo que le esperaba a su Sefior
al siguiente dia. No comprendia que Jests estaba
a punto de regresar al Padre ni la razén para Su
partida. Antes de Su regreso, sin embargo, Jests
tenfa que «ir» a la cruz y al sepulcro por Pedro y
por todo el mundo herido por el pecado. Pedro «[se-
guiria] después» en la muerte, pero no hasta que
se le hubiere restaurado de su negacién y hubiera
completado la obra que Jests le tenfa para llevar
a cabo (vea 21.15-19). Sélo después de la muerte
y resurreccién de Jests, Pedro comprenderia lo
que Jesus estaba diciendo ahora.

Pedro se sorprendié de la respuesta que Jests
le dio, y su orgullo de ser uno de los discipulos
de confianza de Jests podria haber estado amen-
azado. Por lo tanto, pregunté: Sefior, ;por qué no
te puedo seguir ahora? y afirmé con confianza:
Mi vida pondré por ti (13.37). Pedro no se daba
cuenta de que era la muerte a la que Jests iba
antes de ascender al Padre; sin embargo, aunque
dondequiera que Jests fuera era peligroso, afirmé
que estaba dispuesto a arriesgar su vida para
seguir adelante. La declaracién de Pedro era casi
idénticaala del «<buen pastor» (10.11). Las palabras
de Pedro fueron pronunciadas de manera sincera,
sin embargo, las palabras llegaron facilmente en
la seguridad del aposento alto. Mds adelante, en
el ambiente amenazante del palacio del sumo
sacerdote, su fe vacilaria.

La respuesta de Jestis ;Tu vida pondras por
mi? (13.38) cuestiond la afirmacion de confianza
de Pedro. Pedro estaba listo para luchar y tal vez
incluso morir por Jests en el huerto cuando sacé
suespaday corté la oreja de Malco (18.10), perono
podriaseguir adelante con sus buenas intenciones.
Con la doble afirmacién que indica una verdad
solemne, Jests dijo: De cierto, de cierto te digo:
No cantara el gallo, sin que me hayas negado
tres veces. El anuncio de que Pedro negaria a su
Sefior en poco tiempo tuvo que haber perturbado
tanto a Pedro que permaneci6 en silencio el resto
del tiempo en el aposento alto. No se le vuelve a
mencionar hasta la escena en el huerto de Getse-

mani (18.10).%
APLICACION

Cuando un amigo se desvia (13.11-20)

En el aposento alto, mientras Jests seguia
conversando con Sus apdstoles en cuanto a la
oscuridad que yacia inmediatamente delante de
ellos, dijo: «No estdis limpios todos» (13.11). De
esta manera, plante6 con ternura el acto infiel que
Judas cometeria al traicionarle. No confronté vil-
mente a Judasnile dio unareprimenda ptblica; no
deseaba dificultarle su arrepentimiento. Tampoco
amenaz6 ni descomulgé a Judas antes de realizar
el inicuo acto. Simplemente le transmiti6 visible-
mente que sabia lo que planeaba hacer e insinué
que era posible que cambiara de opinién.

Después de que Jests lavé los pies de todos
los apdstoles (incluso Judas), les dijo que debian
seguir Su ejemplo y lavarse los pies unos a otros.
Les estaba ensefiando que el que se convierte en
siervo es el que entra en una vida de realeza y
goza de una vida bienaventurada. Sin embargo,
sabia que uno de los presentes lo traicionaria.
Jesus dijo: «No hablo de todos vosotros; yo sé a
quienes he elegido» (13.18). La palabra para «sé»
es 0ida (oida), un verbo indicativo perfecto que
quiere decir «haber sabido». Jesus estaba muy
consciente de todo lo que habia en el corazén de
Judas. Habia dicho anteriormente: «;No os he
escogido yo a vosotros los doce, y uno de vosotros
es diablo?» (6.70).

Jests sabia cuando escogié a Judas que se
desviaria, sin embargo, también sabia que Judas
tenfa la capacidad de seguir el camino correcto y
cumplir sumisién como apéstol. Aqui, enunasola
persona, vemos el misterio del conocimiento previo
delaDeidad y ellibre albedrio de lahumanidad. A
pesar de que Jesus sabia lo que Judas iba a hacer,
buscé guiarle suavemente lejos de esa terrible obra
y conducirlo al arrepentimiento.

A medida que se acercaba la realidad de la
traicién de Judas, Jests utiliz6 la ocasion para pre-
parar a los demds apdstoles para ello. Dijo, «mas
para que se cumpla la Escritura: El que come pan
conmigo, levant6 contra mi su calcafiar» (13.18).

% Segtin Marcos 14.30, Pedro negaria a Jesus tres veces
«antes que el gallo haya cantado dos veces». Carson hizo
notar: «Aparentemente era habitual que los gallos en
Palestina cantaran alrededor de las 12.30 a.m., 1.30 a.m. y
las 2.30 a.m., lo que llevé a los romanos a dar el término
“canto de gallo” a la vigilia entre la medianoche y aproxi-
madamente las 3.00 a.m.» (Carson, 487).
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Estaba citando Salmos 41.9: «Aun el hombre de mi
paz, en quien yo confiaba, el que de mi pan comia,
Alz6 contra mi el calcafiar». Estaba aplicando las
palabras de David en un sentido profético y pic-
torico a lo que Judas le estaba haciendo. Jestis no
repiti6 la frase «en quien yo confiaba» del salmo
en Su cita. Esta parte de la declaracién no aplicaba
a El porque habia sabido todo el tiempo lo que
haria Judas.

Las anteriores palabras de Jests dieron guia,
iluminaciény aliento espiritual alos once apdstoles
que estarian muy desanimados por lo que estaba a
punto de sucederles a Jests y a ellos. Sus palabras
los prepararon y pueden prepararnos a nosotros
para las tragedias que les acontecen incluso a
personas espirituales.

Con Sus ensefianzas del aposento alto como
teléon de fondo y luz gufa, preguntemos: «;Qué
hacemos, y cémo reaccionamos, cuando uno de
los nuestros se desvia y hace lo impensable?».

1. Tenemos que reconocer nuestra situacion mien-
tras vivimos en este mundo. Jesus les dijo a Sus ap6s-
toles que las Escrituras tienen que cumplirse. En
este entorno en particular, cité Salmos 41 como una
profecia pictérica que encontraria su cumplimiento
enJudas. Dijo que un gran desastre estaba cayendo
sobre ellos. Esta calamidad estaba relacionada con
la condicién del hombre en la vida: el hecho del
pecado. Larealidad de la traicién de Judas a Jests
refleja el inevitable rechazo de lajusticia por parte
de todaslas personas. Jestsles dijo a Sus apdstoles
lo que estaba a punto de suceder para que no se
desilusionaran por la iniquidad de Judas. Queria
que supieran que este pecado monumental no
podia cambiar quién era ni lo que habia venido
a hacer. Dijo: «Desde ahora os lo digo antes que
suceda, para que cuando suceda, credis que yo
SOy» (1319)

2. Cuando tragedias como esta llegan a nuestras
vidas, tenemos que reconocer la naturaleza horrible
del pecado. Jesus habia precedido Su advertencia
a los apéstoles con las siguientes palabras: «Si
sabéis estas cosas, bienaventurados seréis si las
hiciereis» (13.17). Luego, volviéndose a prever el
futuro con Sus apdstoles, dijo: «No hablo de todos
vosotros; yo sé a quienes he elegido» (13.18). En
otras palabras, uno de ellos no conoceria la ben-
dicién de seguirle con la actitud de obediencia.
Uno de ellos no experimentaria las bendiciones
que el cielo imparte. Se acercaba el dia en que el
nombre de Judas seria descartado debido a la ter-
rible memoria asociada con él. A su muerte, nadie
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seria capaz de decirlas reconfortantes palabras «Se
ha ido al cielo». Pedro sélo podia decir que «cayé
por transgresion [de este apostolado] para irse a
su propio lugar» (Hch 1.25).

3. Durante la oscuridad de la tragedia, debemos
permanecer fieles a nuestra mision. Incluso un evento
catastréfico como este no podria cambiar ni frus-
trar la misién de Jests, quien dijo: «De cierto, de
cierto os digo: El que recibe al que yo enviare, me
recibe a mf; y el que me recibe a mi, recibe al que
me envié» (13.20). La obra de Jesus continuaria y
los apdstoles saldrian a predicar. Se le llamaria a
la gente a tomar una decisiéon sobre el Evangelio
que escucharan, sin embargo, la autenticidad delas
palabras de Jestis no se veria afectada por aquellos
que rechazaran Su mensaje.

Conclusién. ;Qué debemos hacer cuando ocurra
lo peor, cuando uno de los nuestros venda el regalo
mds sagrado jamds dado al hombre? Hagamos
lo que Jests les dijo a Sus ap6stoles que hicieran
cuando se enfrentaron a esta situacién. Tenemos
que recordar que la vida a veces es asi. No deberia
sorprendernos. Las Escrituras nos advierten lo
que el mafiana puede traer. Nosotros, como Jests,
podemos sefialar una profecia. Pablo dijo:

También debes saber esto: que enlos postre-
ros dfas vendrdn tiempos peligrosos. Porque
habrd hombres amadores de si mismos, avaros,
vanagloriosos, soberbios, blasfemos, desobedi-
entes a los padres, ingratos, impfios, sin afecto
natural, implacables, calumniadores, intem-
perantes, crueles, aborrecedores de lo bueno,
traidores, impetuosos, infatuados, amadores
de los deleites mas que de Dios (2* Ti 3.1-4).

Veamos la tragedia, sin embargo, rehusemos
enredarnos en ella. Algunos que conocemos se
apartardn de Cristo, pero permanezcamos fieles a
Elsin importar las noches sombrias que se desple-
gardn ante nosotros. Permanezcamos también fieles
a nuestra mision. El pecado y los pecadores ven-
dran; pero nuestro mensaje, misién y motivacién
tienen que seguir siendo los mismos.

Eddie Cloer

Coémo llegarle a un renegado (13.21-30)

(Cémo una persona piadosa le llega a alguien
que hasido poseido porlainiquidad? ; Cémo reac-
ciona un corazén puro a un corazoén lleno de Sa-
tands? Las respuestas apropiadas a estas preguntas
pueden encontrarse al observar la forma en que
Jesus habl6 a Judas en el aposento alto (13.21-30).

¢Qué hizo Jesus con Judas? ;Cémo le llegé a
este traidor?



1. Jesiis lloré por él. Nuestro texto dice que
Jestis «se conmovié en espiritu, y declaré y dijo:
De cierto, de cierto os digo, que uno de vosotros
me vaaentregar» (13.21). Jestis acababa de citar un
pasaje del Antiguo Testamento que representaba
lo que estaba enfrentando en estanoche con Judas.
Se apropi6 de las palabras de David, diciendo: «El
que come pan conmigo, levanté contra mi su cal-
cafiar» (13.18; vea Sal 41.9). Al citar esta profecia,
anuncio6 que no todos los presentes en esta comida
seguirian Sus palabras. Uno de ellos no conoceria
la bendicién de permanecer en lo que les habia
dicho; uno no estaba limpio (13.11). Ademds, les
informé a Sus apdstoles que les estaba diciendo
estas cosas para que no se desconcertaran cuando
tuviera lugar ese oscuro acontecimiento (13.19).

Después de abordar claramente la situacién que
se avecinaba, Jests «se conmovio en espiritu». La
palabra queJuan uso6, étapayOn (etarachthe), quiere
decir «experimentar una gran angustia mental».
En este momento, Jests estaba profundamente
conmovido en Su espiritu y muy preocupado por
la vida y el alma de otra persona.

Anteriormente, Jestis habia mirado la ciudad
de Jerusalén y habia llorado sobre ella (Lc 19.41);
pero en este aposento alto miré a Judas y a los
demds apdstoles y se perturbé profundamente
por lo que vio. Su grandiosa y divina alma se
llené de dolor por lo que Judas planeaba hacer y
el efecto que tendria en los demds apdstoles y en
el mismo Judas.

Cada persona, en algin momento, agonizard
por alguien o algo similar. El gran indicador de
nuestro cardcter estd en la respuesta a esta pre-
gunta: «;Por qué cosaslloramos o nos preocupamos
profundamente?».

2. Jestis confronté a Judas y lo exhorté. No pre-
sionaria a Judas ni le dificultaria atin m4ds librar
su corazoén del mal que residia en él. En lugar de
ello, Jests les dijo ptblicamente a Su grupo de
apostoles: «De cierto, de cierto os digo, que uno de
vosotros me va a entregar» (13.21). Cuando se le
pregunto: «... quién era aquel de quien hablaba»,
les dijo: «A quien yo diere el pan mojado, aquél
es» (13.24-26a). Leemos: «Y mojando el pan, lo
dio a Judas Iscariote hijo de Simén. Y después
del bocado, Satands entré en él. Entonces Jests le
dijo: Lo que vas a hacer, hazlo mds pronto. Pero
ninguno de los que estaban a la mesa entendi6
por qué le dijo esto» (13.26b-28). En toda esta
conversacion, nadie sospeché de Judas. Cada uno
se mird internamente y preguntd: «;Seré yo?»

(Mr 14.19) o «;Soy yo, Senor?» (Mt 26.22; KJV).
Incluso cuando Jests le dio a Judas el bocado, los
otros apdstoles no entendieron quién era al que se
identificaba. No entendieron lo que Jestis le estaba
diciendo a Judas.

Conlaentregadel pedazo de pana]Judas, Jests
una vez mads lo habia confrontado en el escenario
de la Ultima Cena. De varias maneras, habia an-
unciado que alguien en el grupo lo venderia a
manos del Sanedrin. Jests no estaba tratando de
avergonzar a Judas ni humillarlo para que se ar-
repintiera exponiéndole ptublicamente. Deseaba
que Judas supiera que El estaba consciente de lo
que estaba sucediendo.

Jestis tuvo cuidado de no ir més alld de una
persuasion fiel para coaccionar aJudas. Se entregé
aeste ap6stol incluso antes deir ala cruz. Lavé los
pies de Judas, le ensefi6 a ser un siervo, le ilustro,
por medio de la metadfora del lavado de pies, que
El proporcionaba limpieza a Sus seguidores y le
record6 que sabia lo que él estaba haciendo, sin
embargo, atn asi le amé.

3. Jesiis le permitié tomar su propia decision. El
gran Rey se neg6 a obligar por la fuerza la obedi-
encia de Susiervo. Sabia todaslas cosas, tenia todo
el poder y entendia todo acerca de la personalidad
humana; sin embargo, condescendi6 a dejar que
Judas decidiera su futuro. Juan dijo: «Y después del
bocado, Satands entré en él. Entonces Jests le dijo:
Lo que vas a hacer, hazlo més pronto» (13.27). Juan
luego escribié: «Cuando él, pues, hubo tomado el
bocado, luego salid; y era ya de noche» (13.30). El
ejemplo de servicio de Jesus, Su gentil stiplica y
Su discreta confrontacién de Judas en esta noche
no invalidaron la ambicién pecaminosa que crecia
en el corazén de Judas. Jests, en una tristeza que
solo el cielo puede entender, permitié que Judas
le dejara y jamads regresara.

Cuando Judas sali6, la tenue luz de la reden-
cion se desvaneci6 y la terrible oscuridad de la
condenacién cay6 sobre él. James Burton Coffman
escribié:

La entrada de Satands en Judas en este
momento indica una entrada inusualmente
malévola; porque Satands habia estado en
Judas antes, por ejemplo, cuando esperaba
las treinta piezas de plata. Por lo tanto, esto
indica que Satands tomé posesién de Judas
permanentemente, como consecuencia de su
endurecimiento judicial, un hecho sugerido, e
incluso exigido, por el hecho del mandamiento
deJestis aJudas para que actuarardpidamente.

Hasta este punto, habia existido esperanza para
Judas; sin embargo, después de que Satands le
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tomo, su descenso a la miseria y la muerte fue
rdpido, dramadtico e irrevocable. El ejemplo de
lo que le sucedi6 a Judas aqui deberia darle a
cada persona una pausa en la contemplacién
del mal. Una vez que el dado es finalmente
lanzado y Satands reclama la posesién del
alma, siempre ocurre una destruccién rdpida
e inevitable.”

Conclusion. ;Cémo se le llega a una persona
que se sabe estd hundida en el pecado? El ejem-
plo de Jests dice que tenemos que reconocer su
situaciéon como una de las peores tragedias de la
vida. Entonces, motivados por una preocupaciéon
sincera, tenemos que tenderle la mano, tratando
de volverla al Sefior. Debemos tener siempre cui-
dado de no humillar a esta persona; tenemos que
entender que acorralarla en una esquina podria
endurecerle en lugar de ayudarle. Ademds, ten-
emos que reconocer que se le tiene que permitir
a la persona decidir por si misma, incluso si esa
decision dé cémo resultado su alejamiento bajo el
manto de lanoche. Aunque pueda que no siempre
tengamos éxito, hagamos todolo posible paraevitar
que otros cristianos abandonen la iglesia asi como
Judas «salié» de sus hermanos en Juan 13.30.

Eddie Cloer

«... mas me seguiras después» (13.33, 36-38)
Cuando Jests les explicé a Sus apéstoles que
los estaba dejando, agregd con ternura que le se-
guirian en un futuro cercano. Las pocas horas que
le quedaban con ellos pasarian rdpidamente. Dijo:
«Hijitos, atn estaré con vosotros un poco» (13.33).
Los dejaria e irfa a Su Padre. Sabia que extrafiarian
Su presencia y la comunién que habian gozado.
Anteriormente, durante Su ministerio, habia
dicho: «Yo me voy, y me buscaréis, pero en vuestro
pecado moriréis;adonde yo voy, vosotrosno podéis
venir» (8.21). Esas palabras habian sido dirigidas
a judios incrédulos que estaban escuchdndole.
Ahora, al final de Su vida terrenal, en este
escenario de la pascua con Sus apdstoles, volvié
a utilizar las palabras «yo voy», pero en un con-
texto completamente diferente. Las hizo parte de
Su discurso de despedida a Sus apdstoles. Habia
escogido a esos hombres para que fueran Sus
apostoles, les habia ensefiado, habia caminado
con ellos, los habia salvado y los habia enviado a
predicar en Sunombre. Mds adelante le dirfa a Su

¥ James Burton Coffman, Commentary on John (Comen-
tario sobre Juan) (Austin, Tex.: Firm Foundation Publishing
House, 1974), 318-19.
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Padre en Su gran oracién:

He manifestado tu nombre a los hom-
bres cllue del mundo me diste; tuyos eran,
y me los diste, y han guardado tu palabra.
Ahorahan conocido que todas las cosas que me
has dado, proceden de ti; porque las palabras
que me diste, leshe dado; y ellos las recibieron,
y han conocido verdaderamente que sali de ti,
y han creido que ti me enviaste (17.6-8).

Impactado por la declaracion de Jests de que
se iba, Pedro pregunté (como Felipe también
lo hizo posteriormente), «Sefior, ;a dénde vas?
Jests le respondié: A donde yo voy, no me puedes
seguir ahora; mas me seguirds después» (13.36).
Las palabras «me seguirds después» llegaron a
lo més profundo de ellos, y también nos afectan
profundamente a nosotros. Todo cristiano las
atesora y encuentra el consuelo de la esperanza
divina en ellas.

Pedro deseaba ir con Jestis, aunque eso signifi-
cara morir con Ely por El. Reconocié que Jests iba
a Su antigua gloria, y deseaba ir con El. Tal vez
pensé que podia ir con El y regresar con El para
establecer Su reino. Jests estaba diciendo, en otras
palabras: «Este no es el momento para que vayas
conmigo. Tu tiempo se acerca, peronoloes ahora».
Con anticipacién y respeto, preguntemos: «;Qué
quiso decir Jests con Su promesa “me seguirds
después”?».

1. Estabadiciendo que el tiempo de Pedro vendriaa
raiz dela gran redencion que estaba proporcionando para
el mundo. Jestus tenfa que ir a la cruz y completar
el plan de salvacién para todos los que creyeran.
Pedro sélo podia mirar; no podia participar en
ese gran evento. S6lo tendria un papel de apoyo
en la cruz.

No podemos salvarnos a nosotros mismos;
Cristolohizo por medio de Su cruz. Le seguiremos
a la gloria como resultado de nuestra redencién.
Tenia que ir delante de nosotros y proporcionar
el camino para que le siguiéramos. No debemos
olvidar las siguientes palabras de exhortacion:
«Porque convenia a aquel por cuya causa son todas
las cosas, y por quien todas las cosas subsisten, que
habiendo de llevar muchos hijos a la gloria, per-
feccionase por aflicciones al autor de la salvacién
de ellos» (He 2.10). Jestis, nuestro Salvador, haido
delante denosotros, asegurando nuestra salvacion
eterna; y pronto le seguiremos.

2. Jestis también estaba diciendo que, después de
que nuestras pruebas sean superadas, le seguiremos.
Pedrole habia dicho esencialmente a Jests: «Sefior,



(por quéno te puedo seguir ahora? Mi vida pondré
por ti». Con palabras desafiantes que inclufan una
revelacién apasionante, nuestro Sefior le respondié:
«¢Tu vida pondras por mi? De cierto, de cierto te
digo: No cantaréd el gallo, sin que me hayas negado
tres veces» (13.38). Pedro no estaba listo para ir con
Jestis. Tenia que pasar por un proceso formador
de cardcter antes de poder seguirle.

Podriamos preguntar: «;Por qué Jests no
ha vuelto ya a buscarnos?». La raz6n es que no
es el momento adecuado para que venga. Estd
esperando a que algunos de nosotros crezcamos
un poco; estd tardando para que mds personas
puedan escuchar el mensaje y volverse a El para
salvaciéon. Pedro dijo: «El Sefior no retarda su
promesa, segtin algunoslatienen por tardanza, sino
que es paciente para con nosotros, no queriendo
que ninguno perezca, sino que todos procedan al
arrepentimiento» (2* P 3.9). Dijo ademds que los
cristianos —mediante nuestro crecimiento en la
«piadosa manera de vivir»— estamos «esperando
y apresurdndoos para la venida del dia de Dios»
(27 P 3.12). Mientras esperamos nuestra invitacién
a seguirle a la eternidad, tenemos que utilizar el
tiempo que nos ha dado para crecer mds plena-
mente en Su semejanza.

3. Jesiis también estaba diciendo que cuando nues-
tra obra haya terminado, le seguiremos. Después de la
cruz, laiglesia saldria alaluz y el Evangelio irfa a
todo el mundo. Los apdstoles desempefiarian un
papelimportante enlaaplicacién del plan de Jests
paralaEraCristiana. Suiglesia seria edificada sobre
«el fundamento delos apéstoles y profetas, siendo
la principal piedra del dngulo Jesucristo mismo»
(Ef2.20). Tal vez eslo que Jesus quiso decir cuando
anteriormente les dijo a Sus apdstoles: «De cierto
os digo que en la regeneracién, cuando el Hijo del
Hombre se siente en el trono de su gloria, vosotros
que me habéis seguido también os sentaréis sobre
doce tronos, para juzgar a las doce tribus de Is-
rael» (Mt 19.28). Jests tenia mucho trabajo para
que Pedro y los demds apéstoles hicieran antes de
abrirles la puerta para que le siguieran.

Lo mismo es cierto para nosotros. Tiene
nuestros tiempos en Sus manos. Sabe qué es lo
mejor que podemos hacer por Su causa. Tenemos
que juzgar Su demora en llamarnos a Su lado
como Su recordatorio de que nos estd dando mds
trabajo para hacer aqui. Estamos continuamente
atrafdos entre dos deseos: estar con El en gloria
o entregarnos fielmente a nuestras labores aqui.
Tenemos que confiar en El en cuanto al tiempo

que nos necesita aqui, en cuanto a lo mejor que
podemos hacer por el bien del reino y en cuanto a
la manera en que nos apartaremos para seguirle.
Al igual que Pedro, debemos tener un anhelo
interno por estar con Jesds. Debemos procurar
estar donde El estd. Sin embargo, al igual que Pe-
dro, tenemos que entender que no se nos permite
seguirle ahora. Hemos avanzado mucho mds en
nuestro viaje ahora que hace unos afios. El no ha
terminado con nosotros; sin embargo, ha logrado
algiin avance con nosotros. Pedro negé al Sefior,
pero aprendid de esa experiencia. Creci6 a partir
de ella. Pasé de ser un discipulo cobarde a un
predicador valiente y luego un martir victorioso.
Jests tiene un lugar para nosotros en Su reino,
habiéndonos hecho mayordomos de Su evangelio.
Nosha dejado unamisién de gran alcance. Después
de quelehayamosservido proclamando lasbuenas
nuevas a los pueblos de la tierra, le seguiremos.
Nos dard la bienvenida a la puerta de la muerte y

nos llevard a Su gloria.
Eddie Cloer

«... como yo os he amado» (13.34, 35)

Losmiembros de algunos gruposy organizacio-
nes usan insignias con nombres para identificar
quiénes son y cudl es su papel en la vida. ;Cudl
es la insignia del discipulado? ;Cémo han de
identificar a los cristianos aquellos que no son
cristianos? Cristo dio la respuesta a esa pregunta
en Juan 13.34, 35, diciendo: «Un mandamiento
nuevo os doy: Que os améis unos a otros; como yo
os he amado, que también os améis unos a otros.
En esto conocerdn todos que sois mis discipulos,
si tuviereis amor los unos con los otros».

Nuestra insignia de discipulado es el amor.
Jests dijo que los cristianos serdn reconocidos por
suamor. Esto elimina otrasideassobrela verdadera
prueba del discipulado.

No es sélo cuestion de hablar. Jests no dijo
que seremos Sus discipulos si usamos Su nombre
o hablamos de Dios o proclamamos que somos
cristianos cierto nimero de veces cada dia.

No es una forma distintiva de vestimenta o
forma de hablar. Las personas en algunas érdenes
religiosas usan ropa sencilla y usan un lenguaje
arcaico, mientras que otras usan ttnicas para
distinguirse. Los cristianos han de cultivar la
piedad genuina, la verdadera piedad. Si bien ser
cristiano afectard la forma en que nos vestimos y
hablamos, Jestis no dijo que los cristianos deberian
ser conocidos por su apariencia «piadosa» o su
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forma de hablar.

No es sélo un ritual. La adoracién siempre
ha sido importante para el Sefior. Jests dijo que
debemos adorar al Sefior «en espirituy en verdad»
(4.24). Sin embargo, cuando hablé de lo que dife-
rencia a los cristianos de los demads, no menciond
laadoracién. Se podria adorar correctamente y atin
no cumplir con la prueba del discipulado.

No es la oracién. Segtn Jests, la oracién no
es la marca que debe distinguir a Su pueblo. La
comunicacién con el Padre es importante; los cris-
tianos han de orar constantemente. Sin embargo,
la oracién no es lo principal que hace diferente al
cristiano.

No es una doctrina estricta. La doctrina biblica
es importante. El Nuevo Testamento ensefia que
tenemos que aferrarnos, predicar y practicar la
sana doctrina. Sin embargo, Jestis no dijo: «Los
hombres sabrdn que ustedes son Mis discipulos si
ensefan la sana doctrina». Incluso si ensefiamos
la sana doctrina, no seremos discipulos aceptables
de Cristo si no exhibimos la verdadera insignia
del discipulado.

Para ser conocidos como discipulos de Cristo,
tenemos que amarnos unos a otros. Jesus dijo que
la verdadera prueba del discipulado es el amor
por nuestros préjimos cristianos. Ademds, si nos
amamos los unos a los otros como Jests requiere,
ilas personas podrén creer que somos verdadera-
mente discipulos de Cristo y estar més dispuestos
a aceptar nuestra doctrina!

Asi como deseaba Jests, el amor el uno por el
otro caracterizo a la iglesia primitiva. En Hechos
4.32-35, leemos que los cristianos «era de un
corazén y un alma» y «ninguno decia ser suyo
propionada delo que poseia». Comoresultado, «no
habia entre ellos ningtn necesitado». Aquellos que
poseian «heredades o casas, las vendian, y trafan
el precio de lo vendido, y lo ponian a los pies de
los apdstoles; y se repartia a cada uno segtin su
necesidad».

Cuando los primeros cristianos se ayudaban
unos a otros, tenfan comunién unos con otros, y
morian unos por otros, aquellos que los observa-
ban se veian obligados a testificar: «Miren cémo
se aman los unos a los otros».*

La importancia de amarse unos a otros fue
repetido a menudo a los discipulos de Jestis. En
Juan 15.12, Jesus dijo: «Este es mi mandamiento:
Que os améis unos a otros, como yo os he amado»;

% Tertuliano Apologia 39.7.
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yen15.17 repiti6 el mandamiento: «Esto os mando:
Que os améis unos a otros». Segtin 1* Pedro 1.22,
dado que nuestras almas han sido purificadas por
nuestra obedienciaalaverdad, tenemos que «[ama-
rnos] unos a otros entrafiablemente, de corazon
puro». Pablo menciond primero el «amor» entre
las cualidades que llamé el «fruto del Espiritu»
(Ga 5.22). En 17 Corintios 13, hizo hincapié en la
necesidad de amarse unos a otros diciendo que
nada vale sin amor. Concluy6: «Y ahora permane-
cen la fe, la esperanza y el amor, estos tres; pero el
mayor de ellos es el amor» (1? Co 13.13). En Roma-
nos 12.10, Pablo escribié que los cristianos deben
«[amarse] los unos a los otros con amor fraternal»
y deben «en cuanto a honra, [preferirse] los unos
a los otros». Cuando Pedro hablé de la forma en
que los cristianos deben crecer espiritualmente,
nombro el «<amor» como el logro culminante del
cardcter cristiano (2 Pe 1.5-7).

Entender que el amor es la insignia del dis-
cipulado es ver s6lo una parte de la verdad. Jests
no sélo dijo que tenemos que amarnos los unos
a los otros. Mds bien, dijo en 13.34 que tenemos
que amarnos los unos a los otros como El nos amé:
«Un mandamiento nuevo os doy: Que os améis
unos a otros; como yo os he amado, que también os
améis unos a otros» (énfasis afladido; vea 15.12).
;Cémo era un «mandamiento nuevo»? No era el
hecho de que debiamos amar, sino la medida en
que debemos amar: jHemos de amar como Cristo amd!
A menos que estemos tratando de cumplir con esa
norma, no estamos cumpliendo con la prueba del
verdadero discipulado.

La siguiente pregunta, entonces, llega a ser:
«¢Cémo amo Cristo a Sus discipulos?». Para amar
como lo hizo El, tenemos que saber cémo era Su
amor.

Primero, el amor de Cristo fue un amor desinte-
resado. Jesus dijo: «Porque el Hijo del Hombre no
vino para ser servido, sino para servir, y para dar
su vida en rescate por muchos» (Mr 10.45). Justo
antes de que Jests les dijera a Sus discipulos que
tenfan que amarse unos a otros como El los habia
amado, encontramos la siguiente declaracion: «...
sabiendo Jesus que su hora habiallegado para que
pasase de este mundo al Padre, como habia amado
alos suyos que estaban en el mundo, los am¢ hasta
el fin» (13.1). Luego, Jests lavo los pies de los
discipulos. Después, dijo que les habia puesto un
ejemplo, que debian hacerse unos a otros lo que El
habia hecho a ellos (13.13-15). Si queremos amar
como Cristo amd, tenemos que estar dispuestos a



servir a los demds con sacrificio y humildad, en
lugar de procurar ser servidos. Si s6lo estamos
interesados en nosotros mismos —nuestra glo-
ria, nuestras recompensas, nuestros derechos y
privilegios— y no estamos sirviendo a los demds
desinteresadamente, entonces no estamos exhibi-
endo la verdadera insignia del discipulado.

Segundo, el amor de Cristo fue un amor entregado.
Jests pas6 Su vida dando. Dio salud a los demds
sandndoles; les dio tranquilidad echando fuera
demonios; les dio sustento alimentdndolos; dio
a unos vida levantdndolos de entre los muertos.
En resumen, como dijo Pedro: «anduvo haciendo
bienes» (Hch 10.38). En tltima instancia, dio el
don mds grande de todos: dio Su vida, eligiendo
morir por los demds (10.18).

Debemos seguir el ejemplo de Jests dando a
los demds para demostrar que nos amamos unos
a otros. Por supuesto, tenemos que amar a todos.
Sinembargo, alos cristianoslos une cierto vinculo,
y debe hacer que nos amemos unos a otros de una
manera especial. Hemos de darnos los unos a los
otros cuando surjan necesidades, ayudarnos unos
a otros porque todos somos parte de la familia
de Dios. Debemos seguir el ejemplo de la iglesia
primitiva, en la que los miembros compartian li-
bremente sus bienes terrenales para ayudar a los
hermanos necesitados. Pablo dijo: «Asi que, segiin
tengamos oportunidad, hagamos bien a todos, y
mayormente a los de la familia de la fe» (Ga 6.10).

Tercero, el amor de Cristo fue un amor tolerante.
ijLo sabemos porque Jests tuvo paciencia con Sus
apostoles! Cuando expresaron sus opiniones sobre
temas religiosos, con frecuencia se equivocaron. En
varias ocasiones, Jests los reprendié por su falta de
fe. Cuando Jesus fue crucificado, le abandonaron
y huyeron. Uno lo traicioné y otro lo negé. Cu-
ando fue resucitado de entre los muertos, a pesar
de haber anunciado Su resurreccién, les resultd
dificil creer que estaba nuevamente vivo. Justo
antes de ascender, demostraron que todavia no
entendian el concepto de Su reino. A pesar de sus
defectos, Jesus los soportd, les ensefid, los animé,
les ayudé y finalmente puso Su misién en la tierra
en las manos de ellos.

(Amamos de la misma manera? Cuando
aquellos que conocemos resbalany caen o muestran
su ignorancia, ;tendemos a pensar en ellos como
perversos o malvados cuando probablemente
solo son débiles o estan desinformados? Cuando
nuestros hermanos no estdn ala altura de nuestras
expectativas, ;nos impacientamos con ellos?

(Cémo debemos actuar para con nuestros
préjimos discipulos cuando nos decepcionan?
Pablo escribié: «También os rogamos, hermanos,
que amonestéis a los ociosos, que alentéis a los de
poco dnimo, que sostengdis a los débiles, que sedis
pacientes para con todos» (1* Ts 5.14). Instruyé
a los cristianos a soportarse «unos a otros» (Col
3.13). El autor de Hebreos amonestd a los cristia-
nos a «[exhortarse] los unos a los otros cada dia»
(He 3.13) y a «[levantar] las manos caidas y las
rodillas paralizadas; y [hacer] sendas derechas
para vuestros pies, para que lo cojo no se salga
del camino, sino que sea sanado» (He 12.12, 13).

Debemos recordar que Jesus dijo que «el es-
piritu a la verdad estd dispuesto, pero la carne es
débil» (Mt 26.41) y ser condescendientes con las
debilidades carnales de nuestros conciudadanos
cristianos. Si Jests pudo tolerar las debilidades
humanas de Sus discipulos, entonces podemos —y
debemos— ser pacientes con nuestros hermanos
y hermanas en Cristo!

Cuarto, el amor de Cristo fue un amor perdonador.
Jests incluso perdoné a los que le crucificaron,
orando: «Padre, perdénalos, porque no saben lo
que hacen» (Lc 23.34). Juan dej6 registrado que
Jestis perdond a Pedro por negarlo. En el dltimo
capitulo de su relato del evangelio, Juan conté
como Jests se aparecié a los apdstoles después
de haber estado pescando toda la noche sin atra-
par nada y les permiti6 atrapar una multitud de
peces. En esa ocasién, Jests le pregunté a Pedro
tres veces: «;me amas?». Tres veces, Pedro afirmé
que le amaba. Cada vez, Jests respondi6 diciendo
algo como «Apacienta mis corderos» o «Pastorea
mis ovejas» (21.15-17). Independientemente de
lo que pretendia comunicar Jestis mediante este
intercambio, dejé claro que habia perdonado a
Pedro, el apdstol que le habia negado tres veces.

Ser indulgente como Cristo podria ser nuestro
mayor desafio como cristianos que somos. Cuando
nuestros hermanos nos lastiman, nos resulta dificil
perdonarlos. Nos inclinamos a guardar rencores
y a nutrir resentimientos. Para amar como Jests,
sin embargo, tenemos que ser tan indulgentes
como es Jesus.

Quinto, el amor de Cristo fue un amor universal.
Am6 a todo tipo de personas.

Amé alos ricos, como es evidente en Su visita
a Zaqueo (Lc 19.1-10) y en Su encuentro con el
joven rico principal (Mr 10.21).

Am6 a los pobres. Mostré Su compasiéon por
los necesitados cuando contd6 la historia de Ldzaro
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y el hombre rico (Lc 16.19-31). Dijo: «Bienaven-
turados vosotros los pobres» (Lc 6.20). Su amor
por los pobres es evidente por el hecho de que
«gran multitud del pueblo le ofa de buena gana»
(Mr 12.37).

Amo alos gentiles. San6 a la hija de una mujer
cananea (Mt 15.21-28; Mr 7.24-30). Mand6 que el
Evangelio fuera predicado a todas las naciones
(Mt 28.18-20).

Am¢ a los samaritanos. Mostré un respeto in-
usual porellos en Su pardbola del buen samaritano
(Lc10.25-37). Ademds, en el relato dela sanidad por
parte de Jests de los diez leprosos, las Escrituras
seflalan que el tinico que volvié a dar gracias fue
un samaritano.

Amo aSu familiay aSusamigos. Hizo arreglos
parael cuidado de Sumadre pidiéndole aJuan que
la cuidara. Hablé desdela cruz a Juan concerniente
a ella, diciendo: «He ahi tu madre» (19.26, 27).
Amoé a Sus amigos Maria, Marta y Lézaro (11.5).
Pas¢ tiempo con ellos, les ensefié y lloré con ellos;
y resucité a Ldzaro de entre los muertos (11.1-44).

Amo a Sus enemigos, incluso a los que le cla-
varonenla cruz, porque dijo: «Padre, perdénalos»
(Lc23.34). Jestis mostré Su amor por Sus enemigos
tratando de corregirlos. Sus reproches de aquellos
que criticarony trataron de atraparle no constituian
una sefial de odio, sino una sefial de Su amor.

Am¢ a Sus discipulos. Juan 13.1 dice: «como
habia amado a los suyos que estaban en el mundo,
los am¢ hasta el fin». Cuando Su familia traté
de alejarlo de las multitudes, Jestis respondié
hablando de Sus discipulos como Su familia (Mr
3.31-35). En Juan 14.21, dijo: «El que tiene mis
mandamientos, y los guarda, ése es el que me ama;
y el que me ama, serd amado por mi Padre, y yo
le amaré, y me manifestaré a él».

En la noche de Su traicién, Jestis mostré Su
amor por Sus discipulos lavdandoleslos pies. Luego
demostré Su amor por Judas: Revelando Su cono-
cimiento de que Judas le traicionarfa (13.21-30),
tal vez le estaba dando a Judas la oportunidad de
cambiar de opinion.

Amoé a los pecadores. Mostré misericordia a
una mujer pecadora que lo ungié con perfume (Lc
7.36-50) y perdoné a la mujer addltera que fue
llevada delante de El (8.1-11). Fue criticado por
recibir a pecadores y comer con ellos (Lc 15.1, 2).
Sobre todo, Jestiis mostré Suamor porlos pecadores
«en que siendo atn pecadores, Cristo murié por
nosotros» (Ro 5.8).
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En otras palabras, Jestis amo a todos, incluso
a los que no son amorosos, a los dificiles de amar
y a los que fueron despreciados por los demds. Si
queremos amar como nos amo Jests, entonces ten-
emos que amar a todas las personas de la manera
como lo hizo EL

(Ama usted a los demds como lo hizo Jests?
Sino puede soportar estar cerca de ciertos grupos
de personas —ricos, pobres, jévenes, ancianos,
personas de cierta raza o nacionalidad— si usted
limita su amor a su propia familia, amigos y clase
social, entonces no ama a los demds como lo hizo
Jesus. Si ese es el caso, ain no ha pasado la prueba
del verdadero discipulado.

Conclusion. Hemos de amar a los demds como
Jestis nos am6 anosotros. Amo tanto que hizolo que
eramejor paralos demds, incluso reprendiéndoles
por sus pecados. Si amamos a los demds, siempre
trataremos de hacer lo que sea mejor para ellos.

Am¢ tanto que perdond a Sus enemigos incluso
antes de que buscaran Su perdén. Si amamos a
los demds, estaremos dispuestos a perdonar a
las personas tan pronto como pequen contra no-
sotros; no esperaremos a que pidan perdén antes
de perdonarles.

Am6 tanto que pasé Su vida ayudando a los
demds. Tal vez la sefial mds segura de que amamos
a los demads de la manera como lo hizo Jests es
que pasamos nuestra vida sirviendo y ayudando
a los demds en lugar de procurar ser servidos.
Permitanme agregar que la mejor manera de
servir o ayudar a los demds es guiarlos a Cristo.
El cristiano que pasa su vida tratando de ayudar
a salvar a los perdidos realiza el mayor servicio
que cualquier ser humano puede prestarle a otro.

Jestis amé tanto que se sacrificé para salvar a
los demds. Amé hasta el final. ; Cudnto nos amamos
unosa otros? ;Nos amamos lo suficiente como para
morir el uno por el otro? En los primeros siglos de
la iglesia, los cristianos murieron unos por otros.
A menos que estemos dispuestos a dar nuestra
vida el uno por el otro, atin no hemos aprendido
a amar la forma como amé Cristo.

Cuando amamos a los demds como lo hizo
Cristo, mostramos la insignia del discipulado.
jLa gente podra identificarnos como cristianos,
sabrdn que somos discipulos de Cristo, no por lo
que llevamos puesto o por lo que decimos o cémo
adoramos, sino por nuestro amor!

Coy Roper



gL CONSOLADOR

JESUS

Jesus, el Camino,
la Verdad y la Vida

(14.1-14)

Jests conocia el corazén de Sus discipulos y la
ansiedad que estaban experimentando. Les aseguré
que no habia necesidad de preocuparse. A pesar
de que partiria, iba a preparar un lugar en el cielo
para Sus discipulos y algtin dia volveria por ellos.
El era el medio por el cual podrian venir al Padre.
En ausencia de Jests, tendrian a otro Consolador,
el Espiritu Santo.

«CREED [...] EN MI» (14.1-7)

No se turbe vuestro corazon; creéis en Dios,
creed también en mi. ’En la casa de mi Padre
muchas moradas hay; si asi no fuera, yo os lo
hubiera dicho; voy, pues, a preparar lugar para
vosotros. *Y si me fuere y os preparare lugar,
vendré otra vez, y os tomaré a mi mismo, para
que donde yo estoy, vosotros también estéis. *Y
sabéis a dénde voy, y sabéis el camino. *Le dijo
Tomads: Sefior, no sabemos a donde vas; ;como,
pues, podemos saber el camino? ¢Jests le dijo:
Yo soy el camino, y la verdad, y la vida; nadie
viene al Padre, sino por mi. ’Si me conocieseis,
también a mi Padre conoceriais; y desde ahora
le conocéis, y le habéis visto.

Versiculo 1. Las palabras de Jestis en esta
seccién tenfan una estrecha conexién con las del
capituloanterior. El sentimiento de «turbacién» que
los discipulos estaban experimentando era andlogo
al de Jestis cuando se acercé al sepulcro de Lazaro
(11.33), cuando reflexioné sobre Su inminente
crucifixién (12.27) y cuando previo la traicién de
Judas (13.21). No deberia sorprendernos que los
corazones de Sus discipulos estuvieran ansiosos.
Elreciente anuncio de Jestis de Su préxima traiciéon
fue suficiente para causarles mucha angustia. A su
preocupacion se sumaron Sus comentarios a todos

los discipulos en 13.33 (y a Pedro individualmente
en 13.36) acerca de partir a donde no podrian
seguirle. Como si no fuera suficiente, Jests tam-
bién acababa de anunciar la negacién de Pedro
(13.38). Si la fe de Pedro, uno del circulo intimo,
estaba menguando hasta el punto de negar a su
Sefior y Maestro, ;qué de los demds discipulos?
Jests dijo que todos ellos se escandalizarian y se
dispersarian o caerian (Mt 26.31; Mr 14.27). Es
dificil comprender la tensién mental y emocional
que Sus discipulos estaban experimentando. Jests
sabia que los acontecimientos del dia siguiente los
dejarian atin mds inquietos.

En vista de su angustia presente e inminente,
Jests les dijo a Sus discipulos: No se turbe vuestro
corazon. Elimperativo presente con el negativo, uy
TopaccEcOm (me tarassestho), podria consignarse
como «dejar de ser problemédtico». Después de esta
exhortacién en negativo, Jestis los animé diciendo:
creéis en Dios, creed también en mi (vea comen-
tarios sobre 1.12). El verbo mictevete (pisteuete),
que se consigna «creéis», podria ser imperativo o
indicativo. La Reina-Valera y la NIV traducen la
primera aparicién del verbo como un indicativo
y la segunda como un imperativo. Teniendo en
cuenta el imperativo que Jests acababa de pro-
nunciar, parece mejor tomar ambas apariciones
como imperativos, como se refleja en la NASB
(«creed en Dios, creed también en Mi»). Jests fue
enviado por el Padre para hacer la voluntad del
Padre (6.38). Las palabras que Jests hablé y las
obras que realiz6 fueron las palabras y obras del
Padre (5.19-30). Por lo tanto, Jesas dijo que los
discipulos debfan confiar en El asi como confiaban
enel Padre. Los animé a seguir creyendo en Dios y
a seguir creyendo en El. De esta manera, evitarian
que sus corazones se turbaran.

Versiculos 2-4. Jests les dijo a Sus seguidores:
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En la casa de mi Padre muchas moradas hay; si
asi no fuera, yo os lo hubiera dicho; voy, pues,
a preparar lugar para vosotros (14.2). La razén
principal de la exhortacién de Jestas de mantener
la fe en El fue dada ahora. Si bien Jestis pronto
partiria, Su partida tenia el propdsito de preparar
un lugar para Sus discipulos. Eventualmente
vendria a buscarlos, con el fin de que estuvieran
donde Elestaba. Jests habfa utilizado la expresién
«la casa de mi Padre» en referencia al templo de
Jerusalén en 2.16; sin embargo, la casa del Padre
en esta referencia no estaba sobre la tierra. Jestus
estaba hablando del cielo. La palabra griega povod
(monai), que se traduce como «moradas», eslaforma
plural sustantiva del verbo péve (meno, «quedar»').
Ocurre dos veces en el Nuevo Testamento: aqui y
en 14.23. En este tltimo caso, povn (moné, una sola
morada) se utiliza para Jesus y el Padre haciendo
su «morada» con el creyente. Mientras que 14.23
se refiere a una morada espiritual, 14.2 se refiere
a un lugar externo de Jests y los discipulos, a
donde Jests iba y a donde los discipulos irfan
posteriormente (vea comentarios sobre 14.22-24).

En lugar de «moradas», la palabra monai se
consigna como «mansiones» en la KJV y la NKJV.
Merrill C. Tenney comenté: «Las “muchas mansio-
nes” no se referian a residencias palaciegas, sino
mds bien a “lugares permanentes”».? George R.
Beasley-Murray sefialé que «la traduccién de la
AV y la KJV de povai “mansiones” se remonta
a Tyndale [haciendo eco de las mansiones de la
Vulgata] en cuyos dias el término simplemente
denotabauna vivienda».?Jests dijo que enla «casa
[de Su] Padre muchas moradas hay», indicando
espacio para un gran nimero de personas. En los
dias de Jesus, e incluso hoy en el mundo oriental,
el patriarca de una familia podria tener una casa
grande con muchas habitaciones parahijos y nietos.

Guy N. Woods llamé la atencién a la opinién
de que algunos crefan que la «casa» del Padre se
referfaalaiglesia. Woods demostr6 que este no era
el caso porque 1) «laiglesiano se habia establecido
cuando se pronunciaron estas palabras», 2) «no

! Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testa-
ment and Other Early Christian Literature (Léxico griego-inglés
del Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitiva),
3% ed., rev. y ed. Frederick William Danker (Chicago: Uni-
versity of Chicago Press, 2000), 630.

2Merrill C. Tenney, John: The Gospel of Belief (Juan: el
evangelio del creer) (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1976), 213.

® George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical
Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 249.
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hay que dejar la tierra para llegar a ser miembro
de la iglesia hoy» y 3) «la iglesia estd en la tierra;
la casa del Padre estd en el cielo».* La casa del
Padre, entonces, es el hogar celestial, que tiene
«muchas moradas» (no «residencias palaciegas»)
y, por lo tanto, mucho espacio para todos los que
seguirfan a Jesus.

Ladeclaracién «siasino fuera, yo oslo hubiera
dicho» subrayabalo que Jestis acababa de anunciar.
No habia ninguna duda acerca de lo que habia
dicho; de lo contrario, habria dicho las cosas de
manera diferente. La RSV y la ESV convierten la
frase en una pregunta: «Si no fuera asi, ;0s habria
dicho que voy a preparar unlugar para vosotros?».
El problema con lo anterior es que no hay registro
previo donde Jests dijo esto. Aunque se admite
que Jesus hizo declaraciones que no estdn registra-
das, muchos eruditos prefieren comprender estas
palabras como una idea paterna: «En la casa de
mi Padre hay muchas moradas (si no fuera asi, os
lo habria dicho) porque voy a preparar un lugar
para vosotros». En cualquier caso, el significado
era claro: el cielo es justo como Jests lo habia
descrito; no permitiria que Sus discipulos fueran
engafiados con falsas esperanzas o expectativas.

Prevalecen dos interpretaciones principales
sobre el significado de «voy, pues, a preparar lugar
para vosotros». Muchos entienden que las palabras
quieren decir que Jesus estd ahora preparando el
cielo para aquellos que le pertenecen. Otros ven
que las «moradas» dentro de la «casa del Padre»
ya existen, mientras que la glorificacién de Jests
les permitirfa a los que son Suyos estar con El.
Desde este punto de vista, Jestis no llegé al cielo
y luego preparé las moradas para Sus discipulos;
mds bien, Su partida por muerte y resurreccién era
el medio por el que el lugar era preparado para
Sus discipulos.

Lapartida deJests para preparar unlugar para
Sus discipulos habia de tener ciertas consecuencias.
Dijo: ... vendré otra vez, y os tomaré a mi mismo,
para que donde yo estoy, vosotros también estéis
(14.3).Se han ofrecido varias interpretaciones para
la frase de Jestis «vendré otra vez». Los puntos de
vista comunes incluyen 1) el regreso de Jesus a los
discipulos después de laresurreccién, 2)la venida
de Jests a ellos por medio del Espiritu después de
Su exaltacion al Padre, y 3) la venida de Jests al

* Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segtin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 303.



final de la era. Sin embargo, Su venida se refiere
claramente a la segunda venida. Juan no se refiri6
a la segunda venida tan vividamente como otros
autores del Nuevo Testamento (vea, por ejemplo,
1* Ts 4.16-18; 2° Ts 1.7-10; 2* P 3.10), pero si hablé
de ella. La introdujo «como la consumacién de la
comunidn personal entre [Jests] y sus discipulos».®

Jesus les habia dicho a los discipulos que par-
tirfa (13.33, 36), y también les habia dicho a dénde
iba (14.2). A continuacidn, les aseguré: Y sabéis
a dénde voy, y sabéis el camino (14.4).° Fue un
recordatorio, ya que les habia dicho repetidam-
ente a Sus discipulos que el camino al Padre era
por medio de El (vea, por ejemplo, 6.44, 45). Sin
embargo, la pregunta de Tomds en 14.5 mostré
que, en cierto sentido, los discipulos no sabfan a
dénde iba El, ni conocian el camino. La seguridad
de Jests era que, en vista de que le conocian a El,
conocian el camino (vea 14.6).

Versiculos 5-7. Tomas plante6 una pregunta
que representaba lo que pensaban los demds dis-
cipulos. Aligual que varias preguntas de este relato
del evangelio, ésta le dio a Jests la oportunidad
de exponer lo que acababa de decir. Después de
admitir: Sefior, no sabemos a dénde vas, le pre-
gunt6 Tomds a Jests: ;c6mo, pues, podemos saber
el camino? (14.5). Su pregunta recordaba la de
Pedro (13.36) y reflejé6 que no comprendia lo que
Jestis acababa de decirles. El, al igual que los demds
discipulos, estaba desconcertado sobre dénde se
encontraba la casa del Padre y dénde Jests iba a
preparar un lugar para ellos. Su forma de pensar
reflejaba una visién puramente terrenal, mds que
espiritual. Deseaba conocer un destino claro. Sin
esainformacién, ;cémo podria «saber el camino»?

En respuesta a la pregunta de Tomads, Jesus
presentd Su sexto «Yo soy» conun complemento de
predicado: Yo soy el camino, yla verdad, ylavida
(14.6; vea comentarios sobre 6.35).” Si bien los tres

*F. F. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 297-98.

¢ Esta eslalecturamds corta de 14.4, que tiene la mejor
evidencia en manuscritos. Otros manuscritos apoyan una
lectura mds extensa: «Y a donde voy lo saben, y el camino
lo conocen» (NKJV). En unintento por hacer una transicién
mads suave, algunas traducciones han ampliadolas lecturas.
Por ejemplo, la NIV suministra palabras que indican que
Jestis iba a un destino determinado: «Conocen el camino
al lugar al que voy».

"Sus afirmaciones similares anteriores fueron «Yo
soy el pan de vida» (6.35, 48), «Yo soy la luz del mundo»
(8.12), «Yo soy la puerta de las ovejas» (10.7; vea 10.9), «Yo
soy el buen pastor» (10.11, 14) y «Yo soy la resurreccién

sustantivos de esta afirmacion son coordinados,
se debe hacer hincapié en el primero —«camino»
(086¢, hodos). Esa parte de la declaracion explica
la afirmacion de Jestis en 14.4 («sabéis el camino»)
y concluye con la deduccién que dice: nadie vi-
ene al Padre, sino por mi. Esto no disminuye de
ninguna manera la importancia de los otros dos
sustantivos, «verdad» (&A1 0ew0,, aletheia) y «vida»
(Con, zoe). Estos términos «explican cémo es que
Jests es el Camino: él es el Camino porque él es la
verdad, es decir, la revelacion de Dios, y porque
la vida de Dios reside en él...»."

Jesus es «laverdad» porque eslaencarnacién de
la revelacién de Dios de Si mismo. «En el Antiguo
Testamento la verdad (He ‘emeth) fue encarnada
en la ley del pacto de Dios dada a los hombres,
sin embargo, en el Nuevo Testamento, toda la
verdad de Dios estd encarnada en la persona de
Jesucristo».” Jests «exegeta», o «explica», a Dios
(1.18). Mientras estaba en la tierra, dijo e hizo s6lo
lo que el Padre le dio para decir y hacer (5.19-30;
8.29). El mismo es Dios, poseyendo la misma
naturaleza que el Padre (1.1). Es el «Verbo» de
Dios hecho carne (1.14). Estd «lleno de gracia y de
verdad» (1.14), y «la gracia y la verdad vinieron
por medio de Jesucristo» (1.17).

Jests es «la vida» porque fisicamente «todaslas
cosas por él fueron hechas» (1.3; vea 1.10). Espiri-
tualmente hablando, Jests es «lavida» (1.4), Aquel
que «da vida» (5.21), Aquel que tiene «vida en si
mismo» (5.26), «la resurreccién y la vida» (11.25),
y «el verdadero Dios, y la vida eterna» (1% Jn 5.20).

Puesto que Jests es «la verdad» y «la vida»,
es «el camino» por el que Sus discipulos van a la
casa del Padre. B. F. Westcott hizo notar que Jests
esencialmente dijo: «Yo soy [...] no simplemente
“Yo revelo”, o “Yo abro”, o “Yo hago”, como un
profeta o un dador de la ley. Cristo es todo El
mismo»."” Por lo tanto, Jestis no dijo que vino
a mostrarles a Sus discipulos el camino —EI es

y la vida» (11.25).

8 Beasley-Murray, John (Juan), 252. Mis observaciones
sobre este punto se basan en el razonamiento de Beasley-
Murray y en D. A. Carson, The Gospel According to John (EI
Evangelio segiin Juan), The Pillar New Testament Commen-
tary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing
Co., 1991), 491.

Frank Pack, The Gospel According to John, Part II (El
Evangelio segiin Juan, 2* parte), The Living Word Commentary
(Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1977), 58-59.

0B. F. Westcott, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan) (Cambridge: University Press,
1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950), 202.
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el camino. Es el medio mismo por el cual todas
las personas pueden venir al Padre. Jests es el
camino al Padre asi como una «escalera mecédnica
moderna [...] no es sélo la ruta, sino que también
es el transportador de un nivel a otro»." No fue
solo que Jests le resalté a los discipulos que en El
se encontraba el camino para estar con el Padre
eternamente, sino que también dejé claro que El
era el camino a Dios en el presente. Dijo: «nadie
viene al Padre, sino por mi».

La descripcién de Jestis de Si mismo como
«el camino» le describe como un mediador entre
Dios y el hombre (vea 1* Ti 2.5), el vinculo de
conexion entre Dios y las personas pecadoras. En
los primeros dias de la iglesia, a la fe cristiana se
le denominé «el Camino» (Hch 9.2; 22.4; 24.22).
Jestis como «la verdad» es todo lo que se necesita
saber sobre cémo llegar a la casa del Padre. Jests
como «la vida» es el dador de la tnica vida que
realmente importa. Dificilmente se podrian utilizar
términos mads fuertes para demostrar la singu-
laridad y la suficiencia total de la obra de Cristo.
Thomas a Kempis hizo la siguiente observacién:
«Sin el Camino, no se va; sin la Verdad, no se sabe;
sin la Vida, no se vive».??

Puesto que Jesus es el mediador de la verdad
de Dios y de la vida de Dios, conocer a Jests
es conocer a Su Padre. Dijo: Si me conocieseis,
también a mi Padre conoceriais (14.7). La declara-
cién condicional contraria a los hechos se puede
expresar mds claramente de la siguiente manera:
«Sihubierasllegado a conocerme [que, por desgra-
cia, no es asi], también tendrias conocimiento de
mi Padre».”® La pregunta que Tomds hizo en 14.5
indica que ni él ni los demds discipulos habian
llegado a un conocimiento pleno de Jests. Ellos
estaban bien familiarizados con El; le conocian lo
suficiente como para renunciar a sus medios de
vida a fin de seguirle. Aun asi, en lo que respecta
al discernimiento espiritual, le conocian de manera

"Homer A.Kent, Jr., Light in the Darkness: Studies in the
Gospel of John (Luz en las tinieblas: Estudios en el Evangelio de
Juan) (Winona Lake, Ind.: BMH Books, 1974), 173.

2Thomas a Kempis La Imitacién de Cristo 3.56.1.

3 Bruce M. Metzger, A Textual Commentary on the Greek
New Testament (Comentario textual sobre el Nuevo Testamento
griego), 2 ed. (Stuttgart: German Bible Society, 1994), 207.
Metzger sefial6 que «la lectura adoptada por la mayoria
del Comité [Editorial]» ofrece una promesa: «Si me has
conocido [como de hecho me conoces], también conoces
a mi Padre». La suposicién de esta lectura es que los
discipulos ya habian llegado a conocer a Jests y que este
conocimiento era el medio por el cual se podia alcanzar
el verdadero conocimiento del Padre.
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insuficiente. Simplemente no tenian un profundo
entendimiento de Jests, Su propdsito y Su misién.

La declaracién de Jestis y desde ahora le con-
océis, y le habéis visto tiene que ser entendida a
laluz de 1.18, que dice: «A Dios nadie le vio jamds;
el unigénito Hijo, que estd en el seno del Padre,
él le ha dado a conocer». Si bien a Dios no se le
puede ver en un sentido literal, conocer a Jests es
conocer al Padre. Del mismo modo, en cierto sen-
tido, ver a Jesus era ver al Padre. En estas tiltimas
horas con Jests en la tierra —y especialmente al
presenciar Su muerte y resurreccion— el cono-
cimiento de los discipulos de El, y en consecuencia
del Padre, evolucionaria del nivel de un conocido
a un conocimiento mds intimo de Su Persona y de
Su propésito.

«YO SOY EN EL PADRE, Y EL PADRE EN Mi»
(14.8-14)

8Felipe le dijo: Sefior, muéstranos el Padre,
y nos basta. °Jestis le dijo: ;Tanto tiempo hace
que estoy con vosotros, y no me has conocido,
Felipe? El que me ha visto a mi, ha visto al Padre;
;como, pues, dices ti: Muéstranos el Padre?'°;No
crees que yo soy en el Padre, y el Padre en mi?
Las palabras que yo os hablo, no las hablo por
mi propia cuenta, sino que el Padre que mora en
mi, él hace las obras. "Creedme que yo soy en el
Padre, y el Padre en mi; de otra manera, creedme
por las mismas obras.

2De cierto, de cierto os digo: El que en mi cree,
las obras que yo hago, él las hara también; y aun
mayores hard, porque yo voy al Padre. Y todo
lo que pidiereis al Padre en mi nombre, lo haré,
para que el Padre sea glorificado en el Hijo. *Si
algo pidiereis en mi nombre, yo lo haré.

Versiculos 8-11. Aunque parecia que Tomds
queria que Jests describiera claramente el destino
al que iba (14.5), Felipe deseaba ver algo. Curioso
acerca de las palabras de Jests acerca de ver al
Padre, Felipe aparentemente pidié una teofania
como la experimentada por Moisés (Ex 33.18-23) o
Isafas (Is 6.1-13). Dijo: Sefior, muéstranos el Padre,
y nos basta (14.8). La peticiéon de Felipe le abrié
la puerta a Jests para profundizar en la relaciéon
intima que prevalecia entre S{ mismo y el Padre.
Demostré que, aunque en un nivel los discipulos
conocian a Jesus, ain no habian entendido que
vino al mundo para revelar al Padre. Hasta este
punto en Sus tultimas palabras a Sus discipulos,



Jestishabiasido interrumpido tres veces: por Pedro
(13.36, 37), luego Tomds (14.5) y ahora Felipe. Los
tres revelaron una forma horizontal de pensar en
lugar de vertical: el pensar terrenal en lugar del
pensar espiritual.

Jests le respondié a Felipe con una leve repri-
menda y tal vez incluso con tristeza. Dijo: ; Tanto
tiempo hace que estoy con vosotros, y no me has
conocido, Felipe? (14.9). «Tanto tiempo» se referia
atodala extension del ministerio de Jestis. A pesar
de todo el tiempo que Jesus habia pasado con los
discipulos (el primer «vosotros» es plural), Felipe
(el segundo es singular, «me has») no habiallegado
realmente a conocer a Jesus. Felipe pensaba que
silos discipulos podian presenciar una exhibicién
inmediata del Padre mismo, entonces podrian
conocer al Padre. A esto Jests dijo: El que me ha
visto a mi, ha visto al Padre. Ver a Jesus era ver
al Padre, no porque sean la misma persona (vea
comentarios sobre 1.1), sino porque Jesus fue la
revelacién del Padre.

Labase de la afirmacién de que ver a Jests era
ver al Padre se dio a conocer ahora. Esto era cierto
debido a la morada mutua del Padre y del Hijo.
Jests comenzé Su conversacién de esta relacion
intima con la pregunta ;No crees...? (14.10). A
los judios se les habia alentado a creer que Jesus
estaba en el Padre y que el Padre estaba en El
(10.38), pero no se les reproché que carecieran de
esa vision en esa ocasion. Felipe y los discipulos
estaban en una posicién diferente; todos ellos ya
debian haber entendido este concepto. Jestis apeld
a dos lineas de evidencia para apoyar Su unidad
con el Padre: Sus palabras y Sus obras. Dijo: Las
palabras que yo os hablo, no las hablo por mi
propia cuenta, sino que el Padre que mora en mi,
él hace las obras. Volvi6 a afirmar que pronunci6
las palabras mismas que el Padre le dio para decir
(vea 12.49) e hizo las obras exactas que el Padre le
dio que hiciera (vea 5.19-30). Jestis habia usado
la misma linea de razonamiento con los judios
incrédulos en 10.38. Dijo las palabras del Padre y
realiz6 las obras del Padre a causa de la perma-
nencia o morada del Padre en el Hijo. Jests no
hizo nada por Su propia autoridad (vea 5.30; 7.28;
8.28, 42; 10.18; 12.49).

En14.11, Jests se dirigi6 a todos los discipulos
junto con Felipe (el verbo es plural), instdndolos
a [creerle]. Mientras que en 14.1 Jests llamé a los
discipulos a creer en El, aqui los exhorté a creerle
a El. Jestis deseaba que creyeran lo que acababa de
decir, asi como lo que estaba a punto de decir, es

decir, yo soy en el Padre, y el Padre en mi. Jests
los insté a «creerle» sobre el testimonio de Sus
propias palabras (vea 4.21). Si a los discipulos les
resultaba dificil comprender lo que Jests estaba
diciendo y, por lo tanto, creerle, entonces los an-
imé a creer por las mismas obras (vea 5.36; 10.37,
38). Esas «obras» eran las sefiales que Jests habia
realizado a lo largo de Su ministerio.

Aunque la fe generada por esa evidencia no
era el tipo mds elevado de fe, al menos era fe.
Obviamente, era mejor creer debido a las sefiales
que no creer en absoluto. En el presente relato del
evangelio, Juanllaméla atencion a siete sefiales que
Jests realiz6 a lo largo de Su ministerio: convertir
el agua en vino (2.1-11), sanar el hijo del oficial
del rey (4.46-54), sanar del paralitico (5.1-16),
alimentar a los cinco mil (6.1-15), andar sobre el
agua (6.16-21), sanar al hombre que nacié ciego
(9.1-12) y resucitar a Ldzaro de entre los muertos
(11.1-44). Adem4ds de esas sefiales, Jests realizd
muchas otras que Juan no registrd, y fueron re-
alizadas «en presencia de sus discipulos» (20.30).
A medida que los discipulos reflexionaran en el
significado de las sefiales, verian en Jests la so-
berania de Dios mismo.

Versiculo 12. Jestis continud diciendo: De cier-
to, de cierto os digo: El que en mi cree, las obras
que yo hago, él las hard también. Jestis empled
la doble afirmaciéon (vea comentarios sobre 1.50,
51) para subrayar la importancia del tema que se
ve a lo largo de este discurso: la fe en Jests. En
14.12-14, Jests hizo dos promesas para alentar a
Sus discipulos. 1) Hizo la sorprendente promesa
de que todos los creyentes (no sélo los discipulos)
harian las obras que habia hecho El; de hecho,
dijo: y aun mayores hara. Jests ya habia afirmado
que el Padre le mostraria obras mayores para que
los discipulos se maravillaran (5.20). Ahora Jesus
prometié que los discipulos superarian las obras
que El habia hecho. La razén de esta promesa era
que Jesus [iba] al Padre. Esto era una referencia a
Su crucifixién, resurrecciéon y posterior exaltacion.
Sobre esta base, se realizarfan «obras mayores».
Por supuesto, obras méds grandes que las que Jests
habia hecho no pueden entenderse en términos
de calidad. Entre muchas otras obras milagrosas,
Jestis habia sanado a los enfermos, dado vista a
los ciegos, permiti6 a los cojos caminar, calmé tor-
mentas, caminé sobre el agua, expulsé demonios
y resucité a los muertos. ;Cémo podria alguien
hacer obras mayores que éstas? El ministerio de
los apéstoles y otros creyentes fue mayor porque
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su ministerio se basaba en la obra salvadora de
Jestis. Después de que Jesus fue glorificado, los
apostoles recibieron el Espiritu (7.39; vea Hch
2.1-4), empoderandolos para que fueran Sus agen-
tes y permitiéndoles predicar las buenas nuevas
de la gracia salvadora de Dios.

Unos meses después de la muerte y resurrec-
cién de Jests, mds personas se convirtieron en
seguidores de Cristo en respuesta a la predicacién
de los apéstoles que durante el ministerio mismo
de Jestus en Galilea y Judea. Estos conversos in-
clufan tanto a judios como a gentiles (vea 10.16).
Ademds, el ministerio de Jests se habia limitado
a una pequefia region, mientras que los apéstoles
lograronllevarel Evangelio a Asia, Europay «hasta
lo dltimo de la tierra» (Hch 1.8; vea Col 1.23).
Ademads de los apdstoles, otros sobre los que los
apostoles pusieron sus manos ayudaron a llevar
a cabo la obra de Cristo.

Versiculos 13, 14. Afadiendo a la promesa de
que Sus discipulos harian obras mayores, 2) Jests
dijo: Y todo lo que pidiereis al Padre en mi nom-
bre, lo haré. Esta promesa, junto con la primera,
constituialabase sobre la cuallos discipulos harian
obras mayores. La conexién entre las dos era que,
gracias al sacrificio de Jesus, los discipulos podian
hacer peticiones en oraciones relacionadas con sus
ministerios; en respuesta, Jestis, por medio del
albedrio de Sus discipulos, realizaria obras may-
ores. Esto demuestra que el contraste en 14.12 no
era entre las obras de Jests y las de los discipulos,
sino entre las obras realizadas por Jests mismo
mientras estaba sobre la tierray las que realizé por
medio de Sus discipulos después de ser exaltado.

En respuesta a las oraciones de los discipulos
pidiendo ayuda durante sus ministerios, Jests
prometié hacer lo que pidieran en Su nombre. La
frase «en mi nombre» es la primera aparicién de
una frase que se utiliza repetidamente a lo largo
de esta seccién de Juan (vea 14.26; 15.16; 16.23, 24,
26). El nombre de una persona, especialmente en
el pensamiento biblico, representaba a la persona
misma, esto es, todo lo que era y todo lo que rep-
resentaba. Las oraciones en el nombre de Jests se
basan en Su Persona, cardcter y autoridad. Estas
oraciones deben ser ofrecidas de acuerdo con Su
voluntad por aquellos que le reconocen como el
tnico camino al Padre. Este tipo de oraciéon «ex-
presa la alineacion de los deseos y propdsitos de
uno con Dios (1% Jn 5.14-15)»."* «Orar en el nombre

4 Andreas]. Kostenberger, John (Juan), Baker Exegetical
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de Jestis» no quiere decir expresar alguna férmula
mdgica al final de una oracién a Dios, sino pro-
nunciar palabras que surgen de la fe, que expresan
la armonia de la voluntad de uno con la de Dios,
y que glorifican a Cristo. Si bien ninguna oracién
neotestamentaria tiene la frase «en Su nombre»
afiadida a ellas, las palabras «en Sunombre» o «en
el nombre de Jestis» suelen decirse en oraciones
hoy. Estas palabras son incluidas, especialmente en
oraciones publicas, pararecordarles alas personas
que se hacen «rogativas, oraciones, peticiones y
acciones de gracias» (1° Ti 2.1) de acuerdo con
Jests y Su voluntad.” El propésito de todas esas
expresiones es para que el Padre sea glorificado
en el Hijo.

Si bien 14.14 repite tanto la promesa como la
condicién de 14.13, la misma posee una caracter-
istica distintiva que anteriormente estaba ausente, a
saber, a quien deben dirigirse las oraciones. Esono
es explicito en 14.13 (el autor se refiere a la NASB;
la Reina-Valera si especifica, pues dice: «lo que
pidieres al Padre») por lo que es natural suponer
que es al Padre al que se refiere (vea 15.16; 16.23).
Sin embargo, en 14.14, la NASB consigna «5i me
pides cualquier cosa en Mi nombre, la haré» (en
14.14, la Reina-Valera tiene Si algo pidiereis en
mi nombre, yo lo haré), haciendo de Jestis mismo
el destinatario. La interpretaciéon en la NASB, que
también se encuentra en otras versiones (vea NIV;
NRSV; ESV), estd respaldada por los més antiguos
y mejores manuscritos. Si esta es la lectura origi-
nal, entonces podemos orarle al Hijo, asi como al
Padre. Sea que la oracién esté dirigida al Hijo o
al Padre, la condicién sigue siendo la misma: «en
Su nombre». Ambos versiculos indican que la
respuesta a la oracién la darfa Jestis mismo. Mds
adelante, en 15.16 y 16.23, se dice que se pueden
hacer peticiones al Padre en el nombre de Jests y
el Padre dara la respuesta. Los contextos de 15.7
y 16.24 (vea 16.26) no mencionan ni a la Persona a
la que se dirige ni a Aquel que responderia. Segtn
Hechos 7.59, 60, Esteban ofrecié una oracién a
Jestis. Ademads, la oracién aramea Marana tha,
citada en 1? Corintios 16.22, quiere decir «El Sefior
viene»; y el contexto indica que «Sefior» es una
referencia a Jestds (vea Ap 22.20). Pablo apel6 al
«Sefior» tres veces para que le quitara el aguijon

Commentary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.:
Baker Academic, 2004), 434.

15 Las palabras también son un recordatorio de que hay
«un solo mediador entre Dios y los hombres, Jesucristo
hombre” (1% Ti 2.5; vea He 4.14-16).



en la carne (2* Co 12.7, 8). Puesto que el Padre y
el Hijo son uno en mente, propdsito y accién (vea
comentarios sobre 10.30), dificilmente se le puede
dirigir al Hijo sin dirigirsele al mismo tiempo al
Padre (vea 5.19-30).

Al prometer que Sus discipulos podrian oraren
Su nombre, Jests dijo que harfa «cualquier cosa»
por ellos («todo lo que pidieres»; 14.13). Esto no
garantiza que Jests responderd de manera posi-
tiva cada peticién. Woods dijo acertadamente: «El
Sefior nunca dio una promesa incondicional de
respuesta afirmativa a la oracién. Evidentemente,
de haberlo hecho, lo habria puesto a merced de
todo almaignorante y codiciosa que orara».'® Sélo
cuando entiende qué quiere decir eimplicala frase
«en Su nombre» puede el seguidor de Cristo orar
eficazmente.

APLICACION

«No se turbe vuestro corazén» (14.1-17)

En la Ultima Cena, Jesus lavé los pies de los
discipulos (13.1-17) e instituy6 la Cena del Sefior
(Mt 26.26-29; Mr 14.22-25; Lc22.19, 20). Entonces,
segtn el Evangelio de Juan, les dio a estos discipu-
losnoticias perturbadoras, a saber: Partiria pronto,
y no podrian seguirle (13.33, 36). Tienen que haber
sentido que esta partida significaba que Jests seria
ejecutado. Les habia dicho antes que seria muerto
enJerusalény recientemente habia afiadido los de-
talles de que habia de ser crucificado (Mt 20.18; Mr
10.33; Lc 18.31-33; Jn 12.32, 33). Jestis no sélo seria
muerto, pero también discipulos participarian en
Su sufrimiento: Uno de ellos le traicionaria (13.21)
y otro le negaria (13.36-38).

Estas nuevas perturbaron a los discipulos de
Jests. Habia sido el constante compafiero y maestro
de ellos durante tres afios. Habian dependido de
El para recibir gufa, instruccién y liderazgo du-
rante ese tiempo. También habian dependido de
El, y de los presentes que las personas les daban,
para sustento de ellos. Si Jests se iba —si podian
esperar que le dieran muerte pronto— ;qué habian
de hacer ellos?

Ademads, esperaban que Jests, como el Mesias
que era, restaurara el reino a Israel o iniciara un
nuevo reino de Dios sobre el cual reinaria Jesus
como rey mesidnico. Sin duda esperaban servir
como altos oficiales en Su reino. {Si morfa, sus
esperanzas de un reino restaurado y posiciones

16 Woods, 310.

de poder se desvanecerian!

Podemos entender su problema. A veces per-
demos gente cercanaanosotros. Amenudonuestros
planes no se materializan. A veces incluso nos
frustramos porque nuestros suefios para avanzar
en el reino de Dios no se hacen realidad. Podemos
desanimarnos.

En Juan 14—16, Jests respondié6 a la ansiedad
de Sus discipulos ddndoles un mensaje de consuelo
y esperanza. En este texto, vemos un mensaje de
consuelo que también puede aplicarse a nosotros
ennuestros momentos de abatimiento. Ese mensaje
puede resumirse en tres versiculos: 14.1, 2 y 6.

Nuestro corazén no debe turbarse (14.1). Juan
14.1 nos ensefia que nuestro corazén puede estar
en paz. Jesus dijo: «No se turbe vuestro corazon;
creéis en Dios, creed también en mi».

El mensaje principal del dltimo discurso de
Jests es: «No se turbe vuestro corazén». Comenzé
con esas palabras, y varias veces volvié al mismo
tema. En Juan 14.27, leemos: «La paz os dejo, mi
paz os doy [...] No se turbe vuestro corazén, ni
tenga miedo». En 15.11, Jests dijo: «Estas cosas os
he hablado, para que mi gozo esté en vosotros, y
vuestro gozo sea cumplido». En 16.24, dijo: «Hasta
ahora nada habéis pedido en mi nombre; pedid, y
recibiréis, para que vuestro gozo sea cumplido».
Concluyé el discurso en 16.33 diciendo: «Estas
cosas os he hablado para que en mi tengdis paz.
En el mundo tendréis afliccién; pero confiad, yo
he vencido al mundo».

Asicomo estos discipulos necesitaban un men-
saje de consuelo, esperanza, paz y gozo, también
lo necesitamos nosotros. Para cuando Jests les
hablé, abundaban sus problemas. Los problemas
también abundan en nuestras vidas. Es probable
que nos encontremos con problemas personales
o familiares, problemas financieros y dificultades
en nuestros trabajos o en lugares de estudio. In-
cluso podriamos experimentar conflictos en la
iglesia. ;Qué debemos hacer cuando nos sentimos
preocupados? Debemos escuchar a Jesus: «No se
turbe tu corazén»; «Recibe la paz que te doy»;
«Que abunde tu gozo»; «No tengas miedo»; «Ten
dnimo»; «Llénate de valor». jEl mensaje de Jests
a Sus apéstoles en la Ultima Cena es el mismo
mensaje que tiene para nosotros hoy!

(Por qué, alaluz de todos nuestros problemas,
debemos consolarnos, estar en paz, sin temor,
llenos de gozo y alentados? Debido la fe! Después
de que Jestus dijo: «No se turbe vuestro corazén»,
agreg0d: «creéis en Dios, creed también en mi»
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(14.1). La creencia en Dios y en Su Hijo Jesucristo
es el remedio de Dios para nuestro desaliento. Si
creemos en Dios, entendemos que las cosas no
son siempre lo que parecen ser. Entendemos, por
ejemplo, que en el mundo Satands puede parecer
estar ganando, pero al final Dios triunfard. Ademads,
aunque nuestros problemas parezcan no tener
solucién y ser interminables, en dltima instancia,
Dios hara que las cosas ayuden a bien por medio
de esos problemas (Ro 8.28). Si s6lo creemos en
Dios y en Sus promesas, entonces podemos en-
contrar consuelo, incluso en un mundo triste y
decepcionante.

Hay lugar en la casa del Padre (14.2). Nuestros
corazones atribulados pueden encontrar descanso
porque hay sitio en la casa del Padre. Leemos: «<En
la casa de mi Padre muchas moradas hay; si asi no
fuera, yo oslo hubiera dicho; voy, pues, a preparar
lugar para vosotros».

(De qué estaba hablando Jestis? Algunos han
pensado que la «casa» de Dios en este pasaje se
refiere a la iglesia (vea 1° Ti 3.15), pero esta inter-
pretacién parece poco probable. Mds bien, la «casa»
del Padre en este versiculo debe ser el cielo, que
es la o morada de Dios. El salmista dijo: «Nuestro
Dios estd en los cielos» (Sal 115.3). Juan dijo que
Jestis sabia «que pasase de este mundo al Padre»
(13.1) y que Jesus «habia salido de Dios, y a Dios
iba» (13.3). Por lo tanto, Jests estaba diciendo que
hay un lugar para Sus discipulos en la presencia
de Dios. El versiculo no dice que hay muchas
«mansiones» para los salvos en el cielo. En lugar
de ello, indica que la tinica «mansién», o0 «casa»,
de Dios en el cielo tiene mucho espacio para to-
dos los que serdn salvos. Jests les aseguré a Sus
seguidores la suficiencia de las disposiciones del
cielo diciendo: «si asi no fuera, yo os lo hubiera
dicho» (14_.2).

Entonces dijo: «voy, pues, a preparar lugar
para vosotros». Jestis regresé al cielo para estar
con Su Padre con el fin de preparar la casa para
invitados! jEstd preparando las habitaciones donde
nos alojaremos!

Luego, Jests dijo: «Y si me fuere y os preparare
lugar, vendré otra vez, y os tomaré a mi mismo,
para que donde yo estoy, vosotros también estéis»
(14.3). Con estas palabras, Jesus les asegur6 a Sus
discipulos que regresard, hablando de Susegunda
venida. Cuando regrese y reciba a los Suyos, nos
encontraremos donde Jestis pronto estaria: jen la
presencia misma de Dios!

El Libro del Apocalipsis confirma que los san-
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tos vivirdn en ultima instancia en la presencia de
Dios. Allf aprendemos que Juan tuvo una visién
de los santos mértires en el cielo. Vio «una gran
multitud [...] delante del trono y en la presencia
del Cordero», y se le dijo que estos santos estaban
«delante del trono de Dios, y le sirven dia y noche
en su templo; y el que estd sentado sobre el trono
extenderd su taberndculo sobre ellos» (Ap 7.9,
15). Mds adelante, Juan vio «un cielo nuevo y una
tierra nueva»; y Dios dijo: «<He aqui el tabernaculo
de Dios con los hombres, y él morard con ellos;
y ellos serdn su pueblo, y Dios mismo estard con
ellos como su Dios» (Ap 21.1, 3).

Jestis cumplird Su promesa. jHa regresado al
Padre, y algtin dia estaremos con El en el cielo! Por
lo tanto, cuando nos llenemos de preocupacién,
al igual que los discipulos, podemos encontrar
consuelo al saber lo siguiente:

Podemos reposar en la casa de nuestro Padre, donde
estd Dios. A todo el mundo le gusta tener
un lugar seguro al cual poder retirarse cu-
ando necesita descansar de las pruebas del
diario vivir. Tenemos un lugar de retiro, y
podemos estar alli para siempre.

Hay espacio para nosotros y para todos los que
serdn salvos. Cuando lleguemos alamorada
de Dios, encontraremos una habitacién
esperandonos.

Nuestro lugar estd preparado. Es reconfortante
saber que Jesds ha preparado un lugar
para nosotros. Vivié entre los hombres;
conoce nuestras necesidades, por lo que
podemos estar seguros de que el lugar
que ha preparado para nosotros satisface
perfectamente esas necesidades.

Jestis estd ahi. Dijo que nos recibird a S{ mismo.
Tal vez lo mejor del cielo es que podremos
asociarnos con Jesucristo mismo. Nuestro
Salvador estd alli; nuestro Padre esta alli;
el Espiritu Santo estd alli; los dngeles estdn
alli.

Jestis regresard y nos llevard a vivir a la casa de
nuestro Padre. Podemos esperar algo mds
grande que una graduacién de nuestros
estudios 0 una promocién en el trabajo.
iEn el cielo no recibiremos una medalla de
honor, sino una corona de vida! jNuestro
galardon es seguro, y lorecibiremos cuando
regrese Cristo!

«No se turbe vuestro corazén», insté Jesus.



(Por qué? Porque Elhaido a prepararnos un lugar.
iTenemos unhogaren el cielo! jEstaidea debe con-
solarnos, sean cuales sean nuestras circunstancias
en la tierra!

Cristo es el camino a la casa del Padre (14.6).
Después de decirles a Sus apdstoles que podian
esperar estar con El en el lugar que iba a preparar,
Jesus dijo: «Y sabéis a dénde voy» (14.4).

Tomds pensé que Jesus estaba hablando en
acertijos. Dijo: «Sefior, no sabemos a dénde vas;
(como, pues, podemos saber el camino?» (14.5).
Tomds estaba diciendo que si no conocian el des-
tino de Jests, dificilmente podian saber el camino
para llegar alli.

Luego vino la respuesta de Jests: «Yo soy el
camino, ylaverdad, y lavida; nadie viene al Padre,
sino por mi. Si me conocieseis, también a mi Padre
conoceriais; y desde ahora le conocéis, y le habéis
visto» (14.6, 7). El mensaje de Jesds para todos
es: «Iré a ver a Mi Padre; Yo soy el tinico camino
al Padre; si me conoces, conoces tanto el destino
como el camino para llegar alli, ya que Yo soy el
camino —el tnico camino— al Padre».

Felipe pidi6: «Sefior, muéstranos el Padre, y
nos basta» (14.8). Jesus respondi6 a Felipe: «; Tanto
tiempo hace que estoy con vosotros, y no me has
conocido, Felipe? El que me ha visto a mi, ha visto
al Padre; ;como, pues, dices ti: Muéstranos el
Padre?» (14.9).

Jestis afiadi6 palabras de consuelo diciéndoles
a los discipulos que ellos harfan obras atin may-
ores de las que El habfa hecho (14.12) y que haria
por ellos todo lo que les pidieran en Su nombre
(14.13,14). Entonces Jestis los exhort6 a guardar Sus
mandamientos (14.15). Concluy6 con la promesa
de un «Consolador» que vendria: el Espiritu Santo
a quien les enviaria después de partir (14.16, 17).

Enotraspalabras, Jestisanuncié en Juan 14.6-17
que Eles el tiinico camino al cielo. Otras figuras re-
ligiosas han afirmado ser capaces de proporcionar
iluminacién, de dar salvacién y de hacer posible
que tengamos vida eterna. Sin embargo, si creemos
en las palabras de Jests, tenemos que aceptar que
la esperanza del cielo se encuentra sélo en Cristo.

El consuelo, el gozo y la paz pueden llegar a
nuestros corazones atribulados porque sabemos
que Jesus estd preparando un lugar para nosotros
en la casa de Su Padre. Ademads, la casa del Padre
estd abierta para nosotros porque conocemos el
camino. El camino no estd oculto ni es un secreto;

ni el trayecto estd bloqueado. Mds bien, el camino
estd ante nosotros y se nos permite tomarlo. Ese
camino, ese trayecto, es Jesucristo. Debido a que
Ely el Padre son uno, Fl es tanto el camino como
el destino. Si queremos el premio, el galardén —si
queremos experimentar el gozo de vivir en una de
esas «moradas» en la casa de nuestro Padre para
siempre— todo lo que tenemos que hacer es seguir
a Jests. Este es la encarnacién del Padre, y es el
camino al Padre y a la casa del Padre.

(Cémo llegamos ala casa del Padre? La fe es el
requisito mds bdsico. Jestis inst6 a Sus discipulos a
creer en El, a creer que El estaba en el Padre y que
el Padre estaba en E1 (14.10, 11). Sin embargo, la fe
por sisolano garantiza que las personas viajen por
el camino que conduce ala casa del Padre. Ademds
de creer en Jestus, tenemos que estar dispuestos a
obedecerle. Jests dijo: «5i me amais, guardad mis
mandamientos» (14.15). Las palabras en la Reina-
Valera son un imperativo: «jSi me amas, guarda
Mis mandamientos!».

(Qué mandamientos tenemos que guardar?
Para ir a la casa del Padre por medio de Cristo,
tenemos que estar unidos a Cristo. Esa unién ocurre
cuando nosotros, después de creer en Cristo y ar-
repentirnos de nuestros pecados, somos bautizados
en El. Para tener la esperanza del cielo que sélo
Cristo puede proporcionar, no sélo tenemos que
creer en Jests y arrepentirnos de nuestros pecados,
también tenemos que ser bautizados en Cristo para
el perdén de nuestros pecados (Mr 16.16; Hch 2.38).

Conclusién. Jestis no dijo que si usted le sigue,
sus problemas desaparecerdan. Mds bien, dijo que
le ayudara a resistir sus problemas. Le enviara el
Espiritu Santo, como «Consolador» o «Ayudante»
(14.16, 17; NASB) para ayudarle. Ademds, si cree
en Dios y en Jesucristo, podra ver sus problemas
en su perspectiva adecuada. Al verlos por medio
de los ojos de la fe, podra enfrentarlos con menos
ansiedad. Podra experimentar «la paz de Dios, que
sobrepasa todo entendimiento» (Fil 4.7).

Sean cuales sean sus problemas en esta tierra,
terminardn cuando su tiempo en la tierra termine;
y si usted es un fiel seguidor de Jests, podra estar
seguro de que Dios eliminard sus problemas para
siempre viviendo en el cielo eternamente. Sin duda,
estas son buenas razones con las cuales consolar-
nos. Por lo tanto, «no se turbe vuestro corazdén».

Coy Roper
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gL CONSOLADOR

JESUS

Jesls promete enviar el Espiritu
(14.15-31)

OTRO CONSOLADOR (14.15-24)

*Si me amais, guardad mis mandamientos.
*Y yo rogaré al Padre, y os dara otro Consolador,
para que esté con vosotros para siempre: el
Espiritu de verdad, al cual el mundo no puede
recibir, porque no le ve, ni le conoce; pero vo-
sotros le conocéis, porque mora con vosotros, y
estara en vosotros.

¥No os dejaré huérfanos; vendré a vosotros.
¥Todavia un poco, y el mundo no me vera mas;
pero vosotros me veréis; porque yo vivo, vo-
sotros también viviréis. ’En aquel dia vosotros
conoceréis que yo estoy en mi Padre, y vosotros
en mi, y yo en vosotros. >’El que tiene mis man-
damientos, y los guarda, ése es el que me ama; y
el que me ama, serda amado por mi Padre, y yo le
amaré, y me manifestaré a él. ?Le dijo Judas (no
el Iscariote): Sefior, ;cOmo es que te manifestaras
a nosotros, y no al mundo? *Respondié Jests y
le dijo: El que me ama, mi palabra guardara; y
mi Padre le amara, y vendremos a él, y haremos
morada con él. El que no me ama, no guarda
mis palabras; y la palabra que habéis oido no es
mia, sino del Padre que me envié.

Versiculo 15. Desde el comienzo de este
capitulo, las palabras de Jestis han enfatizado la
importancia de tener fe en El. Aqui Su enfoque se
desplazé al amor, como lo ilustran las ocho veces
que las formas del verbo «amor» (Gyanow, agapao)
ocurren en 14.15-24. Jests habia hablado de Su
amor por los Doce y habia demostrado ese amor
lavando los pies de ellos. Aqui, por primera vez
en el Evangelio de Juan, hablé del amor de ellos
por El: Si me amais, guardad mis mandamientos.
El verbo en tiempo presente ayanate (agapate)
en la cldusula condicional transmite una accién
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continua: «si se mantienen amdndome». Existe un
vinculo vital entre el amor a Jestis y la obediencia
a El, un tema que aparece no s6lo en este contexto,
sino también a lo largo de los escritos de Juan
(vea 14.21, 23, 24; 15.14; 1* Jn 5.2, 3). Siguiendo el
mejor apoyo textual, la NASB, a diferencia de la
Reina-Valera, consigna el verbo para «guardad»
en tiempo futuro («guardards») y no como un
imperativo. El amor a Jestis necesariamente con-
ducird a guardar Sus mandamientos, sin embargo,
(a qué mandamientos se refiere? La frase griega
TO.G €VTOAQG (tas entolas) se usa para guardar los
Diez Mandamientos (Mt 19.17, 18; vea 1* Co 7.19);
sin embargo, aqui Jests se refirié a «mis man-
damientos», que quiere decir «los mandamientos
que son mios, caracteristicamente mios».! Estos
mandamientos no deben limitarse a «implicacio-
nes éticas», como parece ser la afirmaciéon de Leon
Morris.> George R. Beasley-Murray dijo:

El intercambio de «mis mandamientos» con
«mi palabra» y «mis palabras» en v.>* 21, 23, 24
sugiere que incluyen toda la gama de la revel-
acién del Padre, no simplemente instrucciones
éticas (vea 8.31-32; 12.47-49; 17.6).°

El que ama a Jests vivird en armonia con toda la
revelaciéon de Dios, no menos importante de las
cuales es la obligacién de los discipulos de Jests a
amarse unos a otros. En efecto, «En esto conocemos

!B. F. Westcott, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan) (Cambridge: University Press,
1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950), 205.

2LeonMorris, The Gospel according to John (El Evangelio
segtin Juan), rev. ed., The New International Commentary
on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerd-
mans Publishing Co., 1995), 575.

® George R. Beasley-Murray, John (Juan), Word Biblical
Commentary, vol. 36 (Waco, Tex.: Word Books, 1987), 256.



que amamos a los hijos de Dios, cuando amamos a
Dios, y guardamos sus mandamientos» (1% Jn 5.2).

Versiculo 16. Las consecuencias del amor de
los discipulos por Jestis eran dos: Guardarian Sus
mandamientos, y Jests le [rogaria] al Padre para
que les proporcionara otro Consolador. Esta es la
primera de las declaraciones ampliamente conoci-
das como los «Refranes Paraclete». Jests les habia
dicho a Sus discipulos que sélo estaria con ellos
por un poco méds de tiempo. Al lugar al que iba,
ellos no podian venir inmediatamente, sino que
vendrian posteriormente (13.33-36). Nunca mds
disfrutarian de Su presencia corporal como lo
habian hecho durante Su ministerio terrenal; sin
embargo, no significaba que quedarian solos. El
Padre, a peticién del Hijo, enviaria «otro Conso-
lador», que estaria con Sus seguidores. Mientras
que 14.26 dice que el Padre enviaria al Consolador
en el nombre de Jests, 15.26 y 16.7 dicen que Jests
enviaria al Consolador (vea Lc 24.49; Hch 2.33).
Juanno hizo distincién en esas expresiones debido
a la unidad del Padre y del Hijo (vea 5.19-30). Si
bien todos los relatos Evangélicos mencionan el
Espiritu Santo, Juan dalaensefianza mas completa
de Jestis con respecto al Espiritu. Se usan cuatro
diferentes designaciones parael Espiritualolargo
del libro: «el Espiritu» (1.32, 33; 3.5, 6, 8, 34; 7.39),
«el Espiritu Santo» (1.33; 14.26; 20.22), «el Espiritu
de verdad» (14.17; 15.26; 16.13) y «el Consolador»
(14.16, 26; 15.26; 16.7).

La palabra griega mopdaxAintog (parakletos),
que se traduce como «Consolador» en la Reina-
Valera, «originalmente queria decir en el sentido
pasivo [...] “alguien que es llamado a ayudar a
otro”». En griego secular, se referia a alguien que
acudia en ayuda de otro en una sala de juicio; sin
embargo, nunca se limité al significado técnico del
latin advocatus, refiriéndose a un asesor juridico.*
Johannes Behm observé que «la forma pasiva no
descarta la idea de mapdkAntog como orador ac-
tivo “en nombre de alguien delante de alguien”».>
La connotacién legal del término es mds clara

*«... el [significado] técnico “abogado”, es inusual»
(Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of the New Testament
and Other Early Christian Literature [Léxico griego-inglés del
Nuevo Testamento y demds literatura cristiana primitival, 3°ed.,
rev. y ed. Frederick William Danker [Chicago: University
of Chicago Press, 2000], 766).

°Johannes Behm, «woapdkintog», en Theological
Dictionary of the New Testament (Diccionario Teolégico del
Nuevo Testamento), ed. Gerhard Kittel, trad. y ed. Geoffrey
W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1967), 5:803.

«en 16.7-11, sin embargo, alli el Pardclito sirve
mds bien como un fiscal que como abogado para
la defensa».® El término ocurre una vez fuera del
evangelio de Juan en 1° Juan 2.1, donde el sentido
legal del término se aplica correctamente a Jests
como nuestro «abogado» en las cortes del cielo. Si
bien el sentido legal es evidente en algunos de los
pasajes que se refieren al Consolador, este sentido
probablemente no deberia ser el factor controlador
en la interpretaciéon de todas las apariciones. La
enseflanza principal de Jestds concerniente al Con-
solador a quien prometié enviar se encuentra en
cinco pasajes diferentes en Juan: 14.16, 17; 14.25,
26;15.26,27;16.7-11;y 16.12-15. F. F. Bruce observé
que en estos pasajes «el Espiritu es presentado
sucesivamente como ayudante, intérprete, testigo,
fiscal y revelador».” Edgar J. Goodspeed dijo:

«Defensor» es un equivalente muy cercano,
pero mds delo que un testigo de defensa parece
pretender. La obra de ensefiarles y recordarles
[a los discipulos] parece ir mucho més alld de
este significado y requiere una palabra mads
suelta y mds amplia, tal como se utiliza en el
Evangelio.?

Es dificil encontrar un equivalente exacto en
nuestro idioma para la palabra parakletos. Si ex-
isten limitaciones relativas al término «abogado»
(NIV), no es menos cierto en lo que respecta a la
palabra «Consolador» (Reina-Valera). Morris ob-
servé que esta palabra sélo puede ser defendida
sobre una base etimoldgica (del latin, que denota
«Fortalecedor» o «Ayudante»). Dijo que hoy la
palabra «consolador» ha llegado a querer decir
«consolacién» y «hacer lo mejor de una situacién
dificil»; sin embargo, parakletos transmite més la
idea de «proporcionar la asistencia que librara
de la dificil situacién».” D. A. Carson dijo que
«Consejero» (NIV1984) es una lectura correcta,
«siempre y cuando se entienda “consejero legal”,
no “consejero de campamento” o “consejero mat-
rimonial”, y atin asi, el ministerio del Pardclito se
extiende mds alla de la esfera juridica». Continué

®D. A. Carson, The Gospel According to John (El Evan-
gelio segiin Juan), The Pillar New Testament Commentary
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1991), 499.

"F. E. Bruce, The Gospel of John (El Evangelio de Juan)
Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.,
1983), 302.

8Edgar J. Goodspeed, Problems of New Testament
Translation (Problemas de traduccion en el Nuevo Testamento)
(Chicago: University of Chicago Press, 1945), 111.

Morris, 589.
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diciendo que la palabra «”Ayudante” [...] no
estd mal, pero tiene matices de ser subordinado
o inferior, matices claramente ausentes en Juan
14—16»."° Morris concluy6 que «”“Ayudante” es
mejor, pero realmente no enfrenta el hecho de
que la palabra no es activa en significado»." La
conclusién del asunto parece ser que parakletos,
aunque refiriéndose a «uno que es llamado a la
ayuda de alguien», implica una variedad de usos,
incluyendo un defensor, un mediador, un inter-
cesor, un fiscal, un ayudante, un consolador, un
consejero, un maestro, un intérprete, un testigo,
un revelador y un exhortador. La literatura sobre
el tema indica que algunos eruditos, en lugar de
intentar capturar el término en una traduccién,
optan por transliterarla palabray, en consecuencia,
la consignan como «Paréclito». A efectos de este
comentario, se utilizard el término «Ayudante»
de la NASB.

Al que el Padre enviaria a peticion de Jesus se
lellamé «otro Ayudante» [NASB], insinuando que
los discipulos ya tenfian un Ayudante, y éste sélo
podia ser Jestis mismo. El hecho de que Jests es un
«Pardclito» (llamado nuestro «abogado» en 1? Jn
2.1), mientras que el Espiritu es otro «Pardclito»
(llamado «otro Ayudante» en 14.16 [NASB]), in-
dica claramente una distincién de Personas. Esto
es contrario a la ensefianza de algunos grupos
religiosos, tanto antiguos como modernos (vea
comentarios sobre 1.1). Aunque distintos como
Personas (enfatizado por la palabra griega para
«otro», AAov, allon), Jests y el Espiritu Santo no
son distintos en naturaleza. Ambos son Deidad y,
por lo tanto, son lo mismo en esencia.

Si bien Jestus es el Abogado de todos Sus
discipulos en la corte de los cielos (1% Jn 2.1), el
pasaje considerado implica que Jests, durante Su
ministerio, habia sido el Ayudante de los discipu-
los. Muy pronto, otro ayudante estaria conellos, y
este ayudante estarfa con ellos para siempre. Los
ministerios de los dos no fueron simultdneos sino
sucesivos. «El hecho de que el “otro Paraclito” ha
deestar conlos discipulos “para siempre” confirma
el entendimiento generalmente aceptado de que
ha de ser el sucesor de Jestus y ha de permanecer
con ellos “hasta la era”».!? La frase «para siem-
pre» es de ai@v (aion), que quiere decir «un largo

10 Carson, 499.

1 Morris, 589.

2George R. Beasley-Murray, Gospel of Life: Theology in
the Fourth Gospel (El evangelio de vida: teologia en el cuarto evan-
gelio) (Peabody, Mass.: Hendrickson Publishers, 1991), 73.
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periodo de tiempo».”* Es la misma palabra que se
traduce como «mundo» en Mateo 28.20, donde
Jests dijo que estaria con Sus discipulos «hasta
el fin del mundo». Guy N. Woods hizo notar lo
siguiente: «La misién del Espiritu por medio de
ellos era, en realidad, la misién de Cristo, y de-
bia ser continuada por ellos mientras vivieran».
Continué diciendo que la ensefianza del Espiritu
por medio de los apdstoles continuaria con santos
fieles y «permaneceria en el mundo para siempre».
Esta ensefianza fue el cuerpo de verdad que fue
«una vez [dado] a los santos» (Jud 3), «y no una
revelacién continua por medio de algtn “sucesor”
o seguidor de los apdstoles».'*

Versiculo17. Al Ayudante se leidentifica como
el Espiritu de verdad, un titulo usado también en
15.26 y 16.13. Jesus se habia descrito a S{ mismo
como «la verdad» (14.6; vea 1.14, 17). El Ayudante
es llamado «el Espiritu de verdad», sin embargo,
no porque la verdad le defina como la verdad
define a Jestis; mds bien, seria tarea del Ayudante
revelar la verdad acerca de Jests y el Padre a los
apostoles (vea 17 Co 2.6-13; He 2.4). El Espiritu
de verdad es Aquel que comunica la verdad. «La
verdad» serefiere aun conjuntoreal deinformacién
factica que es propositiva; por ejemplo, Jests dijo:
«Conoceréis la verdad» (8.32; vea 16.13). Después
de la divulgacién de la identidad del Ayudante,
Jests contrasté el mundo con los discipulos. Jests
dijo que el mundo (vea comentarios sobre 1.10),
el dominio sobre el cual Satands reina, no puede
recibirel Espiritu de verdad, porquenoleve, nile
conoce. Prevalecen al menos dos interpretaciones
acerca de lo que Jestis quiso decir cuando dijo que
el mundo «no puede recibir» el Espiritu.

1. Comitn entre los eruditos es la opinién de
que el mundo no puede recibir el Espiritu ni con-
ocerle porque la naturaleza del mundo es funda-
mentalmente diferente a la del Espiritu. Tal punto
de vista, sin embargo, no es consecuente con los
casos en que aquellos que estaban en el mundo
fueron obviamente influenciados por el Espiritu
Santo. Cornelio, por ejemplo, oy palabras por las
cuales pudo ser salvo (Hch 11.14). El fraseo indica
que estaba perdido y porlo tanto en el mundo bajo
el reinado de Satands. En su condicién perdida,
recibié el bautismo del Espiritu Santo al igual

13 Bauer, 32.

4 Guy N. Woods, A Commentary on the Gospel According
to John (Un comentario sobre el Evangelio segtin Juan), New
Testament Commentaries (Nashville: Gospel Advocate
Co., 1981), 312.



que los apdstoles (Hch 10.47). Posteriormente fue
bautizado en agua para el perdén de los pecados
(Hch 10.48; vea 2.38).

2. El otro punto de vista se centra en la defin-
icion de haufdve (lamband), que se traduce aqui
como «recibir», aunque quiere decir principalmente
«conseguir [algo] poniendo las manos encima o to-
mando [algo], directa o indirectamente, tomar».'®
Mientras que los enemigos de Jestis podian apoder-
arse de El y llevérselo, por asf decirlo, no podian
hacer lo mismo con Aquel que Jesus enviaria. El
Espiritu no podia ser capturado y tomado por los
enemigos (el mundo en oposicién a Jesds) que
no podian «verle ni conocerle». A diferencia del
mundo, los discipulos de Jestis «conocerian» el
Espiritu de verdad. Jests dijo: ... mora con vo-
sotros, y estara en vosotros. B. F. Westcott llam6
la atencion a tres preposiciones en 14.16, 17.'° El
Ayudante estaria «con» (uetd, meta) ellos (14.16);
habia de permanecer «con» (mopd, para) ellos;
y estaria «en» (€v, en) ellos (14.17). Carson dijo:
«El Espiritu Santo, asi como Jests hablé con sus
discipulos, estaba viviendo con ellos en la medida
en que Jesus estaba presente con ellos, porque a él
el Padre habia dado el Espiritu sin limite (3.34)»."7
Después de que Jestis habia sido glorificado, los
apostoles, en el primer Pentecostés después de
la resurreccién de Jests del sepulcro, recibirian
el bautismo del Espiritu Santo y en ese momento
tendrian el Espiritu «en» (en) ellos.

Versiculos 18, 19. Jests les habia dicho varias
veces a Sus discipulos que pronto partiria (13.33,
36;14.2,12), y ahora prometi6 que no los [dejarial
huérfanos. La palabra «huérfanos» (de opoavdc,
orphanos) se refiere a nifos privados de padres
que serian sus sustentadores naturales. Ocurre en
otras partes del Nuevo Testamento s6lo dos veces
en este sentido literal, junto con las viudas. (El
término se encuentra en Santiago 1.27 y en Marcos
12.40, en algunos manuscritos.) Aqui el sentido es
mads figurativo, transmitiendo la idea de «estar

15 Bauer, 583.

16 Westcott dijo que estas tres «preposiciones se utilizan
para describir la relacién del Espiritu Santo con los crey-
entes», insinuando que todos los creyentes en Cristo estan
siendo descritos. (Westcott, 205.) Si bien es cierto que hay
una relacién del Espiritu Santo con los cristianos hoy (vea
Ro 8), hay que recordar que el contexto del «Discurso de
Despedida» concierne a Jests y a Sus apdstoles; la ense-
fianza de Jests acerca del Espiritu Santo en ese momento
se limité a ellos. Aun asi, podemos encontrar ensefianza
que sea aplicable a todo cristiano hoy en dia (vea, por
ejemplo, 13.34, 35).

17 Carson, 510.

sin la ayuda y la comodidad de quien sirve como
asociado y amigo».' Jestis sabia como se sentirian
los discipulos una vez que hubiere partido, pero
les asegur6 que no debian sentirse abandonados.
Prometié volver con ellos.

Sibien Jests dijo que vendria a ellos, queda una
pregunta: ; A qué venida serefiri6? Anteriormente,
la venida de Jests se interpreté como Su regreso
después de Su resurreccién, Su venida por medio
del Espiritu y Su venida al final de los tiempos
(vea comentarios sobre 14.2—4). Los eruditos estdan
divididos en cuanto al significado dela declaracién
de Jestis vendré a vosotros. Algunos llegan a decir
que la variacién en las expresiones concernientes
a la venida prometida de Jestis a Sus discipulos
es una «distincién en desaparicién».”” Se podria
concluir de esto que la idea mds importante en la
promesa deJestis deregresar no es la venida exacta
ala que se refiere directamente, sino simplemente
la garantia prometida «vendré a vosotros».

Hay razones para pensar que Jests estaba
hablando de una venida especifica. Su regreso del
sepulcroles aseguraria alos apdstoles que no estaba
muerto sino vivo, sin embargo, es dificil entender
cémo la presencia de Jestis durante cuarenta dias
entre Su resurrecciéon y Su ascensién les daria la
confianza de que no estaban siendo dejados como
«huérfanos». Bruce establecié bien el punto cuando
dijo que las «apariciones de resurreccién de Jests
[...] fueron breves y temporales».?

Sibien Jesus estaba refiriéndose a Su segunda
venida en 14.3, el significado no es tan claro aqui.
El lenguaje empleado por Jests era el de inmedi-
atez: Todavia un poco, y el mundo no me vera
mas. Jesus dijo que en poco tiempo el mundo «no»
le veria «mds»; sin embargo, en la segunda venida
«todo ojole verd, y los que le traspasaron» (Ap 1.7).

Un punto de vista mds plausible es tomar
la promesa de Jests de «venir» a Sus discipulos
como una referencia a Su venida «en su agente,
el Espiritu Santo, que les enviaria en forma bau-
tismal»; «esta promesa se cumpli6é en el primer
Pentecostés después de suresurreccién».?! Elapoyo

8 Bauer, 725. Este es el sentido que fue utilizado por
Platén para describir a los amigos de Sécrates cuando dijo,
«... pensando que, al igual que los que estdn privados de
un padre, debemos pasar el resto de nuestra vida como
huérfanos» (Platén Phaedo 65.116a).

9 C.H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel (La
interpretacion del cuarto evangelio) (Cambridge: University
Press, 1953), 395.

20 Bruce, 303.

21'Woods, 313.
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a lo anterior puede encontrarse en el contexto de
la promesa de la venida de Jests. Inmediatamente
antes, en 14.16, 17, y justo después, en 14.25, 26,
Jests hablé de la venida del Espiritu. De hecho,
Jestis no permitiria que Sus discipulos estuvieran
solos. Volveria después de Su glorificacion (vea
7.39) en un sentido espiritual, por medio de la
obra del Espiritu Santo, que estaria con ellos para
siempre (14.16).

Si bien el mundo habia visto a Jesus a lo largo
de Suministerio ptblico, al dia siguiente el mundo
seapoderaria de Jesus, lo crucificaria y lo sepultaria
fuera de su vista por tltima vez. El mundo ya no
le veria, pero Jests les prometi6 a los discipulos:
vosotros me veréis. Ellos, junto con quinientos
hermanos (1* Co 15.6), le verian fisicamente du-
rante el corto periodo de tiempo que permanecié
en la tierra entre Su resurreccioén y ascension; sin
embargo, también le verian espiritualmente, con
los ojos de la fe. La muerte de Jests fue una sepa-
racién para los discipulos, tal como lo fue para el
mundo. A diferencia del mundo —que permanece
en tinieblas, para no volver a ver a Jests, los dis-
cipulos le verian. El verbo 6ewpeite (theoreite) estd
en tiempo presente, pero expresa continuidad en
el futuro («veréis»).

Ademads, como Jestus vive, los discipulos
también [vivirian] (vea 5.21, 26; 6.57). Pese a que
Jests les seria arrebatado, continuaria viviendo
para siempre. Su vida resucitada era la garantia
de que ellos gozarian de vida eterna debido a
la fe que tenfan en El. Jests estaba habldndoles
directamente a Sus escogidos; sin embargo, Sus
palabras parecen aplicables a todos los seguidores
de Jests a lo largo del tiempo. El mundo no ve a
Jests, ni le conoce. Como resultado, los que estdn
en el mundo no tienen vida en El. Sin embargo,
cualquier personaenel mundo que reconozca quién
es realmente Jestis —el Salvador del mundo—y
se haga Su discipulo puede llegar a ver a Jesds,
conocerle y encontrar vida en El.

Versiculos 20, 21. Jestus dijo: En aquel dia
vosotros conoceréis que yo estoy en mi Padre, y
vosotros en mi, y yo en vosotros. La frase «aquel
dia» tiene connotaciones escatoldgicas; puede
aludir a la segunda venida, como en Mateo 24.36.
La frase «aquel dia» se utiliza de manera diferente
aquiyen16.23,26. Lamayoria de los comentaristas
entienden quela frase se refiere alaresurreccion de
Jestis. Sin embargo, es méds plausible considerarlo
como referencia al dia en que el Espiritu Santo
fue enviado a estar con los ap6stoles, que ocurrié
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después de que Jesus fue exaltado a la diestra de
Dios (Hch 2.1-4, 33). Cuando fueren bautizados
en el Espiritu Santo, entonces sabrian que Jests
estaba en el Padre, que ellos estaban en Jesus, y
que Jestus estaba en ellos. Tener el Espiritu les
permitirfa comprender la unidad compartida por
Jesus y el Padre que le habian escuchado afirmar
muchas veces. «Aquel dia» fue el comienzo de
la era cristiana. No sélo los apédstoles llegarian
a comprender la morada mutua de Jests y del
Padre y de si mismos cuando llegara ese dia, sino
que todos los que respondieran a la revelacién
del Espiritu también serian habitados por Jests y
el Espiritu. Los apdstoles habian de alcanzar este
conocimiento por medio del Espiritu, quien les
ensefiaria y les permitiria recordar (14.26). Los
futuros discipulos comprenderian por medio de la
Palabra dada por el Espiritu Santo a los apéstoles
y a los profetas (Ef 2.20; 3.5; 4.11; vea 27 P 1.20, 21).
Hoy, este entendimiento comienza cuando una
persona viene a Jestus en fe obediente (Ga 3.26,
27) y se transforma en la imagen de Jestus (vea
2* Co 3.18). Esta morada divina llevé a Pablo a
decir: «Con Cristo estoy juntamente crucificado,
y ya no vivo yo, mas vive Cristo en mi» (Ga 2.20;
énfasis anadido).

Jestis habia estado habldndoles directamente
a Sus discipulos, pero lo que dijo en 14.21 es més
general y es aplicable a todos los cristianos: El
que tiene mis mandamientos, y los guarda, ése
es el que me ama; y el que me ama, sera amado
por mi Padre, y yo le amaré, y me manifestaré a
él. Aqui dio la base sobre la cual existe la morada
divina. Aquellos que pueden ser parte delamorada
mutua son aquellos que aman a Jests. Si bien el
amor mencionado en 14.15 daba como resultado
la obediencia, 14.21 dice que la prueba de ese
amor se demuestra teniendo los mandamientos de
Jestis y guarddndolos. Tener los mandamientos no
quiere decir simplemente poseerlos, sino tener los
mandamientos de Jests en el corazény permitirles
tener un efecto en nuestras vidas. El seguidor de
Cristono s6lo debe tener una comprensién intelec-
tual del contenido de Sus mandamientos, sino que
también ha de guardarlos. Esta obediencia por
amor excede el «cumplimiento de reglas», lo cual
constituye una conformidad externa. La obedien-
cia por amor incluye un corazén de aprecio por
Aquel que gentilmente dio la instruccién. Jests
advirtié acerca de aquellos que lo honraban con
los labios, pero tenian corazones que estaban lejos
de EI (Mt 15.8). La idea bdsica es que la morada



mutua de lo divino que es gozada por el cristiano
se caracteriza por la obediencia y refleja la unidad
de Jestis y de Su Padre. El cristiano ama y obedece
a Jesus de la misma manera que Jests ama y obe-
dece al Padre. Ademads, el cristiano es amado por
el Padre y amado por Jestis. Como resultado, Jests
se «manifestard» a S{ mismo. Jestds no explicé lo
que quiso decir con manifestarse a S{ mismo, sino
que dijo que se manifestaria a los que le aman.
Tal vez esto incluia Sus apariciones después de
la resurreccién; revelaciones posteriores a otras
personas, como Esteban (Hch 7.55, 56) y Saulo
(Hch 9.3-6); Su revelaciéon por medio del Espiritu
Santo; y Su segunda venida. Probablemente, la
idea de «manifestarse» a Sus discipulos equivalia
a la idea de hacer Su morada con ellos (junto con
el Padre; vea 14.23, 24).

Versiculos 22-24. Una vez mads, Jesus fue in-
terrumpido por un seguidor que estaba ansioso
por entender lo que acababa de decir. Esta vez el
discipulo fue Judas, quien sin duda representaba
lo que los demds debieron haber estado pensando.
Poco se sabe de él, y s6lo se le menciona aqui en
este relato del evangelio. Juan distinguié cui-
dadosamente entre este Judas y Judas Iscariote,
que ya habia salido del aposento alto para llevar
a cabo su ya planeada traicién de Jesus (13.30).
Este Judas, también llamado «Tadeo» (Mt 10.3;
Mr 3.18), era hijo de Jacobo (Lc 6.16; Hch 1.13). No
debe confundirse con Judas, el medio hermano de
Jests (Mt 13.55; Mr 6.3). El problema de Judas era
muy parecido al de los hermanos de Jests, que
habian dicho anteriormente: «Si estas cosas haces,
manifiéstate al mundo» (7.4). Judas estaba perplejo
y preguntd: Sefior, ;c6mo es que te manifestardsa
nosotros, y no al mundo? (14.22). Aparentemente,
Judas entendié que «manifestarse» queria decir
«manifestarse fisicamente». Raymond E. Brown
hizo notar:

Pareceria entonces que Judas, tal vez no como
Felipe en [14.8], estd buscando otra teofania
que alarmard al mundo y no puede entender
la declaracién de Jesus en [14.19] de que el
mundo ya no le verd.”

Al igual que los judios de esos dias (y el resto de
los discipulos de Jests), Judas esperaba que el
Mesias viniera en toda Su gloria y estableciera un
reino terrenal. Si esto era lo que el Mesias tenia

2 Raymond E. Brown, The Gospel According to John (xiii—
xxi) (El Evangelio segiin Juan [xiii—xxi]), The Anchor Bible,
vol. 29A (Garden City, N.Y.: Doubleday & Co., 1970), 647.

la intencién de hacer, ;como podria manifestarse
a Sus discipulos pero no al mundo? Ademads, si
no se manifestaba abiertamente al mundo, ;qué
seguridad habia de que era el verdadero Mesias?
La pregunta de Judas fue formulada de tal manera
que insinuaba que Jests habia hecho algtin tipo de
cambio en el plan original; pero como el lector del
evangelio de Juan sabe, no se habia hecho ningtin
cambio en el plan. Jests vino e hizo exactamente
lo que el Padre le habia enviado a hacer.

Como en otras ocasiones, Jests no respondi6
directamente a Judas. En lugar de ello, repiti6 la
seguridad de que se manifestaria a todo discipulo
que leamaba y le obedecia (14.21; vea comentarios
sobre 14.15). Quien ama a Jesus guardara [Su] pal-
abra, dandolugaralas siguientes bendiciones: 1) El
Padre lo amarai; 2) Jesus y el Padre [vendran] a él;
3) Jestus y el Padre hardn Sumorada con é1 (14.23).

El versiculo 23 contiene la segunda aparicién
en este capitulo, y todo el Nuevo Testamento, del
término povy (mone, «morada»), aunque en 14.2
la palabra es plural («moradas») y se refiere a un
lugar externo a Jestis y alos discipulos (vea comen-
tarios sobre 14.2-4). Jests prometio: «y vendremos
a él, y haremos morada con él». Mientras que en
14.3 la promesa era que los discipulos morarian
con Jests en el futuro, aqui la promesa era que
Jestis y el Padre morarian con los discipulos en
el presente. Si bien Pablo dijo en Efesios 3.17 que
Jestis mora en el cristiano, este es el tinico lugar
en el Nuevo Testamento que ensefia que tanto el
Padre como el Hijo moran en los seguidores de
Cristo. En el Antiguo Testamento, Dios habité
entre Su pueblo en el taberndculo (Ex 25.8; 29.45;
Lv 26.11, 12) y posteriormente en el templo (Hch
7.46, 47). Hoy dia, los cristianos, tanto individual
como colectivamente (como iglesia), son como un
templo; y Dios mora en ellos (1* Co 3.16; 6.19).
Esta morada en el cristiano no es algo misterioso.
Mids bien, se refiere a la comunién constante del
Padre y del Hijo con el cristiano. La promesa de
Jesus aqui es similar a la hecha a los de Laodicea:
«He aqui, yo estoy a la puerta y llamo; si alguno
oye mi voz y abre la puerta, entraré a él y cenaré
con €, y él conmigo» (Ap 3.20).

Jests afirmé en positivo en 14.23: «El que me
ama, mi palabra guardard...»; y expuso la misma
idea en negativo en 14.24. El que no ama a Jests
no guarda Sus palabras (es decir, no le obedece).
Jesus reiterd lo que habia afirmado con frecuencia
al tratar con Sus adversarios hostiles: y 1a palabra
que habéis oido no es mia, sino del Padre que me
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envio (14.24; vea 5.19-30; 7.16; 8.26, 28; 12.49, 50).
No podia apelar aninguna autoridad més elevada
que la del Padre. Rechazar las palabras de Jests
era rechazar la ensefianza del Padre.

EL ESPIRITU SANTO Y LOS APOSTOLES
(14.25, 26)

B0she dicho estas cosas estando con vosotros.
*Mas el Consolador, el Espiritu Santo, a quien
el Padre enviard en mi nombre, él os ensenara
todas las cosas, y os recordara todo lo que yo os
he dicho.

Versiculos 25, 26. Jesus les recordd a Sus
discipulos: Os he dicho estas cosas estando
con vosotros. La cldusula «he dicho estas cosas»
(tadto AeddAnka, tauta lelaleka) aparece aqui
por primera vez y seis veces mds en el Discurso
de Despedida (15.11; 16.1, 4, 6, 25, 33). Si bien
algunos comentaristas sostienen que la clausula
se refiere a la totalidad de la ensefnanza de Jests,
probablemente deberia interpretarse en referencia
a las palabras de Jesus en el presente discurso.
La cldusula «estando con vosotros» indica que el
tiempo de la presencia terrenal de Jests con Sus
discipulos pronto terminaria. Este final no sélo
contrastaba con la promesa que hizo de morar en
el creyente (14.23), también fue una introduccién
al segundo «dicho Pardclito» en 14.26 (vea 14.16).

Al Consolador (vea comentarios sobre 14.16),
anteriormente llamado «el Espiritu de verdad» en
14.17, se le identifica en 14.26 como el Espiritu
Santo, la designacion caracteristica de la tercera
Persona de la Trinidad. Su estrecha relacién con
los otros dos miembros de la Trinidad es evidente
en el hecho de que el Padre le enviaria en nombre
de Su Hijo. Juan no hizo ninguna distincién sig-
nificativa en las formas en que Jests dijo que seria
enviado el Consolador, sea por el Padre a peticién
del Hijo (14.16), por el Padre en nombre de Jests
(14.26), o por Jests mismo (15.26; 16.7). Juan tenia
la tendencia a variar sus declaraciones cuando
repetia ideas. Sin embargo, se puede encontrar
informacién adicional en la frase «en mi nombre»
(vea comentarios sobre 14.13, 14). Si el Consolador
habia de ser enviado en nombre de Jestis, entonces
seria el representante de Jesus, asi como Jests fue
enviado en nombre del Padre como representante
del Padre (vea 5.43).% Jestis vino en nombre del

» Beasley-Murray, Evangelio de vida, 74.
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Padre para revelar Su cardcter y propésito, y el
Espiritu habia de venir en nombre de Jests para
revelar la misién de Jests.

Jests present6 la obra del Espiritu Santo como
con un doble propésito: ensefara a los discipulos
todas las cosas y les recordara lo que Jesus les
habia ensefiado. Las dos tareas son similares, si
es que no son idénticas entre si. A lo largo del re-
lato del evangelio, el texto ha demostrado que los
discipulos no entendieron lo que Jests les estaba
ensefiando (vea 2.22; 12.16). Sin embargo, con la
recepcion del Espiritu, se les aseguraria tanto «la
claridad de la revelacién» como «la continuidad
de la revelacién».* En cuanto a la primera tarea,
como maestro, el Espiritu les «ensefiaria» a los
discipulos «todas las cosas» que Jests habia dicho
y hecho; como consecuencia, tendrian claridad de
revelacién. Todo lo que antes no tenian claro seria
hecho comprensible por el Espiritu. En cuanto ala
segunda tarea, el Espiritu les permitiria recordar
lo que Jestis habia ensefiado durante Su ministerio
ptblico, dando como resultado la continuidad de
la revelacion. La obra del Espiritu a este respecto
no era proporcionar una nueva revelacién, sino
permitirles a los discipulos recordar la ensefianza
que Jestis mismo habia dado. Sin duda, habrian
olvidado o tal vez pasado por alto gran parte
de lo que Jests habia dicho. Sin la ayuda del
Espiritu, no habrian comprendido el significado
o la importancia de Su ensefianza en muchos ca-
sos. Jestis prometié que el Espiritu les permitiria
comprender de manera precisa todas las verdades
reveladas por El.

El propésito de Juan no era afirmar que esta
promesa de Jests se extendia mds alld de Sus
apéstoles, sino explicar cémo llegaban a entender
de manera correcta todo lo que Jests habia dicho
y hecho. El cumplimiento de esta promesa a es-
tos apdstoles tuvo lugar en el primer Pentecostés
después de laresurreccién de Jestis de los muertos
(Hch 2) y continué mientras el Espiritu los guiara.
Una de las obras mds importantes del Espiritu
fue la de la inspiracién, es decir, el poder que el
Espiritu ejercié sobre los apdstoles y los profetas
al escribir las Escrituras. El Espiritu los guio y les
impidié cometer algin error en su escritura y se
aseguré de que supieran todo lo que necesitaban
saber (vea 17 Co 2.7-13; 2 Ti 3.16, 17; He 2.1-4;

*Merrill C. Tenney, John: The Gospel of Belief (Juan: el
evangelio del creer) (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1976), 223-24 (énfasis afiadido).



2* P 1.20, 21). Los apéstoles, a su vez, podrian
impartir ciertos dones del Espiritu a los demds (1°
Co 12.28) mediante la imposicién de sus manos
(Hch 8.14-18). Cuando el ultimo apoéstol se habia
ido y la dltima persona sobre la que un apdstol
habia puesto sus manos muri6, cesé toda actividad
milagrosa del Espiritu. Las personas hoy tienen
la Palabra inspirada de Dios, y la verdad puede
aprenderse tnicamente consultando la Palabra.
David Lipscomb dijo acertadamente que «<ninguna
alma no inspirada jamds aprendié una verdad
espiritual salvo por medio de las palabras de la
Biblia».* Aquellos que dicen recibir revelaciones
del Espiritu separados y apartes de la Palabra de
Dios revelan que realmente no aceptan la Biblia
como la revelacién final, completa y suficiente de
Diosalahumanidad. Woodshizo notarlo siguiente:

Cuando los hombres [comienzan] a imaginar
que sus corazonadas, su intuicién y sus suefios
son guias de parte del Espiritu Santo, no dudan
en renunciar a la ensefianza clara y pura del
Espiritu por medio del Nuevo Testamento —la
Gnica ensefianza segura del Espiritu— en la
bisqueda de sus fantasias, destruyendo asi
la fe.?

PALABRAS DE DESPEDIDA LLENAS DE PAZ
(14.27-31)

*La paz os dejo, mi paz os doy; yo no os la doy
como el mundolada. Nose turbe vuestro corazon,
ni tenga miedo. *®Habéis oido que yo os he di-
cho: Voy, y vengo a vosotros. Si me amarais, os
habriais regocijado, porque he dicho que voy
al Padre; porque el Padre mayor es que yo. Y
ahora os lo he dicho antes que suceda, para que
cuando suceda, creais. **No hablaré ya mucho
con vosotros; porque viene el principe de este
mundo, y él nada tiene en mi. 3*Mas para que el
mundo conozca que amo al Padre, y como el Padre
me mandd, asi hago. Levantaos, vamos de aqui.

Versiculo 27. Jests volvié a los pensamientos
de la primera parte del capitulo 14, ofreciéndoles
a Sus discipulos palabras de seguridad. Les dijo:
La paz os dejo. «Paz» (eiprivn, eirene) es la forma
como se consigna el shalom hebreo, que sigue
utilizdndose como saludo judio (20.19, 21, 26) y
palabras de despedida. Aqui, como en 16.33, Jests

% David Lipscomb, A Commentary on the Gospel by John
(Comentario sobre el Evangelio segiin Juan), ed. C.E. W. Dorris
(Nashville: Gospel Advocate Co., 1939), 233.

26 Woods, 317.

lo usé como discurso de despedida; pero era més
que la tipica despedida. La «paz» de la que hablé
Jestis era Su paz, y esta paz dejé conlos discipulos.
El verbo «dejo» es a@inu (aphiemi), que quiere
decir «legar». La paz fue el regalo de despedida
de Jests a Sus discipulos. Lo que Jests llamé Su
«paz» era mucho mds profundo y duradero que
cualquier paz dadaenunsaludo o despedida. Esta
paz de Cristo puede gobernar en el corazén de las
personas (Col 3.15); es la paz incomprensible que
guarda los corazones y los pensamientos de los
que estdn en Cristo Jests (Fil 4.7).

Después de aseverar de manera positivalo que
le estaba legando a Sus discipulos, Jests dijo: ...
mi paz os doy; yo no os la doy como el mundo la
da. La paz de Jests podria diferenciarse de la del
mundo de varias maneras. 1) La paz que el mundo
ofrece en un saludo o despedida no es mds que
una expresion de buena voluntad, pero no puede
garantizar que los destinatarios experimenten
efectivamente lo que se les desea. La paz de Jests
es mds profunda y duradera. 2) Ademds, la paz
de la que Jesus hablaba es independiente de las
circunstancias terrenales. La pax Romana («paz ro-
mana»)obtenida porel primeremperador de Roma,
Augusto, fue asegurada y mantenida mediante la
espada.LapazdeJestisno eraasegurada mediante
la violencia; por el contrario, fue alcanzada por un
Hombre inocente que fue ejecutado «por manos de
inicuos» (Hch 2.23).2” 3) Ademas, a diferencia de
las concepciones mundanas de paz que suponen
la ausencia de conflicto y guerra, la paz de Jests
puede existir en medio de la angustia y el peligro.
Maéds adelante, Jests les recordaria a los discipulos
que serian aborrecidos por el mundo (15.18) y que
enfrentarian la afliccién (16.33). La paz dada por
Jestis es una paz que se experimenta dentro de
uno mismo, una tranquilidad que puede extin-
guir una disposicién temerosa y la agitacién del
corazén. Andreas J. Kostenberger capturélaesencia
de este poder cuando dijo: «De la manera como
Jesus estaba a punto de demostrar, su paz no es la
ausencia de condiciones que intimidan, sino que
es la compostura de ser fiel ante la adversidad».?®

La paz que Jests les dej6 a Sus discipulos era
todolo que necesitaban para aliviar sus corazones

7 Elfil6sofojudio Filénlellamé ala paz de Dios «lamads
grande de todas las cosas buenas [...] que ningin hombre
puede otorgar» (Filon Sobre la vida de Moisés 1.55 [304]).

* Andreas]. Kostenberger, John (Juan), Baker Exegetical
Commentary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.:
Baker Academic, 2004), 444.
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afligidos y sus espiritus temerosos. Por lo tanto,
Jestus les dijo esencialmente lo mismo que les habia
dicho en 14.1: No se turbe vuestro corazén, y
agregd, ni tenga miedo. Estas dos exhortaciones en
negativo complementan lo que Jests habia dicho
en positivo acerca de dejarles Su paz a los discipu-
los. Bruce observé que Jests, en Su Discurso de
Despedida, «no sélo les impartié a los discipulos
“mi paz”, sino también “mi amor” (15.9,10) y “mi
g0z0” (15.11)».% Bruce continué diciendo:

Cuando recordamos que el amor, el gozo y la
paz son las tres primeras gracias del fruto del
Espiritu en Ga 5.22, podemos preguntarnos
si estos tres no formaban una trfada en un
pensamiento cristiano primitivo comparable
a la fe, la esperanza y el amor.*

Versiculos 28, 29. Jesus reiter6 lo que habia di-
choen14.3, que aunque partiera (Voy), volveria por
Sus seguidores (vengo a vosotros). Los discipulos
estaban profundamente afligidos y desconcertados
por Su ensefianza y debieron haber estado gozo-
sos, no desconcertados, al escuchar Su promesa
de regresar. Les dio una suave reprimenda: Si me
amarais, os habriais regocijado, porque he dicho
que voy al Padre; porque el Padre mayor es que
yo. Algunos sostienen que esta declaraciéon «con-
stituye un llamamiento tierno y medio juguetén»
y que Jests no estaba cuestionando realmente el
amor de los discipulos.’® Es mejor interpretar la
cldusula «S5i me amarais» como insinuando que el-
los no tenian el amor genuino por Jestis que debian
haber tenido. El amor verdadero por parte de los
discipulos habria dado lugar a gozo en lugar de
dolor. El que tenfa amor genuino por Jests tenia
una doble causa de gozo: Jests iba al Padre, y el
Padre eramayor que Jests. Los discipulos deberian
haberse regocijado ante la perspectiva de que Jesus
iba al Padre porque Su partida y posterior regreso
a Sus discipulos daria como resultado mayores
bendiciones para ellos, asi como para los demds.
Brown capturé la siguiente idea:

.. su partida quiere decir que la obra que el
Padre le ha dado para hacer se ha completado.
Ahora serd glorificado con esa gloria que tuvo
con el Padre antes de que el mundo existiera.
Esta es una causa de regocijo paralos discipulos

¥ Bruce, 305.

¥ Ibid.

*'J.H.Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on
the Gospel According to St. John (Comentario critico y exegético
del Evangelio segiin Juan), The International Critical Com-
mentary (Edinburgh: T. & T. Clark, 1928), 2:555.
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porque cuando Jesus es glorificado, también
glorificard a sus discipulos concediéndoles
vida eterna [17.2].%2

Una segunda causa de gozo por parte de los
discipulos fue que el Padre que habia enviado a
Jestis en Su misién era mayor que Jesds. Como
dijo Beasley-Murray, lo que se insinuaba era la
seguridad de que «todo estd bajo control». Sefialé
que Dios iba a hacer cumplir Su propésito me-
diante los horribles acontecimientos que pronto
tendrian lugar y que los discipulos podian estar
seguros de que haria lo mismo «por ellos en sus
horas de prueba».** Contextualmente, el significado
de la declaracién «el Padre mayor es que yo» es
claro; sin embargo, a menudo ha sido sacado de
su contexto y utilizado como un texto de prueba
para apoyar la opinién arriana (llamada asi por
Arrio, principios del siglo IV) de que Jests fue un
ser creadoy, como resultado, no compartialanatu-
raleza divina (vea comentarios sobre 1.1). Jests ya
habfa afirmado en Juan 10.30 que Ely el Padre eran
uno; y aunque el énfasis ahi estaba en el cuidado
protector divino, el versiculo tiene el significado
mds amplio de que Jests y el Padre son uno en
esencia (vea comentarios sobre 10.30). «El Padre es
mayor que yo» podria entenderse de dos maneras.
1) El énfasis del versiculo no estaba en la natura-
leza divina de Jests, sino en el estado encarnado
del Hijo. Jests dej6 la gloria que compartié con el
Padre antes de que el mundo fuera (17.5) y tomé
un estado carnal (1.14; vea Fil 2.5-11). Es evidente
que el Padre es mayor que el Hijo en este estado.
Ahora pronto habia de regresar al Padre; y si los
discipulos realmente le amaban, enlugar de pensar
en si mismos, se regocijarian de que iba «a casa».
2) Varias declaraciones hechas en Juan concerni-
entes a la Trinidad testifican de la subordinacién
del Hijo al Padre en Persona, pero no en esencia.
Jests no vino a hacer Su propia voluntad, sino la
voluntad del Padre (6.38); hablé las palabras del
Padre e hizo Sus obras (5.36; 14.10); fue enviado
al mundo por el Padre (5.23).

Como en 13.19, en relacién con la traiciéon de
Judas, Jests dijo en 14.29: Y ahora os lo he dicho
antes que suceda, para que cuando suceda, creais.
La declaracién destaca el conocimiento previo de
Jests, un tema que se repite en 16.4; 18.4 y 19.28.
Sibien los discipulos no entendian completamente
lo que Jests les estaba diciendo, mds adelante

2 Brown, 655.
¥ Beasley-Murray, Juan, 262.



recordarian que El les habfa dicho lo que estaba a
punto desuceder antes de que esos acontecimientos
tuvieran lugar. La realizacién de Su conocimiento
previo aumentaria la fe de ellos en Jests.

Versiculos 30, 31. La declaracién de Jestis No
hablaré ya mucho con vosotros no marca el final
de Sus comentarios de despedida a los discipulos,
sino que apuntaaSuinminente arresto y tltima cru-
cifixién. Jestis pronto cesaria Su ensefianza porque
[venia] el principe de este mundo (vea comen-
tarios sobre 12.31-33). Si bien Judas y los soldados
se acercaban, Jesds no los mencioné. Eran meras
herramientas en las manos de Satands. Jests hizo
hincapié en que era Satands mismo, el gobernante
del mundo, el que venia. La frase él nada tiene
en mi es enfdtica en griego con el doble negativo
(0Vx ... 0V8€v, ouk...ouden)y podria traducirse
como «€él no tiene nada contra mi en absoluto». La
frase es «una representaciéon idiomadtica de una
expresion hebrea que se encuentra con frecuencia
en contextos legales con el sentido de “no tiene
ningtn reclamo contra mi”».3* El diablo no tenia
ningdn reclamo contra Jests; no tenfa motivos para
justificar el arresto y la crucifixién de Jesus. Jests
no era de este mundo (8.23; vea 17.11; 18.36), ni se
le habia culpado de pecado (8.46; vea He 4.15). Si
Jestis hubiera sido culpable de pecado, el diablo
habria tenido un reclamo contra El. Por lo tanto,
Su muerte habria sido merecida y el diablo habria
salido victorioso. Por supuesto, Jesus era inocente
y fue a Su muerte de manera voluntaria. De esta
manera, derroté a Satands. Con esto, Jests dijo
que el mundo [conoce] que El ama al Padre y que
hace exactamente lo que el Padre le mand6.* No
dio ninguna causa para que Satands hiciera lo que
quisiera con El, porque nunca pecé. Se enfrenté al
diablo y al dominio sobre el cual reiné, y de buen
grado dio Su vida por la redencién del mundo.

Jestis cerré esta parte del discurso con las
palabras Levantaos, vamos de aqui. Aunque la
declaracién es simple, su significado ha sido objeto
de un debate muy critico que ha llevado a varias
soluciones propuestas.

1. Algunos eruditos han llegado a la conclu-

¥ Kostenberger, 445.

*Si bien se dice que el Padre ama al Hijo en 3.35
(dyoamom, agapao) y en5.20 (pLA€w, philed), este es el tinico
lugar en el Evangelio de Juan donde se dice que el Hijo
ama (agapao) al Padre.

sion de que el material después de 14.31 ha sido
desplazado y en realidad pertenece mds adelante
en el Discurso de Despedida.’® Sin embargo, no
hay apoyo textual para esa idea.

2. Otra propuesta es que se pretendia un sig-
nificado espiritual y Jestis no estaballamando alos
discipulos a moverse de una manera fisica. C. H.
Dodd ofrecif la siguiente traduccién: «“El gober-
nante de este mundo estd por venir. No tiene ningtin
reclamo contra mfi; sin embargo, para mostrarle al
mundo que amo al Padre, y hacer exactamente lo
que El manda, ilevantémonos, marchemos para
encontrarnos con él!“».3 Aunque ingeniosa, la
sugerencia no es convincente.

3. Otros han dicho que Jests en realidad no
sali6 del aposento alto hasta después delos comen-
tarios en Juan 17.38 Si este fuera el caso, entonces
Jests les pidi6 a los discipulos que partieran, sin
embargo, entonces, «mientras permanecian en
silencio en su presencia, dio la leccién de Juan
15y 16, y se dedicé a la oracién de Juan 17...».%°
Siguiendo estas palabras, El y los discipulos sa-
lieron del aposento alto, salieron de la ciudad y
cruzaron el torrente de Cedroén, segtin 18.1. Sibien
este punto de vista les permitiria a Jestds y a los
discipulos evitar las calles ruidosas de una ciudad
abarrotada durante Su ensefianza, es dificil creer
que Jesus y los discipulos se quedaran para una
larga conversacién. Homer A. Kent, Jr., observé que
«es desconcertante por qué Juan escribiendo mds
de sesenta afios después del evento pensaria que
era importante incluir esta declaracion si hubiera
resultado tener muy poco sentido».*

4. Elsignificado mds obvio es que, en este mo-
mento en el discurso, Jestis y los discipulos salieron
del aposento alto y la instruccién restante se dio
mientras caminaban hacia Getsemani. La salida a
través del torrente de Cedrén fue probablemente
una salida de la ciudad misma (18.1).

% Bernard, 2:556.

Dodd, 409.

% Estaideasebasaenladificultad de conseguir que un
grupo se vaya después de ser despachado. Aquellos que
han acogido grupos en sus hogares pueden identificarse
con tal dificultad.

3% Woods, 320.

" Homer A.Kent, Jr., Light in the Darkness: Studies in the
Gospel of John (Luz en las tinieblas: Estudios en el Evangelio de
Juan) (Winona Lake, Ind.: BMH Books, 1974), 177.
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\,PsV‘D VERDADERA

JESUS

La vid y los pampanos
(15:1-11)

En el capitulo 14, Jests pasé tiempo con los
discipulos, asegurdndoles que no habia necesidad
de que se preocuparan por Su inminente partida.
Concluy6 Sus comentarios diciendo: «Levantaos,
vamos de aqui» en 14.31. La comida de pascua habia
llegado a su fin. Entonces Jests y los discipulos
comenzaron a abrirse camino por las calles de la
ciudad hacia el torrente de Cedrén y el monte de
los Olivos. Durante este viaje, Jests presentd el
discurso que comienza en el capitulo 15. El capi-
tulo abre con la llamada «alegoria de la vid»!, en
la que Jests se describié a S mismo como «la vid
verdadera». Los discipulos, como los pdmpanos,
habfan de permanecer en El y llevar mucho fruto.
Aunque hay varias referencias paralelas a vifiedos,
s6lo unos pocos se centran en la vid misma.

No es evidente de manera inmediata qué mo-
tivé a Jesus a usar la figura de la vid para ensefiar
estas verdades.” Varios comentaristas ven en las

!De acuerdo con H. van den Bussche, Raymond E.
Brown declaré que no es una «alegoria cuidadosa enla que
todos los detalles tienen significado» ni es una pardbola.
En lugar de ello, la designé un mashal (un dicho sabio o
enigmdtico). (Raymond E. Brown, The Gospel According
to John [xiii—xxi] [El Evangelio segiin Juan (xiii—xxi)], The
Anchor Bible, vol. 29A [Garden City, N.Y.: Doubleday &
Co., 1970], 668; citando H. van den Bussche, Le discours
d’adieu de Jésus [Discurso de despedida de Jesiis] [Tournai:
Casterman, 1959], 102.) D. A. Carson la denominé una
«metdfora extendida» (D. A. Carson, The Gospel According
to John [El Evangelio segiin Juan], The Pillar New Testament
Commentary [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1991], 513). Al igual que el discurso sobre
«elbuen pastor», claramente tiene elementos alegéricos, ya
que su ensefianza incluye una serie de metdforas (como la
identificacion de la vid, los pdmpanos y la vifiador) y por
lo tanto se le podria llamar apropiadamente la «alegoria
de la vid».

2 Aquellos que creen que Jests y los discipulos todavia
estaban en el aposento alto durante el discurso que sigue
al capitulo 14, como sefialé B. F. Westcott, «<suponen que
el simbolo fue suministrado por una vid que crecia en las
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imdgenes de la vid una referencia a la institucién
de la Cena del Sefior, que habia sido establecida en
el momento de la comida de pascua; sin embargo,
este punto de vista es poco probable. El énfasis en
la alegoria estd en la vid y no en el fruto de la vid.
Nada en el texto alude al consumo del fruto de la
vid, y no hay mencién del pan (vea Mt 26.26-29;
Mr 14.22-25; Lc 22.14-20). Lo mds significativo es
el tema de todo el discurso, como senalé C. K. Bar-
rett, a saber: «La verdad es que Juan estd hablando
de la unién de los creyentes con Cristo, aparte de
quien no pueden hacer nada».?

Algunos han sugerido que Jests y los discipu-
los, después de haber salido del aposento alto,
pasaron por un entorno de vifiedos cuando cru-
zaron el torrente de Cedrén (18.1). Habrian visto
vifiedos en las laderas, y habria habido quemas
para limpiar las vides a lo largo del torrente de
Cedron.

Otros han imaginado a Jesus y a los discipulos
deteniéndose en el templo, donde laimpresionante
vid dorada que adornaba la entrada del santuario*
podria haber sido el estimulo para las palabras
de Jesus: «Yo soy la vid verdadera» (15.1). Sea lo
que motivara Su uso de las imdgenes de la vid,

paredes dela casay pendia sobrela ventana; o por “el fruto
delavid” [Mt26.29]» (B. F. Westcott, The Gospel According to
St. John [El Evangelio segtin San Juan] [Cambridge: University
Press, 1881; reimp., Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1950], 216). Las demds conclusiones se
basan en la opinién de que Jests y los discipulos salieron
del aposento alto al final del capitulo 14 y comenzaron su
viaje desdela ciudad hacia el torrente de Cedrény el monte
de los Olivos (vea comentarios sobre 14.30, 31).

8C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (EI
Evangelio segiin San Juan), 2* ed. (Philadelphia: Westminster
Press, 1978), 470.

*Esta vid dorada es descrita tanto en fuentes judias
como romanas. Vea Josefo Antigiiedades 15.11.3 [394-95];
Mishnd Middoth 3.8; Tacito Historias 5.5.



Jestis enseié que El cumplia la intencién de la
vid de Dios y se convirtié en «la vid verdadera».
Describié a Sus discipulos como pdmpanos de
«la verdadera vid», Cristo mismo. De la misma
manera, los cristianos (miembros del cuerpo de
Cristo, laiglesia) estdn relacionados con Cristo (la
cabeza de la iglesia) en las descripciones de Pablo
en Efesios 1.22, 23; 5.23; y 1* Corintios 12.

«YO SOY LA VID VERDADERA» (15.1-3)

Yo soy la vid verdadera, y mi Padre es el
labrador. ’Todo pampano que en mi no lleva
fruto, lo quitara; y todo aquel que lleva fruto, lo
limpiara, para que lleve mas fruto. *Ya vosotros
estais limpios por la palabra que os he hablado.

Versiculo 1. Este versiculo tiene el dltimo de los
refranes «Yo soy»’y el tinico con un complemento
de predicado adicional describiendo al Padre: Yo
soy la vid verdadera, y mi Padre es el labrador
(vea15.5). Lasimdgenes de vides eran comunes en
el mundo antiguo. Aqui Jesus reflejé las imdgenes
de la vid del Antiguo Testamento, donde la vid o
la vifia es a menudo un simbolo de Israel bajo el
cuidado y mantenimiento de Dios.® Las referencias
alsrael como vid de Dios enfatizan constantemente
el fracaso deIsrael en producir frutos, dando como
resultado el juicio de Dios. En contraste con este
fracaso, Jestis se presenté a Si mismo como «la
vid verdadera», Aquel que cumplia fielmente la
intencién de la vid de Dios.

Salmos 80 retine ambas imdgenes de Israel y el
Hijo del Hombre como la vid de Dios. El salmista
habl6 de haber sacado una vid (Israel) de Egiptoy
de haberla plantado. Se lamenté de que ya no era
productiva y habia sido cortada y quemada con
fuego. También oré para que Dios cuidara dela vid:

Mira desde el cielo, y considera, y visita esta
vifia,

La planta que planté tu diestra,

Y el renuevo que para ti afirmaste.

Quemada a fuego estd, asolada;

Perezcan por la reprensién de tu rostro.

Sea tu mano sobre el varén de tu diestra,

Sobre el hijo de hombre que para ti afirmaste
(Sal 80.14b-17).

>Vea comentarios sobre 6.35. Las afirmaciones an-
teriores de Jesus eran «Yo soy el pan de vida» (6.35, 48);
«Yo soy la luz del mundo» (8.12); «Yo soy la puerta de las
ovejas» (10.7; vea 10.9); «Yo soy el buen pastor» (10.11,
14); «Yo soy la resurreccién y la vida» (11.25); y «Yo soy el
camino, y la verdad, y la vida» (14.6).

®Vea Sal 80.8-16; Is 5.1-7; 27.2-6; Jer 2.21; 12.10-17;
Ez 15.1-8; 17.1-10; 19.10-14; Os 10.1, 2.

El «hijo delhombre» representa a Jesus, la «vid
verdadera» (&ANn6wv0g, alethinos; «real», «genuina»,
«auténtica»; vea1.9). Era «el varén de [la] diestra»
de Dios, en contraste con el infiel Israel. En 15.1,
como en el salmo, se dice que Dios es el «labra-
dor». La palabra griega comin para «labrador»,
Yempyog (georgos), técnicamente quiere decir un
«agricultor», a pesar de que la palabra «agricul-
tor» no se utiliza normalmente en relacién con
la vid o un vifiedo. Gedrgos denota a alguien que
trabaja la tierra. Como labrador en el Antiguo
Testamento, Dios desenterré la vid (Israel) de
Egipto, hizo espacio para ella, la planté y cuidé
de ella (Sal 80.8, 9). Aun después de todo esto,
como dijo Isafas, produjo uvas «silvestres» (Is 5.4)
y, en consecuencia, cay6 bajo el juicio de Dios (Is
5.5). Las identificaciones de Jestis como «la vid
verdadera» y del Padre como «el labrador» llaman
la atencién a la estrecha relacién entre el Hijo y el
Padre, tema que se ha enfatizado en todo el relato
del evangelio (vea, por ejemplo, 5.19-30). Jests
ya ha sido descrito como «el pan verdadero», «la
luz verdadera» y «el buen pastor». Ahora es visto
como «la vid verdadera».

Versiculos 2, 3. La morada mutua de Jestis y
Sus discipulos en 14.20 («vosotros en mi, y yo en
vosotros») se expresa en este pasaje en términos
de una vid y sus padmpanos. Jests es la vid, y Sus
discipulos son los pdmpanos que extraen su vida
de la vid.” La figura de la vid y los pdmpanos
retrata una relacién mucho mds cercana que la de
un pastor y las ovejas (cap. 10). Mientras el pas-
tor cuida de las ovejas, la vid imparte fuerza que
produce vida a sus pdmpanos. Aparte de la vid,
no hay vida para los pdmpanos.

Al Padre, como el labrador, se le describe en
términos de cuidar de la vid para hacerla lo mads
productiva posible. La tarea es doble: 1) quitara
(oipey, airei) los pAmpanos infructuosos, y 2) lim-
piaré (xa.0aipel, kathairei)los fructiferos. Ademas,
la palabra kathairei estéd relacionada con «limpios»
en 15.3 (kaBoapot, katharoi). Esto recuerda el co-
mentario de Jests en 13.10, «... vosotros limpios

”Los grupos religiosos a veces intentan justificar su
existencia argumentando que los paAmpanos representan
varias sectas, lo cual es evidentemente falso de dos mane-
ras: 1) Jesus les dijo claramente a Sus discipulos en 15.5,
«vosotros [sois] los pdmpanos». Cada discipulo individual
de Jests es un pampano. 2) Un pampano produce frutos
coherentes con la naturaleza de la vid a la que estd unido.
Las denominaciones ensefian varias doctrinas, muchas de
las cuales son contradictorias. Este no seria el caso si todos
estuvieran unidas a la misma vid dadora de vida.
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[katharoi] estdis, aunque no todos».Judas no estaba
limpio porque era el traidor.

Jests dijo que el Padre quitaria Todo pampano
que en mi no lleva fruto. Los pdmpanos que no
dan fruto no son pampanos vivos, productivos,
sino pampanos muertos. Asi como el labrador
corta pdmpanos infructuosos de la vid, el Padre
corta pdmpanos infructuosos del Hijo. Algunos
niegan el punto de vista de que un verdadero
creyente pueda caer. Aunque podria debatirse que
pampanos infructuosos nunca fueron padmpanos
verdaderos (creyentes fieles), Jesas dejo claro que
incluso los pdmpanos infructuosos estaban en El
(«en mi»). La idea central del anélisis de Jests fue
que los pdmpanos infructuosos, como los pampa-
nos fructiferos, estaban unidos ala vid y derivaban
su vida de la vid, pero no eran fructiferos.

A continuacién, Jests dijo que el Padre lim-
piaria todo aquel que lleva fruto [...] para que
lleve mas fruto. El fin tltimo de un vifiedo es dar
fruto; porestarazoén, el labrador «limpia» («poda»;
NASB) los pAmpanos para que «lleven mds fruto».
La palabra «limpiard» indicaba que Jests estaba
pasando a una aplicacién espiritual. Mientras
que los pampanos infructuosos (muertos) fueron
completamente cortados, los pdmpanos vivos
no fueron cortados de la vid; de lo contrario, no
podrian dar fruto en absoluto. Por el contrario,
todo lo que impidiera la produccién de frutos fue
quitado de los pampanos vivos.

El proceso figurativo de limpieza incluye sin
duda la disciplina espiritual que el Sefior da a
Sus propios hijos, de la misma manera que un
padre disciplina a sus hijos. Aunque el proceso
sea doloroso, Dios nos disciplina «para lo que
nos es provechoso» (He 12.10). El Padre desea que
Sus hijos tengan la vida mads fructifera posible;
desea que Sus discipulos lleven fruto y «lleven
mds fruto». Llevar fruto es una metafora familiar
de la actividad de los creyentes fieles (Ro 7.4; Col
1.6,10). Judas es un claro ejemplo de un pdmpano
poco fructifero que fue «quitado»; Pedro es rep-
resentativo del proceso de limpieza. El objetivo
de la disciplina que recibi6é de parte de Jesus era
permitirle llegar a ser lo méds fructifero posible, y
ciertamente lo hizo.

Jests les dijo a Sus discipulos que ya estaban
limpios. Esta palabra griega para «limpios»,
katharoi, es la misma utilizada en el episodio de
lavado de pies de 13.10. El énfasis ahi estaba en la
limpieza corporal, con implicaciones espirituales.
Aqui]Jests continué la alusién espiritual conlaidea
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de la poda (limpieza) de los pdmpanos (15.2) por
parte del gran labrador, el Padre. Jestis deseaba
que Sus discipulos supieran que no estaba siendo
critico con ellos; por el contrario, les aseguré que
estaban «ya [...] limpios».

Los discipulos que guardaran la palabra de
Jests, y en los que Sus «palabras» encontraran
una morada perdurable, estaban «limpios» en ese
relato. La «palabra» (Adyog, logos) de Jests es la
totalidad de Sumensaje (vea 14.23); Sus «palabras»
(pMuoato, rhemata) en 15.7 son las secciones habla-
das delaensefianza de Jestis. A pesar de que estaban
limpios, los discipulos necesitaban una limpieza
(o poda) continua para mantenerlos limpios (o
productivos). Esta limpieza continua se llevaria a
cabo por medio dela «palabra» (logos) que Jesus les
habia hablado, que incluia todo lo que Jests era,
todo lo que dijo y todo lo que hizo. Es por medio
del poder purificador de la «palabra» que el Padre
realiza Su proceso de limpieza. Lejos de reprender
a estos discipulos, Jests los alenté llamando su
atenciéon a coémo podrian mantenerse limpios, es
decir, progresar espiritualmente.

«PERMANECED EN Mi» (15.4-11)

‘Permaneced en mi, y yo en vosotros. Como el
pampano no puede llevar fruto por si mismo, si
no permanece en la vid, asi tampoco vosotros, si
no permanecéis en mi.*Yo soylavid, vosotros los
pampanos; el que permanece en mi, y yo en él,
éste lleva mucho fruto; porque separados de mi
nada podéis hacer. °El que en mi no permanece,
serd echado fuera como pampano, y se secard; y
los recogen, y los echan en el fuego, y arden. ’Si
permanecéis en mi, y mis palabras permanecen
en vosotros, pedid todo lo que queréis, y os sera
hecho. ®En esto es glorificado mi Padre, en que
llevéis mucho fruto, y seais asi mis discipulos.
’Como el Padre me ha amado, asi también yo os
he amado; permaneced en mi amor. °Si guardareis
mis mandamientos, permaneceréis en mi amor;
asi como yo he guardado los mandamientos de
mi Padre, y permanezco en su amor. "Estas cosas
os he hablado, para que mi gozo esté en vosotros,
y vuestro gozo sea cumplido.

Versiculos 4-6. Después de Su aliento a per-
manecer limpios, Jests dijo: Permaneced en mi, y
yo en vosotros (15.4). Aunque la forma de la frase
esalgo vaga, probablemente deberia interpretarse
como una declaracién condicional. Laidea delade-



claracién puede entenderse como «Si permanecen
en Mi, yo permaneceré en vosotros». El énfasis de
Jests era que la limpieza continua y el llevar fruto
dependian de la permanencia en El. Sin la vid, el
pampano no puede llevar fruto por si mismo. La
vida de un pdmpano depende de su vinculo con
la vid; de lo contrario, no tiene vida en si mismo
y es totalmente indtil. La dnica forma en que un
pdmpano puede ser productivo es estar conectado
a la vid. Como es con un pdmpano literal y una
vid, asi es con los discipulos de Jestis: asi tampoco
vosotros [llevan fruto] si no permanecéis en mi.

Adiferencia delos pdmpanos de unavid literal,
los «pdmpanos» figurativos propiamente son re-
sponsables de permanecer enla vid. La ensefianza
de Jests es clara: «Permanecer» requiere que se
continde viviendo en unién con El y extrayendo
vida de El. Sélo asf un discipulo puede llevar una
vida de productividad espiritual. La palabra «per-
manecer» (LEvm, menod) se ha utilizado previamente
en Juan tanto en un contexto no espiritual (1.38, 39)
como en uno espiritual (6.56; 8.31); sin embargo,
su significado espiritual alcanza un pindculo en
este capitulo, con diez apariciones solo en 15.4-10.
La exhortacion de Jests a Sus discipulos fue que
ellos tenfan que permanecer en El y en Su amor;
y para hacer esto, tienen que obedecer Sus man-
damientos (vea 15.9, 10).

En15.5, Jests repiti6 Su tltima declaracién «Yo
soy» de 15.1, aunque con un énfasis diferente. Si
bien el énfasis anterior estaba en Su relacién con el
Padre, el labrador, el énfasis aqui estd en Surelaciéon
con los discipulos, los pdmpanos. Dijo: Yo soy la
vid, vosotros los pampanos; el que permanece
en mi, y yo en él, éste lleva mucho fruto (15.5).
Siguiendo la declaracién «Yo soy», el versiculo
esencialmente repite la idea de 15.4. Permanecer
en Jesds es volverse fructiferos, sin embargo,
separados de mi nada podéis hacer. Merrill C.
Tenney llamé la atencién a una triple medida de
productividad cuando dijo que «el orden divino» es
«fruto, mds fruto, mucho fruto».!. Lanaturaleza del
fruto no se especifica en el texto, pero abarca todas
las diversas evidencias de crecimiento espiritual
y de desarrollo en la vida de los creyentes. Pablo
capturé la esencia de este fruto: «Mas el fruto del
Espiritu es amor, gozo, paz, paciencia, benignidad,
bondad, fe, mansedumbre, templanza; contra tales

8 Merrill C. Tenney, John: The Gospel of Belief (Juan: el
evangelio del creer) (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans
Publishing Co., 1976), 228.

cosas no hay ley» (Ga 5.22, 23). A lo anterior debe
afiadirse llegarle al mundo con el mensaje del
evangelio (vea15.16,27). Edwyn Clement Hoskyns
comentd: «Aquellos que han creido en Jests me-
diante la predicacién apostélica son el fruto de la
vid y sus pdmpanos».’ Llegar a ser fructiferos se
puede lograr orando (15.7), obedeciendo a Jests
(15.10), experimentando Su gozo (15.11) y amdn-
dose unos a otros (15.12).

Después de Su declaracién en positivo que
dice que quien permanece en El, llevard mucho
fruto, Jestis dio una dura advertencia: Amenos que
uno permanezca en la vid, serd echado al fuego y
quemado. Jests dijo que quien no permanece en
El serd echado fuera como pampano, y se secara
[...] y los echan en el fuego, y arden (15.6). Esta
amonestacién subraya la necesidad de depender
continuamente de la vid para ser fructiferos. Los
pampanos que no permanezcan en El se volveran
infructuosos; serdn arrojados, recogidosy arrojados
al fuego. Un pampano separado de la vid no tiene
vida. Un pdmpano que no produce fruto es bueno
para nada méds que como combustible para fuego.
Jestis pretendia que Sus discipulos entendieran
que el juicio estd reservado para aquellos que no
dan fruto, mds fruto y mucho fruto.!

Versiculos 7, 8. Jestis dijo a continuacién: Si
permanecéis en mi, y mis palabras permanecen
envosotros. Nohay ninguna diferencia fundamen-
tal entre Jestis permaneciendo en Sus discipulos
y Sus «palabras» permaneciendo en ellos. Las
«palabras» de Jesus (prjpata, rhemata) fueron las
secciones habladas de Su ensefianza (vea comen-
tarios sobre 15.2, 3). Raymond E. Brown escribié:
«Jestis y su revelacion son virtualmente intercam-
biables, porque él es la revelacién encarnada (el
Verbo)»." Si uno permanece en Jests, Sus palabras
permaneceran en él; de la misma manera, la obe-
diencia a la ensenanza de Jesus estd directamente
relacionada con estar en continua unién con Jests,
«laverdadera vid». Es esta unién del creyente con
la vid lo que da como resultado el llevar fruto.

Al creyente que conforma su vida a las ense-
flanzas de Jests se le promete que sus oraciones
serdn contestadas. Jestis declaré: pedid todo lo que

? Edwyn Clement Hoskyns, The Fourth Gospel (El cuarto
evangelio), 2* ed. (London: Faber and Faber, 1947), 476.

10 Asi como los padmpanos que son improductivos no
sirven para nada, Israel es retratado como una vid impro-
ductiva, apta sélo para el fuego (es decir, el juicio de Dios)
en Ezequiel 15.

1 Brown, 662.
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queréis, y os sera hecho. En 14.13, 14, la promesa
de las oraciones contestadas fue a aquellos que
pedian en el nombre de Jests, es decir, de acuerdo
con todo lo que Jests era, dijo e hizo (vea comen-
tarios sobre 14.13, 14). Aqui Jesus hizo la misma
promesa a los que «permanecen» en El. Aquellos
que estdn en union con Jestis entienden que deben
desear y pedir s6lo lo que aprobaria Jests. Jests
confiaba en que los creyentes fieles jamds pedirian
de manera inapropiada.

Jests dijo: En esto es glorificado mi Padre, en
quellevéis mucho fruto, y sedis asi mis discipulos.
El Padre fue glorificado en la obra redentora del
Hijo (13.31, 32), y ahora el Padre seria glorificado
por la abundancia de fruto que llevaban los dis-
cipulos de Jestis. Como Sus discipulos, no podemos
llevar fruto por nosotros mismos (15.4). Es sélo
por medio de estar unidos a la vid que podemos
llevar frutos. Ser fructiferos es evidencia de la vid
dadora de vida (la obra redentora del Hijo) de la
cual el Padre es el labrador. El fruto que llevan
los discipulos da lugar a la glorificacién del Padre
por medio del Hijo. El Padre no sélo es glorificado
por medio de discipulos que lleven fruto, sino
que llevar fruto también demuestra que se es un
discipulo fiel.

Versiculos 9, 10. La relacién intima del Padre
y del Hijo se menciona con frecuencia en el Dis-
curso de Despedida. La unidad del Padre y del
Hijo, como se describe aqui, servia como modelo
para la relacién que prevalecia entre Jests y Sus
discipulos. Jests dijo: Como el Padre me ha amado,
asi también yo os he amado. El Padre extendi6
Su amor por el Hijo «antes de la fundacién del
mundo» (17.24). El Padre amé al Hijo porque Este
estuvo dispuesto a dar Su vida (10.17). Fue a causa
del amor del Padre que al Hijo se le confié con Su
mision (3.35; 5.20). Asi como el Padre amé al Hijo,
Jestis amo6 a Sus discipulos.

Luego, Jestisinstruy6 alos discipulos, diciendo:
permaneced en mi amor. Entonces aclaré lo que
quiso decir: Si guardareis mis mandamientos,
permaneceréis en miamor. Jestis equiparé Suamor
con guardar Sus mandamientos (vea 14.15, 21, 23;
15.14). Permanecer en Su amor no es una cuestion
de experiencias misticas o practicas ascéticas, sino
de una simple obediencia. Aqui nuevamente (vea
15.4), el énfasis estd en la responsabilidad indi-
vidual. Si bien Jestis ama a Sus discipulos como
el Padre le amo a El, el beneficiario de ese amor
tiene que responderle a El (vea Ef 2.8, 9). Esta
respuesta no debe estar motivada por el temor ni
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por el mero deber de «cumplir las reglas»; el mo-
tivo mds elevado para la respuesta de obediencia
es el amor. Para demostrar cémo deben responder
los discipulos a Su amor, Jests apelé a Su propia
respuesta de obediencia al amor de Su Padre. Jests
nunca les pidi6 a Sus discipulos que hicieran nada
que Elnoestuviera dispuesto a hacer (vea 13.13-15).
Para que Jestis permaneciera en el amor del Padre,
era necesario que fuera obediente (vea He 5.8,
9). Asi como Jesus guardé los mandamientos del
Padre de permanecer en Su amor, Sus discipulos
tienen que guardar los mandamientos de Jests de
permanecer en Su amor.

Versiculo 11. Estas cosas que he hablado
(tobtoe AeAdAnka, tauta lelaleka) es una cldusula
que ocurre otras seis veces en el Discurso de Despe-
dida (14.25; 16.1, 4, 6, 25, 33). En todas estas ocur-
renciaslas palabras hacen referencia ainstrucciones
anteriores. En algunos casos, se da el propédsito de
la ensefianza. «Estas cosas» fueron dichas a fin de
que los discipulos 1) tuvieran gozo (15.11), 2) se
les advirtiera (16.1, 4) y 3) tuvieran paz (16.33).
En 14.27, Jests les dejé Su paz a Sus discipulos. A
esto, Jests afladio, respectivamente, «mi amor» y
«mi gozo» (15.10, 11). El gozo del que hablé Jests
fue el gozo pleno que tuvo en Su relacién con el
Padre y Suobedienciaincondicional al Padre. Jests
desea que Sus discipulos experimenten el mismo
gozo que El experiment6 (vea 17 Jn 1.4). Asi como
el gozo deJests se bas6 en el amor de Su Padre, asi
es con el gozo de los discipulos. El verdadero gozo
se basa en el amor del Padre. Jestis dijo que Sus
seguidores demostrarian amor por el Padre siendo
obedientes a El. Hasta el Discurso de Despedida,
el concepto de «gozo» (yapd, chara) en Juan apa-
reci6 so6lo en 3.29; sin embargo, aqui y en el resto
del evangelio, la palabra aparece siete veces més
(15.11 [dos veces]; 16.20, 21, 22, 24; 17.13).

En consonancia con Su mensaje de vida abun-
dante (10.10), Jestis deseaba que Sus discipulos tu-
vieran gozo en este mundo presente. Muchos creen
que es imposible experimentar gozo en un mundo
imperfecto, con todas sus pruebas y tribulaciones.
Sin embargo, los primeros cristianos sirvieron
como ejemplo de experimentar un gozo pleno (Hch
13.52; Ro 15.13; 2* C0 2.3; 2° Ti 1.4), incluso ante la
persecuciény el sufrimiento (Hch 5.41; 1% Ts 1.6; He
10.34;Stg 1.2;1° P 1.6). La promesa de Jestis de que
el gozo de los discipulos [fuera] cumplido, dada
en la vispera de Su inminente muerte y partida al
Padre, era consolarlos amedida que los problemas
inundaran sus corazones.



(Viene de la pédgina 2)

simplemente «gente pecadora». Dios no esperé a
que llegdramos a ser justos antes de enviar a Su
Hijo a morir por nosotros. Mds bien, «siendo atin
pecadores, Cristo murié por nosotros» (Ro 5.8).

Se podriadarotrarespuestaigual de verdadera:
«Todas las personas del mundo». Dios ama a to-
dos por igual: de toda raza y nacionalidad, rica o
pobre, joven o vieja. «... todo aquel que en él cree»
(3.16), «el que quiera» (Ap 22.17), y «Si alguno
quiere» (Mt 16.24) puede pertenecer a Cristo.
Ese hecho quiere decir que yo puedo ser salvo.
Nos sentimos humillados por el mensaje, porque
quiere decir que todos los demds tienen la misma
oportunidad de ser salvos. Jestis me ama a mi, sf;
pero también ama al mendigo de la calle, a los
ricos en sus palacios y a las personas que viven en
todos los paises del mundo. Sabiendo esto, ;qué
derecho tengo a pensar en mi mismo como mads
digno que cualquier otra persona? ;Cémo podria
prejuzgar a cualquier persona de cualquier raza o
nacionalidad? ; Cémo podria negarme a hacer todo
lo que esté a mi alcance para llevar el Evangelio
a los demés?

4. EI Cristo como el iinico camino a la salvacion.
Este amado versiculo también presenta a Cristo
como el tinico camino a la salvacién. «Porque de
tal manera amé Dios al mundo, que ha dado a su
Hijounigénito» (énfasis afiadido). Incluso antes de
que Dios mirara hacia abajo desde la eternidad y
viera la situacién desesperada de la humanidad,
decidi6 salvar a Su pueblo. ;Cémo lo hizo? Pro-
porcioné un camino de salvacién por medio de
una sola Persona: Jesucristo. Por lo tanto, leemos
que Jests dijo: «Jests le dijo: Yo soy el camino, y
la verdad, y la vida; nadie viene al Padre, sino por
mi» (14.6). Pedro predicé: «Y en ningtn otro hay
salvacion; porque no hay otro nombre bajo el cielo,
dado a los hombres, en que podamos ser salvos»
(Hch 4.12). S6lo aquellos que creen en Cristo y se
comprometen con El tienen alguna esperanza de
vida eterna.

5. Ladeidad de Jesucristo. Ademads, el versiculo
proclama la deidad de Cristo. «Porque de tal
manera amo6 Dios al mundo, que ha dado a su Hijo
unigénito» (énfasis afadido). Cristo era, y es, el
Hijo de Dios. No hay manera de ser salvos amenos
que estemos dispuestos a aceptar y confesar ese
hecho (vea Mt 16.16; Mr 16.16; Jn 8.24; Hch 8.37;
17 Ti 6.12, 13).

6. Lanecesidad de fe. Ademads, el versiculo ense-
fia la necesidad de fe. «Porque de tal manera amé

Dios al mundo, que ha dado a su Hijo unigénito,
para que todo aquel que en él cree, no se pierda»
(énfasis afiadido).

Lanecesidad de fe es presentada a menudo en
el Nuevo Testamento:

Cuando el carcelero pregunté: «Sefiores, ;qué
debo hacer para ser salvo?». Pablo y Silas
respondieron: «Cree en el Sefior Jesucristo,
y serds salvo, td y tu casa» (Hch 16.30, 31).

Enla Gran Comisidn, Jests dijo: «<El que creyere
y fuere bautizado, serd salvo; mas el que
no creyere, serd condenado» (Mr 16.16).

Cuando el eunuco etiope pidi6 ser bautizado,
Feliperespondié: «Si crees de todo corazén,
bien puedes» (Hch 8.37a).

Pablo escribi6: «pues todos sois hijos de Dios
por la fe en Cristo Jests» (Ga 3.26).

En la carta a los romanos, Pablo dijo que
somos «Justificados, pues, por la fe» (Ro
5.1) y que «si confesares con tu boca que
Jests es el Sefior, y creyeres en tu corazén
que Dios le levant6 de los muertos, serds
salvo» (Ro 10.9).

Jests dijo en Juan 5.24, «De cierto, de cierto os
digo: El que oye mi palabra, y cree al que
me envio, tiene vida eterna; y no vendrd
a condenacién, mas ha pasado de muerte
a vida»r.

La fe es necesaria; no hay manera de que alguien
sea salvo sin creer en Jests como el Cristo, el Hijo
de Dios.

Sin embargo, lo anterior no quiere decir que
«lafesola» salva. Nobasta simplemente con decir:
«Creo en Jests». El que confiesa a Jestis como el
Hijo de Dios no es salvo inmediatamente, inde-
pendientemente de lo que haga o no haga; tiene
que obedecer la Palabra de Dios. La fe que salva
incluye comprometerse con Jests. De hecho, la
preposicién griega casi invariablemente utilizada
después del verbo «creer» no es solamente «en»,
sino «de lleno en». No sélo creemos «en» Jesus;
creemos «en» El, en el sentido de que aquellos que
tienen fe salvadora se comprometen con Jests y
conffan en EI

Ese tipo de fe salvadora —esa confianza o
compromiso—no puede concebirse sin obediencia.
La obediencia es un ingrediente esencial de la fe.
Sin obediencia, una persona realmente no tiene
este tipo de fe.

En consecuencia, creer «en» Jestusincluye el acto
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del bautismo. Jests dijo: «El que creyere y fuere
bautizado, serd salvo» (Mr 16.16a). A las personas
que ya habian aceptado el hecho de la deidad de
Cristo se les dijo «Arrepentios, y bauticese...»
(Hch 2.38). El arrepentimiento y el bautismo eran
necesarios para transformar su consentimiento
mental para tener una fe que salva.

Si usted desea ser salvo por la misericordia
amorosa de Dios, necesita creer en Jestis compro-
metiéndose con El en una obediencia confiada.
Necesita arrepentirse de sus pecados, confesar su
fe en Jesucristo como el Hijo de Dios, y luego ser
sepultado con El en el bautismo para el perdén de
sus pecados. Todas estas cosas estdn incluidas en
la fe que salva.

7. La realidad de la condenacién. El versiculo
presenta la realidad de la condenacién. «Porque
de tal manera amé Dios al mundo, que ha dado a
su Hijo unigénito, para que todo aquel que en él
cree, no se pierda» (énfasis afladido). Condenacion,
muerte espiritual e infierno eterno: Este versiculo
de amor asombroso indica que estos conceptos
son realidades.

La expresién involucra la misma situacién que
hizo necesario que Dios enviara a Su Hijo. ;Por
qué envié Dios a Jesds? Para que las personas no
se pierdan. Eso nos dice que las personas habrian
perecido sin El. Hasta que lleg6, todos los peca-
dores estaban condenados a perecer. A menos que
las personas acepten a Jesus, se perderdn.

El siguiente versiculo dice: «Porque no envi6
Dios a su Hijo al mundo para condenar al mundo,
sino para que el mundo sea salvo por él» (3.17).
(Por quélavenida de Jestis no condené al mundo?
Porque el mundo ya estaba condenado. Jests ofreci6é
entonces, y ofrece ahora, la tnica esperanza para
el mundo, en su estado pasado y presente de
condenacién. Por lo tanto, cualquiera que decida
rechazar aJests es condenado porque harechazado
la tinica salida del estado de condena en el que se
encuentra (vea 3.18).

¢Por qué estamos condenados? Sélo hay una
raz6n: Unhombre es condenado debido a su propio
pecado. Leemos: «por cuanto todos pecaron» y «la

paga del pecado es muerte» (Ro 3.23; 6.23). Por lo
tanto, todos somos pecadores condenados —muer-
tos espiritualmente y condenados ala condenacion
eterna— a causa de nuestro propio pecado.

El destino de los que no escapan de esta con-
dena serd un «lago que arde con fuego y azufre»
(Ap 21.8). En ese lugar, los condenados sufrirdn
una agonia eterna, «donde el gusano de ellos no
muere, y el fuego nunca se apaga» (Mr 9.44, 46,
48). Ademés, toda persona que ha pecado (es decir,
todo el mundo) merece estar alli.

No obstante, Dios ha proporcionado unasalida,
y esa es son las nuevas del evangelio. La salida es
por medio de Jests. Si creemos en El, confiamos en
El, nos comprometemos con El y le obedecemos,
ipodemos escapar de esa condenacion!

8. Lapromesa de un galardon eterno. Por dltimo,
el versiculo presenta la promesa de un galardén
eterno por aceptar lasalvacion que se ofrece séloen
Jests: «Porque de tal manera amé Dios al mundo,
que ha dado a su Hijo unigénito, para que todo
aquel que en él cree, no se pierda, mas tenga vida
eterna» (énfasis afiladido).

En ese lugar, no habrd muerte, ni dolor, ni
llanto, ni enfermedad. Estaremos con los hombres
y mujeres de fe de tiempos pasados y los santos
que hemos conocido en este mundo. Lo mejor
de todo es que los que estén en los cielos vivirdn
para siempre en la presencia de nuestro Padre y
de Jesucristo nuestro Salvador.

Conclusion. Asi como tendemos a preguntar,
«¢Cudnto?». también nos inclinamos a preguntar,
«;Qué importard?». Cada dia, usted tiene que de-
cidir como responderd al evangelio. Tal vez usted
estd preguntando, «;Qué importard?». He aqui un
recordatorio: «Porque de tal manera amé Dios al
mundo, que ha dado a su Hijo unigénito, para que
todo aquel que en él cree, no se pierda, mas tenga
vida eterna». Sea que usted responda o no a ese
amor marcard la diferencia entre perderse y tener
la vida eterna. Elija hoy responder a la invitacién
de Jests, a saber: creer, confiar y comprometernos
con Cristo.

Coy Roper

«Os saludan todas las iglesias de Cristo» (Romanos 16.16).
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