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6Cs usted una agyuda o un gstorbo?
(3° Juan)

Existen dos tipos de cristianos: los que ayudan
alaiglesia y los que la obstaculizan. Encontramos
ejemplos de ambos tipos en 3° Juan.

Tercera Juan es diferente de algunas de las otras
epistolas, como Romanos, Efesios y Hebreos, que
podrian considerarse tratados teoldgicos escritos
en forma de cartas. Las palabras «Jestis» y «Cristo»
ni siquiera se encuentran en esta pequefia carta,
sin embargo, «el nombre» obviamente se refiere al
nombre de Jests nuestro Sefior. «Jests» es el tinico
nombre por el cual podemos ser salvos, el nombre
que estd sobre todo nombre, y el nombre ante el
cual toda rodilla finalmente se doblard (Hch 4.12;
Fil 2.9, 10).

La Tercera Carta de Juan es muy personal, del
corazén de un hombre al corazén de otro. Ademds,
al igual que las cartas personales, proporciona una
vision especial de la mente y vida tanto del autor
como del destinatario. También ofrece una visién
intima de varios otros actores en el drama dela vida
de la iglesia hacia fines del siglo primero. Descu-
bramos lo que podemos aprender de las personas
que Juan nombré.

Cristianos que ayudan en la obra de la iglesia. La
Tercera Epistola de Juan habla de varios tipos de
cristianos que ayudaban en el cumplimiento de la
obra del Sefior.

«Lideres amorosos». El autor dela carta seiden-
tificé a si mismo como «el anciano»: «El anciano a
Gayo, el amado» (vs. 1). Hay buenas razones para
creer que era, de hecho, el apédstol Juan. El primer
cristiano mencionado en esta epistola, entonces, es
el apdstol Juan, quien escribié la carta a un hermano
en Cristo. Cuando consideramos el cardcter de Juan,
se llega a la conclusién de que el cumplimiento de

la obra de la iglesia requiere lideres amorosos.

(Qué conexién tenia con la obra? La respues-
ta a esa pregunta requiere que sepamos cudl era
la obra. A Juan le preocupaban los evangelistas
viajeros o misioneros. Para que pudieran cumplir
con sus tareas, tenfan que ser recibidos y apoyados
por individuos e iglesias. En la situacién descrita
en 3 Juan, Gayo habia estado recibiendo y ayu-
dando a tales hombres; sin embargo, Didtrefes
los habia rechazado. ;Cudl era el papel de Juan
para corregir esta situacion? Era un lider; dirigi6
instando, apreciando, ensefiando y motivando, y
prometiendo disciplina correctiva (vs. 10). Como
lider, tenialaresponsabilidad de asegurarse de que
la obra se realizara.

(Cémolograba cumplir con suresponsabilidad?
Lo que se destaca de su liderazgo en el texto de
3% Juan es el amor: 1) Juan amaba a Gayo (vs. 1).
2) Su amor lo llevaba a desear lo mejor para Gayo,
es decir, que Gayo prosperara en todos los sentidos,
asi como prosperaba su alma (vs.2).3) Suamor hacia
que se concentrara en el bienestar espiritual de los
demds. Nada le agradaba mds que saber que aque-
llos por quienes se sentia responsable «[andaban]
enlaverdad» (vs.3; veael vs. 4). 4) Sin embargo, su
amor no lo llevé a excusar el pecado de Diétrefes.
Hablé abiertamente del pecado de Diétrefes y dijo
que se ocuparia de él cuando viniera (vss. 9, 10). Se
tomaba en serio su liderazgo y autoridad, no por
su propio bien, sino por el de la iglesia.

Aun asi, para que la obra de la iglesia hoy se
lleve a cabo, esto es, si lo que se desea es salvar
almas y edificar la iglesia, la iglesia tiene que tener
lideres amorosos. Tales hombres tomardn en serio
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@ Juan 4.1—5.12
—

loa Primera Carta de Juan:
loa fg eristiana y ¢l amor

La tercera divisién principal tiene como fin
desarrollar atin mds los temas principales de las
secciones anteriores, especialmente los temas de la
feenJesus como el Cristo y el amor alos hermanos.
Estos dos deberes se encuentran en el resumen de
Juan al final de la seccién anterior (3.23), y ahora
formanlasideas principales delasiguiente division
a medida que se desarrollan mds en paralelo y en
fuerte contraste con las afirmaciones, actitudes y
enseflanzas de los falsos maestros que estan per-
turbando a los lectores de Juan.

El tema del amor se analiza por tercera vez en
la epistola (cf. 2.7ss.; 3.11ss.). Sin embargo, ahora
es tratado con mayor profundidad que antes, ya
que Juan muestra que es de la naturaleza misma
de Diosy que nuestro amor por nuestros hermanos
es propiamente una respuesta al amor de Dios por
nosotros en Cristo (4.7-21; 5.1-3). El tema de la
fe en Jests como el Cristo estaba implicito en la
primera seccién por la insistencia de Juan en que
la sangre de Jesus y su sacrificio expiatorio hacen
posiblelacomunién (1.7-10;2.1,2). Luego, el tema
fue subrayado por la exposiciéon de Juan de los
anticristos como aquellos que niegan la fe basica
en Jesucristo (2.18-25). En esta presente seccion el
tema se hace notar en la mencién de la férmula de
la confesién por la que los falsos maestros han de
ser probados (4.1ss.); se demuestra que es bdsico
parael amor, porque aquellos que no creen en Jests
como el Hijo a quien Dios envié no «creen en el
amor de Dios» manifestado en ese acto (4.14-16).
Y finalmente es presentado y desarrollado hastasu
punto mds alto como el poder que vence al mundo
y como labase de la comunién con Dios (5.1, 4-12).

En esta seccién final del cuerpo de su carta,
el estilo de Juan vuelve a recapitular sus ideas y
temas. Reitera sus conceptos principales como la
comunién con Dios (4.12, 15, 16), la vida eterna

(5.11ss.), el don del Espiritu (4.13; 5.10), ser «de
Dios» (4.1ss.), y ser «nacidos de Dios» (4.7; 5.1, 4).
Este estilo desafia cualquier intento por sistema-
tizar el pensamiento. Sin embargo, Juan no esta
escribiendo sin propdsito. Sus ideas se destacan
claramente, y quizds sean mds impresionantes por
la forma en que se entrelazan repetidamente a lo
largo de la epistola.

Divisiones de la tercera parte
I. IDENTIFICACION DE LOSFALSOS MAES-

TROS MEDIANTE LA APROPIADA CON-

FESION DE LA FE EN CRISTO Y LA

SEPARACION DEL MUNDO, 4.1-6

A. Esnecesario poner a prueba alas personas
que afirman tener un don profético debi-
do a los falsos profetas, y el medio para
lograrlo es la confesién de Jestis como el
Cristo encarnado, 4.1-3.

B. Los cristianos y los falsos profetas se dis-
tinguen claramente entre si por su relaciéon
con el mundo, 4.4-6.

II. ELAMOR COMO UNA CARACTERISTICA
DE LA NATURALEZA DE DIOS Y COMO
IDENTIFICACION SEGURA DE AQUE-
LLOS ENGENDRADOS POR EL, 4.7—5.4
A. El amor es de Dios, quien nos engendré

como hijos suyos, 4.7-10.

B. El amor por nuestros hermanos es la
respuesta natural al amor de Dios y es
esencial para tener comunién con El,
4.11-16 (Aquellos que no creen en Jesus
no aman porque no comprenden ni creen
en el amor de Dios, 4.14-16a)

C. Elamor perfecto echa fuerael temor, 4.17,
18

D. El amor a los hermanos es la verdadera
demostracion del amor de Dios, 4.19—5.2



E. Cumplirelmandamiento de Dios de amar

no es dificil, 5.3, 4
I1I. CREER QUE JESUS ES EL CRISTO ES LA

VICTORIA SOBRE EL MUNDO, 5.5-12

A. Los que creen que Jests es el Cristo, que
vino tanto mediante bautismo como me-
diante muerte, vencieron al mundo, 5.5,
6

B. Tal fe es establecida por tres testigos, 5.7,
8

C. Diosha dado su propio testimonio de este
hecho de fe, y solo aquellos que creen en
este testimonio tienen comunién con él,
5.9-12

IDENTIFICACION DE LOS
FALSOS MAESTROS, 4.1-6
Enestanuevaseccion delaepistola, Juan vuelve
al tema analizado en 2.18-27, a saber, la relacion
delos cristianos con los falsos maestros. Exige que
la confesién de Jestis como el Cristo tiene que ser
el estdndar por el que han de ser probados. Las
diferentes relaciones que los verdaderos creyentes
y los falsos maestros mantienen con el mundo los
identifican atin m4s.

La prueba de los dones proféticos, 4.1-3

'Amados, no creais a todo espiritu, sino pro-
bad los espiritus si son de Dios; porque muchos
falsos profetas han salido por el mundo. ?En esto
conoced el Espiritu de Dios: Todo espiritu que
confiesa que Jesucristo ha venido en carne, es de
Dios; ’y todo espiritu que no confiesa que Jesu-
cristo ha venido en carne, no es de Dios; y este es
el espiritu del anticristo, el cual vosotros habéis
oido que viene, y que ahora ya esta en el mundo.

[1] Eneldltimo versiculo del capitulo anterior,
Juanintrodujo el tema de la influencia del Espiritu
cuando mostré que la realidad de la presencia di-
vina en los creyentes es el «Espiritu Santo que nos
ha dado». De esto, Juan pasa ahora al andlisis del
espiritu de error (vs. 6), que influyé en los falsos
maestros o profetas que negaban que Jesucristo
habia venido en la carne. Juan dice: Amados, no
credis a todo espiritu. Dado que el Espiritu Santo
llena e inspira a las personas en la iglesia y revela
de esta manera su presencia, aquellos a quienes
inspira pueden ser llamados espiritus (2° Ts 2.2).
Entre los dones especiales que estaban involu-
crados en la influencia del Espiritu estaba el de
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profecia (vea 1* Co 12.8ss.). El hecho de que Juan
estd pensando en aquellos que ejercen el don de
profecia se desprende de la siguiente declaracion:
porque muchos falsos profetas han salido por el
mundo.

El lugar del profeta en la iglesia primitiva era
importante. En 1° Corintios 14.1-5, Pablo le da al
profeta una importancia mucho mayor que el que
habla en lenguas, porque el discurso profético es
racional e inteligible y «edifica», mientras que el
otro don podria no hacerlo. El don de profecia
jugd un papel importante en la propagacién del
evangelio en la iglesia primitiva (1* Co 14.24ss.;
Hch 11.27; 13.1; 21.9, 10; Ap 10.7; 16.6; 22.9).

Sin embargo, este don estuvo sujeto a un uso
indebido. Incluso en Corinto, Pablo advirtié contra
el abuso, diciendo que nadie que hablara por el
Espiritu de Dios podia maldeciraJests (1° Co 12.3).
Declaré que el espiritu del profeta estaba sujeto
a su propia voluntad, que los profetas tenian que
abstenerse de interrumpir cuando otros estuvieran
hablando, y que esos discursos habian de limitarse
a dos o tres en una sesiéon (1° Co 14.29-32). Puede
que tal abuso como el implicito en estos versiculos
haya causado quela profecia fuera despreciada por
algunos, algo contra lo cual advirtié Pablo (1% Ts
5.19ss.). En el siglo segundo, los predicadores o
maestros viajeros, todaviallamados profetas, esta-
ban causando problemas, segin la Didache (11.7ss.).

Lasreferenciasen1® Juan4.1 podrian entender-
se, contra estas referencias generales en el Nuevo
Testamento, al acto de probar a los profetas, sin
embargo, la situacién especifica se aclara mucho
mas. Los falsos maestros, los anticristos de 2.18,
y quizds sus emisarios, intentaban ganarse la ad-
misién a las asambleas para engafiar (2.26). Sin
embargo, negaban la encarnacién de Jesdus, y el
evangelio que predicaban no era el que los cre-
yentes habian recibido desde el principio.

El consejo de Juan en vista de esta dificultad
de discernir un espiritu verdadero es probad los
espiritus si son de Dios. En el siguiente versiculo,
da los medios o estdndares por los que tales espi-
ritus han de ser probados. Dado que el espiritu no
contradeciria en profetas posteriores la revelaciéon
ya dada «desde el principio» (2.24) por los apds-
toles, esta enseflanza o revelacién habia de ser la
norma. De modo que aquellos que afirman ejercer
tales dones deben ser probados comparando sus
enseflanzas con la palabra de Dios.

[2] El criterio final de Juan para «probar los
espiritus» eslaverdad ya conociday recibida desde



el principio (2.24). Ese mensaje podria resumirse
en la confesion de fe tan antigua con cada persona
como la confesién que hizo en su bautismo. Se
referia al hecho de que Jesus (la persona viviente
conocida en la historia como Jestis de Nazaret) «es
el Cristo, el Hijo del Dios viviente» (cf. Mt 16.18;
Hch 8.37, lectura variada). Dado que esta revela-
cién era un hecho bien atestiguado de la doctrina
apostélica, constituia una prueba segura de la
lealtad del profeta. Por tanto, En esto conoced el
Espiritu de Dios; es decir, usted tiene una regla
por la cual determinar si un profeta estd hablando
por el Espiritu Santo: Todo espiritu [profeta] que
confiesa que Jesucristo ha venido en carne, es de
Dios. Para la confesion inspiradora del Espiritu,
vea 1° Corintios 12.3.

La dificultad en los dias de Juan tenia que
ver con la encarnaciéon (hacerse carne) de Dios en
Jesucristo. El término confiesa (homologein) en este
contexto quiere decir una declaraciéon publica o
reconocimiento de un hecho. Las construcciones
griegas con este verbo varian, y tales variaciones
han dado lugar a anélisis sobre cémo deberia tra-
ducirse el lenguaje aqui. El verbo suele ir seguido
del objeto que da la sustancia de lo confesado. A
veces, este objeto es introducido por la particula
«que» (hoti) comenzando una cldusula sustantiva
(1*Jn4.15). En otras ocasiones, la confesién podria
expresarse mediante un infinitivo (Tit 1.16) o un
participio suplementario que sigue alnombre dela
persona confesada (2°Jn 7 y nuestro pasaje actual).
Enotros casos, la persona confesaday lo confesado
acerca de él se expresan ambos mediante un caso
acusativo (doble acusativo, Ro 10.9; Jn 9.22). En
el pasaje que nos ocupa, el idioma original tiene
un acusativo doble, y el segundo acusativo tiene
un participio modificador: (literalmente) confiesa
«Jesucristo en la carne que ha venido». Esto po-
dria dar como resultado «confiesa que Jesucristo
ha venido en carne» o «confiesa que Jests es el
Cristo que havenido en carne». Hay evidencia que
indica que los docetistas no negaban que Cristo
era un espiritu divino. Mds bien, negaban que el
Cristo-Espiritu fuera identificado de manera real
con el Jestis humano o carnal. En vista de esta de-
claracién especifica de que Jests no era realmente
Dios encarnado, sino solo una persona que habia
sido adoptada por el Espiritu de Cristo, muchos
comentaristas piensan que esta tltima traduccién,
«Jests es el Cristo venido en la carne», es mads
probablemente lo que quiere decir Juan.

Sea comosea, la prueba de Juan combina los tres

elementos en la confesién de la persona y obra de
Cristo: 1) que el Jestis humano estabainvolucrado,
2) que habia de ser confesado como Cristo, y 3) que
ese Espiritu estaba completamente encarnado en
carne. En 4.15y 5.5 1a confesién es que Jests (no el
Cristo) «es el Hijo de Dios». También en 4.3 el punto
en cuestion es que «Jests» ha de ser confesado, y
en5.1es «Jesus es el Cristo». La ensefianza negada
por los docetistas era la conexién de Jests con la
personay obra del Cristo-Espiritu. Los espiritus o
profetas que confesaban la verdadera doctrina de
Jestis eran de Dios; eran verdaderamente profetas
o predicadores de Dios.

[3] La antitesis de la declaracion anterior es,
por supuesto, todo espiritu que no confiesa que
Jesucristo ha venido en carne, no es de Dios. Debe
recordarse que esto es parte del criterio de probar
a los profetas o espiritus. Dado que parte de la
obra del Espiritu Santo fue dar testimonio de Jestis
como el Cristo (Jn 15.26; 16.13-15), la confesion de
que Jests es el Cristo venido en la carne constituia
una prueba de que un profeta en verdad hablaba
por el Espiritu Santo. Sin embargo, una negacién
demostraba que no le pertenecia a Dios.

Sin embargo, Juan hace mds con esta nega-
cion que simplemente decir que el que la hace no
tiene parte con Dios. Nuevamente identifica tal
negacién con el espiritu del anticristo, del cual
habia hablado en 2.18-23. En ese pasaje hablé del
anticristo como negando que «Jests es el Cristo»,
lo cual describié6 como, segin dijo, que niega
al Hijo. En el presente pasaje, aclara el asunto
agregando el elemento especifico de que Jests
es el Cristo venido en la carne; nuevamente, el
punto de que el Jestis humano es la encarnacién
de Cristo como el Hijo de Dios. La negacién es
evidencia del espiritu del anticristo. La palabra
«espiritu» en tal expresiéon podria querer decir
la actitud o disposiciéon del anticristo (como en
1% Co 4.21; Ga 6.1), sin embargo, lo mds probable
es que el significado sea que el anticristo mismo
es activado por el espiritu de Satands y que este
mismo espiritu habia inspirado su negacién de
Jests. Los lectores de Juan ya [habian] oido que
[venia] tal espiritu de anticristo. Probablemente
Juan se refiere a ensefianzas anteriores que les
habia dado a los lectores en ocasiones en las que
habia predicado entre ellos. Es menos probable
que se esté refiriendo al pasaje anterior de esta
carta (2.18ss.).

Hay una variante curiosa en algunos manus-
critos del versiculo 3. En lugar de que no confiesa



que Jesucristo (ho mé homologei) algunas fuentes
tienen el verbo luei, que naturalmente significaria
«todo espiritu que desata o divide a Jestis». Ireneo,
Clemente de Alejandria y Origenes conocian la
lectura. Estaba en textos latinos (solvet) y fue leido
por Tertuliano y Agustin. Aunque lamayoria delos
criticos modernos lo rechazan como falso porque
carece de un apoyo textual sustancial, algunos
estudiosos consideran muy fuerte la posibilidad
de que haya estado en el original. Gore pensé que
la dificultad y la rareza de la lectura favorecian la
misma; Blass-Debrunner-(Funk) también la con-
sidera original, sefialando que la mé negativa no
se usaria con un pronombre relativo tomando un
verbo indicativo. Si es genuina, probablemente la
idea era la de separar al Jestis humano del Cristo.
Arndt y Gingrich sugieren el posible significado
de «anular» para el verbo; es decir, «todo espiritu
que anule o destruya a Jestis con una falsa ense-
flanza» no es de Dios.

Los falsos profetas son del mundo, 4.4-6

“Hijitos, vosotros sois de Dios, ylos habéis venci-
do; porque mayor es el que esta en vosotros, que
el que esta en el mundo. °Ellos son del mundo;
por eso hablan del mundo, y el mundo los oye.
*Nosotros somos de Dios; el que conoce a Dios,
nos oye; el que no es de Dios, no nos oye. En esto
conocemos el espiritu de verdad y el espiritu de
error.

[4] De los verdaderos hijos de Dios, a quie-
nes Juan, como su maestro espiritual, llama sus
Hijitos, dice, vosotros sois de Dios. El vosotros
es enfdtico, colocado de primero en la oracién en
contraste con los que dice que los hijitos [han]
vencido. Los que no confiesan a Jestis no son de
Dios; no le pertenecen, sin embargo, vosotros le
pertenecen. Ustedes pertenecen a Dios porque
son sus hijos, habiendo sido engendrados por él.
Sin embargo, Juan sabe que estos son aprobados
como hijos de Dios porque confiesan que el Sefior
Jestis ha venido en la carne (vs. 2). Con esto no
solo prueban que el Espiritu que han recibido es el
Espiritu de verdad, sino que también demuestran
que los habéis vencido.

La palabra vencido a esta conexién debe es-
tudiarse a la luz de la ensefianza de Juan sobre la
«victoria» (sustantivo nike, verbo nikao). En Juan,
las palabras se usan a menudo para la victoria que
Cristo gané sobre el pecado y Satands (Jn 16.33).

En Apocalipsis 5.5 se ve a Cristo a la diestra del
Padre victorioso y digno de abrir el libro. Los
cristianos, incluso si estdn temporalmente derro-
tados, se unen a su triunfo (Ap 12.11) ahora, y se
les promete esa victoria de manera decisiva en el
futuro (Ap 2.7; 21.7). Asi que Juan en esta epistola
les ha asegurado a sus lectores su victoria (2.13,
14) y mostrard cémo su fe ha vencido (5.4, 5). En
el presente pasaje, se ha rechazado con éxito el
ataque del enemigo que negaria el evangelio y
engafiaria a quienes se aferraran a él. La confianza
que Juan les habia engendrado de que en Cristo
la victoria era de ellos bien podria haber sido de-
cisiva en esa lucha.

La razén de la victoria no fue dificil de en-
contrar: porque [...] el que estd en vosotros (es
decir, el Espiritu de verdad, vs. 6) mayor es [...]
que el que esta en el mundo (es decir, el espiritu
de error o del anticristo). La victoria no la habian
obtenido por sus propias fuerzas, sino por el
poder del Espiritu Santo en ellos. De modo que
a los primeros cristianos se les ensefi6: «... para
que os dé, conforme a las riquezas de su gloria, el
ser fortalecidos con poder en el hombre interior
por su Espiritu; para que habite Cristo por la fe
en vuestros corazones» (Ef 3.16, 17). Vea también
2°Til.7.

[5] Juaninfiere quelos falsos maestros podrian
haber tenido cierto éxito, aunque no obtuvieron la
victoria. Es posible que los creyentes en la deidad
de Jesucristo se hayan preguntado (especialmente
en lugares donde los maestros heréticos se habian
llevado una faccién de discipulos) la razén de
este éxito. Juan explica que tales maestros son del
mundo; por eso hablan del mundo, y el mundo
los oye. Estas palabras nos recuerdan las declara-
ciones de Jests en pasajes como Juan 15.19, donde
habla de que el mundo ama a los suyos y aborrece
a los discipulos que han sido escogidos fuera del
mundo. Ser del mundo es pertenecer al reino es-
piritual del mal, tener al dios de este mundo como
padre espiritual (vea 2.15). El que pertenece a este
mundo habla del mundo; es decir, tiene el mun-
do del mal como fuente de sus palabras e ideas.
Asi como las falsas doctrinas eran «doctrinas de
demonios» (1° Ti 4.1), el espiritu de error inspira
error. Esto explica por qué el mundo los oye: le
agradan sus propias ideas y pensamientos. Sus
ensefianzas estdn de acuerdo con la naturaleza
del mundo, y no debe sorprendernos que tales
doctrinas encuentren audiencia en el mundo. Note
en estos versiculos que Juan agudiza la antitesis



entre el «<nosotros» (los maestros apostélicos y sus
seguidores, los lectores de Juan) y «ellos» (el otro
circulo). Son dos grupos mutuamente excluyentes
sin terreno neutral.

[6] El versiculo 6 repite la antitesis entre el
Nosotros (el circulo apostélico y sus oyentes) y
el que no es de Dios. Asi como los que son del
mundo escuchan al mundo, los que conocen a Dios
escuchan a los que son de Dios. Cada grupo estd
dispuesto a escuchar a aquellos cuyo discurso tiene
su origen en el dmbito al que pertenece. Jesucristo
afirmé ser de Dios, ser de arriba y hablar de arriba
(Jn 3.31). Juan ya ha hablado de los que conocen a
Dios (2.3, 13; 3.1, 6), definiendo este conocimien-
to en términos de reconocer sus mandamientos,
observarlos y evitar el pecado. En otras palabras,
conocer a Dios es haber aprendido a escuchar su
palabray responderaella. Esto siempre ha querido
decir escuchar a quienes fueron los mensajeros
originales de Jestis y a quienes prometié guiar
a toda la verdad. Por lo tanto dice Juan: el que
conoce a Dios, nos oye; el que no es de Dios, no
nos oye. Aqui Juan estd extendiendo la regla del
versiculo 3 por la que se puede reconocer a los
falsos maestros. La prueba de un profeta de Dios
no es solo reconocer que el Cristo ha aparecido
en la persona de Jestis de Nazaret, sino que su
ensefianza concuerde con los fundamentos de la
fe y la préctica aceptados por los cristianos desde
el principio.

Esta regla practica —la actitud de los dos gru-
pos para con el cuerpo de la verdad apostélica—
proporciona la facil identificacién de los espiritus
detrds de ellos: En esto conocemos el espiritu de
verdad y el espiritu de error.

EL AMOR, UNA CARACTERISTICA

DE LA NATURALEZA DE DIOS, 4.7—5.4

Debe tenerse en cuenta la secuencia de pensa-
mientos en la epistola hasta ahora. En particular,
debe recordarse el énfasis de 1 Juan 3.22, 23.
Alli, Juan hablé de la seguridad que tenemos si
«guardamos sus mandamientos». Explica su sig-
nificado como 1) creer en el nombre de Jesucristo
y 2) amarse unos a otros. Habiendo desarrollado
ahora (4.1-6) algunos aspectos del significado de
la fe en Jesucristo como el Hijo de Dios, vuelve
nuevamente (4.7—5.4) al tema del amor.

Esta es la tercera seccién de la epistola en la
que Juan ha hablado del amor como la base de la
ética cristiana (compare con 2.7-11 y 3.11-18). En
la primera, hablé del amor como el nuevo man-

damiento de Jests y lo mencioné como parte del
andar en la luz. Luego, en 3.11ss. lo relacioné con
la vida eterna, cuya posesién se evidencia por el
amor. En la presente seccién, Juan es atin mds pe-
netrante: Tenemos que amar porque Dios mismo
es amor y quiere que mostremos en nuestro trato
mutuo el mismo tipo de amor que ha mostrado
enviando a Cristo para que sea la expiacién de
nuestros pecados.

El amor es de Dios, 4.7-10

’Amados, amémonos unos a otros; porque el
amor es de Dios. Todo aquel que ama, es nacido
de Dios, y conoce a Dios. °El que no ama, no ha
conocido a Dios; porque Dios es amor. ’En esto se
mostré el amor de Dios para con nosotros, en que
Dios envié a su Hijo unigénito al mundo, para
que vivamos por él. YEn esto consiste el amor:
no en que nosotros hayamos amado a Dios, sino
en que él nos amo a nosotros, y envié a su Hijo
en propiciacién por nuestros pecados.

[7] La primera insistencia de Juan es que Dios
es amor y que el deber del cristiano de amar a
sus hermanos surge de la naturaleza del que lo
engendra. Las exhortaciones de Juan se expresan
de diversas maneras en esta secciéon (como sefiala
Stott). Primero, hay una expresiéon exhortadora:
amémonos unos a otros (vs. 7). Luego Juan habla
de la obligacién que se nos ha impuesto de amar:
«debemos también nosotros amarnos unos a otros»
(vs. 11). Ademds, hay una condicién esperanza-
dora que debe cumplirse: «5i nos amamos unos
a otros...».

La exhortacién de Juan amémonos unos a
otros va dirigida a los Amados. Tanto en nuestro
idioma como en griego hay un juego de palabras.
Alos que han sido amados se les exhorta a amar
(agapetoi-agapomen). El término Amados podria
referirse a haber sido amados por Dios, o podria
referirse al cuidado mismo de Juan por ellos.
La amonestacion es el amor los unos a otros, es
decir, principalmente a los hermanos cristianos.
Por supuesto, las instrucciones de Jests habian
incluido esta actitud incluso a nuestros enemigos.
No es que Juan sea exclusivo y sea mds estrecho
que Jests. Mds bien, su preocupacién es por la
condicién actual que existe en la iglesia causada
por la actitud de los falsos maestros.

Tenemos que amarnos unos a otros porque el
amor es de Dios. El amor tiene su fuente en Dios



y expresa la verdadera naturaleza y actitud de
Dios. En vista de que «vosotros sois de Dios» (vs.
4) o «nosotros somos de Dios» (vs. 6), debemos
exhibir la naturaleza de Dios. Todo aquel que
ama, es nacido de Dios. Como ha sido el caso tan
amenudo, Juanusael tiempo griego para enfatizar
la naturaleza continua de la relacién y las caracte-
risticas que tienen que adornar al discipulo: el que
ama no solo nacié sino que contintia existiendo
en este estado. Por lo tanto, enfatiza la necesidad
de demostrar y exhibir el parentesco divino por
la naturaleza propia. Sin embargo, tome nota de
que Juan agrega el elemento del conocimiento:
él es nacido de Dios y conoce a Dios. Por su ex-
periencia de participar en la actividad divina de
amar, ha llegado a darse cuenta de cémo es Dios
realmente y a estar en comunién con él. Es como la
ensefianza de Jests de que nos mostramos hijos de
Dios amando como Dios nuestro Padre, que ama
a todos los hombres como sus criaturas (Mt 5.45).
La frase conoce a Dios retoma el tema frecuente
de «conocer» en la epistola (vea comentarios so-
bre 2.3ss.; 3.6, 24; 5.2) y ofrece otra prueba para
refutar las falsas afirmaciones de los gnoésticos.
Pablo también conecta el amor y el conocimiento
(1°Co08.1-3). Alegar tener conocimiento podria ser
probado mediante la aplicacién de un verdadero
conocimiento cristiano ala vida cotidiana, a saber:
el amor a los hermanos.

[8] A Juan le complace aseverar sus propo-
siciones tanto de forma positiva como negativa.
De modo que sigue la afirmacién positiva de que
aquel que ama, esnacido de Dios, y conoce a Dios
con su opuesta: El que no ama, no ha conocido a
Dios. No importa (Juan infiere) si alguien (como
los gnosticos) afirma «conocer» a Dios; la prueba
estd en el fruto. El cristiano que no ha aprendido
a exhibir el amor que Dios y Cristo primero nos
han demostrado y luego nos ensefiaron a imitar,
no ha llegado a conocer realmente a Dios.

Lo anterior es cierto, porque Dios es amor. El
amor como atributo surge de su naturaleza y ser
esenciales. Juan probablemente quiere decir aqui
no solo que el amor es uno de los atributos de
Dios. También es luz (1.5) y espiritu (Jn 4.24). El
amor es tanto lanaturaleza de Dios que todolo que
hace estd motivado por el amor. C. H. Dodd dice:
«Toda la actividad de Dios es actividad amorosa.
Si crea, crea con amor; si sefiorea, sefiorea con
amor; si juzga, juzga con amor». El amor es tanto
sunaturaleza de manera que condiciona todos sus
actos. Por lo tanto, que alguien pretenda conocerle

y habernacido de él sin haber comenzado a cultivar
esta naturaleza constituye una falsedad evidente.

Podemos notar (como sefiala White) que Juan
da cuatro razones para nuestro amor: 1) el amor
es de Dios (vs. 7); 2) el que ama es nacido de Dios
(vs. 7); 3) el que ama conoce a Dios (vs. 8); 4) el
amor exhibe la naturaleza de Dios (vs. 8).

[9] Dios ha mostrado su amor por el hombre
de muchas maneras: en la creacién, en el cuidado
de sus criaturas naturales, en su obra providen-
cial en la historia, especialmente en la historia de
Israel. Sin embargo, hay un acto supremo por el
que se mostr6 el amor de Dios para con noso-
tros. Por este tinico acto, el amor de Dios se hizo
visible y fue manifestado a todos. Este acto fue en
la encarnacién: Dios envié a su Hijo unigénito
al mundo, y esa encarnacién condujo a la expia-
cién, que hizo posible que vivamos por él. Todas
las demds demostraciones de amor pierden su
brillo al lado de esta. Pablo hablé de ese amor en
cuatro dimensiones: anchura y longitud, altura
y profundidad (Ef 3.18ss.), llamdndole al mismo
tiempo un amor «que excede a todo conocimiento».
Compare nuevamente con 1° Juan 3.16, «En esto
hemos conocido el amor, en que él puso su vida
por nosotros». El propésito de esta manifestaciéon
del amor de Dios es que vivamos (llegar a tener
vida) por él.

[10] Una vez mads, Juan amplia lo que es una
comprensién del verdadero amor: el amor en su
nivel mds alto y significado méds profundo. Insiste
en que solo si partimos del punto de vista de Dios
entenderemos qué quiere decir. No podemos partir
de nuestras acciones humanas, ni siquiera denues-
tra respuesta al amar a Dios: En esto consiste el
amor: no en que nosotros hayamos amado a Dios.
Nuestro amor por Dios en respuesta a sus actos
de gracia es comprensible y esperado. «El amor
de Cristo (por nosotros) nos constrifie» (a amarlo,
2% Co 5.14). Solo cuando tenemos en cuenta que
Dios nosamo y envié a su Hijo para ser la expiaciéon
de nuestros pecados, podremos saber realmente
qué es el amor. Dios no nos amé porque fuéramos
encantadores y amorosos; «muestra su amor para
con nosotros, [...] siendo atn pecadores» (Ro 5.8).

Sobre Jestis como la expiacién por nuestros
pecados, vea 2.2, donde se analiza el término.
Esta declaracion es paralela a «para que vivamos
por él» del versiculo anterior. La vida es obtenida
por nosotros mediante la muerte de Jests. En esto,
el amor se manifiesta en su maxima expresion.
Ningtin ser humano ha tenido la oportunidad de



amar con tal significado y resultado.

NOTA SOBRE HIJO
«UNIGENITO» (MONOGENES)

Se ha sefialado durante mucho tiempo que el
término griego monogeneés, que es un compuesto de
las palabras mono «solo» y genos «tipo», no quiere
decir «unigénito», sino simplemente «singular»,
«tnico», «solo», «el tinico de su tipo». Moulton
y Milligan en su Vocabulario del Nuevo Testamento
griego mostraron que la formacién adecuada para
«unigénito» seria monogennetos, ya que el verbal pa-
sivo del sustantivo para «engendrar» serfa gennetos
(aligual que christos, «uno habiendo sido ungido»,
es el verbal pasivo de chrio, «<yo unjo»). Los pasajes
delNuevo Testamento que usan monogénes de otros
ademds de Jesucristo lo muestran claramente. En
Lucas 7.12, al hijo de la viuda de Nain se le des-
cribe con esta palabra, donde dificilmente podria
querer decir «unigénito», ya que el engendrar es
una funcién del varén mds que de la mujer. En
Lucas 8.42, igualmente, la hija de Jairo era su «hija
unica», como en Lucas 9.38 se describe asi al hijo
de otro hombre. Note especialmente en Hebreos
11.17 que se dice que Abraham, al ofrecer a Isaac,
habia estado ofreciendo a su hijo monogenes. Esto
dificilmente podria querer decir «unigénito», ya
que, junto con Isaac, Abraham habia engendrado
a Ismael y varios otros hijos. El uso completo en
la traduccién griega del Antiguo Testamento es
decisivo. La palabra se usa para traducir el hebreo
yachid, que simplemente quiere decir «anico» (Jue
11.34; Am 8.10; Zac 12.10; Sal 22.20; 25.16; 35.17).
En varios de estos pasajes, la palabra llama la
atencién a la naturaleza amada de la persona o
cosa debido a que es el «tinico».

Si lo anterior es cierto, jcomo se adopté la
traduccién «unigénito» y por qué se ha perpetua-
do? Se puede demostrar que en las traducciones
antiguas se entendia que la palabra griega queria
decir «tinico» o «solo». Las versiones latinas an-
tiguas (por ejemplo, Codex Vercellensis) tradu-
jeron la palabra como unicus «nico» y no como
unigenitus «unigénito». En el siglo cuarto surgié
una controversia sobre si el Cristo preexistente
fue engendrado como Hijo del Padre. Los regis-
tros de esa controversia muestran que el griego
para «unigénito» no era solo monogeneés sino esa
palabra usada con el participio «ser engendrado»:
gennéthenta monogenes. Cuando Jerénimo revisé la
antigua Biblia latina, acort6 la expresion y tradujo
el término monogenés huios en referencia al Sefior

Jesucristo como «hijo unigénito», es decir, unigeni-
tus, en pasajes comoJuan 1.14y 3.16. Asi, la palabra
pasé a la Biblia inglesa de Wycliff y fue retenida
por los traductores con la excepciéon de William
Tyndale en su edicién de 1534. La traduccién de
monogenés conlaidea de «unigénito» comenzo con
Jerénimo a fines del siglo cuarto.

A menudo se piensa que el término monogenes
se refiere al nacimiento virginal y al hecho de que
Jesus es el «tinico» Hijo de Dios (Dios tiene mu-
chos hijos en otros sentidos) para ser engendrado
asi. Entonces se insta a que cualquier traduccién
ademds de «unigénito» le roba a Cristo su deidad
y lo convierte en otro mds de los muchos hijos de
Dios. Sin embargo, esto infiere que el término «en-
gendrado» cuando se usa para el Hijo se refiere al
engendramiento del nacimiento virginal. De hecho,
el término «engendrado» (raiz del verbo gennao)
nunca lo usa Juan para hablar del nacimiento de
Jests. El término estad asociado (de Salmos 2 «Yo
te engendré hoy») con Jestis como el primogénito
de entre los muertos y aplica a la resurreccién de
Jesus, no al nacimiento virginal (Hch 13.33). Por
otro lado, Juan a menudo usa el término «engen-
drado» para designar la relaciéon entre él y los
cristianos como hijos de Dios (Jn 1.13; 3.3ss.; 1° Jn
2.29;3.9;4.7; 5.1, 4, 18). Paralelamente, el término
«hijo» nunca se usa en los escritos de Juan para
los cristianos, siempre estd reservado para el
Hijo de Dios (Jn 1.34; 3.18; 5.25), mientras que a
los discipulos siempre se les llama hijos (tekna, Jn
1.12;1* Jn 3.1, 2).

Con estos hechos aclarados, un traductor
dificilmente puede ser exacto y retener la traduc-
cién errénea «unigénito». Aqui deseo reconocer
mi deuda con el articulo de Dale Moody en el
Journal of Biblical Literature LXXII (diciembre de
1953), 213-219.

El amor por nuestros hermanos, 4.11-16

TAmados, si Dios nos ha amado asi, debemos
también nosotros amarnos unos a otros. *Nadie
ha visto jamas a Dios. Si nos amamos unos a
otros, Dios permanece en nosotros, y su amor se
ha perfeccionado en nosotros.

En esto conocemos que permanecemos en
él, y él en nosotros, en que nos ha dado de su
Espiritu. Y nosotros hemos visto y testificamos
que el Padre ha enviado al Hijo, el Salvador del
mundo. ®Todo aquel que confiese que Jests es
el Hijo de Dios, Dios permanece en él, y él en



Dios. Y nosotros hemos conocido y creido el
amor que Dios tiene para con nosotros. Dios es
amor; y el que permanece en amor, permanece
en Dios, y Dios en él.

[11] Por dltima vez en la epistola, Juan se
dirige a sus lectores como Amados (no hay otro
saludo hasta 5.21). ... si Dios nos ha amado asi
se establece como una condicién o cldusula «si»,
aunque en griego la condicién es una de la rea-
lidad, una condicién asumida como verdadera,
«puesto que». Puesto que Dios nos ha amado de
esa manera, debemos también nosotros amarnos
unos a otros. Es natural que los hijos de Dios
muestren su naturaleza y amen a quienes él am¢é
y de la manera que él amé. El nos ha mostrado lo
que es el amor y, por lo tanto, somos capaces y
estamos agradecidos de hacer lo mismo. Juan no
dice simplemente que, puesto que Dios nos amo,
debemos amarle a él. No hace falta decir aqui que
eso es cierto. Sin embargo, probablemente Juan
esté reaccionando a una ensefianza falsa que dirfa
que se podria amar a Dios sin la correspondiente
obligacién de amar a los hermanos.

[12] Lapresenciadeltipo de amor pornuestros
hermanos que Juan ha estado describiendo cons-
tituye la prueba absoluta de que Dios permanece
en nosotros. Las personas pueden afirmar que
conocen a Dios; puede que aleguen tener visiones
y revelaciones. Sinembargo, enrealidad, Nadie ha
visto jamas a Dios. La verdadera prueba de que
Dios permanece en nosotros es que nos amamos
unos aotros. Guardar sus mandamientos es prueba
de que realmente conocemos a Dios (2.3); guardar
su palabra es prueba de que estamos en €1 (2.5); y
ahora el cultivo del amor es prueba de que Dios
tiene su presencia en nosotros. Ademds, de esta
manera su amor se ha perfeccionado en noso-
tros. Sobre este punto, vea 1° Juan 2.5 y 4.16, 17,
donde la perfeccién del amor de Dios en nosotros
se muestra guardando su palabra (2.5), creyendo
en el amor de Dios que se ha manifestado entre
nosotros en Jesds y permaneciendo en amor (4.16,
17). Cuando el cristiano muestra en su vida la clase
de amor que Juan ha descrito en detalle, entonces
se alcanza el propésito de Dios en el evangelio.
Dios es amor; mostr6 ese amor en Jesucristo para
mostrarnos cudl es su significado (3.1, 16; 4.9, 10).
Sin embargo, Dios estd satisfecho solo cuando ese
mismo tipo de amor también se manifiesta en la
iglesia. El amor de Dios es perfecto: ama tanto al
justo como al injusto con amor constante (Mt 5.48).
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Cuando amamos de la misma manera, mostramos
ser «hijos del Padre» y demostramos la plenitud y
perfeccién del amor de Dios en nosotros.

[13] El patrén de pensamiento de Juan sigue
trazando ideas y recogiéndolas como hace una
orquesta con los acordes de una melodia para
desarrollarlas més plenamente. La «permanencia
de Dios en nosotros» y su «amor perfeccionado en
nosotros» se definen y examinan con mds detalle.
Juan expone formas en las que podemos estar segu-
ros de que Dios permanece en nosotros y nosotros
en él. Se presentan tres ideas (vss. 13-15): 1) la
posesion del Espiritu, 2) la historia o experiencia
delaiglesia («ver» y «testificar»), y 3) la confesioén
de nuestra fe en él.

El hecho de Que permanecemos en él, y él
en nosotros podria ser conocido por nosotros,
en que nos ha dado de su Espiritu. Esto repite la
afirmacién de 3.24, donde Juan dice que por esto
sabemos que él permanece en nosotros, por el Es-
piritu que nos ha dado. La declaracién es paralela
a la afirmacién de Pablo de que el amor de Dios
ha sido derramado en nuestros corazones por me-
dio del Espiritu Santo que nos ha sido dado (Ro
5.5). Dado que la recepcién del Espiritu Santo en
nuestros corazones no es algo fisico que pueda ser
percibido empiricamente por evidencia concreta
(como la que acompaiié los dones milagrosos del
Espiritu), nos podria desconcertar en cuanto a qué
certeza podria ser la presencia de ese Espiritu. Sin
embargo, el Nuevo Testamento ensena que hay
una clara evidencia de la presencia del Espiritu
en los factores morales y espirituales que se dice
que proporciona. Si somos conscientes de las si-
guientes cosas en nuestra vida, podriamos asumir
la presencia y obra del Espiritu Santo mediante la
palabra de Dios en nuestras vidas: la aptitud para
las cosas espirituales (1* Co 2.4ss.), el deseo de orar
en nuestro corazéon (Ro 8.26ss.), la realizacion de
nuevas normas de conducta en nuestras vidas (Ro
12.2, NEB), la capacidad de vencer o dar muerte a
las obras de la carne (Ro 8.13), un sentido de habi-
lidad para lograr lo que de otra manera pareceria
imposible (Ef 3.16), la realizacién de un nuevo
amor para con todos los hombres (Ro 5.5) y, de
hecho, larealizacién delamaduracién del fruto del
Espiritu en nuestras vidas (Ga 5.22ss.). Con todo
lo anterior discernido subjetivamente, podemos
saber que de hecho tenemos el Espiritu de Cristo
morando con nosotros, y tenemos prueba de que
permanecemos en él y él en nosotros.

[14] La segunda base de la certeza de que,



pese a que ningdn hombre ha visto al Padre,
permanecemos en él y él en nosotros, es lo que
Dodd llama la «<memoria corporativa de la iglesia
viviente». Evidentemente Juan, que habia visto
personalmente al Hijo viviendo y ensefiando en
el mundo, se une al testimonio apostélico (vea
comentarios sobre 1.4) vivo y registrado. Dice, no-
sotros hemos visto y testificamos que el Padre ha
enviado al Hijo, el Salvador del mundo. Aquellos
que vieron a Jests vivo dieron testimonio de cosas
tales como sus milagros, su vida, su ensefianza,
su resurrecciéon y su ascensién. La naturaleza
extraordinaria de su vida demostré que fue mds
que un simple hombre. Su propia afirmacién de
que vino a ministrar y dar su vida en rescate por
los pecadores fue verificada por el testimonio de
aquellos quelo vieron «[haciendo] y [ensefiando]»
(Hch 1.1). Se nos recuerda aqui la seguridad dada
por Pedro a sus lectores de que no habia seguido
«fabulas artificiosas» en dar a conocer el poder y
la venida del Sefior (2° P 1.16).

El presente versiculo, como Juan 3.16, declarael
evangelio en su esencia: Dios ha enviado (tiempo
perfecto,llamando la atencién sobre los resultados
permanentes del envio) al Hijo, el Salvador (el
griego no tiene una palabra que conecte entre Hijo
y Salvador; las dos palabras estdn en aposicién: el
Hijo como Salvador) del mundo (el mundo ente-
ro fue el objetivo de su misién; cf. Jn 3.17; 4.42).
La declaraciéon «Todo aquel que confiese» en el
versiculo siguiente da la tinica limitacién para el
cumplimiento de este objetivo.

No se peca en enfatizar demasiado que a Juan
le preocupaba la historicidad de los eventos sobre
los que crefa estaban los cimientos del cristianis-
mo. Juan aqui estd explicando el significado de
la encarnacién de Cristo en Jests. Sin embargo,
junto con la correcta comprensiéon doctrinal del
conjunto, insiste en que el asunto se basa enlo que
los testigos habian visto y testificado. Y todo esto
fue de la manera més literal. En la introduccién a
esta epistola, hablé de lo que habia sido «oido»,
«visto» y «palpado».

[15] Comoterceracertezadelarealidad deDios
ensuvida, Juan citala confesién del cristiano: Todo
aquel que confiese que Jests es el Hijo de Dios
puede tener la confianza de que Dios permanece
en él,y él en Dios. Si el cristiano tiene dudas sobre
lo anterior, que recuerde y renueve la confesién
que hizo antes de su bautismo (vea 1* Ti 6.12).
Desde los dias de la confesién de Simén Pedro
en Cesarea de Filipo (Mt 16.16), esta confesién ha

sido el medio para reclamar a Cristo como propio
(vea Ro 10.9, 10). Juan parece estar diciendo que
si el creyente puede repetir esta confesién con
sinceridad, entonces Dios permanece en €l y él
en Dios (2.24). La permanencia reciproca quiere
decir la comunién mds cercana entre el creyente
y el Padre (3.24; Jn 14.20; 17.21-23). El hecho de
que los falsos maestros y sus seguidores ya no
confiesen a Jestis como el Hijo de Dios (aunque
alguna vez lo hayan creido y lo hayan confesado)
es prueba de que ya no tienen esta comunién con
el Padre y el Hijo.

[16] S6lo cuando creemos hasta el punto de
confesar abiertamente que Jests es el Cristo, el
Hijo de Dios, que fue enviado a la tierra como
Salvador, es que nosotros hemos conocido y creido
el amor que Dios tiene para con nosotros. Aqui
nuevamente, los dos verbos usados por Juan estan
en tiempo perfecto expresando sus ideas verbales
como si estuviera pensando en la continuacién
presente de la accién pasada: De esta manera lle-
gamos a darnos cuenta (y seguimos [conociendo])
y hemos creido (como todavia mostramos que
estamos creyendo) el amor que Dios tiene para
con nosotros.

Observe la expresion creido el amor que Dios
tiene para con nosotros. Creer que Dios estaba él
mismo en Cristo reconciliando al mundo consigo
mismo mientras Jestis moria por los pecados del
mundo es [creer] el [tipo de] amor que se manifiesta
en Jestus. El que realmente no cree que Jests erael
Cristo, el Hijo de Dios, podria creer algunas cosas
acerca de Dios, sin embargo, no puede percibir la
clase de amor que Juan ve inherente en el relato
del evangelio. Rechazar la encarnacién es no creer
en el amor tnico de Dios.

Se ha dicho que creer el amor es el credo de
Juan en tres palabras. La negacién de ello va a la
raiz de toda negacién de lo que Jests alega de su
personay misién divinas. Lo que la herejianologra
entender es que Dios entregue a su Hijo unigénito,
engendrado en carne humana, a la verglienza y
al abuso del sufrimiento descrito en los relatos de
su muerte para que por su sangre pueda salvar a
un mundo justamente condenado a una eternidad
de sufrimiento. Es un exceso o desbordamiento de
amor lo que es increible.

Lo anterior es, entonces, la esencia del evan-
gelio: Dios es amor. Al enviar a Jests al mundo
para morir por nuestros pecados Dios estaba dan-
do expresién a su naturaleza misma. La persona
que, reconociendo y creyendo este amor, perma-
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nece en ese amor, permanece también en Dios.
Sélo «permaneciendo con» este amor, es decir,
permitiéndole tener plena influencia en su vida
y continuar creyendo y actuando como si fuera
cierto en todas sus implicaciones, se puede tener
la comunién con el Padre y el Hijo que se promete
como una bendicién en el evangelio.

El perfecto amor echa fuera el temor, 4.17, 18

En esto se ha perfeccionado el amor en noso-
tros, para que tengamos confianza en el dia del
juicio; pues como él es, asi somos nosotros en
este mundo. ®En el amor no hay temor, sino que
el perfecto amor echa fuera el temor; porque el
temor lleva en si castigo. De donde el que teme,
no ha sido perfeccionado en el amor.

[17] Essélo conociendoy creyendo el amor de
Dios para con nosotros que se ha perfeccionado
el amor en nosotros (en nosotros probablemente
quiere decir «en nuestro caso»). El amor perfec-
cionado como en 2.5 y 4.12 (que se repite también
en el vs. 18) probablemente quiere decir que el
amor ha alcanzado su verdadero fin o propdsito
en nuestras vidas: ha llegado al desarrollo o ma-
durez deseados cuando tenemos plena fe en el
amor de Dios. El resultado es para que tengamos
confianza en el dia del juicio. Juan ya ha hablado
de tal confianza. En 2.28, después de hablar de la
negacion de los anticristos y recordar la uncién
que tenemos del Padre para que todos tengamos
conocimiento, Juan dijo que si permanecemos en
él tendremos confianza y no nos avergonzaremos
cuando €] venga. Nuevamente en 3.21 dijo que si
permanecemos en amor podemos asegurar nuestro
corazén cuando éste nos reprenda y que si nuestro
corazén no nos reprende (es decir, si tenemos la
confianza de que estamos viviendo en pureza y
amor delante de é]) entonces tenemos gran denue-
do o confianza y recibimos la respuesta a nuestras
oraciones. Entonces, aqui Juan dice que si hemos
creidoenelamor de Dios y asi hemos perfeccionado
el amor de Dios en nosotros, podemos enfrentar la
venida de Cristo en juicio con perfecta confianza
o denuedo.

A continuacién, se daunarazoénadicional para
la confianza: pues como él es, asi somos nosotros
en este mundo. El uso del pronombre demostrativo
ekeinos, usado en el sentido de una personalidad
«bien conocida» o «notable» dentro de un anélisis
en Juan, usualmente se refiere a Jestus (2.6; 3.3;

12

3.5, 7, 16). El punto de Juan es que somos como
Jesucristo, asi que no debemos temer el juicio de
Dios. El punto exacto de la comparacién no esta
tan claro y solo podria suponerse. Puede que
quiera decir que somos hijos como €l fue (Stott) o
que hemos perfeccionado el amor como él 1o hizo
(Plummer). La tiltima idea parece encajar mejor en
el contexto. Jests se destacé en amor, viviendo en
perfecta armonia y sujecién para con el Padre y en
la mds profunda compasién por las necesidades
y problemas del hombre. Enfrent6 la crisis de su
propio juicio de modo que, aunque fue inocente
y estaba siendo castigado como un culpable, el
amor todavia se mostraba mediante su accién en
completa libertad y confianza para con el Padre.
Como él era, nosotros también somos. Asi también,
cuando nuestro amor ha sido perfeccionado, peca-
minosos y humanos como somos, nos es dado por
medio de Cristo el andar con la misma confianza
y seguridad, incluso con la certeza de que el dia
del juicio vendra sobre nosotros.

[18] Juan ha estado explicando que aquellos
cuyo amor ha sido perfeccionado podrian tener
gran denuedo incluso en la perspectiva del juicio.
Son como Jests en el mundo, cuyo amor le hizo
afrontar con la mayor confianza el juicio que le
sobrevino. Ahora Juan elabora este pensamiento.
El cristiano no debe tener temor si ama porque
en el amor no hay temor. El amor y el temor son
actitudes opuestas y se excluyen mutuamente. El
hijo que tiene amor y confianza en la bondad de
un padre no se aleja de él con terror. El perfecto
amor echa fuera el temor. Si hemos crecido en
nuestro amor, conociendo y creyendo en ese amor
y dejando que haga lo suyo en nuestras vidas,
entonces no tenemos temor al juicio. La razén
es que el temor lleva en si castigo. El sustantivo
kolasis usado por Juan aqui y que se traduce como
castigo tiene el significado habitual de castigo o
tormento. Compare el uso del verbo en Hechos
4.21; vea también 2° Pedro 2.9; Mateo 25.46. S6lo
temerd la persona que crea que serd castigada por
lo que hahecho. Eltemor donde no hay razén para
el temor es antinatural. Sin embargo, el cristiano
sabe que el amor de Dios ha cubierto sus peca-
dos. Sabe que incluso si su corazén lo condena
como pecador, tiene la seguridad de que Dios es
mds grande y lo sabe todo. Cuando sabe que sus
pecados han sido corregidos en Jesucristo y que
estd respondiendo al amor de Dios, entonces tiene
la certeza de que sus oraciones serdn contestadas
(3.20ss.) y que no estard sujeto al tormento de Dios



preparado para los que mueren en desobediencia
a él. Aquel que, aunque cristiano, no goza de esta
confianza o denuedo, pero aiin vive en el temor,
no ha desarrollado la concepcién apropiada del
amor de Dios: el que teme, no ha sido perfeccio-
nado en el amor.

El amor a los hermanos muestra
el amor de Dios, 4.19—5.2

Nosotros leamamos a él, porque él nos amé pri-
mero. °Si alguno dice: Yo amo a Dios, y aborrece
asu hermano, es mentiroso. Pues el quenoamaa
su hermano a quien ha visto, ;c6mo puede amar
a Dios a quien no ha visto? ?'Y nosotros tenemos
este mandamiento de él: El que ama a Dios, ame
también a su hermano.

Todo aquel que cree que Jests es el Cristo,
es nacido de Dios; y todo aquel que ama al que
engendrd, ama también al que ha sido engen-
drado por él. ’En esto conocemos que amamos
a los hijos de Dios, cuando amamos a Dios, y
guardamos sus mandamientos.

[19] Nuestro deber de amar tanto a Dios como
al hombre es claro porque Dios nos ha dado el
ejemplo. Nosotros le amamos a él, porque él nos
amé primero. En el versiculo 10, Juan ha dicho que
la verdadera demostracién de amor no ha de con-
siderarse como nuestro amor por Dios, sino como
su amor por nosotros que se manifesté en Jesus.
Sin embargo, una vez que conocemos y creemos
en el amor que él ha tenido por nosotros, entonces
nuestro deber de amar es evidente.

Los traductores y comentaristas han diferido
en la traduccién del verbo amamos (agapomen).
En forma, puede ser un indicativo, esto es, de-
clarando que amamos, o podria ser subjuntivo,
expresando una exhortacién: amemos. Esta dltima
interpretacién fue adoptada por los traductores
latinos y por estudiantes como Lutero y Law. Es
dificil decidir cudl es la correcta, ya que cualquier
traduccion tendrd sentido. El amor eslanaturaleza
de Dios y debe perfeccionarse en nosotros. Por
tanto, amemos, como amonestacion urgente, esta
acorde con el contexto. Por otro lado, Nosotros
[...] amamos, porque él nos amé primero, como
continuacién de la declaracién definitiva de Juan
sobrelanaturalezay obligacion del amor, también
tiene sentido.

El estudiante notard que la NASB consigna
solamente «Nosotros amamos» donde la Reina-

Valera tiene Nosotros le amamos a él. Algunos
textos tienen «amamos a Dios»; el texto griego
recibido tiene a él; otros manuscritos usan el verbo
intransitivamente, simplemente nosotros amamos
(probablemente el texto correcto). Nuestro amor
(para con Dios o nuestros semejantes) es un deber
claro para nosotros, en vista de que Dios nos amé
primero. Hay muchos otros pasajes enlas Escrituras
que basan el deber ético del amor en unaimitacién
del amor de Dios tal como se revela en Jests (Jn
13.34; 15.12ss.; 1* Jn 3.16; Ef 5.2).

[20] Mediante eluso delacondicién, Sialguno
dice: Yo amo a Dios, y aborrece a su hermano,
Juan retoma el estilo usado anteriormente en la
epistola donde expresa las afirmaciones de los
falsos maestros con tales condicionales (cf. 1.6, §;
2.4,9)y muestra quela falta de un acompafiamiento
practico y consistente vuelve falsala afirmacién. A
Juan le sigue interesando el significado del amor
en el contexto congregacional. Naturalmente,
todos los que dicen ser cristianos afirmardn amar
a Dios. Sin embargo, el examen de las actitudes
para con los hermanos ha revelado que algunos
incluso permitirian el aborrecimiento para con los
hermanos al mismo tiempo que hacen tal afirma-
cién (3.15); Juan ha dicho que el aborrecimiento
para con los hermanos es, en cierto sentido, un
tipo de homicidio. Por lo tanto, Juan aqui asevera
claramente que alguien que dice amar a Dios mien-
tras aborrece a su hermano es mentiroso. Juan ha
usado «no ama» y «aborrece» como practicamente
sinénimos (3.14ss.).

Para Juan, amar a Dios supone el amor por
los hijos de Dios; no es natural pretender amar
a un padre y no amar a sus hijos (5.1). Dado que
Dios y sus hijos comparten las mismas actitudes
y son miembros de la misma familia, pareceria
incoherente afirmar amor por uno y no por el otro.
El argumento de Juan aqui es un argumento de lo
mads facil a lo més dificil. De los dos relacionados
tan estrechamente que deben amarse mutuamente,
pareceria que el que es visible ante los ojos de un
hombre seria el que probablemente amaria mds.
Ningun hombre ha visto a Dios jamds (4.12) y su
realidad, no demostrable por medios naturales ni
fisicos, tiene que comprenderse mediante la fe. Por
tanto, el queno amaasuhermano a quien havisto,
;c6mo puede amar a Dios a quien no ha visto?
Varios pasajes del Nuevo Testamento comentan
sobre la invisibilidad de Dios (vea Jn 1.18; 1* Jn
4.12;1* Ti 1.17; 4.16; Col 1.15). Los mejores textos
omiten la palabra «cémo» («;como puede...»)dela
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Reina-Valera, haciendouna declaraciéon declarativa
del versiculo en lugar de una pregunta.

[21] Enelversiculo20,Juanharazonado desde
una base l6gica que quien ama a Dios tiene que
amar también a su hermano. Sin embargo, no lo
deja simplemente como una cuestion de légica. Se
nos ha encomendado el deber de manera expresa:
Y nosotros tenemos este mandamiento de él1: El
que ama a Dios, ame también a su hermano. EIl
él probablemente se refiere al Padre, en vista de
que esta parece ser la referencia en la declaracién
anterior.

El mandamiento al que se hace referencia
aqui probablemente es que se debe amar a Dios
con todo el corazén, con toda el alma, con todas
las fuerzas y con toda la mente, mientras que al
mismo tiempo tiene que amar al préjimo como a si
mismo (Lc10.27; Mt 22.34-39; vea Dt 6.5; Lv 19.18).
Es cierto que aqui Juan dice «<hermano» en lugar
de «préjimo», sin embargo, esto se aproxima a una
pardfrasis y en el contexto del Antiguo Testamento
serfa practicamente equivalente. Recordemos que
Jestis enfatiz6 el deber paralelo al resumir el deber
de «todala ley» (Mt 22.40). La conclusién de Juan
es clara: No se puede obedecer el mandamiento de
amar a Dios sin incluir también el amor al préjimo
0 hermano.

[1] El capitulo 5 contintia el argumento ini-
ciado en la seccién anterior (4.7) sobre el deber
del cristiano de amar a su hermano. Aqui Juan
vuelve a la idea del «nacido de Dios», que usé en
ese versiculo. Ha mencionado el engendramiento
divino en 2.29 («todo el que hace justicia es nacido
de él»), en 4.7 («Todo aquel que ama, es nacido de
Dios»)yaquien5.1: Todo aquel que cree que Jests
es el Cristo, es nacido de Dios. «Creer» se repite
de 3.23; 4.1 y 4.16. En los dos primeros casos, el
objeto de la fe es Jesus (como aqui), mientras que
en 4.16 la fe estd en el amor de Dios.

En los tres casos mencionados anteriormente,
donde Juan ha hablado de ser «nacido de Dios»,
y ahora en su uso de «es hijo de Dios», tiene el
mismo verbo y también el mismo tiempo del ver-
bo (tiempo perfecto de gennao). El verbo podria
traducirse como «nacido» o «engendrado» segin
el énfasis del contexto. Aqui, la RSV parafrasea
es un hijo de Dios para resaltar el juego sobre
la idea de la relacién padre-hijo. En ninguna de
estas tres declaraciones Juan dice que uno se hace
cristiano o hijo de Dios simplemente por «hacer
justicia» o por «amar» o por «creer». El tiempo
perfecto denota una accién iniciada o completada
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en el pasado, que contintia hasta el momento de
la escritura. Juan realmente estd diciendo, enton-
ces, que el que contintia creyendo que Jesus es
el Cristo (habiéndose hecho cristiano) continta
demostrando con esto que ha sido engendrado o
es un hijo de Dios. Continuar en la condicién de
hijo de Dios depende de la fe continua en Jesus.

La segunda parte de la declaracién (y el punto
principal de Juan aqui) es que todo aquel que ama
al que engendrd (otras versiones consignan «amaal
padre») ama al hijo (<ama al que es engendrado»).
Todo el que ama a Dios, que da vida a la nueva
criatura, ama al hijo de Dios, que es su descen-
dencia. Dodd sostiene que «padre» aqui no debe
escribirse con maytscula, ya que Juan en realidad
estd hablando proverbialmente del hecho general:
Amame; ama a mi descendencia. Probablemente
sea cierto. Es evidente desde el punto de vista de
la relacién humana que es inconsecuente amar a
un padre y aborrecer a su descendencia. Entonces,
es inconsecuente afirmar que amamos a Dios el
Padre y no a nuestros hermanos que también son
sus hijos. El que ha sido engendrado por él es
obviamente aqui el hijo de Dios y no Jesucristo,
como muestra el contexto.

[2] Lamayoriadelostraductoresy comentaris-
tasinterpretanlasiguiente declaraciéon de Juan: En
esto conocemos que amamos a los hijos de Dios,
como refiriéndose alas siguientes palabras: cuando
amamos a Dios, y guardamos sus mandamientos.
Sinembargo, lo anterior produce resultados incier-
tos en la interpretacién y (como dice White) no es
fiel a la experiencia (cf. fariseismo). Es mejor (con
Dodd y White) interpretarlo como una referencia
a la declaracion anterior: En esto, es decir, por lo
que se acaba de decir (todo aquel que ama al que
engendrd, ama también al que ha sido engendra-
do por él), conocemos que amamos a los hijos
de Dios, cuando amamos a Dios, y guardamos
sus mandamientos. Cuando recordamos que es
natural amar al hijo del padre cuando amamos
al padre, entonces podemos percibir que estamos
amando alos hijos cuando amamos al padre (Dios)
y guardamos sus mandamientos.

El amor no es dificil, 5.3, 4

*Pues este es el amor a Dios, que guardemos
sus mandamientos; y sus mandamientos no son
gravosos. ‘Porque todo lo que es nacido de Dios
vence al mundo; y esta es la victoria que ha ven-
cido al mundo, nuestra fe.



[3] En su esencia, el amor a Dios no es tanto
una emocién del corazén como si una sumisién u
obediencia. Es que guardemos sus mandamientos.
Compare lo anterior con 2.5, «el que guarda su
palabra, en este verdaderamente el amor a Dios
se ha perfeccionado» y también la declaracién de
Jests, «5i me amdis, guardad mis mandamientos»
(Jn 14.15). El aspecto mds notable en la debida
consideracién de cualquier hijo por su padre serd
su sumisién a los deseos de ese padre. Entonces,
afirmar que se ama a Dios sin obediencia es vacio.

Tampoco debe resultar dificil esta experiencia
de obediencia, porque sus mandamientos no son
gravosos (la palabra griega quiere decir «pesa-
dos», por lo tanto aqui «severos» o «dificiles de
cumplir»). Jestis prometié, «porque mi yugo es
facil, y ligera mi carga» (Mt 11.30), a diferencia
de las «cargas pesadas y dificiles de llevar» (Mt
23.4) de los fariseos. Compare aqui Hechos 15.10;
Apocalipsis 14.13. Los hijos amorosos ven con de-
leite los deseos de un buen padre; un padre sabio
pide sélo lo que es bueno, aceptable y perfecto
segun su voluntad (Ro 12.2). No quiere decir que
siempre sera facil hacer lo que Dios pide. Sin em-
bargo, quiere decir que las exigencias de Dios no
exceden nuestros limites humanos (1* Co 10.13)
y también que siempre dard poder para hacer lo
que pide (Fil 4.13; Ef 3.16ss.).

[4] Envistadetalseguridad de quelos manda-
mientos de Dios no son gravosos, sino que por su
poder estdn a nuestro alcance como hijos de Dios,
el resultado es que el hijo de Dios tiene asegurada
la victoria: Porque todo lo que es nacido de Dios
vence al mundo. En 2.13ss. Juan se dirigié a sus
«hijitos, porque», dice, «habéis vencido al malig-
no». Aqui Juan evidentemente estd pensando en
esta fuerza que asegura la victoria como base para
la declaraciéon de que los mandamientos de Dios
no son gravosos. Debido a que todo lo que nace de
Dios vence al mundo, el hijo de Diosno encontrard
los mandamientos de Dios demasiado dificiles. «Es
el mundo y sus caminos lo que vuelve penosos los
mandatos divinos, y el nuevo nacimiento incluido
en la fe nos da una nueva naturaleza no mundana
y una fuerza que conquista el mundo» (Plummer).
El participio sustantivo de Juan (todo lo que es
nacido) es neutro en griego probablemente para
enfatizar la naturaleza del nacimiento mismo y
su hecho continuo (tiempo perfecto como en 5.1)
en lugar de la persona o individuo engendrado.
En los versiculos 1 y 18, Juan usa el masculino
«el que ha sido engendrado». Compare con Juan

3.6, 8, donde (como sefiala Plummer) Juan tiene
la misma fluctuacién entre los géneros.
Sinembargo, labase dela fuerza para vencer es
lafe. El poder para vencer al mundo guardandolos
mandamientos de Dios no estd en nosotros: esta es
la victoria que ha vencido al mundo, nuestra fe.
Juan pone lo concreto por lo abstracto: la victoria
misma es puesta como medio para lograr esa vic-
toria. La victoria es la fe. Esa fe, como insta toda
la epistola, se centra en Jesucristo y la accién de
Dios en su encarnacién y sufrimiento vicario por
nosotros. Compare con las palabras significativas
de Jests: «en el mundo tendréis afliccion; pero
confiad, yo he vencido al mundo» (Jn 16.33). «<En
todas estas cosas somos mds que vencedores» (Ro
8.37; cf. también 1* Co 15.57; Ef 6.16). El participio
griego para vencido es aoristo, probablemente
enfatizando la certeza decisiva de la victoria.

LA VICTORIA SOBRE EL MUNDO, 5.5-12

Después de la seccién introductoria de la ter-
cera parte, en la que se les advirti6 a los lectores
de Juan probaran a los falsos maestros (4.1-6), dio
su andlisis més extenso sobre el amor (4.7—5.4).
Ahora hace lo mismo con la tesis cristoldgica: la fe
en Jesus como el Cristo, el Hijo de Dios (5.5-12). El
tema ha sido mencionado antes. Estd implicito en
laidentificacion delos anticristos (2.18ss., donde se
describe sunegacién de Jests). En 4.2 al comienzo
de la tercera parte se menciona principalmente
en el andlisis de sefialar a los falsos maestros. Al
presentar el amor (4.17), Juan habia demostrado
que el amor se basa en la comprensién del amor
de Dios enviando a Jests como el Hijo de Dios.
Ahora, con mayor profundidad, presenta la fe en
Jestis como la victoria sobre el mundo y como el
fundamento de la comunién con Dios (5.5-12).

Primero se hace la afirmacién de que la fe es
el medio de la victoria sobre el mundo y que la fe
se define atin mds mostrando que toda la vida de
Jests, incluida su muerte, no puede ser separada
del elemento Cristo: Este vino mediante agua y
sangre (vss. 5, 6). Luego muestra que esa fe reposa
en el testimonio de tres testigos (vss. 7, 8). Aesto se
agrega el testimonio de Dios mismo que confronta
al oyente y tiene que ser aceptado o rechazado, con
la decisién determinando la posesién de la vida
eterna, es decir, la salvacion (vss. 9-12).

Crea que Jests es el Cristo, 5.5, 6

’:Quién es el que vence al mundo, sino el que
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cree que Jestus es el Hijo de Dios?

*Este es Jesucristo, que vino mediante agua
y sangre; no mediante agua solamente, sino me-
diante agua y sangre. Y el Espiritu es el que da
testimonio; porque el Espiritu es la verdad.

[5] Siel medio para vencer al mundo es la fe,
entonces el que vence al mundo es el que cree que
Jests es el Hijo de Dios. La proposiciéon de que
Jests es el Hijo de Dios resume todo significado
de la encarnacién y muerte de Jesus. Jests vencio
al mundo (Jn 16.33) y da la victoria (Ro 8.37). Sin
embargo, una fe que no creyera realmente que
el Hijo se encarné en Jests no seria una fe que
venciera. Le faltarfa la sangre de Jests por la que
viene la limpieza del pecado (1.7); careceria de la
intercesién de Jests como abogado de los pecados
y fracasos (2.1ss.); y le robarfa al amor de Dios la
profundidad que le da el conocimiento de que
Dios estaba en Cristo Jests reconciliando consigo
almundo. Juanno dard el brazo a torcer; cualquier
negacién de la verdad plena de la encarnacién le
roba al cristiano el poder que le brinda el evangelio
paraestar ala altura de los mandamientos de Dios
y asi vencer al mundo.

[6] Juan ahora expande el significado de la fe
enJests como el Hijo de Dios. La venida de Jests es
vinculada tanto con el bautismo como conla muerte
de Jestsy es apoyada por testigos culminados por
el testimonio de Dios mismo. El resultado de la fe
en este testimonio y la aceptacién de Jestis como
el Hijo resultan en vida eterna para el creyente.

Juan ahora describe el objeto de nuestra fe:
Este es Jesucristo, que vino mediante agua y
sangre. La palabra «espiritu» es agregada después
de «agua» en algunos manuscritos, sin embargo,
la mayoria de los demds la omiten. Plummer le
llama al pasaje que comienza con la frase que vino
mediante agua el pasaje mds desconcertante de
la epistola y uno de los més dificiles del Nuevo
Testamento. Lo que Juan quiere decir con el que
vino mediante agua y sangre es incierto. Las
principales interpretaciones son: 1) el agua y la
sangre que vinieron del costado de Jestis cuando
fue traspasado después de la muerte, Juan 19.34,
una interpretaciéon ofrecida por Agustin y F. W.
Farrar; 2) las ordenanzas del bautismo y la cena
del Sefior (Calvino y Lutero); 3) purificacién y
redencion; y 4) el agua del bautismo de Jests y la
sangre derramada en su muerte.

La primera de estas interpretaciones, que los
términos se refieren al agua que vino del costado
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deJestdsen sumuerte, tienela ventaja deincidiren
el punto obvio del contexto, es decir, una garantia
de la realidad de la encarnacién fisica de Cristo.
Sin embargo, no parece que tenga sentido llamar
la atencién sobre el agua en la frase repetida: no
mediante agua solamente, sino mediante agua y
sangre. La sangre, no el agua, es lo habitual en la
muerte, y para que tenga sentido de esta manerala
frase debe leerse «no mediante sangre solamente,
sino mediante sangre y agua» (donde el mediante
aguatambiénllamariala atencién sobre las extrafias
circunstancias del fluido de agua con la sangre de
Jestis en su muerte).

La segunda y tercera explicaciones, en las que
el agua se relaciona con el rito del bautismo en la
iglesia o con su efecto purificador, mientras que
la sangre se relaciona con la copa de la Cena del
Sefior o con la redencién obtenida mediante la
sangre de Jesus, dificilmente parecen plausibles.
Confieso con Stott que no parece légico decir que
Jestis vino mediante las ordenanzas del bautismo
y la Cena del Sefior como fueron dadas a laiglesia.
Lo mismo podria decirse de la santificaciéon y la
purificacion; las que podrian dar testimonio (como
podria querer decir realmente el versiculo 8) de su
venida, sin embargo, dificilmente podria decirse
que haya pasado por ellas o «a través» de ellas.
Estos parecenintentos ingeniosos de conectar even-
tos en la vida de Jests con aspectos significativos
de la doctrina de la iglesia o de la adoracién que
surgen de ellos. Sin embargo, ;es este el propdsito
de Juan en el pasaje aqui? ;No parece mds bien
estar haciendo una referencia especificay directaa
aspectos de la vida de Jestis que conectan al Jestis
de los Evangelios con la declaraciéon de que él era
verdaderamente el Cristo, el Hijo de Dios? En vista
de los puntos de anadlisis en toda la epistola, esto
es lo mds probable.

Por tanto, la cuarta explicacién, que las re-
ferencias son al agua del bautismo de Jestis y a
la sangre derramada en su muerte, parece mds
probable. Cerinto ensefié que el Cristo divino vino
sobre Jests en su bautismo, sin embargo, parti6é
antes de su muerte. En contra de esta ensefianza,
la declaracién de Juan tiene sentido y es bastan-
te directa. El Cristo encarnado en Jests no vino
mediante agua solamente en el bautismo, sino
también mediante [...] sangre en su muerte. Jests
vino por la salvacién del hombre tanto mediante
su muerte como por su bautismo. La referencia a
los elementos especificos en lugar de los eventos
que representan podria ser un impulso hacia el



dualismo de los falsos maestros. No fue un mero
fantasma o una experiencia de fantasia que el
Cristo, representado por Jestis de Nazaret, pasé
por estas experiencias fisicas humanas.

NOTA SOBRE 1* JUAN 5.7, 8

Se notard que la RSV no contiene la oracién
(partes de los versiculos 7 y 8) que en la version
Reina-Valera dice, «Porque tres son los que dan
testimonio en el cielo: el Padre, el Verbo y el Es-
piritu Santo; y estos tres son uno. Y tres son los
que dan testimonio en la tierra...». Esta adicién es
falsa sin ninguna duda. Fue agregada a la cita en
1*Juan por un hereje espariol Prisciliano (fallecido
en el 385 d.C.) en un sermoén latino. De su obra, el
versiculo fue agregado a un manuscrito latino de
Pseudo-Virgilius y gradualmente se abri6é camino
en los textos latinos tardios. De éstos se copid
en la traduccién griega en s6lo dos manuscritos
griegos tardios: 162 (siglo XV); 34 (siglo XVI) y
en el margen del 88. Erasmo no lo incluy6 en su
primera edicién de su testamento griego (1516)
porque no aparecia en ninguno de los manuscritos
que recopilé para su texto. Fue agregado a una
edicién posterior cuando un amigo le pregunté
por qué lo habia omitido. Le dijo al hombre que
lo agregaria si se lo mostraba en un manuscrito; y
asi, a partir del manuscrito 34, pasé a formar parte
del Texto Recibido en su tercera edicién. Asi entré
en la versién Reina-Valera, que fue traducida de
una edicién posterior de este texto. No hay posi-
bilidad de que este versiculo haya sido parte del
texto original.

Tres testigos, 5.7, 8

"Porque tres son los que dan testimonio en el cielo:
el Padre, el Verbo y el Espiritu Santo; y estos tres
son uno.” Y tres son los que dan testimonio en
la tierra: el Espiritu, el agua y la sangre; y estos
tres concuerdan.

[7]1 Hay otro testimonio de la encarnacién. A
la afirmacién anterior de Juan, agrega (segun la
NASB, version utilizada por el autor del presente
estudio), Y el Espiritu es el testigo, o mas literal-
mente, «el Espiritu es el que da testimonio». Juan
quiere decir que el Espiritu da testimonio de los
hechos que se han aseverado; el Espiritu Santo

*[La version del autor no incluye lo anterior, dice en
cambio «Y el Espiritu es el testigo, porque el Espiritu es
la verdad».]

colabora en confirmar la veracidad del hecho de
que Jesus es el Hijo de Dios. Probablemente la re-
ferencia sea a todala revelacién del Espiritu Santo
en la experiencia de la iglesia, en primer lugar en
la proclamacién apostélica del evangelio por parte
delosapéstoles, profetasy predicadores inspirados
que predicaron el evangelio «por el Espiritu Santo
enviado del cielo» (1* P 1.12). En segundo lugar,
el testimonio del Espiritu se mostré en las sefia-
les que dio confirmando esta palabra (Hch 14.1,
2; He 2.1-4). Luego, eventualmente, esto llevé a
las Escrituras cristianas, por lo que permanece el
testimonio del Espiritu dentro delaiglesiaincluso
para nosotros. Ese testimonio, representado por
los cuatro Evangelios, la predicacién incrustada
en los Hechos de los Apéstoles y en las epistolas
de Pablo, Pedro, etc., confirma la doctrina de la
encarnacion divina de Cristo Jests (cf. 1° Ti 3.16;
Jn 1.1, 14; 6.51; Col 1.22; He 2.14; 5.7, 1" P 4.1).

El Espiritu estd especialmente calificado para
dar este testimonio porque el Espiritu es la verdad
(RSV). Amenudo se le llama el Espiritu de verdad
(Jn14.17;15.26;1* Jn4.6). Por lo tanto, simplemente
se lellamala verdad, compartiendo conla Deidad
el cardcter de no poder mentir (Tit 1.2; He 6.18).

[8] La combinacién del Espiritu con los dos
testigos mencionados anteriormente, el agua y la
sangre, proporciona los tres [...] que dan testi-
monio en cuanto a que Jests es el Cristo, el Hijo
de Dios. Hay importancia desde el punto de vista
del Antiguo Testamento en tener al menos tres
testigos (Dt 17.6; 19.15; Mt 18.16). Parece haber
pocas razones para no darle al agua y la sangre el
mismo significado que tenian en el versiculo 6, la
venida de Cristo «mediante agua y sangre». Alli
quiere decir mds naturalmente que su encarnacién
terrenal incluy6é su bautismo y su muerte. Asi
que aqui Juan probablemente quiere decir que el
testimonio del Espiritu estd unido al de estos dos
eventosimportantes delavida de Jests que ayuda-
ron a identificarlo como el Cristo, el Hijo de Dios.

Algunos comentaristas piensan que la inten-
ciéon de Juan (usando el tiempo de accién continua
del participio sustantivo) es enfatizar el testimonio
que continuaba ddndose en el momento en que
escribié. Es lo mds natural, piensan, que Juan se
refiera aqui con agua y sangre a las dos cosas que
tienen su origen en estos dos eventos de la vida de
Jests: el bautismo cristiano del bautismo de Jestis y
la cena del Sefior a partir de la muerte de Jests. Sin
embargo, parece que no hay razén para extender
el significado de Juan mds alld del significado més
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obvio, especialmente porque mediante el testimo-
nio del testigo inspirado de la iglesia primitiva el
registro de estos eventos esta tan enfatizado que
todavia son efectivos como testimonio.

Juan enfatiza que los tres [...] que dan testi-
monio[...] concuerdan. Dan el mismo testimonio,
todos testificando la verdad de que Jests es el
Cristo, el Hijo de Dios. La realidad de la encar-
nacién del Cristo en el Jestis humano es lo que
testifican especificamente estos testigos. Contra
estos testigos debe sopesarse la negacién de los
falsos maestros. La curiosa construccién gramatical
de esta oracion se interpreta de diversas formas.
Literalmente dice en griego, «y los tres a [eis] el uno
son». Algunos ven eis como laintroduccién de una
frase preposicional que da el objeto del testimonio,
«los tres estdn dirigidos a éste, es decir, en su tes-
timonio undnime». Parece mejor interpretar el eis
no como una preposicion verdadera sino como el
eis hebraista respondiendo al /e hebreo e introdu-
ciendo predicados nominativos. La construccién
es frecuente en el Nuevo Testamento tanto en citas
de la Septuaginta (Mt 19.5; 1* Co 6.16; 2* Co 6.18;
He 1.5) como en otros lugares (Lc 13.19; Jn 16.20;
Ap 16.19; 17 Ts 3.5). El significado correcto es que
los tres testigos son uno, y concuerdan en dar el
mismo testimonio.

Crea en el testimonio, 5.9-12

°Si recibimos el testimonio de los hombres, ma-
yor es el testimonio de Dios; porque este es el
testimonio con que Dios ha testificado acerca de
su Hijo. El que cree en el Hijo de Dios, tiene el
testimonio en si mismo; el que no cree a Dios, le
ha hecho mentiroso, porque no ha creido en el
testimonio que Dios ha dado acerca de su Hijo.
Y este es el testimonio: que Dios nos ha dado
vida eterna; y esta vida esta en su Hijo. ’El que
tiene al Hijo, tiene la vida; el que no tiene al Hijo
de Dios no tiene la vida.

[9] Una vez mds (vea 5.1) el autor apela a
un principio general de la accién humana para
mostrar su fuerte argumento y fundamentar la
afirmacién de Jesus. Si recibimos el testimonio
de los hombres, mayor es el testimonio de Dios.
Juan usa una condicién de realidad, queriendo
decir que aceptamos tal testimonio. En asuntos
legales, el testimonio de tres testigos es suficiente
para resolver un asunto, incluso para ejecutar a
un hombre si su crimen es un delito capital. Si le
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damos tanta importancia al testimonio humano,
(cudnto mds mayor es el testimonio de Dios y por
ello ser aceptado? ;Por qué es mayor este testimo-
nio? Juan dice que es porque este es el testimonio
con que Dios ha testificado acerca de su Hijo.
Debido a que el testimonio consiste en que el Padre
da testimonio de su Hijo, el testimonio es mayor.

El punto de Juan es que el Padre es el que mejor
puede testificar del Hijo. Jestis mismo dijo, «nadie
conoce al Hijo, sino el Padre» (Mt 11.27). El Padre
que envio a Jestus testifica de é1 (Jn 8.18), haciendo
que el testimonio sea mds fuerte que el testimonio
humano que se acepta en asuntos ordinarios. Juan
usa un tiempo perfecto porque piensa que el valor
de ese testimonio sigue siendo duradero.

[10] Eltestimonio que Dios tiene de Jests esta-
blece su afirmacién de ser el Hijo de Dios. El que
cree en este testimonio y, en consecuencia, cree en
el Hijo de Dios [Juan usa pisteuein eis, queriendo
decir creer o poner la fe en él como persona] tiene
el testimonio en si mismo. El testimonio ya no es
externo, sino que se ha implantado ensucorazony,
por lo tanto, estd ahi para confortarle (vea Jn 5.37).

El sentido es el mismo que el «tener» o «rete-
ner» el testimonio de Jesus en el Apocalipsis (6.9;
12.17;19.10; cf. 20.4) donde los testigos o mdrtires
sostienen ese testimonio y lo dan siempre que se
presente la oportunidad (vea Ap 1.2).

Sinembargo, el que no cree a Dios,le hahecho
mentiroso. Juan aqui varia su construccién con el
verbo «creer», usando el dativo: no cree, es decir,
no confia en Dios. Asi, en tal punto, el incrédulo ha
decidido que el testimonio del Padre es mentira. La
evidencia de esto es no ha creido en el testimonio
que Dios ha dado acerca de su Hijo.

[11] En el versiculo 11, Juan enfatiza la con-
secuencia del testimonio. El testimonio (como se
muestra en los vss. 9c y 10) es el que se refiere a
Jests como el Hijo de Dios. Este es el testimonio
de Dios porque es el mensaje que viene de él, y
este testimonio es lo que el creyente tiene en si
mismo, y lo da. A la luz de esto, cuando Juan dice
que este es el testimonio: que Dios nos ha dado
vida eterna; y esta vida esta en su Hijo, no nos
estd dando el contenido del testimonio de Dios.
Maés bien estd aseverando la consecuencia de ese
testimonio como el testimonio mismo. La segunda
mitad de la declaracién probablemente todavia
depende de la particula que. El testimonio quiere
decir dos cosas: (1) Dios nos ha dado vida eterna,
y (2) esa vida estd en su Hijo. Los que creen tienen

(Continda en la pagina 40)



1® Juan 5.13-21
\\/_\

lsa Primera Carta de Juan:
Conelusién g rgsumen

El cuerpo principal de la Primera Epistola de
Juan termina con 5.12. El hecho de que los versi-
culos restantes (13-21) forman una conclusién y
resumen se hace evidente por la similitud de estos
versiculos conla conclusién del Evangelio de Juan
(veaJuan20.30,31). Este hecho queda claro también
por la forma en que estos versiculos recapitulan
y resumen los temas principales de la epistola.
El énfasis principal de la seccién es la certeza de
que el creyente ha establecido la comunién con
Dios, y es evidente en la repeticiéon de las ideas
que Juan ha usado alo largo de la epistola para la
comunién: vida eterna (5.13, 20), nacido de Dios
(5.18), conocer a Dios (5.20) y estar en €1 (5.20). Esta
certeza se demuestra atin mds por el uso repetido
del verbo «conocemos», que se usa seis veces en
la seccién, y por una serie de declaraciones resu-
midas al final que afirman que el nacido de Dios
no peca, es guardado para que el maligno no lo
toque, se le haya dado entendimiento, esté en el
Verdadero y tenga vida eterna.

La conclusién podria dividirse en tres partes.
En la primera (vss. 13-17) se hace la declaracién
de que la carta fue escrita para que el creyente
supiera que tiene vida eterna. Esto lleva a la idea
de que tiene denuedo para orar, y esto a su vez
sugiere el deber de orar por el hermano pecador.
Los versiculos 18-20 contienen un resumen de
los diferentes temas de la epistola, cada uno de
los cuales comienza con «sabemos» y acumula las
certezas de la salvacion. Finalmente (vs. 21) hay
una advertencia de dejar la idolatria.

Divisiones de la cuarta parte
Tema: La comunién conDiosbrinda certeza
de salvacién.
I. LA CERTEZA DE LA SALVACION, 5.13-17
A. Elpropésito de escribir hasido asegurarle

al creyente que tiene vida eterna, 5.13
B. La certeza de salvaciéon conduce al de-
nuedo en la oracién, 5.14, 15
C. Los creyentes deben orar por hermanos
que estén pecando, pero no de muerte,
5.16, 17
II. LA CONFIANZA DEL CRISTIANO EN
LA REALIDAD DE SU FE Y ESPERANZA,
5.18-20
A. El nacido de Dios no peca sino que estd
protegido del maligno, 5.18
B. El cristiano pertenece a Dios, sinembargo,
el mundo yace en pecado, 5.19
C. El Hijo ha traido entendimiento y conoci-
miento al creyente y le ha dado comunién
verdadera y vida eterna, 5.20
III. ADVERTENCIA FINAL CONTRA LA IDO-
LATRIA, 5.21

LA CERTEZA DE LA SALVACION, 5.13-17
El punto principal de Juan en la primera
division de esta parte de la epistola es mostrar
que la certeza que tiene el cristiano se extiende a
la oracién y que le abre el camino para orar por
aquellos que no han pecado de muerte.

El propésito de escribir, 5.13

®Estas cosas os he escrito a vosotros que creéis
en el nombre del Hijo de Dios, para que sepdis
que tenéis vida eterna, y para que creais en el
nombre del Hijo de Dios.

[13] Como en pasajes anteriores donde Juan
sugiere sus propodsitos para escribir, comienza con
un aoristo epistolar (un tiempo pasado que habla
de una accién desde el punto de vista de la perso-
na que recibe la carta, cuando ya serd un hecho).
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El dice, Estas cosas os he escrito (literalmente
«0s escribi») a vosotros que creéis en el nombre
del Hijo de Dios. Estas cosas probablemente se
refieren a toda la epistola. Especialmente tiene en
mente las secciones de la carta como 2.18ss.; 4.1ss.;
5.6-12, que han demostrado laimportancia delafe
apostdlica en Jestis como el Mesias que ha venido
en la carne. A pesar de las muchas advertencias,
Juan confia en que sus lectores atin conservan su
fe en el nombre de Jestis como el Hijo de Dios.
Sobre el uso del «<nombre» en representacion de
la persona misma, vea los comentarios sobre 3.23.

Ademas, Juan dice que escribe para que sepais
que tenéis vida eterna. Esta esuna delas garantias
que Juan ha dado en la epistola. Comenzando con
la declaracién en el prélogo de que Jests es la vida
eterna que estaba con el Padre y nos fue manifestada
(1.2), Juanles asegura a sus lectores que por medio
de él gozan de la vida eterna como la promesa que
les ha sido hecha (2.25) y que verdaderamente han
pasado de muerte a esta vida (3.12), mientras que
los que aborrecen a sus hermanos son homicidas
que no pueden tener vida eterna permaneciendo
en ellos (3.13). Finalmente, dice que Dios nos ha
dado la vida eterna como testimonio y que el que
tiene al Hijo tiene esta vida (5.11, 12). Establecer el
hecho de que sus lectores poseian este don, dice,
era uno de sus propdsitos al escribir esta epistola.
Este conocimientolesayudd alos lectores cristianos
a tener ciertas actitudes y confidencias que son
importantes para sus propositos.

Denuedo en la oracién, 5.14, 15

14Y esta es la confianza que tenemos en él, que si
pedimos alguna cosa conforme a su voluntad, él
nos oye. Y si sabemos que él nos oye en cual-
quiera cosa que pidamos, sabemos que tenemos
las peticiones que le hayamos hecho.

[14] Los que tienen vida en él estdn en co-
munién con él. Asi, los que son hijos de Dios y
permanecen en él tienen el privilegio de la oracién
y pueden tener una gran confianza en la oracién.
Asidice Juan: Y esta es la confianza que tenemos
en él. Es la cuarta vez que Juan menciona que la
conexién del cristiano con Cristo y el Padre pro-
porcionalabase paraun gran denuedo o confianza
para con ellos. El término que se traduce como
«confianza» por lo general incluye la voluntad de
hablar con denuedo. El cristiano incluso podria
tener este acercamiento a nuestro Padre sin temor

20

incluso cuando se enfrenta al juicio (2.28; 4.17).
También podria sentirse libre de tener esta misma
actitud en la oracidn, incluso cuando su corazén
lo condena por no ser todo lo que exige el amor
de Dios (3.21, 22). Ahora Juan repite el asunto de
la confianza en la oracién, diciendo: si pedimos
alguna cosa conforme a su voluntad, él nos oye
(veaJn14.13ss.;15.7). En3.22, Juan habia dicho que
la condicién para orar de manera aceptable es que
guardemos sus mandamientos y hagamoslo quele
agrada. Aqui es donde debemos pedir conforme a
su voluntad. Su voluntad es para nuestro bien. La
frase é1 nos oye supone que escucha y concederd
las solicitudes.

[15] Juan contintda el andlisis de la confianza
que tenemos en la oracién mediante el uso de
una condicién que supone que podemos [saber]
que él nos oye en cualquiera cosa que pidamos.
Por supuesto, la condicién ya establecida de que
tenemos que pedir de acuerdo con su voluntad no
requiere aclaracién. Sabemos que nos escuchard de
esta manera porque es justo lo que ha prometido
hacer: «Por tanto, os digo que todo lo que pidiereis
orando, creed que lo recibiréis, y os vendrd» (Mr
11.24). Ahora que sabemos que él nos escucha en
todo lo que le pedimos, sabemos que tenemos las
peticiones que le hayamos hecho. Esto podria
querer decir que en el pasado sabemos que él ha
escuchado y que de alguna manera nos han res-
pondido. Simplemente sabemos por todo lo que
ha prometido que no ignora nuestras peticiones.
Otros piensan que Juan quiere decir que oramos
con tanta confianza que podemos ver el don como
dado y recibido incluso mientras oramos y antes
de que Dios haya tenido tiempo de cumplir con
nuestra peticiéon. Nuestra confianza hace que la
expectativa sea tan segura que sabemos que reci-
biremos incluso cuando pedimos.

Ore por hermanos descarriados, 5.16, 17

18Si alguno viere a su hermano cometer pecado
que no sea de muerte, pedird, y Dios le dara vida;
esto es para los que cometen pecado que no sea
de muerte. Hay pecado de muerte, por el cual yo
no digo que se pida. "Toda injusticia es pecado;
pero hay pecado no de muerte.

[16] Juan muestra que estd pensando especial-
mente en la oracién por un hermano descarriado.
El amor del que Juan ha hablado tantas veces en la
epistolanosolohace que el cristiano sea consciente



de las necesidades fisicas del hermano (3.17, 18),
sino también del bienestar de su alma. Los falsos
maestros que habian salido de entre los discipulos
fieles probablemente habian apartado a algunos
miembros de la iglesia con ellos y habian dejado a
otros en duda o perturbados en cuanto a cudl era
realmente la verdad (2.26). Debe recordarse que
Juan estaba escribiendo para preservar el vinculo
de comunién entre los hermanos (1.3). Probable-
mente su corazon estaba con los que estaban en
duda e incluso con los que se habian apartado.
Quizds algunos podrian ser recuperados; otros
podrian recibir ayuda y conservar su fe. Fue con
este fin que Juan aconsejé la oracién.

Sialguno viere a su hermano cometer pecado
que no sea de muerte, pedira, y Dios le dara vida.
Juan estd hablando a cristianos leales y fieles de
su deber para con los que yerran (vea Ga 6.1). Se
debe orar por cualquier hermano a menos que su
pecado sea pecado[...] de muerte. El «pecado][...]
de muerte» en griego es literalmente «pecado para
muerte». Este término probablemente quiere decir
un pecado que es fatal, asi como una enfermedad
«paramuerte» en Juan 11.4 quiere decir una enfer-
medad dela cualnohay esperanza de recuperacion.
Es muy probable que la frase en si no se refiera
a ningtn pecado en particular. Jests describi6 el
pecado de atribuirle a Satands el poder del Espiritu
Santo por el cual estaba echando fuera demonios
un «pecado eterno» que jamds tiene perdén (Mr
3.29). Alli, por supuesto, el pecado es especifico
(la blasfemia). Vea Hebreos 6.4ss.; 10.26-29 por la
posibilidad de una condicién que excede el arrepen-
timiento. En este pasaje, Juan no mencionaningin
pecado especifico como «de muerte» o «mortal».
En vista del contexto, puede ser que se refiera a
la negacion de la deidad de Jests por parte de los
falsos maestros con quienes ha estado tratando.
Algunos de estos hermanos ya habian salido de
ellos (2.19). Como los falsos maestros de 2* Pedro
2.1ss., habian «[negado] al Sefior que los rescat6».
Estosbien podrian serjuzgados como tan perdidos
en su negacién que no podrian ser recuperados,
porlo que su pecado erade muerte. Sin duda, otros
hermanos no habian llegado tan lejos. Es posible
que todavia se hayan quedado con las iglesias,
aunque inclindndose hacia los falsos maestros.
En cada caso, el sustantivo griego para pecado es
cualitativo sin articulo. Deberia traducirse, «hay
pecado que es mortal, y pecado que no es mortal».
Juan no dice que hay «un» pecado que es mortal.
Lo que Juan parece querer decir, entonces, es que

algunos cristianos eran culpables de un pecado
que aparentemente era de muerte porque los que
pecaban habianido demasiado lejos, mientras que
otros todavia parecian tener esperanza.

Las interpretaciones alternativas a este dificil
versiculo son: 1) que el pecado de muerte se refiere
a un crimen por el que las autoridades podrian
imponer la pena de muerte (por ejemplo, homi-
cidio que podria ser un delito capital), 2) que el
pecado es uno que la iglesia podria castigar con
la muerte pidiéndole a Dios que visite al pecador
como lo hizo con Ananias y Safira, como se registra
en Hechos 5, y 3) que el pecado es uno que hace
que la iglesia le retire la comunién o excomulgue
al pecador. Sin embargo, no hay confirmacién de
estos significados.

Paraelhermanoal que sele observa cometiendo
un pecado que no es de muerte, el cristiano, dice
Juan, pedira en oracién (el verbo aited a menudo
tiene el significado de pedir cosas en oracidn,
Mt 6.8; 7.11; Stg 1.6; 4.3). El tiempo futuro aqui
probablemente (como sucede con frecuencia, Mt
20.26; 22.37) tiene la intencién de ser un imperati-
vo suave, sugiriendo lo que deberia hacerse. Otra
posibilidad es que tal oracién sea la acciéon légica
que se avecina para un cristiano de pensamiento
recto que ve a otro hermano pecar de esta manera.

La respuesta a tal oracién hecha con fe es que
Dios le dara vida. El sujeto bien podria ser Dios,
como lo dice la Reina-Valera, aunque el cambio de
sujeto en los dos verbos (pedira y dard) tan estre-
chamente conectados es dificil. La otra posibilidad
es que el que ora conceda vida (indirectamente a
medida que Dios responde a sus oraciones) a los
hermanos que yerran. El significado seria que
Dios otorgard vida para el pecador al hermano
interesado que ora fervientemente por su préjimo
cristiano descarriado. Esto estd indicado por los
dos dativos: Dios «le dard vida; esto es para los
que cometen pecado». Su oracién confiere un don
o una bendicién al pecador que yerra. Ese don es
la vida. En respuesta a la oracién, Dios dard vida
por aquellos cuyo pecado no es mortal. La vida
aqui probablemente signifique una vida mds larga
para resolver su problema y llegar al arrepenti-
miento, o podria querer decir una nueva vida en
arrepentimiento (vea Stg 5.19).

Juan concluye el punto diciendo: Hay pecado
de muerte (o fatal, como se muestra arriba); por
el cual yo no digo que se pida. Juan no prohibe
orar por eso; él simplemente, en el caso del hombre
cuyo pecado es mortal y sin esperanza, libera a los
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lectores de la obligacién de orar por él.

[17] El punto de vista de Juan sobre la po-
sibilidad del perdén de algunos pecados y su
clasificacién de algtin pecado como no de muerte
no debe oscurecer la gravedad del pecado. Todo
pecado es malo, porque Toda injusticia es peca-
do. El griego adikia aqui quiere decir «injusticia»,
donde «justicia» significaria una accién que se
ajusta al estdndar de lo correcto establecido por
la revelacién de la voluntad de Dios. Juan ya ha
definido el pecado (1.9) como injusticia. También
lo ha llamado anarquia (3.4). En cualquier caso,
el pecado constituye un quebrantamiento de la
norma de Dios. Aqui Juanno damds detalles sobre
el castigo por el pecado, sin embargo, ya ha indi-
cado que el pecado es del mundo que pasa (2.17),
es tinieblas que excluye de la comunién con Dios
(1.5, 6), es del diablo, que serd destruido (3.8), y
lleva al temor del castigo en el juicio (4.17, 18).
Juan ha estado asegurdndoles a sus lectores que
por muy malo que sea el pecado, hay pecado no
de muerte. Mediante la expiaciéon de Jesucristo,
el creyente puede ser perdonado por su maldad
(1.7-9; 2.1ss.; 4.10). La oracién ayudard al que
estd en peligro. Sin embargo, ningin pecado debe
tomarse a la ligera.

LA CONFIANZA DEL CRISTIANO, 5.18-20
Los versiculos 18-20 contienen un resumen de
la epistola en forma de tres cosas que Juan dice
que sabemos. Lo que sabemos se opone al cono-
cimiento que afirman tener los falsos maestros.

Proteccion del maligno, 5.18

8Sabemos que todo aquel que ha nacido de
Dios, no practica el pecado, pues Aquel que fue
engendrado por Dios le guarda, y el maligno no
le toca.

[18] El primero de los tres restimenes tiene
que ver con el cristiano mismo y su proteccion. El
cristiano fiel es aquel que hanacido de Dios. Aqui
nuevamente, comoen?2.29;3.9;4.7;5.1, el participio
sustantivo estd en tiempo perfecto, es decir, el que
hanacidoy permanece enlarelacién (algo asi como
la «simiente» o «naturaleza» que permanece en él
de 3.9). El tal no practica el pecado, es decir, no
continda pecandoni viviendo en pecado (presente
de accion continua). Esta es una reafirmacion de
3.9. Sin embargo, en pasajes como 2.13, 14; 4.4; y
5.4ss., Juan combina con esa declaraciéon la idea
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de victoria. El hecho que la acompafia es que el
que naci6 de Dios le guarda (o a si mismo) para
que el maligno no le [toque]. Juan le asegura asi
la victoria al nacido de Dios. Estd protegido por el
poder disponible para él de Jesucristo para que el
diablo ni siquiera pueda comenzar a hacerle dafio.
«Tocar» se usa aqui en el sentido de poseerle, un
significado que a menudo se le da al verbo en la
Septuaginta (Sal 105.15; 1° Cr 16.22; Zac 2.12).

La lectura griega que expresa el poder que le
guarda (Aquel que fue engendrado por Dios)
tiene dificultades textuales. La RSV sigue a Nest-
l1é y algunos manuscritos en la lectura el que ha
nacido (o engendrado) le guarda. Otra lectura
consigna se guarda a si mismo. Esto significaria
que el cristiano, una vez engendrado de la pala-
bra de verdad, se guarda para que el maligno no
le toque. El pronombre le podria considerarse la
lecturamads dificil y, porlo tanto, el texto preferido,
si no fuera por el hecho de que Juan nunca usa el
verbo gennao de Jests siendo engendrado como
el Hijo de Dios. Por lo tanto, la lectura se guarda
a si mismo es probablemente la lectura correc-
ta. Compare el versiculo final de Juan: «Hijitos,
guardaos [a vosotros mismos] de los idolos». Si se
adopta la otra lectura, el significado es que Jests,
como el Hijo de Dios, guarda al fiel para que esté
mds alld del poder del diablo (cf. Jn 17.12, 15; Jud
1y1°P1.5).

El cristiano le pertenece a Dios, 5.19

YSabemos que somos de Dios, y el mundo
entero estd bajo el maligno.

[19] Elsegundo delos tres resimenesintrodu-
cidos por Sabemos tiene que ver con la pertenencia
del cristiano a Dios en oposicién al mundo malig-
no del diablo: Sabemos que somos de Dios, y el
mundo entero esta bajo el maligno. Esta oraciéon
resume versiculos como 2.29; 3.1-3, 10 y 2.15-17;
3.1ss., 8;4.5; 5.4, 5.

A lo largo de la epistola, Juan ha buscado
establecer el estatus del verdadero discipulo y
confortarlo contra las falsas afirmaciones de los
gnosticos. Este discipulo puede conocer verdadera-
mente a Dios: saber que estd en é1(2.5), saber que le
conoce (2.3), saber que hanacido de é1(2.29), saber
que es su hijo (3.1ss.), saber que él es de la verdad
(3.19), y saber que permanece en €1 (4.13). Sabemos
tales cosas guardando sus mandamientos (2.3) o
su palabra (2.5), andando en luz (2.6), haciendo



justicia (2.29; 3.10), amando a los hermanos (3.10),
el testimonio del Espiritu (3.24; 4.13), escuchando
a los maestros de Dios (4.6), nuestra confesion de
fe (4.15), nuestro Dios amoroso (5.2). Todo lo an-
terior lo resume Juan diciendo que sabemos que
somos de Dios. Hasta este punto, Juan siempre
ha usado «somos de» (ek, «provenir de Dios»)
queriendo decir que Dios es la fuente de nuestra
vida y engendramiento. Ahora, por primera vez,
utiliza el predicado genitivo o posesivo: Somos de
Dios, es decir, «<somos de Dios; le pertenecemos».
La seguridad del cristiano es que, como hijo de
Dios, le pertenece a Dios.

La antitesis que se podria esperar es que otros
sean del mundo o del diablo (vea Jn 8.34ss.). Sin
embargo, Juan dice en cambio: el mundo entero
esta bajo el maligno. El verbo keimai que aquf se
traduce como esta bajo quiere decir literalmente
«yacer en», «encontrarse uno mismo en». A me-
nudo se usa para referirse a la condicién en la que
alguien se encuentra (2° Macabeos 3.11; 4.31, 34).
La idea aqui es la pasividad y la impotencia, por
asi decirlo, del mundo maligno y pecaminoso que
no conoce a Cristo. Si esta descripcién del antiguo
mundo pagano parece demasiado severa, deberia-
mos considerar Romanos 1.18ss. y 1% Pedro 1.18.
La divisién entre el mundo y los que son de Dios
es una de las cosas claramente demostradas en
los escritos de Juan, y él dice que sabemos que es
verdad. Para contrastes similares, consulte 4.5ss.

Entendimiento y vida eterna, 5.20

*Pero sabemos que el Hijo de Dios ha veni-
do, y nos ha dado entendimiento para conocer
al que es verdadero; y estamos en el verdadero,
en su Hijo Jesucristo. Este es el verdadero Dios,
y la vida eterna.

[20] La tercera verdad en la conclusién de
Juan se refiere a otro hecho que, segtin él, saben
sus lectores, es decir, el Hijo de Dios ha venido,
ynos ha dado entendimiento para conocer al que
esverdadero. La declaracién resume la ensefianza
delas secciones anteriores, especialmente3.8;4.9y
5.6-12 sobre Dios enviando al Hijo y la venida del
Hijo. El énfasis a lo largo de la epistola ha estado
enlarealidad de la manifestacién de Jestis como el
Cristo el Hijo de Dios (1.2; 3.5; 4.2). Otros podrian
negar su veniday sus resultados permanentes (Juan
usa un tiempo perfecto), sin embargo, los cristianos
saben que ha venido. La revelacién (Juan diria la

manifestacién) de Jesucristo, acompafiada de un
fuerte «testimonio», le da al creyente esa confianza.

El resultado de su venida es que se ha dado
entendimiento. La palabra griega quiere decir
percepcién ointeligencia, la capacidad de discernir
algo de manera correcta. Es el inico uso que hace
Juan del término. Este entendimiento nos permite
conocer (el verbo quiere decir reconocer o gozar
delaexperiencia de) al que es verdadero. El hecho
de que Dios es verdadero en este contexto quiere
decir que €l es real o genuino en oposicién a los
dioses falsos o inexistentes (vea 1* Co 8.5). Juan
dice que la manifestacién del Hijo nos ha dado
entendimiento para conocer al Dios real, es decir,
al tinico Dios verdadero. Compare su declaracién
en el siguiente versiculo: «guardaos delosidolos».

Sin embargo, Juan dice ademds que no solo
podemos conocer al verdadero, sino que estamos
en el verdadero, en su Hijo Jesucristo. Es el tni-
co uso que hace Juan de la frase simple estar en
é1 (RSV). En cambio, Juan ha usado varias veces
la frase «permanecer» o «permanecer en Dios» o
«el Hijo» con algo asi como el mismo significado
(2.6,24,27,28;3.6;3.24;4.13). Parece que con estas
expresiones se refiere bdsicamente al sentido de
relacién personal (conexién con el Padre y el Hijoen
el organismo espiritual que es su cuerpo o iglesia)
y de compafierismo o comunién. Probablemente
estamos en el verdadero deberia ser considerado
el término mds explicito, y es caracteristico de
Juan que en su mismo resumen y pdrrafos fina-
les de la carta deba cambiar de fraseologia y no
simplemente decir lo mismo a modo de resumen.
Era para promover la comunién con los cristia-
nos, una comunion que es «con el Padre, y con su
Hijo Jesucristo», que Juan comenzé su carta (1.3).
Ahora la finaliza con la certeza de que estamos en
el verdadero donde se encuentra esa comunién o
compaferismo.

Esta parte del versiculo, junto con la parte
final, Este es el verdadero Dios, y la vida eterna,
plantea un dificil problema de interpretacion.
Cuando Juan dice que conocemos al que es ver-
dadero, ;se refiere al Padre o al Hijo? El griego
no tiene conectivo o conjuncién y parece usar la
frase en su Hijo Jesucristo como una aposicién,
identificando a Jesiis como el verdadero. Este es
luego seguido por la oracion este es el verdadero
Dios, y la vida eterna que, si se toma con la frase
en su Hijo Jesucristo, identifica a Jesucristo como
Dios. Wilder (Interpreter’s Bible) sefiala que, tomada
de esta manera, la declaracién proporciona una
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de las declaraciones mds explicitas del Nuevo
Testamento sobre la deidad de Jesucristo. Por esta
razon, el pasaje ha sido muy debatido.

Es posible interpretar el lenguaje de méas de
una manera:

1) Las cldusulas conocer al que es verdadero,
estamos en el verdadero y Este es el verdadero
Dios, todas podrianreferirse al Padre. Dado que el
Hijo es quien nos da entendimiento para conocer al
que es verdadero, podria parecer que éste sea otro
que no sea el mismo Hijo. El pronombre su en la
frase en su Hijo Jesucristo pareceria tener la frase
sustantiva al que es verdadero como antecedente.
Esto armonizaria con Juan 17.3, donde «el tnico
Dios verdadero» se distingue de «aquel a quien ti
enviaste» (es decir, el Hijo). Esto, entonces, haria
de la frase en su Hijo Jesucristo una afirmacién
adicional, igual a estamos en el verdadero y tam-
bién en su Hijo Jesucristo. La dificultad con ello
es que el griego aqui no tiene «y».

2) Es posible considerar que estas tres decla-
raciones se refieren a Jesucristo, incluida la que
dice que este es el Dios verdadero. En vista de
la aposicién en su Hijo Jesucristo (donde el su
podria identificarse simplemente en el contexto
general como el significado del Hijo de Dios),
incluso la frase que nos ha dado entendimiento
para conocer al que es verdadero podria referirse
a la auto-revelaciéon de Cristo como participante
en la verdadera deidad. No debe considerarse
extrafio que Juan le llame a Jesucristo Dios, en
vista de que es la afirmacién y declaracién central
del Evangelio de Juan. Lo afirma primero en la
declaracion del prélogo de que el Verbo era Dios
(1.1). En segundo lugar, la lectura «el tnico Dios»
(Jn 1.18, monogenés theos; RSV), que ciertamente
tiene un fuerte reclamo de ser la lectura correcta,
también lo afirma. Y finalmente, el climax del
Evangelio, donde Tomds exclama «Sefior mio y
Dios mio» (Jn 20.28), llama a Jests «Dios». Otros
pasajes del Nuevo Testamento hablan de él como
Dios (por ejemplo, He 1.8; probablemente Ro 9.5;
Tit2.13). Elsignificado, entonces, seria que el Hijo
de Dios ha venido, y nos ha dado entendimiento
para conocer al que es verdadero [el Hijo Jests];
y estamos en el verdadero, en su [de Dios] Hijo
Jesucristo. Este [el Hijo] es el verdadero Dios, y
la vida eterna.

3) La tercera posibilidad es que si bien las
declaraciones para conocer al que es verdadero y
estamos en el verdadero se refieren a Dios Padre,
Juan pasa a afirmar la verdad adicional de que
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estamos en el Hijo del Padre y que el Hijo en un
sentidoreal es el verdadero Dios, ylavida eterna.

Ladeidad deJesucristoy la pertinencia de refe-
rirse a él como Dios no dependen de este pasaje. La
indicaciéon mds fuerte de que, sea en el sentido de
2) 0 3), arriba, la declaracion Este es el verdadero
Dios quiere decir que Jesucristo es el hecho de que
Juan agrega la descripcion adicional Este es [...]
la vida eterna. Esta frase en el contexto de 1° Juan
parece querer decir Jesucristo. Debe recordarse
que en su declaracién inicial (1.2) al mencionar la
encarnaciény manifestaciéon deJests, Juan afirma,
«porque la vida fue manifestada, y la hemos visto,
y testificamos, y os anunciamos la vida eterna, la
cual estaba con el Padre, y se nos manifest6». Juan
ha mantenido esta referencia en todo momento, o
dehechonoinsintianingtn doble significado. Jesus
es la vida eterna. En 2.25 habla de la vida eterna
prometida, queriendo decir evidentemente en el
contexto que tal vida se encuentra permaneciendo
en el Hijo y en el Padre. En 3.15 niega que tal vida
pueda estar en un homicida. Sin embargo, en 5.11
definitivamente identificala vida eterna con el Hijo:
«Dios nos ha dado vida eterna: y esta vida estd en
su Hijo». Es en este contexto que debe entenderse
Este es el verdadero Dios, y la vida eterna. Esto
parece culminar la afirmacién de Juan sobre la
persona y obra de Jesucristo en la epistola, como
lo hizo la exclamacién de Tomds, «Sefior mio y
Dios mio», en el Evangelio de Juan.

ADVERTENCIA FINAL
CONTRA LA IDOLATRIA, 5.21

*'Hijitos, guardaos de los idolos. Amén.

[21] Como punto final, el Dios verdadero es
contrapuesto a los idolos. Juan exhorta: Hijitos,
guardaos de los idolos. Juan no ha mencionado
previamente alosidolos enlaepistola. Lamencién
del Dios verdadero tiene que recordarle que la
region alrededor de Efeso, donde probablemente
vivian los lectores de la epistola (en realidad, el
caso serfa muy similar en el mundo grecorromano
en cualquier lugar dondelos lectores podrian haber
vivido), abundaba el culto idélatra, constituyendo
unadelas principales amenazas paralaseguridad
de los cristianos. La asistencia a las fiestas en ho-
nor de los dioses paganos que se llevaban a cabo
en los templos no podia ser considerada otra cosa
que idolatria por Juan, y estd claro en Apocalipsis

(Continda en la pagina 40)



28 Juan 1—13
\\/_\

lsa Sggunda Carta de Juan

La Segunda Carta de Juan estd escrita por al-
guien que se define a si mismo como «el anciano»
y va dirigida a una «sefiora elegida» y sus hijos.
La carta tiene el mismo tipo de autentificaciéon en
la iglesia primitiva que 1* Juan. Su estilo comtn
sostiene firmemente que el anciano y el autor de
1% Juan son la misma persona.

La «sefiora elegida» (eklekte kuria) tiene varios
significados posibles. Si la designacion es perso-
nal, 1) kuria podria ser un nombre personal, con
«elegida» o «escogida» como modificador des-
criptivo: «a la elegida Ciria». 2) Eklekté podria ser
un nombre propio (como lo consideré Clemente
de Alejandria, Hipotiposes, Padres Antenicenos,
Vol. II, pags. 576ss.), con kuria, «sefiora», un apo-
sitivo: «a la sefiora Eclecte». El término eklekte se
usa con mayor frecuencia como un adjetivo que
quiere decir «elegida» o «escogida», sin embargo,
existe documentacién para eklekté y kuria como
nombres propios. 3) O podria ser que ninguno de
los términos es un nombre personal y que ambos
estaban destinados a ser descriptivos: «ala sefiora
elegida», sin que seleidentifique mds ala persona.
Contra la idea de que eklekte es un nombre, estd
el uso que hace Juan de la misma palabra en el
versiculo 13 como adjetivo: «Los hijos de tu her-
mana, la elegida, te saludan». Dificilmente habria
habido dos hermanas con el mismo nombre, ni el
autor probablemente habria usado el adjetivo que
describe a la hermana de alguien cuyo nombre
era «Eclecte». Si se prefiere una sefiora cristiana
individual, no hay posibilidad de identificarla.
Otros argumentos, como la delicadeza de Juan al
declarar su amor por la sefiora, son demasiado
subjetivos para ser tomados en serio como prueba
para determinar la identidad de la sefiora.

Sinembargo, lo mds probable es que la «sefiora
elegida» no es una persona en absoluto, sino la

personificacion de una iglesia local.

El caso para lo anterior es muy fuerte. El uso
del pronombre personal plural «vosotros» (humas,
humin) en los versiculos 10y 12 y la forma plural
del verbo en los versiculos 6 y 8 parecen indicar
que kuria no es una sola persona y, por lo tanto,
sugiere la probable conclusién de que los términos
han de traducirse como «la sefiora elegida» e in-
terpretarse como una referencia a una comunidad
cristiana ala que Juan estd escribiendo. También es
posible que Juan esté incluyendo a los hijos de la
sefiora elegida en el pronombre y, por lo tanto, el
argumento no es concluyente. Tal personificaciéon
de una iglesia, sea en el sentido universal (Ap
21.9; 22.17; Ef 5.22ss.) o en el sentido local (2* Co
11.2; y probablemente 1* P 5.13) es comdn. Hay un
precedente de ello en el Antiguo Testamento en la
figura de Israel como una hija (Is 52.2), una esposa
(Jer 2.2), una madre (Is 54.1ss.). La literatura de la
iglesia primitiva (por ejemplo, el Pastor de Hermas,
donde se representa a la iglesia como una sefiora)
continué con el mismo uso.

La carta tiene que ver con el ofrecimiento de
hospitalidad a los misioneros viajeros. Después
de una introduccién, en la que el autor modela su
saludo para enfatizar el significado y la continui-
dad de «la verdad» (1-3), define qué quiere decir
«seguir la verdad»; incluye «amor», sin embargo,
tiene que ser «conforme a la verdad» (4-6). Luego
advierte ala sefiora contra los falsos maestros (7-9)
y prohibe ofrecerles hospitalidad (10, 11). En la
parte final (12, 13) anuncia su intencién de visitar
y envia sus saludos.

Divisiones de 22 Juan
I. EL PROLOGO, 1-3
II. SEGUIRLAVERDAD: QUE QUIERE DECIR
Y QUE IMPLICA, 4-11
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A. Andar enla verdad quiere decir andar de
acuerdo con los mandamientos de Dios,
4-6

B. Se advierte a la sefiora y sus hijos que
tienen que tener cuidado con los engafia-
dores (falsos maestros) que van mads alld
de la doctrina de Cristo, 7-9

C. Como medida préctica, los lectores ni
siquiera han de ofrecerles hospitalidad a
los falsos maestros, 10, 11

III. EL CIERRE DE LA CARTA: INTENCION

DE VISITA Y SALUTACION, 12, 13

EL PROLOGO, 1-3

'El anciano a la sefiora elegida y a sus hijos,
a quienes yo amo en la verdad; y no sélo yo, sino
también todos los que han conocido la verdad, *a
causa de la verdad que permanece en nosotros,
y estara para siempre con nosotros: *Sea con vo-
sotros gracia, misericordia y paz, de Dios Padre
y del Sefior Jesucristo, Hijo del Padre, en verdad
y en amor.

[1] La Segunda Epistola de Juan es escrita
por alguien que se llama a si mismo el anciano.
El término quiere decir literalmente «el hombre
mayor de edad», usado como sustantivo. Podria
ser utilizado por un autor 1) que deseara llamar la
atencién sobre sus afios avanzados como deman-
dando el respeto de sus lectores o 2) que deseaba
referirse asu posicion oficial enlaiglesia mediante
el uso del término como un titulo. Como titulo de
laiglesia, el término se usaba indistintamente con
«obispo» o «supervisor» (Hch 20.17, 28; Tit 1.5, 7).
Dichos oficiales parecen haber existido siempre en
pluralidad en cada iglesia local (Hch 14.23; 20.17,
28; Fil 1.1; cf. Didache 15; 1° Clemente 42). Dado
que esta era la prdctica de la politica eclesidstica
del Nuevo Testamento en el momento de escribir
Juan, podria haberse referido a si mismo como un
anciano en un sentido oficial (vea 1* P 5.1). Dado
que no hay evidencia de que el ap6stol a quien
tradicionalmente se le atribuye la epistola fuera
un anciano, probablemente Juan se califica a si
mismo de estamanera debido asuavanzadaedad.
Se dirige a sus lectores en un momento de peligro
ensuvida congregacional cuando son perturbados
por nuevas ensefianzas, refiriéndose a si mismo
como «el anciano» porque tal descripcién llama la
atencién a su larga conexién con la herencia de la
iglesia y demuestra su derecho a hablar.

26

Hay otra posibilidad que surge de lo anterior.
Existe documentacién de que en el siglo segundo
era costumbre referirse a los primeros testigos
de Jesucristo como los «ancianos» o «antiguos»,
aquellos que eran los «testigos oculares» de las
obras de Jestis o que eran, por tanto, los mds im-
portantes en el linea de testimonio que se remonta
al mensaje de Jestis. Aunque el término a menudo
quiere decir la segunda linea de testigos que ha-
bian escuchado a los apéstoles, es posible que la
referencia de Juan a si mismo como el «anciano»,
ademds de referirse a su avanzada edad, también
haya sefialado el hecho de que él era el dltimo so-
breviviente del oficio apostélico. En todo caso, es
como «el anciano» que a Juan se le ha de escuchar.

La carta va dirigida a la sefiora elegida. En la
introduccién se ha argumentado a favor de ello
como una personificaciéon de unaiglesia. Sus hijos,
entonces, probablemente sean miembros de una
iglesialocal. El versiculo 13 se refiere a una iglesia
similar en los alrededores, y sus hijos también son
sus miembros. Si se va a aceptar el significado
congregacional, la razén de Juan para emplear
este titulo en lugar de mencionar alaiglesia por su
nombre geografico local podria habersido simple-
mente un asunto de estilo, o puede que haya sido
para la proteccién de la iglesia receptora en caso
de que la carta cayera en manos de funcionarios
gubernamentales.

El término elegida quiere decir «escogida» o
«seleccionada». Tal término tiene connotaciones
teolégicas antiguotestamentarias, donde designa
a aquellos a quienes Dios escogié de entre los
hombres y estableci6 relaciones de pacto consigo
mismo (Dt4.37;1s45.4). La designacion también se
usaenel Nuevo Testamento de los cristianos como
elegidos de Dios (1* P 1.1; 2% Ti 2.10). Mds simple-
mente, el adjetivo podria querer decir «eleccién»
o «excelente», ya que, por ejemplo, Pablo elogia
a Rufo como «escogido en el Sefior» (Ro 16.13;
«eminente», NASB), sugiriendo el significado de
«la dama excelente».

Los hijos de la sefiora elegida probablemente
sean miembros de laiglesialocal, sila carta es para
una congregacion. A estos hijos, dice Juan, amo en
la verdad. Indudablemente los ama por la asocia-
cién que ha tenido con la iglesia en el pasado, asi
como por el vinculo que lo une a ellos en Cristo. La
expresion «en la verdad», que carece del articulo
eneloriginal, podriainterpretarse adverbialmente
como «sinceramente» o «verdaderamente», o, de
conformidad con la costumbre griega de omitir



el articulo con un sustantivo definido cuando va
precedido de una preposicién, podriainterpretarse
enelsentido de «verdaderamente». Aunque varios
comentaristas y traductores modernos consignan
«verdaderamente» o «sinceramente», la frecuente
repeticién del sustantivo «verdad» en el primer
parrafo («conocido la verdad» y «a causa de la
verdad» en el vs. 2 y «en verdad y amor» en el vs.
3) apunta a un significado mds especifico.

El tema de la carta es que la iglesia no ha de
aceptar maestros de falsa doctrina en su comunién.
Juan desarrolla la idea de que la relacién entre él
y la iglesia a la que estd escribiendo, y de hecho
entre todos los cristianos, estd determinada por
su apego a la verdad. «La verdad» aqui no parece
ser sustancialmente diferente de la «doctrina de
Cristo», entendida objetivamente. La fuerza del
tiempo perfecto «conocido la verdad» (es decir,
aquellos que han llegado a conocer y contindan
haciéndolo, vs. 1) y el uso de «a causa de la ver-
dad que permanece en nosotros» (vs. 2), donde el
verbo «permanece» (griego menein) quiere decir
«una comunién personal interna y duradera»
(Arndt-Gingrich) basada en la verdad, muestra
que tal verdad es el elemento constitutivo de la
comunidad cristiana.

Sin embargo, el amor de Juan por la sefiora y
sus hijos no es singular: no sé6lo yo, sino también
todoslos que han conocido la verdad de la misma
manera. La razén de tal amor de hecho surge de la
verdad o del evangelio. La verdadera comunién
con Dios se establece cuando el creyente llega a
conocer la verdad y permite que esa verdad per-
manezca en él. Cuando tenemos esa comunion,
también tenemos comunién con hermanos que
también conocen la verdad. Entender y creer el
amor que Dios tiene por nosotros (1* Jn4.16) es de-
volver ese amor al Padre, y amar a tal Padre quiere
decir amar también a sus hijos (1* Jn 4.21; 5.1). La
afirmacién de que todos los que han conocido la
verdad aman a los hijos de la sefiora puede asumir
que aquellos a quienes se dirigia eran una iglesia
conocida cuyareputacién se extendia dondequiera
que el evangelio habia ido.

[2] El hecho de que todos los que conocen
la verdad amen a los hijos de la sefiora elegida
es tanto mads natural a causa de la verdad que
permanece en nosotros. La verdad que habian
acogido los habia establecido en comunién con
Dios y entre ellos. El verbo «permanece» aqui es
una palabra favorita de Juan para una comunién
personal. Su preocupacién en esta epistola, como

en 1° Juan, es que los cristianos permanezcan en
la doctrina o palabra, la verdad que habian reci-
bido desde el principio, y que le permitan a esta
verdad permanecer enellos (1*Jn 2.5, 14, 24ss., 27;
2%Jn4). La situacién revelada tanto por la primera
como por la Segunda Epistola es que la comunién
de la iglesia estd en peligro por los engafiadores
que no contintian aferrdndose a la verdad como
fue proclamada desde el principio (1% Jn 2.18ss.;
2% Jn 8-11).

[3] Asi como Juan confiaba en que la verdad
de Dios estard con nosotros para siempre, también
promete: Sea con vosotros gracia, misericordiay
paz,de Dios Padre y del Sefior Jesucristo, Hijo del
Padre. Las bendiciones de Dios son tan constantes
y duraderas como su verdad.

La anterior promesa modifica la forma tradi-
cional del saludo que normalmente se encuentra
en la carta helenistica. El estilo habitual en la
escritura de cartas era, después de mencionar al
autor y al destinatario, enviar saludos («salud»,
Stg 1.1, chairein, un infinitivo con una especie de
sentido imperativo: «Salve», «Que seas feliz»). En
la mayoria de las epistolas del Nuevo Testamento,
el «saludo» es reemplazado, como aqui, con el
sustantivo correspondiente «gracia». A estaforma
helenistica de saludo, sele agregala palabra hebrea
«paz». En algunos lugares del Nuevo Testamento,
el cardcter religioso de la carta se acenttda con
la adicién de «misericordia», como sucede aqui
(1" Ti 1.2; 2* Ti 1.2; Jud 2). Por lo general, se omite
el verbo con el saludo. Solo 2 Pedro 1.2 y Judas 2
agregan el verbo «multiplicadas». El uso de Juan
aqui es, por lo tanto, muy interesante. El usa esta
férmula triple inusual y expresa de manera tinica
el verbo en tiempo futuro: Sea con vosotros gracia,
misericordia y paz para siempre.

Estas bendiciones vienen y seguirdn viniendo
de Dios Padre y del Sefior Jesucristo. La preposi-
cién se repite quizds para enfatizarlaigualdad del
Hijo con el Padre como fuente de todas las bendi-
ciones. Los mejores manuscritos omiten «Sefior»
antes de Jesucristo (una palabra que Juan nunca
usa en este sentido en las epistolas). Sin embargo,
note cudn especifico es Juan: de Dios Padre y del
Sefior Jesucristo, Hijo del Padre. Sin duda, en su
preludio, Juan anticipa su afirmacién de que Jests
es el Cristo y el Hijo del Padre (vea comentarios
sobre el versiculo 7 y sobre 1* Jn 4.8; 5.5, 12).

Finalmente, por cuarta vez en la introduccioén,
Juan menciona la verdad y por segunda vez la
conecta con el amor: las bendiciones de Dios
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continuardn con nosotros en verdad y en amor.
Una vez mds, Juan probablemente estd pensando
en los dos términos de manera concreta. La gra-
cia, la misericordia y la paz de Dios estardn con
nosotros en conexién con la verdad que debemos
seguir y el amor que debemos mostrar a todos. Si
nos beneficiamos de su ayuda, Dios nos dara su
gracia, misericordia y paz de tal manera que se
manifestardn en nuestras vidas.

ANDAR EN LA VERDAD;
QUE QUIERE DECIR, 4-11
La parte principal de la epistola de Juan se
compone de los versiculos 4-11. La preocupacién
de Juan es que la comprensién del amor no lleve
a los cristianos a albergar falsos maestros para su
propia destruccion. El disfraz de seguirlos manda-
mientos, o incluso el mandamiento especifico del
amor, tiene que entenderse a la luz de la verdad
tal como es en Cristo y ha sido recibida desde el
principio. «Andar en la verdad» y el nuevo man-
damiento del amor se definen o describen de esta
manera (vss. 4-6). A continuacién se establece la
advertencia contra los falsos maestros (7-9). Y
finalmente, a los que estdn en el error se les debe
negar incluso la hospitalidad (10, 11).

Cuando andamos en la verdad, 4-6

El método habitual de comenzar el cuerpo
de una carta mencionando alguna circunstancia
agradable o feliz entre los dos corresponsales (vea
3*Jn3)esusado por Juan parallegar directamente
al punto de la breve epistola. El contraste entre
algunos de los hijos de la sefiora que son fieles con
otros que, él insinda, no lo son y con engafiadores
que no confiesan a Cristo (vss. 7-10) constituye su
principal preocupacién.

*Mucho meregocijé porque he hallado aalgu-
nos de tus hijos andando en la verdad, conforme
almandamiento que recibimos del Padre.’Y ahora
teruego, sefiora, no como escribiéndote un nuevo
mandamiento, sino el que hemos tenido desde el
principio, que nos amemos unos a otros. °Y este
es el amor, que andemos seglin sus mandamien-
tos. Este es el mandamiento: que andéis en amor,
como vosotros habéis oido desde el principio.

[4] Como en las otras dos cartas, el autor co-
mienza con una nota de gozo: Mucho me regocijé
porque he hallado aalgunos de tus hijosandando
en la verdad. A Juan le habian llegado noticias de
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la conducta de los hijos de la sefiora. La palabra
algunos no estd en el original, sin embargo, es
exigida por la idea partitiva en griego: «Encontré
a tus hijos siguiendo...». Podria querer decir que
Juan habia conocido solo parte de los hijos, sin
embargo, el significado méds obvio es que no todos
los que habia conocido eran fieles. Si se refiere a
unaiglesia, entonces habia un sentimiento dividido
en la iglesia. Si bien era trdgico, Juan se regocijo
de que algunos (probablemente la mayoria, en
vista de que su gozo es mucho) continuaran en la
verdad tal como la habian aprendido. Compare con
3% Juan 4, «No tengo yo mayor gozo que este, el oir
que mis hijos andan en la verdad». En la Primera
Epistola, Juan habia mencionadola comunién entre
ellos y con el Padre y el Hijo (1° Jn 1.3, 4) y habia
declarado que se habia comprometido a escribir
para que el gozo de sus lectores fuera completo o
pleno en esta comunidn.

La razén del gran gozo de Juan era que algu-
nos de los hijos estaban andando en la verdad.
Aqui nuevamente Juan usa el sustantivo verdad
con la preposiciéon «en» (en). Es evidente que la
frase no es meramente adverbial: «Los encontré
verdaderamente andando», sino que quiere decir
«siguiendo la verdad», es decir, la revelaciéon del
evangelio como norma de conducta. En griego,
la metdfora aqui es en realidad «andando en la
verdad». «Andar» en el sentido de conducta o un
«estilo de vida» constituye una figura confinada al
Nuevo Testamento principalmente a las epistolas
de Pabloy a 2"y 3" de Juan. Elestado o esferaenla
que alguien se comporta generalmente se designa
(como aqui) por la preposicién en seguida de un
sustantivo: «en buenas obras» (Ef 2.10); «en peca-
dos» (Col3.7). Dado que Juan cree que permanecer
en lo que se habia proclamado desde el principio
del evangelio era necesario parala comunién con-
tinua con Dios y Cristo (1° Jn 2.24), era la noticia
de que algunos de los hijos de la sefiora estaban
siguiendo o andando en la verdad lo que le daba
un gran gozo. La necesidad de seguir la verdad
surge por el hecho de que era conforme al man-
damiento que recibimos del Padre. Juan se habia
referido al mandamiento de Diosen 1? Juan 3.22ss.:
«y cualquiera cosa que pidiéremos la recibiremos
de él, porque guardamos sus mandamientos, y
hacemos las cosas que son agradables delante de
él. Y este es su mandamiento: Que creamos en el
nombre de su Hijo Jesucristo, y nos amemos unos
a otros como nos lo ha mandado».

Al describir la obediencia de ellos, Juan usa



una fuerte comparaciéon: conforme al mandamien-
to que recibimos. Es un cumplido adicional que
apunta a la plenitud o casi perfeccién de la obe-
diencia de ellos (vea 1 Jn 2.6, 27; 3.3, 7, 23; 4.17).

[5] En otras ocasiones en sus escritos, Juan se
vuelve a nuevos aspectos de su tema con énfasis
en la urgencia del asunto que nos ocupa: Y ahora
(Jn17.5;1*Jn2.28). Esto introduce la preocupacién
principal delaepistolabasadaensudeclaracion de
regocijo. Juan habia dicho que estaba feliz de en-
contrar alos hijos de la sefiora siguiendo la verdad.
Y ahora (tengo una peticién que hacer): te ruego,
sefiora[...] que nosamemos unos a otros. Algunos
de los hijos de la sefiora no estaban siguiendo la
verdad. La situacién particular es revelada por
el contexto. «Porque muchos engafiadores han
salido por el mundo, que no confiesan que Jesu-
cristo ha venido en carne» (vs. 7). Juan ama «en
[...] verdad», y todos los que «conocen la verdad»
hacen lo mismo (vs. 1). Esa verdad permanece en
nosotros y estard con nosotros para siempre (vs. 2).
Laconducta cristiana, inclusola practica del nuevo
mandamiento de Jesus, se basa en la perspectiva
correcta de la doctrina. Sobre esta base, el amor
discrimina; noincluye el error ni alos que ensefian
el error. La solicitud te ruego estd quizads un poco
sobre traducida aqui; el verbo erdtad quiere decir
«pedir algo», «<hacer una peticién».

La peticién del anciano, dice, no como escri-
biéndote un nuevo mandamiento. Jests le habia
llamado a su mandamiento de amarse unos a
otros como €l los habia amado un mandamiento
«nuevo» (Jn 13.34). En ese pasaje, Jestis parece
haber estado contrastando el mandamiento mds
antiguo bajo la Ley (Lv 19.15) de amar al préjimo
como a uno mismo con la nueva comprension de
ese deber, tal como el cristiano lo ve contrapuesta
a la forma en que Dios le ha amado (y a todos los
hombres) en Cristo. Cuando Juan usa el término
nuevo aqui y en 1° Juan 2.7ss., es natural pensar
que se refiere a la declaracién de Jests en cuanto a
que este mandamiento es «nuevo». Si bien podria
asumirse lo anterior, el contexto parece mostrar
que Juan quiere decir mds. Los falsos maestros
declararon nuevas ensefianzas, que no habian sido
parte delainstruccién cristiana desde el comienzo
de la iglesia. Incluso el «nuevo mandamiento»
de Jesus habia sido parte de la doctrina desde
el principio. Por eso a los cristianos se les habia
enseflado a practicar esa virtud desde el principio
de su obediencia a Cristo. Era un mandamiento
que hemos tenido desde el principio. El término

principio tiene su propio uso en el Nuevo Testa-
mento. Denota el primer momento en un contexto
dado. A menudo, quiere decir creacién (He 1.10)
o la manifestacion de Jests al mundo (Lc 1.2; Jn
15.27). Cuando se usa para cosas que son anteriores
almundo, quiere decir «antes de que comenzara el
tiempo». Por lo tanto, se usa del pecado del diablo
(Jn 8.44; 1* Jn 3.8) y de la existencia de Cristo (Jn
1.1;,1*Jn1.1ss.). En otras ocasiones, podrian querer
decir el principio de laiglesia (Hch 11.15), cuando
se proclamé por primera vez el evangelio. En el
pasaje que nos ocupa, el principio lo constituye
el primer escuchar y obediencia a la palabra, el
principio de ser cristianos (1* Jn 2.24; 3.11; 2.7).

[6] Hemos de amarnos unos a otros, sin em-
bargo, ;qué quiere decir? Este es el amor, que an-
demos segiin sus mandamientos. El mandamiento
de amar es un mandamiento resumido; incluye
todo lo que hemos de hacer en respuesta a lo que
Dios ha revelado de si mismo y de su voluntad. El
mandamiento a amar se basa en la revelacién de
Dios. Observe como Juan equipara «andando en
(seguir) la verdad, conforme al mandamiento que
recibimos» (kathos entolen, vs. 4), andemos segin
sus mandamientos (vs. 6), y «andar [seguir] en
ello, es decir, el amor» (vs. 6b). Juan esta dicien-
do, en su manera caracteristica de repetir frases
que son virtualmente equivalentes, que amarnos
unos a otros ha de tomarse en el contexto de los
mandamientos y la verdad de Dios. Por lo tanto,
no estd simplemente diciéndoles a sus lectores que
han de «amar a todos» indiscriminadamente. Han
de amar «en la verdad» como lo hacen «todos los
que han llegado a conocer la verdad». Lo que lo
anterior quiere decir en particular se aclara en los
siguientes versiculos.

Este es el mandamiento: [...] como vosotros
habéis oido desde el principio. Sobre esto, vea
el versiculo anterior. Nétese mds arriba que en
andéis en amor a mitad del versiculo 6, la RSV ha
interpretado el pronombre femenino griego (aute
«ella») como una referencia al sustantivo femenino
(en griego) amor en lugar del sustantivo manda-
miento y, por lo tanto, ha sustituido «amor» por
el ambiguo «ello» de nuestro idioma. Dado que
«mandamiento» y «<amaos unos a otros» se oponen
entre sien el contexto, este cambio no agreganada,
y se aclara en nuestro idioma.

Advertencias contra los falsos maestros, 7-9

"Porque muchos engafiadores han salido por el
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mundo, que no confiesan que Jesucristo havenido
en carne. Quien esto hace es el engafador y el
anticristo.Mirad por vosotros mismos, para que
no perdais el fruto de vuestro trabajo, sino que
recibdis galardén completo. °Cualquiera que se
extravia, y no persevera en la doctrina de Cristo,
no tiene a Dios; el que persevera en la doctrina
de Cristo, ése si tiene al Padre y al Hijo.

[7]1 Larazén de peso de los escritos de Juan, y
especialmente de lo que ha dicho sobre andar con-
formealaverdady sobreelamor, es el surgimiento
delos falsos maestros. Se tiene que prestar atenciéon
alos asuntos que acabamos de mencionar, Porque
[el griego es una particula causal fuerte, hoti] mu-
chos engafiadores han salido por el mundo. Aqui
puede hacerse referencia a 1° Juan 2.18, 19, donde
Juan describe maestros que «salieron de nosotros,
pero no eran de nosotros» y a 4.1, «<muchos falsos
profetas han salido por el mundo». Alli, también,
el autor habia descrito a tales hombres como «los
que os engafian» (1% Jn 2.26). Engafiadores es una
palabra fuerte, y muestra cudn seriamente piensa
el autor que eran las ensefianzas y la influencia
de los falsos maestros. «<Engafiador» o «seductor»
(como podria traducirse la palabra) era casi una
palabra técnica judia para un hereje. La acusacién
de los sacerdotes judios de que Jests era un enga-
flador jugé un papel importante en provocar su
muerte (Mt 27.63;n7.12,42). Juan argumenta que
el nombre que se aplica falsamente al Salvador
pertenece apropiadamente a estos maestros.

Sin embargo, los falsos maestros no solo eran
engafiadores, eran anticristos. La palabra quiere
decir un adversario o uno que se opone a Cristo.
Sobre la aplicacién de la palabra en Juan, vea el
comentario sobre 1 Juan 2.18, 22; 4.3, donde el
autor habia aplicado la expectativa de la venida
del anticristo a los muchos falsos maestros que
habian salido al mundo.

Tales engafiadores o anticristos son aquellos
que no confiesan que Jesucristo ha venido en
carne. En griego, hombres que no confiesan se
expresa mediante un participio sustantivo que
llama la atencién sobre las personas interesadas
como un grupo definido o bien conocido. El error
en su ensefianza, sin duda, era la ensefianza do-
cética y dualista de los gnésticos de que el Cristo
divino no podia en ningtin sentido real haberse
encarnado enla carne del hombre Jestis de Nazaret,
ya que sostenian que la carne humana era mala.
(Vea la Introduccién, compare las declaraciones

30

y comentario sobre 17 Jn 2.22ss.; 4.2, 15; 5.6ss.) La
expresion reconocer la venida de Jesucristo en la
carne es paralela a 1° Juan 4.2, «confiesa que Jesu-
cristo ha venido en carne». En ambos pasajes, el
original tiene un participio pretérito perfecto (Jesu-
cristo havenido en carne) en lugar del sustantivo,
«la venida de Jesucristo», como consigna la RSV
aqui. En el original, el objeto de la fe, y por tanto
la confesién, no es tanto un acontecimiento como
si una persona: Jesucristo, sin embargo, es una
persona caracterizada por este aspecto; es decir,
él era «el que ha venido en la carne».

En 1° Juan 4.2, el participio es pretérito per-
fecto, y la Reina-Valera lo presenta igual aqui, sin
embargo, algunas versiones (como la RSV, usada
por el autor del presente estudio) usan el presen-
te. En cierto sentido, la encarnacién fue un hecho
definitivo, cuyos resultados atn eran validos (de
ahi el pretérito perfecto); desde otro punto de
vista, la verdad de esa doctrina se manifestaba
continuamente en la proclamacién de la iglesia y
en el gozo de sus beneficios (de ahi el presente).

Algunos comentaristas plantean la posibilidad
de que Juan, por el uso del tiempo presente aqui
(enlaRSV), quiere decir un segundo advenimiento
de Jests en la carne. Sin embargo, es un hecho
gramatical obvio que el tiempo en expresiones
infinitas como participios e infinitivos no tiene
que ver con el tiempo en si mismo, sino con el
tipo de accién. El participio presente obtiene su
tiempo del contexto y puede referirse a acciones
pasadas o contempordaneas con el tiempo del ver-
bo principal, asi como a futuro. Desde el punto
de vista de Juan a finales de siglo, la encarnacién
era vista como una especie de evento atemporal,
cuyos resultados continuaban.

[8] Dado quelaensefianza delos engafiadores
ha sido enviada al mundo, Juan les advierte a la
sefiora y a sus hijos, diciendo: Mirad por vosotros
mismos; tienen que tener cuidado al sopesar toda
la ensefianza que les llega, teniendo cuidado de
compararla conlo que han oido desde el principio
(1* Jn 4.1-6), no sea que ellos también sean enga-
flados. La advertencia estd claramente relacionada
con la ensefianza de Juan de que los discipulos
vivian en el «idltimo siglo» o en el «tiempo final»,
un factor en su amonestaciéon a lo largo de la
correspondencia. El ascenso de los engafiadores,
que en realidad son anticristos, es evidencia del
«tltimo tiempo» (vea comentario sobre 1*Jn 2.18).
Lo anterior ha dado urgencia a muchas de las
advertencias de Juan (2.28; 3.2; 4.17; cf. 2.8, 17).



Ademds, la mencién de «galardén» confirma el
hecho de que Juan estd pensando en el juicio final.
Por lo tanto, el propdsito del atento cuidado
que habian de tener era para que no perdais el
fruto de vuestro trabajo. Sieran engafiados siendo
llevados a una falsa aplicaciéon de amor, no serian
reconocidos ni galardonados por el Sefior, y esto
desharia todo lo que se habia hecho anteriormen-
te. Por otro lado, si estaban atentos y eran fieles
a la verdad tal como la habian recibido, entonces,
[recibirian] galardén completo. El lenguaje aqui
es mercenario, como si el galardén del creyente
dependiera de sus propios esfuerzos. Sin embar-
go, se debe tener en cuenta el uso de Juan. Jests
mismo hizo las obras de Dios; sus obras fueron
las obras salvadoras de Dios, cuya voluntad hizo
(cf. Juan 5.20; 7.3; 9.3, 4; 10.25, etc.). De la misma
manera, las cosas logradas por el creyente son los
actos de Dios realizados por la fe en él: «Esta es la
obra de Dios, que credis en el que él ha enviado»
(Jn 6.25-29). Estd claro que Juan estd usando este
tipo de pensamiento para expresar lo logrado en
el creyente por la gracia de Dios. Usé casi el mis-
mo lenguaje en Juan 4.36, «Y el que siega recibe
salario, y recoge fruto para vida eterna», asi como
en Juan 6.27, «Trabajad [...] por la comida que
a vida eterna permanece». En el pasaje que nos
ocupa, el autor indica que este es su significado al
cambiar las declaraciones del siguiente versiculo:
él usa «persevera en la doctrina» y «tiene al Padre
y al Hijo» como la otra cara de la moneda. Debe
recordarse que estas son algunas de las palabras
favoritas de Juan parala comunién que se establece
al aferrarse a la verdad y andar en amor. Por lo
tanto, el fruto de vuestro trabajo en el vocabulario
de Juan quiere decir la vida eterna, la comunién
ya establecida como la promesa de Dios para el
creyente (1? Jn 2.25). Este Dios ha trabajado para
nosotros; este esnuestro galardén completo que se
realizard en el dia deljuicio. El peligro de perderlo
por no permanecer en la doctrina de Cristo o por
dar ayuda y consuelo a aquellos que ponen en
peligro esa comunién es suficiente para justificar
la advertencia: Mirad por vosotros mismos.
Hay una variacién textual con la palabra «nues-
tro» en algunos manuscritos («el fruto de nuestro
trabajo») en lugar de «vuestro». La evidencia estd
dividida de manerabastante uniforme, aunque los
traductores evidentemente han pensado que el
«vuestro» se ajusta mejor a la explicacién anterior.
Adtn asi, Juan podria haber estado pensando en
su propia parte como predicador o maestro en el

establecimiento dela fe de ellos. Laidea se aproxi-
mariaaladeJuan4.36, mencionada anteriormente.

[9] El maestro que se niega a confesar o re-
conocer que Jests ha venido en carne y que en el
engafio trata de llevar a otros a esta negacion, esta
ensefiando una nueva doctrina. La forma en que
Juan lo asevera es: Cualquiera que se extravia,
y no persevera en la doctrina de Cristo. Juan no
estd hablando de un quebrantamiento de alguna
ley o mandamiento por parte de alguien que no
se persevera en la doctrina. El verbo quiere decir
«adelantarse a alguien» y, por tanto, progresar
mas alld de algo (Mr 11.9). Aqui el avance fue un
cambio de doctrina, que Juan consider6 tan grave
que advierte que quien asi sigue adelante y no
permanece en la doctrina no tiene a Dios. Juan
bien podria dar a entender que los falsos maestros
afirmaban que su doctrina era mds progresiva que
la de los maestros mds antiguos; si es asi, con Juan
el progreso de ellosiba enladireccién equivocada.

Lo contrario de esta actitud progresista es
perseverar en la doctrina de Cristo. Ya se ha se-
falado que «perseverar en alguien» es una de las
expresiones favoritas de Juan «para denotar una
comunién personal interna y duradera» (vea co-
mentario sobre 1* Jn 2.6). Sin embargo, hay un uso
similar en el que «persevera» denotala disposiciéon
a aferrarse y no abandonar el reino, la esfera, la
costumbre a la que uno se adhirié previamente.
De modo que Juan habia hablado de perseverar o
permanecerenlaluz (1?Jn2.10), de permanecer en
lo que se habia oido desde el principio (1* Jn 2.24),
y ahora de perseverar en la doctrina. Juan también
invierte el orden a menudo y habla de dejar que
algo permanezca en él. La palabra permanece en
nosotros, y vencemos al maligno (1* Jn 2.14); la
uncién del Espiritu permanece en nosotros y se
nos ensefia (1° Jn 2.27); la simiente permanece en
nosotros y no pecamos (1° Jn 3.9). En el presente
pasaje, el incumplimiento de la doctrina de Cristo
es perder labendicién de la comunién continua con
Dios; esa comunién se basa en la fe. Juan agrega
la afirmacién positiva de que el que permanece
en la doctrina de Cristo tiene al Padre y al Hijo.

Sin embargo, ;qué quiere decir la doctrina
de Cristo? El griego aqui es susceptible de ser
entendido subjetivamente («la doctrina que Cristo
ensefi¢») u objetivamente («la doctrina acerca de
Cristo»), y la cuestién es muy dificil de decidir.
Ambas interpretaciones pueden encajar en el
significado de la carta de Juan. Juan podria estar
pensando que al negar la encarnacién de Jests, los
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falsos maestros no estaban ajustando su ensefianza
a la doctrina apostdlica transmitida por inspira-
cion de Jestis mismo. Este cuerpo de ensefianza
habia incluido la ensefianza acerca de la persona
de Cristo, y no se podia obtener nada mds de esa
enseflanza sino que Jests habia de seridentificado
con el Cristo, el Hijo de Dios. Por otro lado, Juan
podria estar pensando mds especificamente en la
doctrina o ensefianza particular acerca de la per-
sona de Cristo: los falsos maestros no contintian
en la doctrina correcta acerca de Jesucristo.

La mayoria de los comentaristas estdn sin
duda del lado del genitivo subjetivo. La palabra
usada aqui (didaché) a menudo se usaba como
sinénimo de ensefianza dogmatica, con el cuerpo
de doctrina fiel que era el tipo y norma suprema
de la comunidad (Tit 1.9; Ro 6.17; 16.17 y compare
con Mt 16.12; Hch 5.28; 17.19; He 13.2). Este uso
es el normal en Juan (Jn 7.16, 17; 18.16), y en esta
carta las referencias a «conocer la verdad» (vs. 1)
y «andando [...] conforme al mandamiento que
recibimos del Padre» (vs. 4) parecen suponer este
punto de vista.

Por otro lado, el contexto inmediato, asi como
la referencia a los falsos maestros que traen «esta
doctrina», supone la doctrina particular que se
estaba analizando: que Jests no habia venido en
carne y por lo tanto implica la «doctrina acerca de
Cristo». En cualquier caso, la aplicacién préctica
es aproximadamente la misma. Silaidea subjetiva
era lo que pretendia Juan, era en términos de la
negaciéon de la encarnacién de Jestis como parte
de esa doctrina.

No hay hospitalidad para los falsos maestros,
10, 11

Sjalguno viene a vosotros, y no trae esta doctrina,
no lo recibais en casa, ni le digdis: jBienvenido!
"Porque el que le dice: jBienvenido! participa
en sus malas obras.

[10] La consecuencia de aceptar el error y
«surgir» (1% Jn 2.18) como maestro para difundir
doctrinas falsasno es solouna pérdida de comunién
con Dios (vs. 9, «no tiene a Dios»), sino también
la pérdida de la comunién con otros cristianos.
Segun Juan, la comunidn cristiana entre nosotros
y con el Padre se basa en la recepcién del mensa-
je del Sefior encarnado (1% Jn 1.1-4). Cualquiera
que niegue que Jesucristo ha venido en carne no
presenta esa base de comunién. Si se ha gozado
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de una comunién anterior, tiene que ser disuelta;
de lo contrario, continuard sobre la base propor-
cionada por el hereje en lugar de la que Dios ha
establecido. Esto indica por qué Juan ha vinculado
el amor a lo largo de la epistola con «la verdad» y
con «el mandamiento».

Entonces Juan advierte: Si alguno viene a vo-
sotros, y no trae esta doctrina, no lo recibais en
casa. Juan ya habia proporcionado (1* Jn4.1ss.) los
medios para «[probar] los espiritus [o profetas] si
son de Dios». Seles habia de darla oportunidad de
reconocer o confesar que Jesucristo venia o habia
venido en carne. Este punto clave de la doctrina
seria suficiente para propdsitos de identificacion.
Sin duda, habia otros asuntos involucrados (como
se ve en 17 Jn), sin embargo, Juan vio que estos ge-
neralmente surgirian como algo natural si existiera
la creencia correcta. De todos modos, la comunién
era destruida con la negacién del Hijo.

Aquilapalabra casa pareceria tener mds signifi-
cadosilacartaibadirigidaaunaiglesia. Entonces,
serfa una prohibicién recibir alos falsos maestros en
ellugar dereunién delaiglesia. Las congregaciones
generalmente se reunian en hogares en los dias
del Nuevo Testamento (Hch 2.46; 1* Co 16.19; Fim
2). La caridad cristiana es necesaria; sin embargo,
no debe alentar a lobos con piel de cordero que
devorardn el rebafio. Pablo le dijo a Tito que «es
preciso tapar la boca» de los falsos maestros (Tit
1.11). Si Juan se refiere a la casa de un particular
y desaconseja la hospitalidad en tal caso, no debe
interpretarse simplemente como un acto hostil de
falta de hospitalidad. Tiene que recordarse que
Juan estd hablando de falsos maestros conocidos.

En 37 Juan se hace la recomendacién de que
se ha de recibir a maestros fieles y enviarlos con
provisiones para que puedan llegar a su préximo
destino. Ese apoyo mediante el alojamiento y las
provisiones constitufa un factor definitivo en la
propagacion temprana del evangelio. Este tipo
de ayuda habia de ser rechazada a aquellos que
no eran dignos del evangelio. En Corinto, Pablo
instruyé que a los que habian sido culpables de
ciertos pecados se les debia negar incluso la co-
munién en la mesa (1* Co 5.11).

Juan agrega ademds que no habian de [decir-
le]: ;Bienvenido! (chairein), la cual constituye una
forma de saludo o salutacién hablada o escrita.
Chairein se usaria como saludo o como despedida
(2°Co013.11). Aqui tiene que ver con la hospitalidad,
con el alojamiento y las provisiones en un hogar.
Sin embargo, la iglesia del Nuevo Testamento



reconocia que el saludo entre hermanos expresa
y fortalece el vinculo de comunién entre colabo-
radores en el Senor. Por eso, los cristianos de un
lugar amenudo enviaban saludos alos de otro (Ro
16; Fil 4.21; Col 4.15; 1* Ts 5.26). El saludo seria la
palabra hablada o un abrazo (1* Co 16.20; 2* Co
13.12; Ro 16.16; 1* P 5.14). Hay un matiz religioso
en el saludo intercambiado entre hermanos.

[11] Juan ahora establece la razén (gar) de
prohibiciones tan estrictas: Porque el que le dice:
iBienvenido! [es decir, el que asi recibe y envia
por su camino a tal falso maestro] participa en sus
malas obras. El griego aqui usa el verbo koinonein,
«tener comunién». Es el inico uso que hace Juan
de este verbo, sin embargo, ha usado el sustantivo
en 1° Juan 1.3, 6, 7. Asi como la aceptacién de la
verdad acerca de la manifestacién de la palabra
de vida hace posible la comunién entre nosotros
(«con nosotros», 1% Jn 1.3), por lo que la negacién
de la doctrina de Cristo destruye la base de esa
participacién comtny la participacion fraterna que
tenemos en el evangelio. Pablo agradecié a Dios
por la comunién de los filipenses en la promocién
del evangelio (Fil 1.5; cf. 1* Co 1.9). Sin embargo,
la maldad y el error pierden el derecho a esa co-
munién. Lo que podria parecernos un lenguaje
muy fuerte de parte de Juan debe considerarse a
la luz de los pasajes complementarios del Nuevo
Testamento (17 Ti5.22, 24, 25; Ap 18.4; 27 Co 6.14ss.)
y a la luz de los estragos que los falsos maestros
podrianhaber estado provocando entre las iglesias
de Asia Menor. El alojamiento y las provisiones
se interpretarfan como un respaldo y alentarian
al falso maestro en su malvada obra.

EL CIERRE DE LA CARTA, 12,13

2Tengo muchas cosas que escribiros, pero no
he querido hacerlo por medio de papel y tinta,
pues espero ir a vosotros y hablar cara a cara,
para que nuestro gozo sea cumplido.

*Los hijos de tu hermana, la elegida, te sa-
ludan. Amén.

[12] Puede queJuanhayaestadoseparado du-
rante mucho tiempo de aquellos a quienes estaba
escribiendo y podria decirles: Tengo muchas cosas
que escribiros. Sin embargo, explica la brevedad
de la presente carta diciendo: pero no he querido
hacerlo por medio de papel y tinta. En griego, Juan
usa un tiempo pasado (aoristo), sin embargo, los
autores del Nuevo Testamento a menudo usaban

un tiempo pasado de lo que ya seria cierto (como
«escribi» o «envié») cuando el lector estabaleyendo
el mensaje. Esta preferencia de Juan podria haber
querido decir que Juan anticipaba una visitardpida,
haciendo inutil una extensa carta. El verbo genesthai
se usa con mucha frecuencia para visitar (Jn 10.35;
Hch 10.13; 1* Co 2.13; 16.10). Sin embargo, otros
comentaristas han vistomds enlas palabras de Juan.
Quizds Juan se abstuvo de pronunciar palabras mds
severas, porque las palabras puestas por escrito
suelen ser més dificiles de interpretar u olvidar.
Quizas haya, entonces (como algunos han visto),
un indicio de que una visita podria resultar en la
sanidad de algunos sentimientos o heridas, en el
marco de las ideas de algunas personas sobre las
cosas que preocupan a la iglesia. Los resultados
serfan la preservacion de la comunién dentro del
grupo. Todo podria hacerse mejor hablando cara a
cara (el griego es mads literalmente «boca a boca»).
En el bien que surgiria de una visita que quizds
no surgiria de una carta, entonces, dice Juan,
nuestro gozo [seria] cumplido. Fue en conexién
con el gozo de la comunién que Juan habia usado
palabras similares en 1* Juan 1.3, cuando escribi6
que los hombres tendrian comunién y el gozo
seria completo.

Cuando Juan hablé de usar papel y tinta, se
referia alos medios ordinarios de correspondencia
del dia. El papel aqui se refiere a hojas de papiro,
un material de escritura hecho de la médula de
una cafia que crecia en las tierras bajas de Pales-
tina y Egipto. Las hojas se pegaban juntas para
formar rollos. Una sola hoja seria suficiente para
una epistola tan corta como 2% o0 3% Juan. La tinta
se fabricaba mezclando carbén (hollin o negro de
humo) u 6xido de hierro rojo con goma arébiga.
La pluma (mencionada en 3% Juan 13) se confec-
cionaba sacdndole punta al extremo de una cafiay
partiéndola para hacer una plumilla. Los escribas
profesionales solian estar disponibles conlos mate-
riales cuando las personas querian escribir cartas.

[13] Juan cierralabreve epistola con el saludo
habitual. Ha usado el pronombre plural vosotros
(vss. 10, 12), y en el saludo se repite. Retoma una
vez més la metafora con la que comenz6 la carta
(la de una sefiora y sus hijos) y de este uso llama
a la iglesia de la que é] mismo es miembro una
hermana y sus miembros sus hijos: Los hijos de
tuhermana, la elegida. Ala congregacion también
se le describe como elegida o escogida, en vista de
queeraala que se dirigfala carta (vea comentarios
sobre el vs. 1).
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3% Juan 1—15
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lsa Tereera Garta de Juan

La Tercera Carta de Juan (como 2* Juan)
estd escrita por «el anciano». La carta tuvo mds
dificultades para ganarse un lugar en el canon,
sin embargo, finalmente su similitud de estilo y
contenido con 1% y 2% Juan gand reconocimiento
para ello. La carta es escrita a Gayo, una persona
desconocida. Después del saludo (vs. 1), se refiere
a la hospitalidad a los misioneros viajeros (2-12).
Gayo es elogiado por su practica en contraste con
Diétrefes, quien se niega a permitir que la iglesia
reciba a los predicadores. Se felicita al mensajero
de Juan, Demetrio. El cierre contiene la esperanza
de Juan de ver pronto a Gayo (13-15).

Divisiones de 3 Juan
I. ELSALUDO, 1
II. GAYO ES ELOGIADO Y SE INSTA A LA
HOSPITALIDAD A PARTIR DE LA VER-
DAD, 2-12
A. El anciano ora por la salud de Gayo y
habla de su gozo al escuchar que sigue
la verdad, 2-4
B. Se anima a Gayo a recibir y apoyar a los
misioneros de la iglesia, 5-8
C. Se advierte a Didtrefes, que se niega a
recibir a los predicadores viajeros y ca-
lumnia al anciano, 9, 10
D. Se elogia a Demetrio, 11, 12
III. LA CONCLUSION, 13-15

EL SALUDO, 1

'El anciano a Gayo, el amado, a quien amo
en la verdad.

[1] La Tercera Epistola de Juan comienza con

un saludo simple, pero sin lo habitual, y proba-
blemente la oracién del versiculo 2 tiene el mismo
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propésito. El autor es simplemente el anciano (vea
2°Jn 1) sin ninguna otra identificacién. Casi todo
lo que se puede concluir de esto es que el autor
era una figura muy conocida que esperaba ser
identificado con tal término. De su amenaza de
lidiar con Diétrefes en el versiculo 10, podemos
inferir que era una persona de autoridad entre las
iglesias. La carta es cortay tiene aproximadamente
la misma longitud que 2° Juan, tal vez la longitud
es determinada en cada caso por la cantidad de
material que podria colocarse en una sola hoja
de papiro.

Elancianoleescribe a Gayo, el amado. Elnom-
bre de Gayo era uno de los mds comunes de todos
los nombres romanos. En el Nuevo Testamento se
les menciona a otros tres hombres con el nombre:
Gayo de Macedonia (Hch 19.29), Gayo de Derbe
(Hch 20.4) y Gayo de Corinto (Ro 16.23). Por la
forma en que se dirige al actual Gayo en esta carta,
se puede suponer que era un miembro destacado
de la congregacion a la que pertenecia. Se hablaba
bien de él entre todas las iglesias por su hospitali-
dad alos maestros viajeros y visitantes, un deber a
menudo reservado para los lideres de las iglesias
locales. Selellama amado, un titulo que Juan habia
usado extensamente en la Primera Epistola (2.7;
3.2,21;4.1,7,11) asi como en la Segunda (2, 5, 11)
para expresar el sentimiento del propio Juan y el
de otros cristianos que conocian alos destinatarios.
Sin embargo, frente a este sentimiento general
por él, Juan le asegura especificamente: a quien
amo en la verdad. Como en el saludo de 27 Juan,
es dificil decidir si Juan estd usando la frase pre-
posicional de manera adverbial (no hay ningtn
articulo en griego, sin embargo, cominmente se
omitirfa después de la preposicién incluso cuando
el sustantivo es definido) que quiere decir «a quien
verdaderamente amo» o si Juan se estd refiriendo



a la verdad como el drea o esfera donde existe
su amor por Gayo: a quien amo en la verdad, es
decir, por nuestro vinculo comtn en el evangelio
de Jesucristo. La evidencia de 2° y 3" Juan apunta
a la conexién entre el amor y la verdad, es decir,
la doctrina de Cristo. El argumento de Juan es que
la obligaciéon de amar se basa en la comunién que
tiene como base doctrinal la confesion de Jesus.
Sélo cuando estd presente la aceptacion de la ver-
dad puede haber una manifestacién adecuada del
amor mutuo. Entonces Juan amaa Gayo enrelacién
con la verdad, porque entre ellos existe tal base.

GAYO ES ELOGIADO Y SE INSTA
A LA HOSPITALIDAD, 2-12

Los versiculos 2 al 12 constituyen el cuerpo
principal delaepistola. El tema delaepistolaes que
elrecibimiento y el apoyo de los misioneros es una
obra digna de quien es fiel a la verdad. El anciano
comienza orando porlasalud fisica y espiritual de
Gayo. Le complace el informe de que Gayo anda
de acuerdo con la verdad (2—4). A continuacion, se
le insta a Gayo a que contintie con su hospitalidad
pasada recibiendo a los predicadores viajeros. El
apoyo ha de ser acorde con el tipo de servicio
que estdn prestando al Sefior (vss. 5-8). Se ha de
recordar la negativa de Didtrefes a practicar esta
hospitalidad, su negativa a tener comunién con
los que la practican y su difamacién del anciano
(vss.9,10). Se elogia a Demetrio, emisario de Juan
(vss. 11, 12).

Oracion por la salud de Gayo, 2-4

?Amado, yo deseo que tiiseas prosperado en todas
las cosas, y que tengas salud, asi como prospera tu
alma. *Pues mucho me regocijé cuando vinieron
los hermanos y dieron testimonio de tu verdad,
de como andas en la verdad. *‘No tengo yo mayor
gozo que este, el oir que mis hijos andan en la
verdad.

[2] Enlugardelsaludohabitual delas cartasde
esos dias, el anciano amplia un poco otra férmula
que aparece a veces en tales epistolas («Oro para
que te mantengas bien») y escribe: deseo que ta
seas prosperado en todas las cosas, y que tengas
salud. El verbo seas prosperado (literalmente, «ser
llevado por un buen camino», es decir, «tener un
viaje préspero») en la literatura de esos dias siem-
pre se usa en un sentido metaférico de «llevarse
bien, prosperar o triunfar». Compare los tinicos

otros pasajes donde se usa en el Nuevo Testamento
(Ro1.10y 1° Co 16.2). Ademads, la oracién de Juan
es que Gayo pueda prosperar en todas las cosas,
«en todos los aspectos» (Westcott). Juan quiere que
prospere en todo lo que emprende. También se ha
conjeturado que Juan podria estar pensando en la
prosperidad de Gayo debido alos gastos enlos que
incurre como cristiano en su hospitalidad (vs. 6).
De manera similar, Pablo estd interesado en que
los cristianos sean diligentes en los negocios para
que puedan ayudar en casos de necesidad urgente
y no sean infructuosos (Tit 3.14).

El anciano ora, ademds, para que Gayo tenga
salud, lo que podria ser simplemente un deseo
sincero de que un hermano amado esté libre de
enfermedades, sin embargo, nuevamente puede
ser que, dado que Gayo era la principal fuente
de alivio para los viajeros cristianos en su drea,
el deseo de Juan tanto para su prosperidad como
parasusalud podria ser que tan buena obra pueda
continuar de su parte. En Timoteo, el verbo usado
aqui (tener salud) siempre tiene un sentido figura-
do de doctrina que es «saludable» o «sana» (1° Ti
1.10; 2° Ti 4.3; Tit 1.9; 2.1), sin embargo, Lucas lo
usa para la salud corporal (Lc 5.31; 7.10; 15.27),
como lo hace el autor aqui.

Por dltimo, la oracién de Juan es que la prospe-
ridad y la salud de Gayo puedan igualar la pros-
peridad de su alma, pues dice: asi como prospera
tu alma. Aqui el autor repite el verbo prospera
(euodein) de la cldusula anterior después de un
verbo de comparacién: «Que puedas prosperar y
tener salud asi como tu alma estd prosperando».
Por lo tanto, Juan afirma su confianza en que a
Gayo le esté yendo bien de una manera espiritual
y expresa la esperanza de que en los otros aspec-
tos mencionados también lo haga igualmente. Sin
duda, Juan estd insinuando que el énfasis aqui es
el correcto: cémo esté el alma de alguien debe ser
la regla por la cual se juzgue la prosperidad en
riqueza y salud, no al revés.

[3] La evidencia de que el alma de Gayo esta
prosperando son las noticias que los hermanos
le habian traido a Juan (el pues en griego es la
particula gar, que con tanta frecuencia establece
el fundamento de la declaracién anterior). Esta
noticia habia hecho a Juan muy feliz: Pues mucho
me regocijé cuando vinieron los hermanos y die-
ron testimonio de tu verdad. Gayo se aferraba a
la verdad del evangelio como su propia posesion.
Erasuya porque la habia aprendido, la habia abra-
zado y la estaba dejando brillar en su vida («dan
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testimonio de la verdad de tu vida»; RSV).

El hecho de que Gayo estaba exhibiendo la
verdad en su vida se evidenciaba por lo que se
le habia informado a Juan (y de hecho por lo que
pudo haber sabido previamente de su actividad):
de como andas en la verdad. En vista de todo el
trasfondo en estas cartas, el autor quiere decir que
Gayo es firme y veraz en su fe y exhibe el tipo de
vida caracteristico de aquellos que permanecen
en la verdad.

[4] La observacién de que Gayo estaba si-
guiendo (o0 andando en) la verdad de acuerdo con
el informe que habia llegado al anciano le lleva
a decir: No tengo yo mayor gozo que este, el oir
que mis hijos andan en la verdad. La declaracién
probablemente supone que Gayo era un conver-
so del autor. El uso del articulo aqui hace que la
verdad se refiera ala verdad de Gayo mencionada
anteriormente, sin embargo, probablemente tam-
bién ayude a definir la primera referencia como la
verdad objetiva, la palabra de Dios o la revelacién
del evangelio en la que se estaba andando. Un
predicador se goza al saber que aquellos a quienes
ha convertido y ha ayudado a madurar en Cristo
estdn siendo fieles a lo que se les ha ensefiado. La
expresion de gozo de Juan aqui casi duplica lo que
le dijo a la sefiora en la epistola anterior, 2° Juan 4.
Juan podria haberse gozado de escuchar muchas
cosas sobre sus hijos en tales informes, sin embargo,
con su actitud, no podria tener mayor gozo que
las noticias que habia escuchado.

Estimulo para recibir y apoyar misioneros,
5-8

*Amado, fielmente te conduces cuando prestas
algin servicio a los hermanos, especialmente a
los desconocidos, ®los cuales han dado ante la
iglesia testimonio de tu amor; y haras bien en
encaminarlos como es digno de su servicio a
Dios, para que contintien su viaje. "Porque ellos
salieron por amor del nombre de El, sin aceptar
nada de los gentiles. ®Nosotros, pues, debemos
acoger a tales personas, para que cooperemos
con la verdad.

[5] Nuevamente, el anciano se dirige a Gayo
como amado y luego pasa al tema que eviden-
temente ha motivado la carta: su hospitalidad.
Gayo habia establecido una reputacién entre las
iglesias por practicar la hospitalidad que en el
Nuevo Testamento se les insta con tanta frecuencia
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a los hermanos (He 13.2; Ro 12.13; 1* P 4.9), a los
ancianos de la iglesia (1% Ti 3.2; Tit 1.8), e incluso
a las viudas (1° Ti 5.10). El anciano elogia esto en
Gayo diciéndole: fielmente te conduces cuando
prestas algun servicio a los hermanos, especial-
mente a los desconocidos. La palabra fielmente
aqui es una traduccién de pistos, que con el verbo
poieo (hacer) quiere decir hacer algo de manera
confiable o fiel. Gayo estaba siendo fiel en las res-
ponsabilidades del amor cristiano y la verdad que
habia abrazado, quizds también en la reputaciéon
que se habia ganado entre los hermanos.

Juanelogia algtin servicio que se le preste alos
hermanos (griego relativo indefinido, que quiere
decir «lo que hagas»). Sin embargo, al anciano
especialmente (o tal vez «particularmente» serfa
mads exacto) le interesa la obra de la hospitalidad,
lo que sea que hagas a los hermanos que son des-
conocidos. La palabra aqui para desconocidos es
xenos, que, al igual que las formas sustantivas y
adjetivas philoxeniay philoxenos (1* Ti 3.2; He 13.2),
se refiere a recibir desconocidos o extranjeros en
casa para su alojamiento. Por lo tanto, el tema es el
derecibir alos maestrosy predicadores itinerantes
y apoyarlos para que contintien en su camino. Esa
ayuda constituye una obra fiel.

[6] Loshermanos que eran desconocidosy que
habian sido objeto delahospitalidad de Gayo, dice
Juan, han dado ante la iglesia testimonio de tu
amor. Tal hospitalidad es una verdadera expresién
del amor (agape) que Gayo tenia en Cristo. Com-
pare con la declaracién en 1% Juan 3.17. Una vez
que los hermanos gozaban de tal hospitalidad, se
lo hacian saber a la iglesia, dando fe de su amor,
lo que bien podria haber sido ante la congregacion
de Efeso cuando regresaron del viaje misionero
al que habian sido enviados. Mds adelante en la
carta (vs. 9), Juan indica que a toda la congrega-
cién donde vivia Gayo no se le habia permitido
participar en esta hospitalidad debido al dominio
de Diétrefes. Asi, el ministerio de las necesidades
de los hermanos habia recaido en Gayo.

Juan anticipa ocasiones futuras en las que se
necesitaria tal comunién con los misioneros: y
haras bien en encaminarlos [...] para que conti-
nten suviaje. El verbo griego que se traduce como
encaminarlos (propempein) es una palabra que se
usa a menudo en el contexto de la hospitalidad
y se refiere al apoyo. Quiere decir, segiin Arndt-
Gingrich, «ayudar a alguien en el viaje con comida,
dinero, haciendo arreglos para acompaiiantes,
medios de viajes, etc». Compare con Hechos 15.3;



Romanos 15.24; 17 Corintios 16.6, 11; 2% Corintios
1.16. Laidea de apoyo se mencionanuevamente en
el versiculo 8. Aqui hemos presentado una de las
formas en que la iglesia primitiva llevaba a cabo
la obra misionera. Los hombres eran selecciona-
dos y ordenados para una misién y enviados por
congregaciones (Hch 13.1ss.), y esa congregacion
proveialos medios parala primera parte del viaje.
La expectativa era que las iglesias ya establecidas
a lo largo del camino recibirian a tales hombres,
se ocuparan de sus necesidades entre ellos y los
enviarfan con provisiones para que continuaran su
viaje. Siendo participe (participaciéon que realmente
deberia haber sido obra de toda la iglesia), Gayo
estarfa [haciendo] bien, es decir, haciendo una
buena obra; especialmente seria asi si eran envia-
dos de manera que fuera digno de su servicio a
Dios. Esto seria con el tipo de generosidad acorde
con la gracia otorgada por Dios en el evangelio.

[7] Larazén por la que los hermanos que van
a predicar el evangelio merecen el apoyo que Juan
hamencionado se establece en la cldusula que dice:
Porque ellos salieron por amor del nombre de
El, sin aceptar nada de los gentiles. La frase por
amor del nombre es literalmente en griego, «por
su nombre». El nombre al que se hace referencia
es el de Jesucristo; y, dado que hacer algo por el
nombre de alguien es hacer algo por la persona
involucrada, la traduccién por amor del nombre
dalamismaideaennuestroidioma. El principio de
no aceptar nada de las personas fuera de la iglesia
era parte de la regla bajo la cual laboraban estos
maestros. Para conocer las practicas misioneras si-
milares de Pablo, vea 1° Tesalonicenses 2.9; Hechos
18.3;20.34;1° Corintios 9.6-18; 27 Corintios 11.7-11;
Filipenses 4.14-19. Los maestros enviados desde
Efeso parecen laborar con esta regla: fueron envia-
dos por unaiglesia, esperaban que otras iglesias o
cristianos individuales en el camino se ocuparan
de sus necesidades, y practicaban el principio de
dar a conocer el evangelio alos gentiles sin aceptar
nada de ellos por la labor.

[8] Debido a quelos maestrossalensinaceptar
nada de los paganos a quienes predican, es obli-
gacion de otros cristianos acoger a tales personas.
La versién RSV consigna el verbo (hupolambano)
«apoyar» y laKingJames «recibir». Hay abundante
evidencia de autores contempordneos de que el
verbo en tal contexto quiere decir «apoyar». Por
lo tanto, Juan sigue instdndole a Gayo a que reci-
ba y envie a los hermanos que vienen a él como
invitados.

Haciendo asi, Juan dice que el fin es que coope-
remos con la verdad. La palabra que se usaaquies
una de las palabras favoritas de Pablo para definir
a quienes lo acompafiaban y laboraban con él en
sus viajes de predicacién (Ro 16.3, 9, 21; Fil 2.25;
4.3; Flm 24). Sin embargo, como indica el versiculo,
el término no solo es aplicable a quienes cooperan
en la predicacién, sino también a quienes, como
miembros de las iglesias, les proporcionan a los
predicadores los medios para salir y predicar.
En el mismo sentido, Pablo le dijo a la iglesia de
Filipos que habian tenido comunién con él en la
predicacion del evangelio desde el dia en que él
puso pie entre ellos (Fil 1.5). El verbo o sustantivo
usado aqui podria ir seguido del caso dativo del
drea en la que se ayuda o coopera. En Colosenses
4.11 se usa el término colaboradores «en el reino
de Dios»; aqui el drea de servicio estd «con la
verdad». Aquellos que apoyan al predicador que
predica la verdad son colaboradores en la verdad.
El predicador no puede predicar a menos que sea
enviado (Ro 10.15).

ADVERTENCIAS CONTRA DIOTREFES,
9,10

°Yo he escrito a la iglesia; pero Diétrefes, al
cual le gusta tener el primer lugar entre ellos, no
nos recibe. 'Por esta causa, si yo fuere, recorda-
ré las obras que hace parloteando con palabras
malignas contra nosotros; y no contento con es-
tas cosas, no recibe a los hermanos, y a los que
quieren recibirlos se lo prohibe, y los expulsa
de la iglesia.

[9] El autor apela a Gayo para que continte
recibiendo a los misioneros viajeros en su casa y
practicando la hospitalidad con ellos. Lo anterior
es tanto mds importante en vista de la actitud de
oposicién a tal obra por parte de Diétrefes, quien
parece haber estado en una posicién de liderazgo
y por lo tanto capaz de impedir que la congrega-
cién participara en la obra. Juan le dice a Gayo:
Yo he escrito a la iglesia, queriendo decir que le
habia instruido a la iglesia sobre la hospitalidad.
La iglesia aqui probablemente quiere decir la
congregacién local a la que pertenecian Gayo y
Diétrefes. Es posible que haya habido més de
una «iglesia en casa» en el drea y que las dos
pertenecieran a grupos diferentes. En este caso,
el hecho de que un grupo no actuara debido a la
oposicién de Diétrefes queria decir que la carga
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recaia sobre Gayo.

Se le habia impedido a la iglesia cumplir con
su papel de hospitalidad por el hecho de que
Diétrefes, al cual le gusta tener el primer lugar
entre ellos, nonos recibe. No recibia ni actuabaen
base al pedido del anciano. El siguiente versiculo
muestra que era atrevido e intencionado en su
negativa a recibir a los mensajeros enviados por
la iglesia donde vivia el anciano.

La razén asignada para el actuar de Didtrefes
es quele gusta tener el primerlugar, o como dicen
las versiones anteriores, «le encanta tener la pree-
minencia». Su egoismo y su ambicién de sefiorear
le hacian oponerse directamente a la autoridad
del autor de la epistola. jEra este egoismo una
fachada que ocultaba otros motivos? Aqui solo
podemos conjeturar. Di6trefes, como lider local,
podria haber resentido las directivas o los consejos
de Juan. O puede que Diétrefes se haya opuesto a
larecepcién de los mensajeros de Juan por razones
doctrinales, inclindndose hacia la posicién de los
falsos maestros (1 Jn 2.18ss.; 4.1ss.) en lugar de la
del anciano. Sin embargo, la carta no da ninguna
evidencia de estos motivos, excepto decir que a
Diétrefes le encantaba ocupar el primer lugar.

[10] El anciano espera ir a la localidad de
Gayo para una visita (vss. 13, 14, y compare con
2%Juan 12). En ese momento promete enfrentarse al
rebelde Diétrefes. Dice, si yo fuere, recordaré las
obras que hace. Juan no lo olvidara y, ademads, le
recordard a Didtrefes sus malas obras. No contento
con negarse a reconocer la carta de Juan, el lider
egoista estd parloteando con palabras malignas
contra nosotros. La palabra parloteando aqui
se define como «decir tonterias sobre» alguien,
para «sacar a colacién acusaciones injustificadas»
(Arndt-Gingrich). Evidentemente, ante la iglesia,
Di6trefes no solo habia desautorizado el consejo
del anciano sobre los mensajeros, sino que también
lo habia atacado con acusaciones falsas.

Sin embargo, este no fue el alcance total de su
actuar. No contento con eso, no recibe a los her-
manos. No participaba en brindar hospitalidad a
los mensajeros enviados por laiglesia donde vivia
el anciano. Sin embargo, lleva su oposicién atdn
mads lejos: ... y a los que quieren recibirlos se lo
prohibe. No permitiria que ningtin otro miembro
de la congregacion les diera la bienvenida a los
mensajeros de Juan. El medio de esta negativa era
expulsar de la iglesia a los que deseaban recibir
a los mensajeros, es decir, cortarles la comunién
a miembros que practicaran la hospitalidad para
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con los predicadores viajeros. El griego deja claro
que son los miembros de la iglesia los que desean
practicar esta virtud (no los mensajeros mismos)
los que son expulsados de la iglesia.

Cuando Juan dice que escribié una carta a la
iglesia sobre este asunto (vs. 9), ;a qué carta se
refiere? Quizdsno sea 2” Juan, porque esa cartareal-
mente contiene mds que una instruccién negativa
arechazar la comunién con los falsos maestros. La
interpretacién mds probable (con Brooke) es que
Juan habia escrito dos cartas, una a Gayo y otra a
laiglesia en el mismo lugar. Posiblemente la de la
iglesia era anterior, y Juan ya habia escuchado la
noticia de que Diétrefes la habia rechazado. Asi
que escribe otra carta a Gayo instdndole a ocupar-
se de los maestros y prometiendo ocuparse él de
Diétrefes cuando viniera.

Se alaba a Demetrio, 11, 12

1Amado, no imites lo malo, sino lo bueno. El
que hace lo bueno es de Dios; pero el que hace lo
malo, no ha visto a Dios. *Todos dan testimonio
de Demetrio, y aun la verdad misma; y también
nosotros damos testimonio, y vosotros sabéis que
nuestro testimonio es verdadero.

[11] El anciano avanza de la promesa de con-
frontar a Di6trefes para pasar a una advertencia o
amonestacién a Gayo como suamado ano [imitar]
lo malo, sino lo bueno. En este contraste entre lo
bueno y lo malo, probablemente esté mirando en
ambos sentidos en el contexto, todavia recordando
el actuar poco caritativo de Diétrefes y mirando el
cardcter encomiable de Demetrio, a quien recomen-
dard en el préximo versiculo. El hecho de que la
advertencia se exprese en términos tan generales
se ha visto como la renuencia del anciano a califi-
car incluso a Di6trefes como un hombre malvado,
como tal. Después de todo, Diétrefes era cristiano.

Adn asi, hay una fuerte advertencia aqui. Ac-
ciones como las descritas son perjudiciales parala
comunién del cristiano con Dios. En contundente
antitesis, el autor afirma (lo que nos recuerda 1* Jn
3.10): E1 que hace lo bueno es de Dios; pero el que
hace lo malo, no ha visto a Dios. «Ser de Dios»
quiere decir (comoen 1 Jn3.10; 4.4, 6; 5.19) exhibir
el camino y la manera de Dios como descendencia
de él, y «ver a Dios» quiere decir (como en 1* Jn
3.6; Jn 14.9) estar en relacién con Dios, volverse
profundamente consciente de él mediante la ex-
periencia de la comunién. Estas expresiones son



simplemente variaciones del rico vocabulario de
Juan para describir la comunién con Dios y Cristo.
La accién que es contraria al espiritu y la manera
de Dios pone en peligro la comunién con Dios
destruyendo su base. El cristiano que pertenece a
la familia de Dios no debe actuar como si perte-
neciera al otro grupo.

Lafrase hacelo bueno sugiere (Grundmannen
Theological Dictionary of the New Testament [ Dicciona-
rio teoldgico del Nuevo Testamento]) «la demostracion
de amor que no sufrird restriccién alguna». Aqui
Juanla usa para describir los frutos de la conducta
que surgen de la relacién con Dios. Los cristianos
tienen que producir el fruto de justicia de Dios.

[12] Enelversiculo 11, el elogio del «que hace
lo bueno» probablemente esperaba este versiculo,
en el que el anciano ahora elogia por su nombre
a alguien que parece estar bajo su patrocinio. No
sabemos nada aparte de esta epistola sobre este
Demetrio. Solo podemos suponer algunas cosas de
esta carta. La inferencia natural es que era uno de
los predicadores itinerantes del evangelio a quien
el anciano le habia mencionado a Gayo y lo habia
animado a acoger. Es muy probable que fuera el
portador de esta carta a Gayo. Podria haber sido el
representante del anciano en asuntos relacionados
conlaciudad o congregacion en cuestiéon. Dado que
Dié6trefes era hostil, la autoridad del anciano fue
presentada en la carta para respaldar su llegada.

La carta incluye una triple recomendacién
para Demetrio. Primero, Todos dan testimonio de
él. Querria decir su reputacién entre las iglesias
donde era bien conocido. El autor le asegura a
Gayo que Demetrio es un hombre de experiencia
en tales circulos y que, si se les diera la oportu-
nidad, muchos darian testimonio de su carécter.
En segundo lugar, tiene testimonio de la verdad
misma. Lo que se quiere decir con esta expresién
es debatible. Juan podria querer decir que la
opinién comtn atestiguada por la reputacion de
Demetrio, que acaba de mencionar, es efectiva-
mente un hecho, y ese hecho (si todos pudieran
saberlo como lo sabia el autor) testificaria por él.
En Juan, sin embargo, a menudo se sospecha un
significado mds profundo de «la verdad». La ver-
dad a menudo es personificada e identificada con
el Padre, el Hijo o el Espiritu Santo (Jn 14.6, 17;
15.26; 16.13; 1* Jn 4.6; 5.6). Sin embargo, es poco
probable que el autor quiera decir que el Espiritu
Santo le ha dado a Demetrio un elogio personal
(mediante declaraciones proféticas como en Hch
13.2). Es mds probable que la referencia sea a la

idea derivada de la personalizacién del término:
que dado que Cristo era la verdad, la encarna-
cion de la verdad de Dios en la tierra, entonces
su revelacion, encarnada no solo en su persona
sino en sus enseflanzas y en las ensefianzas de
sus apostoles y representantes, es la verdad. Esta
verdad revelada, tal como se realiza en la vida
cristiana, habla por el que la practica, porque esa
vida se convierte en algo que todos pueden ver.
Asi interpretariamos «andando en la verdad»
(2% Jn 4; 37 Jn 3) y «practicamos la verdad» (1% Jn
1.6). La conducta cristiana de Demetrio lo elogia a
el. En tercer lugar, dice Juan, y también nosotros
damos testimonio. El anciano responderia por
su reputacién y confiabilidad. Entonces el autor
insintia su propia posicién y reputacién, que eran
bien conocidas y aceptadas por Gayo: y vosotros
sabéis que nuestro testimonio es verdadero.
Eneste elogio vemos algo de la forma en quela
iglesia primitiva se protegia delos falsos maestros.
Los ap6stoles y lideres enviaban representantes y
maestros con cartas de encomio de sus manos alas
congregaciones que conocian. Vea Hechos 18.27;
2% Corintios 3.1; Romanos 16.1; Colosenses 4.10.

LA CONCLUSION, 13-15

¥Yo tenia muchas cosas que escribirte, pero no
quiero escribirtelas con tinta y pluma, “porque
espero verte en breve, y hablaremos cara a cara.
*La paz sea contigo. Los amigos te saludan.
Saluda ta a los amigos, a cada uno en particular.

[13] Lasimilitud del final de esta epistola y la
de 2° Juan, junto con la semejanza de su comienzo
(ambas enviadas por «el anciano»), aboga por la
unidad de autoria. Aqui, también, el autor le dice
a su lector que hay muchas cosas que le gustaria
escribirle. Los asuntos que existian entre Gayo y
el anciano (en vista de lo que estd escrito en esta
epistola) eran asuntos delicados que bien podian
conversarse personalmente. Escribir cosas les da
una fijeza y una permanencia que no les da una
visita cara a cara. Si la carta alentaba a Gayo a
recibir a los mensajeros como continuacién de su
hospitalidad, si Di6trefes era advertido por la carta
y si el elogio a Demetrio por parte del anciano era
recibido, otras cosas podrian esperar. La declara-
cién no quiero escribirtelas con tinta y pluma es
una declaracién formal comin en cartas. Sobre el
uso de materiales de escritura, vea el comentario
sobre 27 Juan 12.
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[14] EI autor revela la esperanza de visitar la
iglesia a la que pertenece Gayo. La visita se indica
como pronta o en breve (eutheds, un elemento que
falta en la declaracién comparable de 2% Juan 12).
El ya ha prometido (vs. 10) ocuparse de Didtrefes
cuando venga. Quizds hacia visitas periédicas a
las iglesias que buscaban liderazgo en él y era el
momento para tal visita. O quizds las angustiosas
circunstancias delaiglesiale habian hecho decidir-
se a visitarla. Hablar cara a cara es una forma de
decir que deseaba tener una conversacién personal
o privada con Gayo.

[15] Como parte de su cierre, el autor agrega
el deseo de que la paz sea contigo. En cardcter con
su carta breve y concisa, da el saludo simplemen-
te en estilo hebreo, generalmente adoptado por
cristianos (1* P 5.14), sin agregar las habituales
expansiones cristianas como la de Efesios 6.23ss.
Lossaludos de Juan aqui quizds fueron recordados
como el saludo del Sefior después de su resurrec-
cién (Jn 20.19, 21, 26).

El saludo final también es breve, un envio y
una peticion reciprocos: Los amigos te saludan.
Saluda ta a los amigos. En la localidad tanto de
Gayo como la del propio autor habia un circulo
de amigos, probablemente otros cristianos. Estos
envian su saludo y con Juan le piden a Gayo que
transmita el de ellos. No hay nada especial en
el tipo de saludo; se conocen ilustraciones de la
misma férmula a partir de cartas seculares en los
papiros. Saludar a cada uno en particular es la
traduccién que hace la Reina-Valera de kat’ onoma
(a veces traducido como «por nombre»), tomando
la preposicién en su uso distributivo frecuente:
Saludadlos «<nombre por nombre», es decir, a todos.

(Viene de la pdgina 18)
al Hijo y, por tanto, tienen la vida eterna (Jn 17.3).
Vea los comentarios sobre los otros pasajes donde
se usa el término vida eterna en esta epistola: 1.2;
2.25; 3.15; 5.13, 20.

El hecho de que los hombres tengan esa vida,
que sepan que han pasado delamuerte alaviday
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que caminan en novedad de vida en Cristo Jests,
es la seguridad que el testimonio de Dios le da al
que cree que de verdad Jests es el Hijo de Dios.
Brooke dice: «El envio del Hijo en una mision,
verdaderamente caracterizada por el agua del
bautismo y la sangre derramada en la cruz, y cuyo
objetivo era plantar unanueva vidaenlos hombres,
constituy¢ el testimonio de Dios para la natura-
leza y cardcter de Jestis de Nazaret». Recibiendo
este testimonio, aceptando a Jestis como hijo de
Dios y permaneciendo en él, el creyente tiene esta
vida.

[12] Puesto que esta nueva vida estd en el
Hijo, el que tiene al Hijo tiene la vida. «Tener
al Hijo» quiere decir estar en estrecha asociacién
o comunién con él. Compare el modismo similar
con tener un amigo (Lc 11.5), tener a alguien como
ayudante (Hch 13.5), tener un maestro (1° Ti. 6.2).
Solo aquellos que han confesado aJests y entranen
comunion con él tienen esta vida (vea comentarios
sobre 1* Jn 2.23): «<En él estaba la vida y la vida era
la luz del mundo». Naturalmente, lo contrario es
cierto: el que no tiene al Hijo de Dios no tiene
la vida. No hay otra fuente de una vida asi (vea
Hch 4.12).

(Viene de la pédgina 24)

que algunos, como la mujer Jezabel, aconsejaron
llegar a un compromiso y ensefiaron que no era
pecado asistir a tales fiestas (Ap 2.14, 20). Compare
la ensefianza de Pablo sobre tales asuntos (1* Co
10.14-22). Si bien no se ha mencionado anterior-
mente en la epistola, es muy posible que los falsos
maestros, a quienes se refiere bastante la epistola,
hayan ensefiado el mismo tipo de compromiso que
la mujer Jezabel. No tenemos forma de saberlo. O
puede que el tema simplemente se le haya sugerido
a Juan en oposicién al Dios verdadero, ya que el
apo6stol conocia los peligros de la tentacién a los
que el entorno idélatra sometia a los cristianos.
En todo caso, la advertencia final para los que
conocen al Dios que es verdadero es guardaos de
los dioses falsos, de los idolos.



c1 amor dgl eristiano

«En esto se mostro el amor de Dios para con noso-
tros, en que Dios envid a su Hijo unigénito al mundo,
para que vivamos por él. En esto consiste el amor: no
en que nosotros hayamos amado a Dios, sino en que él
nos amé a nosotros, y envid a su Hijo en propiciacion
por nuestros pecados. Amados, si Dios nos ha amado
ast, debemos también nosotros amarnos unos a otros.
Nadie ha visto jamds a Dios. Si nos amamos unos a
otros, Dios permanece en nosotros, y su amor se ha
perfeccionado en nosotros.

En esto conocemos que permanecemos en él, y él en
nosotros, en que nos ha dado de su Espiritu. Y nosotros
hemos visto y testificamos que el Padre ha enviado al
Hijo, el Salvador del mundo. Todo aquel que confiese
que Jestis es el Hijo de Dios, Dios permanece en él, y
él en Dios. Y nosotros hemos conocido y creido el amor
que Dios tiene para con nosotros. Dios es amot; y el que
permanece en amor, permanece en Dios, y Dios en él.
En esto se ha perfeccionado el amor en nosotros, para
que tengamos confianza en el dia del juicio; pues como
él es, asi somos nosotros en este mundo. En el amor
no hay temor, sino que el perfecto amor echa fuera el
temor; porque el temor lleva en st castigo. De donde el
que teme, no ha sido perfeccionado en el amor. Nosotros
le amamos a él, porque él nos amé primero. Si alguno
dice: Yo amo a Dios, y aborrece a su hermano, es men-
tiroso. Pues el que no ama a su hermano a quien ha
visto, ;como puede amar a Dios a quien no ha visto? Y
nosotros tenemos este mandamiento de él: El que ama
a Dios, ame también a su hermano» (1 [n 4.9-21).

AJuan sele hallamado el «Apédstol del amor».
Si tuviéramos que resumir 1° Juan, obviamente
leeriamos 1? Juan 4.7, 8: «kxAmados, amémonos unos
a otros; porque el amor es de Dios. Todo aquel que
ama, es nacido de Dios, y conoce a Dios. El que no
ama, no ha conocido a Dios; porque Dios es amor».

En el resto del capitulo 4, Juan continué ha-
blando del amor, relaciondandolo con los manda-
mientos de Dios. En los versiculos 9 al 21, observé
cuatro aspectos diferentes del amor. Es interesante
estudiar estos cuatro aspectos delamory ver cémo
Juan muestra que nuestro amor por Dios y nuestro
hermano estd interrelacionado con el amor de Dios
por nosotros. Por el bien dela ensefianza, podemos

dividirlos, sin embargo, en realidad, todos estan
conectados. Todos van juntos.

UN AMOR DE FAMILIA

El primer aspecto del amor de Dios dice: Dios
ama a todos, por lo tanto tenemos que amar a to-
dos. Amo a mi hermano enla carne. Tengo muchas
razones para amar a mi hermano, sin embargo,
la razén mds importante es porque mi madre y
mi padre lo aman. A veces, los hermanos de la
iglesia pueden tener caracteristicas que dificultan
amarlos. A veces, una de las mayores luchas que
tenemos en el cristianismo es amar a un hermano
en Cristo que es dificil de amar. Necesitamos ver
cémo Dios lo ha amado. Dios amé a ese hombre
lo suficiente que envié a Su Hijo a morir por él.
Dios manifesté Su amor, y si Dios puede amarlo,
yo puedo amarlo.

UN AMOR DIVINO

El segundo aspecto tiene que ver con el morar
en Dios y el morar en el amor. A menudo separa-
mos varias verdades que van juntas. Hablamos de
doctrina, fidelidad y amor como algo separado.
Morar en el amor, morar en Dios y confesar que
Jests es el Hijo de Dios, todos son un mismo as-
pecto. A veces, nuestra visién del amor es que el
amor es algin tipo de sentimiento o emocién que
es mds fdcil de sentir que hablar de él. Cuando
un hombre se enamora de una mujer o viceversa
y quieren saber si realmente es amor, miden su
amor por lo mucho que les impacta. Cuanto mas
fuerte es el impacto, mayor es el amor. El amor
no es tan simple. El amor surge de una relacién.
Nuestro amor por Dios y nuestro hermano surge
de nuestra relacién con Dios. Ese amor surge de
esa constante y cotidiano morar en EL

El amor es algo en lo que se habita, no algo
que se siente. El amor es algo que se hace. Si usted
vive en Dios, vive en amor; y si vive en amor, vive
en Dios. Si creo que tengo que sentirme continua-
mente como si estuviera viviendo en las nubes
para poder vivir en Dios, no estoy siendo realista.
El amor es poder mirar a las personas por lo que
son, ver sus defectos y deficiencias, saber que a

41



veces no se comportan exactamente de la formaen
que se suponen han de comportarse. Sin embargo,
caminamos con Dios, y debido a que caminamos
y moramos en Dios, podemos caminar en amor.
Podemos aceptar a las personas por lo que son,
aunque no sean todo lo que deberian ser. El amor
es vivir en la forma en que Dios quiere que viva-
mos. El verdadero amor viene de Dios.

UN AMOR PERFECTO

Juan pasé al tercer aspecto: el amor perfecto
o la «consumacién del amor». Muchas personas
tienen amor, sin embargo, no es amor de adultos.
Decimos de una nifia de trece afios: «Oh, estd ena-
morada». Sabemos que no es un amor perfecto.
Sin embargo, hay un amor perfecto. No nos refe-
rimos a un amor que ya no tiene faltas ni comete
errores. Un hombre o una mujer pueden alcanzar
un estado de amor perfecto. El amor perfecto es
un amor maduro.

Juan dijo que en nuestras relaciones con Dios y
nuestro hermano, alcanzamos un estado de amor
perfecto. Algunas personas tienen un amor im-
perfecto por sus hermanos. Mientras ese hermano
esté bien y contribuya a la vida de la iglesia, lo
amaremos. Siempre que ese hermano sea el tipo
de hermano que queremos que sea (en nuestro es-
trato econémico, en nuestro nivel cultural y que le
guste lo que nos gusta), nos agrada. Sin embargo,
sino estd anuestronivel, jqué mal! Tendremos que
buscar unnuevo circulo de amigos. Ese es un amor
imperfecto. Sin embargo, llega un amor perfecto.

Viene, primero, un amor perfecto hacia Dios.
Es realmente lo que Juan tenia en mente. Juan ya
habia dicho que cuando veamos a Dios, lo veremos
como El es y seremos como El. A medida que el
amor se perfecciona, algunos de los atributos de
Dios son adquiridos en este mundo.

«En el amor no hay temor, sino que el perfecto
amor echa fuera el temor» (1* Jn 4.18a). Existen
muchos tipos de temores. De hecho, hay un tipo
de temor a Dios que es un temor sano. Salomén
dijo: «Teme a Dios, y guarda sus mandamientos;
porque esto es el todo del hombre» (Ec 12.13); «El
principio de la sabiduria es el temor de Jehova»
(Pr 1.7). En cierto sentido, el temor es un atributo
saludable que debe nutrirse y conservarse. Sin
embargo, ese no es el tipo de temor del que hablaba
Juan aqui. El versiculo 18 contintda diciendo: «...
De donde el que teme, no ha sido perfeccionado
en el amor». ;Qué quiso decir Juan con temor?
Podemos comparar este amor con el de una pare-

42

ja joven cuando comienzan a cortejar. Una joven
se enamora de un joven, sin embargo, él todavia
no le ha anunciado su amor. El todavia no le ha
mostrado el anillo, porlo que ella tiene temor. Ella
no tiene temor de que él la golpee; no tiene temor
de que él haga algo horrible y feo. Sin embargo,
ella teme no ser su eleccién. Sin embargo, luego,
suamor crece. Elle propone matrimonio, y cuando
comienzan a planificar el matrimonio, ese temor
comienza a desaparecer. Debido a que su amor se
perfecciona, el temor desaparece. Dos personas
que se enamoran y se casan desde la perspectiva
cristiana no tienen nada que temer respecto a la
infidelidad y el divorcio. Estdn unidos por amor.
Asi es cuando comenzamos a amar a Dios.

Cuando vemos a Dios por lo que es, hay un
temor innato de alguien que es poderoso y majes-
tuoso. Tenemos temor de hacer algo para desagra-
darle. Algunas personas que han sido cristianas
durante mucho tiempo se levantan todos los dias
con temor de hacer algo que provoque la ira de
Dios sobre s mismas. No es solo el temor al juicio
que tienen. Simplemente tienen temor de desagra-
dar a Dios. Sin embargo, a medida que crecemos
y comenzamos a amar a Dios, sabemos que Dios
nos ama y que el temor desaparece. El versiculo
19 dice: «Nosotros le amamos a él, porque él nos
amo primero». Sabemos que Dios nos ama. Sabe-
mos que «si andamos en luz, como él estd en luz,
tenemos comunién unos con otros, y la sangre
de Jesucristo su Hijo nos limpia de todo pecado»
(1* Jn 1.7). No tenemos que andar con temor dia
a dfa. Es posible que debamos tener temor de los
momentos en la vida en que hacemos cosas para
desagradar a Dios. Puede que eso a veces sea un
temor realista. Sin embargo, no debemos temer
que Dios no nos ame.

Esporeso queaveces el amor de unhijo porsus
padres es la comparacién mds cercana del amor de
un hombre por Dios. Ciertamente, hay un sentido
enel que el amor por un esposo o una esposa puede
compararse con el amor por Dios. Pablo mostré la
relacion de Cristo conlaiglesia (Ef5). Sin embargo,
en el sentido del que hablaba Juan aqui, estd mds
estrechamente relacionado con el amor de un hijo
por sus padres. Un hijo ama a sus padres porque
los padres le amaron primero. Amamos a Dios
porque El nos amé primero. Nuestro amor por El
no es mds que una respuesta a Su amor. Nuestro
amor no es un regalo generoso para darle a Dios.
Es simplemente una respuesta, una recepcion del
amor que El tiene por nosotros. El amor de Dios se



manifestd en la entrega de Su Hijo, Jestis. Nuestro
amor se manifiesta en nuestro morar en Dios y en
nuestro morar en el amor. Nuestro amor, una vez
perfeccionado, echard fuera el temor.

UN AMOR DE SERVICIO

El cuarto aspecto de nuestro amor por Dios
se relaciona con nuestro amor por nuestro her-
mano. Simplemente no se puede separar los dos.
Es cierto que las caracteristicas de Dios son tales
que ciertamente El es mucho més facil amar que
a un hermano. Sin embargo, en cierto sentido, el
amor que tenemos por nuestro hermano es mucho
mds facil de demostrar que el amor que tenemos
por Dios. En esencia, Juan estaba diciendo: «Aqui
estd su hermano. El estd aqui y tiene necesidades
que usted puede satisfacer». Quizds usted necesite
hacer algo por €l fisica o espiritualmente. Tal vez
solo necesite acercarse a €l y decirle: «Te amo.
No siempre actias como yo quiero que acttes,
sin embargo, te amo de todos modos. Tt eres mi
hermano en Cristo». Juan dijo que si no podemos
acercarnos a ese hermano a quien vemos cuando
entramos en el edificio, pese a que tiene todas esas
fallas y defectos, entonces no podemos amar a Dios
en el sentido de que Dios realmente quiere que le
amemos. Si no podemos amar lo que tenemos a la
mano, no podemos amar lo que no podemos ver.
Es un mandamiento que tenemos de El.

Este amor es un mandamiento. Por eso sé que
este amor no es un sentimiento. No podemos con-
denar a las personas por lo que sienten. A veces
les decimos a los nifios: «Ama a tus padres» sin

explicdrselo. Piensan que estamos diciendo: «De-
berias sentirte bien todo el tiempo con tu mamad y
tu papd». A veces, mamd o papa hacen cosas que a
los nifios no les agradan. Eso no quiere decir que
los nifios no los amen. Juan no estaba diciendo
que siempre tenemos que sentirnos bien con un
hermano, sinembargo, estaba diciendo que siempre
tenemos que tratar bien a un hermano.

«Elque ama aDios, ame también a suhermano»
(1*Jn 4.21). Algunos hermanos me irritan. Sin em-
bargo, cuando miro lo que Dios ha hecho por ellos
y por mi, reconozco cémo Dios se ha acercado y nos
haunido. ;Hay alguien en nuestra confraternidad
a quien no podamos acercarnos y amar? Nuestra
cultura o costumbres podrian interponerse entre
nosotros. Sin embargo, una verdad que nos une
es el amor de Dios por nosotros.

Recuerdo haber oido hablar del movimiento
ecuménico cuando comencé a predicar. Decian
que deberiamos ser uno porque todos amamos
al mismo Dios. Esa idea tiene cierta validez, sin
embargo, note que Juan le dio la vuelta. Estaba
diciendo: «Todos debemos amarnos unos a otros
porque Dios nos ama a todos».

Cuando Juan hablé de amor, no se referia a la
emocion que a menudo se llama «amor». Hablaba
del amor que requiere esfuerzo.

CONCLUSION
;Cudnto ama usted a Dios? ;Cudnto ama a su
hermano? Los dos estdn entrelazados. Amemos a
Dios y los unos a los otros con el amor del Nuevo
Testamento. Richard Pectol
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6Quign ¢s ¢l verdadero cristiano?

«Si recibimos el testimonio de los hombres, mayor
es el testimonio de Dios; porque este es el testimonio
con que Dios ha testificado acerca de su Hijo. EI que
cree en el Hijo de Dios, tiene el testimonio en st mismo;
el que no cree a Dios, le ha hecho mentiroso, porque no
ha creido en el testimonio que Dios ha dado acerca de
su Hijo. Y este es el testimonio: que Dios nos ha dado
vida eterna; y esta vida estd en su Hijo. El que tiene
al Hijo, tiene la vida; el que no tiene al Hijo de Dios
no tiene la vida.

Estas cosas os he escrito a vosotros que creéis en
el nombre del Hijo de Dios, para que sepdis que tenéis
vida eterna, y para que credis en el nombre del Hijo
de Dios. Y esta es la confianza que tenemos en él,
que si pedimos alguna cosa conforme a su voluntad,
él nos oye. Y si sabemos que él nos oye en cualquiera
cosa que pidamos, sabemos que tenemos las peticiones
que le hayamos hecho. Si alguno viere a su hermano
cometer pecado que no sea de muerte, pedird, y Dios
le dard vida; esto es para los que cometen pecado que
no sea de muerte. Hay pecado de muerte, por el cual
yo no digo que se pida. Toda injusticia es pecado; pero
hay pecado no de muerte.

Sabemos que todo aquel que ha nacido de Dios, no
practica el pecado, pues Aquel que fue engendrado por
Dios le guarda, y el maligno no le toca.

Sabemos que somos de Dios, y el mundo entero
estd bajo el maligno.

Pero sabemos que el Hijo de Dios ha venido, y nos
ha dado entendimiento para conocer al que es verdadero;
y estamos en el verdadero, en su Hijo Jesucristo. Este
es el verdadero Dios, y la vida eterna. Hijitos, guardaos
de los tdolos. Amén» (1° Jn 5.9-21).

Un nifio habia ido a la iglesia con su papa. El
predicador usé la palabra «cristiano» varias veces.
El predicador dijo que todo el mundo deberia ser
cristiano. Cuando llegaron a casa, el nifio le pre-
gunté a su papd: «;Qué es un cristiano?». El padre
pensé por un minuto y dijo: «Bueno, un cristiano
es alguien que cree en Jesus, que ha nacido de
nuevo, que ama a todas las personas, que glorifica
a Dios en la vida, que les habla a otros acerca de
Jesus y que se esfuerza por hacer lo correcto todo
el tiempo». El nifio miré inocentemente a su padre
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y le pregunté: «Pap4d, jalguna vez he visto uno?».

(Se ha preguntado usted alguna vez si habia
cristianos verdaderos? Cuando miramos el com-
plejo denominacional y el cuerpo de Cristo que
nos rodea, vemos diferentes ideas sobre lo que
quiere decir ser cristiano. No es solo un problema
moderno; siempre ha estado aqui. Estuvo aqui en
el siglo primero. Muchos de los escritos de Pablo
son una respuesta a malentendidos sobre quiénes
son realmente los cristianos.

Con el gran énfasis en el amor en nuestros
tiempos, a menudo vamos a 1° Juan para estudiar
el amor. Aunque se enfatiza el amor, Juan también
estaba escribiendo para mostrarnos cémo identifi-
car alos cristianos. El andlisis era necesario porque
ya estaban surgiendo varias doctrinas falsas que
se convertirian en herejia gnoéstica en el siglo se-
gundo. Estas doctrinas sostenfan diferentes ideas
sobre ser cristiano.

Los cristianos, en primer lugar, son aquellos
que aceptan la verdad de que Jesus es real, que
El era realmente hombre y realmente Dios (1° Jn
1.1-3). Juan dijo que los cristianos son personas
que reconocen y admiten sus faltas (1 Jn 1.8-10).
Declaré que los cristianos son personas que no
aman al mundo, cuyo sistema de valores no estd
envuelto en ganar dinero, comprar autos y tener
lo mejor para comer (1* Jn 2.15). Incluso advirtié
que negar que Jesuds vino en la carne no solo era
anticristiano, era anticristo (1* Jn2.22). Afirmé que
ser cristiano quiere decir amar a tu hermano, amar
a Dios y guardar los mandamientos de Dios (1* Jn
5.23). Al concluir el libro, sefial6 tres verdades que
son vitales para ser cristiano.

EL CRISTIANO ACEPTA
EL TESTIMONIO DE DIOS

El cristiano acepta el testimonio de Dios (1% Jn
5.9), no el testimonio del hombre. La forma en que
usted determina si es cristiano no es por lo que
siente en su corazon. Los cristianos deben sentirse
bien en sus corazones. Deben tener un sentimiento
seguro de que son salvos. Sin embargo, ese senti-
miento no es la prueba del cristianismo porque tal
sentimiento se puede sentir sin que una persona



sea cristiana.

El cristianismo no se basa en lo que otras per-
sonas piensen de usted o en reglas y estdndares
que otras personas puedan establecer. Juan dijo:

Si recibimos el testimonio de los hombres, ma-
yor es el testimonio de Dios; porque este es el
testimonio con que Dios ha testificado acerca de
su Hijo. El que cree en el Hijo de Dios, tiene el
testimonio en sf mismo; el que no cree a Dios,
le ha hecho mentiroso, porque no ha creido en
el testimonio que Dios ha dado acerca de su
Hijo. Y este es el testimonio: que Dios nos ha
dado vida eterna; y esta vida estd en su Hijo. El
que tiene al Hijo, tiene la vida; el que no tiene
al Hijo de Dios no tiene la vida.

Estas cosas os he escrito a vosotros que
creéis en el nombre del Hijo de Dios, para que
sepdis que tenéis vida eterna, y para que credis
en el nombre del Hijo de Dios (1% Jn 5.9-13).

La palabra «saber» quiere decir mds que
conocimiento intelectual o académico; es el
conocimiento de la experiencia. Juan dijo, en
esencia, «Quiero que experimentes la vida eterna
mediante una relacién con Jesuds. La tinica forma
de tener esa experiencia es creer en el testimonio
de Dios».

Usted no puede confiar en sus sentimientos
ni puede confiar en lo que dicen otras personas.
La tinica forma en que realmente puede conocer
y experimentar esta vida eterna es experimentarla
por medio del testimonio de Dios.

UN CRISTIANO TIENE
CONFIANZA EN LA ORACION
Ensegundo lugar, Juan se centré en el tema de
la oracién en la vida cristiana. El dijo:

Y esta es la confianza que tenemos en él, que
si pedimos alguna cosa conforme a su volun-
tad, él nos oye. Y si sabemos que él nos oye en
cualquiera cosa que pidamos, sabemos que
tenemos las peticiones que le hayamos hecho
(1*Jn 5.14, 15).

Usted puede medir su vida espiritual por su
actitud para con la oracién. ;Ha orado alguna vez
esperando pocos resultados? ;Alguna vez se ha
reunido con la familia para un devocional y sim-
plemente ha seguidolarutina? ;Se retine con otros
en adoracién y ora sin esperar que nada suceda?

Juan dijo que una de las formas en que usted
sabe que Dios es su vida es por la actitud que tiene
para con la oracién. Siempre que pida de acuerdo
con la voluntad de Dios, todo lo que pida serd
respondido. Su vida debe estar de acuerdo con

la voluntad de Dios y sus pedidos no deben ser
egoistas. Advirti6 sobre ciertas oraciones que ni
siquiera deberian ser hechas:

Si alguno viere a su hermano cometer pecado
que no sea de muerte, pedird, y Dios le dara
vida; esto es para los que cometen pecado que
no sea de muerte. Hay pecado de muerte, por
el cual yo no digo que se pida. Toda injusticia
es pecado; pero hay pecado no de muerte (1° Jn
5.16, 17).

Juan advirti6 que si hacemos peticiones que no
son la voluntad de Dios, Dios no las concedera. No
podemos orar por un hombre que ha pecado de
muerte y esperar que esa oracion sea respondida.
El cristiano debe tener una vida con Dios y un co-
nocimiento de Su voluntad que le permita orarle y
luego creer que Fl estd escuchando y respondera
de acuerdo con Su voluntad.

UN CRISTIANO TIENE
CUIDADO DEL ENEMIGO

Juan concluyé 1% Juan instdndonos a tener
cuidado con el enemigo. Servir a Dios no es facil.
El cristianismo no es una religién para cobardes
que intentan huir de las realidades de la vida.
No es un refugio del mundo, sino un campo de
batalla. Juan dijo: «<Sabemos que todo aquel que
ha nacido de Dios, no practica el pecado» (1% Jn
5.18a). Si usted ha nacido de Dios, buscard limpiar
su vida de pecado. Juan declaré: «pues Aquel que
fue engendrado por Dios le guarda, y el maligno
no le toca. Sabemos que somos de Dios, y el mundo
entero estd bajo el maligno» (1? Jn 5.18b, 19). La
persona que es un cristiano fiel ha llegado a un
firme entendimiento de la diferencia entre estar en
Cristo y en el mundo. Los dos no se pueden mez-
clar, al igual que el agua y el aceite no se pueden
mezclar. Si usted desea servir a Cristo, no puede
servir al mundo.

Juan habia dicho antes: «no améis al mundo,
ni las cosas que estdn en el mundo. Si alguno ama
al mundo, el amor del Padre no estd en él» (1% Jn
2.15). Jests lo expres6 de manera simple: «No
podéis servir a Dios y a las riquezas» (Mt 6.24).
Si pasar un buen rato es lo mds importante para
usted, quizds Dios no estd en su vida. Si acumular
dinero es lo mds importante para usted, tal vez no
se esté protegiendo del enemigo.

Una de las herramientas mds exitosas en la
guerra es el espionaje. El espionaje incluye mads
que hacer estallar depdsitos de municiones. A veces
tiene que ver con destruir la moral del enemigo,
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sembrar semillas de duda, destruir el patriotismo,
destruir el sustento del esfuerzo que se realiza. El
arma mds poderosa de Satands no es el adulterio,
la embriaguez ni el robo. Su arma mds poderosa
es sembrar entre el pueblo de Dios la idea de que
pueden llevar una vida tranquila; que pueden
ir a la iglesia y ser cristianos y al mismo tiempo
participar en el mundo siempre que eviten los
extremos. Esa es la mayor arma de Satands.
Juan dijo:

Sabemos que somos de Dios, y el mundo
entero estd bajo el maligno.

Pero sabemos que el Hijo de Dios ha venido,
y nos ha dado entendimiento para conocer al
que es verdadero; y estamos en el verdadero,
en su Hijo Jesucristo. Este es el verdadero Dios,
y la vida eterna (1° Jn 5.19, 20).

¢(Cémo conoce usted a Dios? ;Cémo sabe usted
que es cristiano? Todo regresa a Jesucristo. No
requiere de una gran comprensién de filosofia
ni de religiones experienciales. Lo que realmente
cuenta es nuestra relacién con Jests. Juan con-
cluy6 diciendo: «Hijitos, guardaos de los idolos»
(1* Jn 5.21). ;Parece a primera vista como que
este versiculo estd fuera de contexto? Parece que
Juan terminé toda su carta y descubrié que habia
olvidado un punto, asi que lo colocé al final. No
habia estado hablando de laidolatria en este libro.
Habia estado hablando de algo gnéstico, del tipo
mistico, mostrando que usted no puede permitir
que el misticismo y el pietismo reemplacen el
verdadero cristianismo. El versiculo 21 es casi
como una ocurrencia tardfa. jPero, no lo es! Juan
nos estaba advirtiendo. Estaba diciendo que los
gnosticos y misticos que acaban con la verdadera
deidad y humanidad de Jestds sonidélatras. No es
laidolatria pura como la practicaban los corintios;
sin embargo, es idolatria.

Laanterior es una exhortacién importante para
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nosotros hoy. Conocemos demasiada Biblia para
aceptar cualquiera de las grandes religiones del
mundo, especialmente aquellas que involucran
idolatria. Sin embargo, podemos dejarnos caer
en una forma de idolatria cuando realmente no
creemos que la presencia de Jesucristo en nuestras
vidas realmente marca la diferencia. Si no experi-
mentamos dia a dia esa creencia de que Jestus es el
Hijo de Dios, que El es nuestro Maestro, nuestro
Salvador, el Redentor de la humanidad, nuestra
religion puede convertirse rdpidamente en una
formalidad que puede convertir el servicio de
adoracién en idolatria. Incluso podemos conver-
tir la Cena del Sefior en idolatria. Imaginese a
alguien diciendo: «Si puedo llegar alli el domingo
y participar de la Cena del Sefior, realmente no
importa lo que suceda durante la semana. Tengo
mi vida espiritual; tengo todo en orden». No, la
adoracién y la vida en la iglesia no son fines en
si mismas; son un medio para un fin. Debemos
tener cuidado incluso hoy dia para mantenernos
alejados de los idolos.

CONCLUSION

;Quiénes son los verdaderos cristianos? Esa
pregunta suena casi descarada, porque suena como
un juicio, decir que este es cristiano y el otro no,
(0o no es asi? Sin embargo, definitivamente nece-
sitamos hacer la pregunta. También es necesario
hacer la pregunta correlativa: «;Soy yo uno?».
¢Tendria que decirle su hijo: «;He visto alguna
vez a un verdadero cristiano?».

(Es usted un cristiano? No debemos juzgar a
los demds, sino que debemos juzgarnos a nosotros
mismos. ;Oro como debo? ; Acepto el testimonio de
Dios? ;De verdad lucho contra el enemigo? ;Hago
todo lo que puedo para mantener al mundo fuera
de mi vida? Richard Pectol



Wmor ¢n la verdad

«Elancianoalasefioraelegiday asus hijos, a quienes
yo amo en la verdad; y no sélo yo, sino también todos
los que han conocido la verdad, a causa de la verdad
que permanece en nosotros, y estard para siempre con
nosotros: Sea con vosotros gracia, misericordia y paz,
de Dios Padre y del Sefior Jesucristo, Hijo del Padre,
en verdad y en amor.

Mucho me regocijé porque he hallado a algunos de
tus hijos andando en laverdad, conforme al mandamien-
to que recibimos del Padre. Y ahora te ruego, sefiora,
no como escribiéndote un nuevo mandamiento, sino el
que hemos tenido desde el principio, que nos amemos
unos a otros» (2% Juan 1-5).

En nuestros dias, las palabras que menos se
entienden son «amor» y «verdad». «Amor» ha
adquirido un significado tan general que puede
querer decir cualquier cosa que la gente desee.
La «verdad» se ha vuelto tan subjetiva que tam-
poco tiene un significado real para gran parte del
mundo. Aunque Jests dijo: «Conoceréis la verdad,
y la verdad os hard libres» (Jn 8.32), la palabra
«verdad» ha perdido su significado especifico y
vital; es solo una generalidad.

Segunda de Juan es una epistola inusual. Es
uno de los libros mds cortos de nuestra Biblia.
Escrita para «la sefiora elegida», esta carta deja
marcado en los destinatarios la interrelacién de
la verdad y el amor. A Juan se le llama el Apdstol
del Amor porque escribié més sobre el amor que
cualquier otro apdstol. Sin embargo, también es-
cribié mds sobre la verdad, los mandamientos y
la obediencia que cualquier otro apéstol. En los
primeros cuatro versiculos de 2% Juan se refiri6 a
la verdad cinco veces:

El anciano a la sefiora elegida y a sus hijos,
a quienes yo amo en la verdad; y no sélo yo,
sino también todos los que han conocido la
verdad, a causa de la verdad que permanece en
nosotros, y estard para siempre con nosotros:
Sea con vosotros gracia, misericordia y paz,
de Dios Padre y del Sefor Jesucristo, Hijo del
Padre, en verdad y en amor.

Mucho me regocijé porque he hallado a
algunos de tus hijos andando en la verdad,
conforme al mandamiento que recibimos del
Padre (2% Jn 1-4; énfasis agregado).

A Juan le preocupaba que las personas cono-
cieran, anduvieran y gozaran de la comunién en
la verdad. La verdad es importante. Realmente
importa lo que la gente cree y cudl es la base de
la fe. La fe tiene que estar cimentada y arraigada
enla verdad, la verdad que se centra en la Palabra
de Dios y Jesucristo. De hecho, Jests se refiere a si
mismo como «el camino, la verdad y la vida» (Jn
14.6). Juan enfatiz6 tres verdades en esta epistola
con respecto a la interrelacién de la verdad y el
amor.

FIDELIDAD EN LA ADHERENCIA
En primer lugar, dijo que es importante andar
en los mandamientos de Dios:

Mucho me regocijé porque he hallado a
algunos de tus hijos andando en la verdad,
conforme al mandamiento que recibimos del
Padre. Y ahora te ruego, sefiora, no como es-
cribiéndote un nuevo mandamiento, sino el
que hemos tenido desde el principio, que nos
amemos unos a otros. Y este es el amor, que
andemos segtin sus mandamientos. Este es el
mandamiento: que andéis en amor, como voso-
tros habéis oido desde el principio (2% Jn 4-6).

¢(Dénde se origina la verdad? La verdad cientifica
se descubre mediante experimentos. Sin embar-
go, la verdad religiosa no se descubre mediante
experimentos; viene por revelaciéon de Dios. En
el dltimo sentido, incluso la verdad cientifica
proviene de Dios.

Juan dijo que esta verdad estd ligada al amor
de Dios: «Y ahora te ruego, sefiora, no como es-
cribiéndote un nuevo mandamiento, sino el que
hemos tenido desde el principio, que nos amemos
unos aotros» (2*Jn5). El amor es un mandamiento.
Creemos que no podemos mandar a «<amar»; deci-
mos que no podemos controlar a quién amamos.
Sin embargo, el amor que Dios ordena puede con-
trolarse porque es mds que una emocién. El amor
es la forma en que tratamos a las personas; es mds
genuinamente expresado. Llegarle a alguien que
no es de su agrado es verdadero amor.

Jesus dijo que hemos de amar a nuestros ene-
migos. Siamamos alos que nos aman, somos como
los recaudadores de impuestos (vea Mt 5.46). Todos
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son amables con las personas que son amables con
ellos. Las personas que son dificiles de amar son las
que no sonlo que queremos que sean. Sin embargo,
amar a esas personas es lo que Dios manda: «Y este
es el amor, que andemos segtin sus mandamientos.
Este esel mandamiento: que andéis en amor, como
vosotros habéis oido desde el principio» (2 Jn 6).
Es algo asi como un dilema. En nuestra cultura
moderna, interpretamos la obediencia, el deber y
los mandamientos como algo negativo; y el amor
es positivo. Esto pone el amor de un lado y la obe-
diencia del otro. Sin embargo, Juan dijo que van
juntos, como socios, porque el amor a Dios no se
encuentra en la desobediencia. El amor a Dios se
encuentra tinicamente en el cumplimiento de sus
mandamientos. La dnica forma en que podemos
mostrar nuestro amor por Dios es haciendo lo que
Elnos pide que hagamos. Nuestro amor estd ligado
a la verdad. Cuando sabemos cudl es la verdad,
deseamos hacer la voluntad de Dios, aunque a
veces sea una tarea desagradable.

VIGILANCIA EN NUESTRA ATENCION

Después de contarnos la relaciéon entre el amor
y la obediencia, Juan advirtié sobre las personas
que pueden engafiarnos:

Porque muchos engafiadores han salido por
el mundo, que no confiesan que Jesucristo ha
venido en carne. Quien esto hace es el engafia-
dor y el anticristo. Mirad por vosotros mismos,
para que no perdais el fruto de vuestro trabajo,
sino que recibdis galardén completo (2*Jn 7, 8).

Pablo advirti6é sobre el engafio del pecado. Tene-
mos que tener cuidado porque no todo lo que se
llama bueno a s mismo es bueno y no todo lo que
se dice que es de Dios es de Dios.

Juan dijo que en sus dias habia personas que se
llamaban a simismas cristianas sin estar dispuestas
a confesar que Jesucristo vino en carne. En el siglo
segundo surgié una falsa doctrina de este error.
La gente crefa que Dios era tan grande y podero-
so que no podia tener nada que ver con la carne.
Hubo ciertas emanaciones de Dios, dijeron, y una
de ellas se convirtié en Jests, sin embargo, El no
fue realmente Dios. Algunos también crefan que
aunque Jests vino en forma corporal, en realidad
no se convirtié en un hombre, simplemente se
veia como un hombre. Estas creencias se estaban
infiltrando en el cristianismo. Juan nos insté a tener
cuidado de no perder esas verdades que hemos
buscado, sino de recibir un galardén completo.
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Muchas personas en los dias de Juan tuvieron que
dar su vida para ser cristianas. Muchos de ellos
tuvieron que pasar algtn tiempo en prisién. Juan
estaba diciendo, en esencia, «Tengamos cuidado
de que, después de hacer todos esos sacrificios,
no perdamos nuestro galardén».

Ezequiel dijo: «el alma que pecare, esa morird»
(Ez 18.4; vea 18.20). Ezequiel 18 habla de cierto
hombre que comenzé a servir al Sefior fielmente,
dio mucho, hizo todos los sacrificios y llevé una
vidamoral; luego, hacia el final de su vida, negéla
fe. Ezequiel dijo que toda su justicia fue en vano.
Por lo tanto, Juan estaba diciendo que tengan
cuidado de no perder su galardén al final.

Laverdad es vital. Aquellos que se aferran ala
verdad realmente confian en Jests. Las personas
no pueden confiar realmente en Jestis a menos que
se aferren a la verdad.

CONSISTENCIA EN LA APLICACION

Juan también abordé otra pregunta: ;Cémo tra-
tamos a estas personas? Todos conocemos a algunas
buenas personas que son engafiadas por errores
religiosos. Aquellos que los escuchan también estdn
siendo engafiados. Juan dijo: «Cualquiera que se
extravia, y no persevera en la doctrina de Cristo,
no tiene a Dios; el que persevera en la doctrina
de Cristo, ése si tiene al Padre y al Hijo» (2° Jn 9).
En primer lugar, tenemos que darnos cuenta de
que no importa cudn buenas sean estas personas,
si van mas alld de la ensefianza de Cristo, no son
de Cristo. No podemos comprometer la verdad.

Juan fue muy especifico. El dijo: «Si alguno
viene a vosotros, y no trae esta doctrina, no lo
recibdis en casa, ni le digdis: jBienvenido! Porque
el que le dice: jBienvenido! participa en sus malas
obras» (2*Jn 10, 11). Tenemos que mirar el contexto
y el escenario del presente pasaje: Este pasaje no
quiere decir que no se pueda invitar a la persona
a tomar un vaso de té helado en un caluroso dia
de verano. El punto de Juan fue el de incluir a la
persona de tal manera que realmente se apoye su
falsa doctrina.

En los dias de Juan, los predicadores no eran
apoyados como lo son hoy. El dinero escaseaba y
las posadas eran pocas. Cuando una persona lle-
gaba a la ciudad a predicar, tenfa que encontrar a
alguien que le permitiera hospedarse en su casa.
Juan estaba diciendo: «Incluso si el préjimo viene
diciendo que es cristiano, pero no viene con las
buenas nuevas de Jesucristo, nolo apoye». Cierta-
mente, debe tratar de ensefiarle el evangelio, pero



no lo lleve a su hogar ni tenga ninguna asociaciéon
que apoye su doctrina. Si lo hace, es tan culpable
como el que ensefiaba la doctrina.

CONCLUSION

(Qué estaba diciendo Juan sobre el amor y la
verdad? Tenemos que amar a todos. «Porque de tal
manera amoé 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» (Jn 3.16). Si Dios
amo tanto al mundo que permitiria que Su Hijo
muriera por todas las personas, también debemos
amarlas. Sin embargo, decir que las amamos no
quiere decir que debamos apoyarlas en sus falsas
ensefianzas. Es tentador pensar que una persona
religiosa sincera es cristiana a pesar de sus falsas
ensefianzas. Juan dijo que no podemos ceder a
esta tentacion.

Muchas personas religiosas en el mundo
piensan que estamos siendo criticos. Las perso-
nas creen que cualquiera que haya pasado por
una determinada experiencia es verdaderamente
nacido de Dios. Sin embargo, no es lo que ensefia
la Biblia. Tenemos que defender lo que sabemos
que es verdad.

A veces es posible desenfocarse. Es posible
poner tanto énfasis enla verdad sin tener en cuenta
el amor que nos volvemos severos, inflexibles y
beligerantes, alejando a las personas del Sefior. Sin
embargo, por otro lado, podemos desarrollar una
actitud sobre el amor, el perdény la aceptaciéon que
nosimpida defenderla verdad. Tenemos que evitar
ambos extremos y practicar la verdad con amor.

Laverdad esvital. Hay que creerlay obedecerla.
No se puede hacer ningtin compromiso con ella.

Richard Pectol
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(Viene de la pédgina 2)

su responsabilidad, alentardn a los miembros a
andar «enlaverdad» ylosamardn por su fidelidad.
También corregirdn a los que son como Diétrefes.

«Santos solidarios». El segundo tipo de cris-
tiano mencionado en 3% Juan es Gayo. Teniendo
en cuenta su caracter, llegamos a la conclusiéon de
que el cumplimiento de la obra del Sefior requiere
santos solidarios.

Juan le dijo primero a este hermano: «Amado,
yo deseo que ttiseas prosperado en todaslas cosas,
y que tengas salud, asi como prospera tu alma»
(vs. 2). (Nos gustaria que alguien orara para que
podamos prosperar como prosperan nuestras al-
mas? En algunos casos, seria como orar para que
las personas se arruinen o se enfermen y mueran;
porque espiritualmente estdn en bancarrota, y sus
almas estdn en su lecho de muerte. En lugar de
permitirnos estar en esta posicién, jesforcémo-
nos por ser espiritualmente saludables, para que
alguien pueda decir de nosotros lo que Juan dijo
de Gayo! jSu alma estaba sana! ;Cudles eran las
caracteristicas de su salud espiritual?

Quizds las palabras de Juan sugieran que la
vida de Gayo mostraba abundante evidencia de
virtudes cristianas, como el amor, la gentileza, la
paciencia y la bondad. Sin embargo, hay algunos
hechos que podemos saber con certeza sobre Gayo:

Un hecho es que su vida era una vida de ver-
dad: Juan dijo que los hermanos testificaban de
su verdad y agregd que Gayo estaba «[andando]
en la verdad» (vs. 3). La idea es que obedecia a la
verdad. Su vida era congruente con sus creencias;
vivia lo que crefa.

Ademds, lavidade Gayo erauna vida de servi-
cio.Juan hablé de su ayudaa otros enlos versiculos
5 al 8. Los hermanos mencionados en el versiculo
5 era aquellos a quienes Gayo ayudaba: hombres
que viajaban de un lugar a otro, predicando la
Palabra y llevando a cabo las instrucciones de los
apéstoles.

(Qué hacia Gayo por ellos? Les brindaba
ayuda, incluso a extrafios, hermanos a quienes
ain no conocia. Les servia a estos evangelistas
viajeros mientras estaban en su propia drea. Con
ayudarlos, era hospitalario por bien del evangelio.

Se le inst6 a Gayo a que enviara a estos herma-
nos cristianos en su camino, y podriamos suponer
quelohizo. Lapalabra «encaminarlos» sugiere que
les ayudaba a pagar sus gastos mientras viajaban
desde su casa hasta la siguiente parada de su viaje.
Era generoso al dar, dispuesto a desprenderse de
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su dinero para ayudar a difundir el evangelio.

En otras palabras, les mostraba amor; luego
testificaron acerca de suamor ante la congregacién
(vs.6a). Eraamoroso, lo que se demostré porla forma
en que ayudaba a sus visitantes. El amor que no
es expresado dificilmente puede llamarse amor.

Se necesita el mismo tipo de cristianos en la
iglesia hoy. Dichos discipulos no son necesaria-
mente los que van a ensefiar y predicar la Palabra
o aestableceriglesias en dreas dificiles del mundo.
En cambio, incluyen a las personas que apoyan
a dichos obreros, sea econdémica, emocional o
personalmente. Se estdn involucrando de otras
maneras, como lo hizo Gayo abriéndoles su casa.
La iglesia necesita santos comprensivos que sean
hospitalarios, generosos y amorosos.

Cristianos que realizan la obra de la iglesia. La
epistola supone la existencia de un grupo de
hombres que son predicadores o misioneros: los
evangelistas. De ellos podemos aprender que, si
se va a hacer la obra de la iglesia, se necesitan
soldados abnegados. Juan dijo: «Porque ellos
salieron por amor del nombre de El, sin aceptar
nada de los gentiles. Nosotros, pues, debemos
acoger a tales personas, para que cooperemos con
la verdad» (vss. 7, 8).

(Qué aprendemos sobre estos hombres? 1) Re-
cordaban estar agradecidos por lo que se hacia por
ellos y alabar a quienes les habian ayudado. Juan
le dijo a Gayo: <han dado ante laiglesia testimonio
de tu amor» (vs. 6a). 2) Su objetivo singular era
servirle a Dios; ellos «salieron por amor del nom-
bre de El» (vs. 7a). 3) Estaban dispuestos a hacer
sacrificios por el Sefior; salieron «sin aceptar nada
de los gentiles» (vs. 7b).

Estos soldados de Cristo hacian sacrificios
econémicos. Se necesita de una fe considerable
para que alguien se ponga en marcha en tales cir-
cunstancias, sin garantia de apoyo, dependiendo
de los hermanos en cada lugar para recibir hospi-
talidad y obsequios, y no aceptar la ayuda de los
incrédulos. Con frecuencia (y no solo en el caso
de predicadores o misioneros), el servicio incon-
dicional a Dios requiere sacrificios econémicos.

Sin embargo, la idea principal que queremos
hacer notar es que estos hombres estaban lide-
rando el avance del reino del Sefior. Eran como
los «soldados de primera linea» del ejército de
Dios. Estaban dedicando toda su vida a difundir
el reino. Tenemos que tener hombres como estos
en la iglesia: predicadores y misioneros cuyo ob-
jetivo principal enla vida es proclamar la Palabra.



No todo el mundo tiene que hacer esa labor, sin
embargo, algunos tienen que estar dispuestos a
responder al llamado de dedicarse a una vida de
predicacién del evangelio.

Cuando los cristianos participan en este tipo
de labor, se tienen que valorar sus esfuerzos. Juan
animé a Gayo a apoyar a estos hermanos. 1) Dijo
quelosevangelistas debian ser encaminados «como
es digno de su servicio a Dios» (vs. 6b). 2) Tam-
bién alenté su apoyo diciendo que salieron «sin
aceptar nada de los gentiles» (vs. 7b). Por lo tanto,
inst6 diciendo: «debemos acoger a tales personas»
(vs. 8a). Su sacrificio merece nuestros sacrificios,
nuestra generosidad. 3) Luego agrego que, cuando
apoyamos a estos obreros, nos convertimos en
«[cooperadores] con la verdad» (vs. 8b). En otras
palabras, somos participes de su labor. Lo que sea
que ellos logren, lo logramos nosotros.

Con respecto al versiculo 11, los comentaris-
tas estdn de acuerdo en que «lo malo» se refiere
a Diétrefes y «lo bueno» se refiere a Demetrio.
El mensaje de este versiculo es «No sean como
Diétrefes; mds bien, sean como Demetrio, a quien
ahora describiré».

Los obreros a tiempo completo que Juan des-
cribi6é probablemente incluian a Demetrio: «Todos
dan testimonio de Demetrio, y aun la verdad
misma; y también nosotros damos testimonio, y
vosotros sabéis que nuestro testimonio es verda-
dero» (vs. 12).

(Quién era Demetrio? No se sabe nada de
él excepto lo que Juan escribié en esta epistola.
Probablemente era la persona que llevaba la carta
por Juan.

Podemos ver el testimonio de su cardcter: «To-
dos» daban testimonio de su fidelidad; «la verdad
misma» da testimonio de su obra, en el sentido de
que vivia de acuerdo con la verdad. Juan también
dio testimonio de su buen carécter. Todo cristiano
debe esforzarse por vivir de tal manera que puedan
hacerse los mismos comentarios sobre él o ella.

Cristianos que obstaculizan la obra de laiglesia. Al
hablar de Diétrefes, la epistola describe un segundo
tipo de cristiano: uno que no ayuda a realizar la
obra, sino que de alguna manera la obstaculiza.

(Qué hizo Diétrefes que estaba mal? No re-
cibi6 a los soldados abnegados: «no recibe a los
hermanos» (vs. 10). Ademads de eso, impedia que
otros les dieran la bienvenida, llegando incluso a
expulsarlos de la iglesia, excomulgandolos.

Incluso se negé a aceptar la autoridad de
Juan, el apéstol. Juan habia escrito una carta a la

iglesia sobre la cual Didtrefes ejercia liderazgo,
sin embargo, Diétrefes la habia ignorado (vs. 9).
No hay indicios de que la carta fuera 1% 0 2° Juan.
Mais bien, probablemente se trataba de una carta
relacionada con el dnimo y el apoyo de los evan-
gelistas viajeros. Juan dijo acerca de Diétrefes: «Yo
he escrito a la iglesia; pero [...] [é]] no nos recibe
[...] parloteando con palabras malignas contra
nosotros» (3" Jn 9b, 10). Quizds tenia su propia
versioén del evangelio. Puede que no estuviera de
acuerdo con algo que ensefiaba Juan. Podria haber
sido un falso maestro. En cualquier caso, se negaba
a aceptar la autoridad de Juan.

(Por qué Dibtrefes se negaba a recibir a los
evangelistas viajeros y por qué rechazaba la au-
toridad de Juan? Juan explicd: «le gusta tener el
primer lugar entre ellos» (vs. 9b). Di6trefes era un
constructor de imperios, y la congregacién local
erasuimperio. No queria que nadie, ya fuera Juan
el apdstol o los evangelistas viajeros, interfiriera
con su direccién de la congregacién o socavara
su autoridad.

(Hay hombres asi hoy? Los he visto: hom-
brecillos que construyen imperios, que quieren
ser los primeros. Su objetivo es gobernar una
congregacién en lugar de servirle. Quieren lograr
esto sinninguna interferencia de miembros dentro
de la congregacién o de predicadores fuera de la
congregacion.

Lamayoriadelos problemas delaiglesialocal,
aunque no todos, son el resultado del deseo de ser
«el primero», el ansia de poder. La mayoria de los
problemas de la iglesia son realmente sobre quién
estd acargo, quién tendrd el poder. Probablemente,
hay al menos un poco de Diétrefes en cada uno de
nosotros; el deseo de preeminencia es parte de la
condicién humana. Si es asi, es un deseo contra el
que tenemos que luchar, especialmente enlaiglesia.
Nuestro objetivo tiene que ser seguir el ejemplo
de Jesus. El dijo: «y el que de vosotros quiera ser
el primero, serd siervo de todos. Porque el Hijo
del Hombre no vino para ser servido, sino para
servir, y para dar su vida en rescate por muchos»
(Mr 10. 44, 45).

Si nuestro objetivo es «ser el primero», ser un
amo en lugar de un siervo, entonces la obra de la
iglesia se verd obstaculizada. Necesitamos recor-
dar este dicho: «Es asombroso cudnto bien puede
lograrse si no importa quién recibe el crédito».

Por supuesto, otros cristianos pueden tener un
efecto negativo en la obra de la iglesia: 1) Aque-
llos que promueven la ensefianza falsa, o que no
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predican el evangelio como estd escrito, dafian la
iglesia.2) Los que contintian en pecado traen opro-
bio alaiglesia. 3) Los que se niegan a contribuir a
laiglesia—que no dan de su presencia, su tiempo,
su dinero o sus talentos a la iglesia— inhiben el
crecimiento de la iglesia. 4) Los que no seguirdn
el liderazgo de los ancianos son un detrimento
para la iglesia. A veces, el problema de la iglesia
no consiste en un liderazgo deficiente, sino en se-
guidores deficientes. 5) Los que causan disensién
en la iglesia criticando sin causa impiden que la
iglesia cumpla su misién.

Conclusion. Cuando yo estaba en noveno afio,
era mariscal de campo en un equipo de fttbol de
secundaria en Moore, Oklahoma. Teniamos un en-
trenador apasionado. Un dia, durante la préctica,
se suponia que yo debia liderar el bloqueo. De
alguna manera, cometi un error al ejecutar la obra.
Accidentalmente me coloqué frente al portador
de la pelota y lo derribé. El entrenador me grité:
«jRoper, si no puedes bloquear, al menos quitate
del camino!».

Su amonestacién es un buen consejo para al-
gunos de los que obstaculizan la obra de la iglesia.
Queremos decirles: «Si no pueden bloquear, es
decir, si no pueden o no quieren ayudar a despe-
jar el camino para la obra de la iglesia, jal menos
sdlganse del camino!». Tenemos que tener cuidado
de no obstruir la labor de la iglesia. No queremos
impedir que otros hagan lo que pueden hacer. No
impidamos que la iglesia logre aquello paralo que
ha sido disefiada.

(Qué es usted? ;Es un lider amoroso, un santo
solidario o quizds unsoldado abnegado? ;Es usted,
en cambio, como Didtrefes, alguien que impide
que la iglesia tenga éxito o arruina la obra de la
iglesia de alguna otra manera? ;Es usted alguien
que ayuda o alguien que obstaculiza, alguien que
edifica la iglesia o alguien que la derriba? ; Ayu-
da y asiste y promueve la obra de la iglesia, o se
opone a ella?

Si ha impedido que la iglesia tenga éxito de-
bido a su vida pecaminosa, ahora es el momento
de corregirlo. Coy Roper

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