JESUCRISTO, DON DEL PADRE A LA HUMANIDAD.
PERSPECTIVA DEL CUARTO EVANGELIO

DOMINGO MUNOZ LEON

Tanto amé Dios al mundo
que le dio a su Hijo Unigénito

Obrwg yap Aydmnoey 6 Bedg tov xdopov,
&ote ToV LGV TOV [ovoyevd Edwxev

(Jn 3, 16a)

El Evangelio de San Juan es, como todo Evangelio, una presentacién
de la persona de Jesus. En el Prélogo (1, 1-18) nos ofrece una sintesis ini-
cial que va a dominar toda la visién de Jesucristo en el resto del Evangelio.
Jesucristo es el Verbo creador, luz y vida de los hombres, que se ha encar-
nado y habité en medio de nosotros (1, 14). El cuerpo del evangelio estd
dividido en dos grandes partes. En la primera (1, 19-12, 50) el evangelista
nos presenta la persona de Jests en su ministerio piblico mediante signos,
encuentros y discursos. Es el llamado Libro de los Signos. Predomina la
oferta de la vida. En la segunda parte (c. 13-21), encontramos el relato de
la despedida de Jesis, su oracién al Padre, la Pasién y Resurreccién. Es el
Libro de la Gloria. Es la revelaciéon del amor de Jesucristo que se entrega
hasta el extremo.

Ya esta sola presentacién de la estructura del evangelio lleva consigo
la idea de Jesucristo como don del Padre para la humanidad. Pero hay un
lugar en el evangelio en que esta dimensién ha sido puesta de relieve por
el evangelista con una fuerza extraordinaria. Es la sintesis del misterio re-
dentor que encontramos en el c. 3. En ella nos vamos a centrar para el
desarrollo de nuestro tema. Veremos que las ideas del evangelista se en-
cuentran también resumidas en otro escrito atribuido también a San Juan,
la Primera Carta. También la teologia de Pablo nos ofrece desarrollos para-
lelos.
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1. El Didlogo con Nicodemo como sintesis del misterio redentor: Proclama-
cion del amor de Dios en el don del Hijo (3, 1-21)

El capitulo tercero del Evangelio se abre con el llamado «Didlogo
con Nicodemo» (3, 1-21). Es un encuentro en que se expone la sintesis de
lo que significa ser cristiano. La seccién tiene dos partes. En primer lugar
estd el didlogo (3, 1-12). En él se afirma la necesidad de nacer de nuevo
para entrar en el Reino de Dios (3, 3. 5). Ese nacimiento se especifica co-
mo una generacion por el agua y el Espiritu, es decir, como un nacimiento
por la fuerza vital del Espiritu de Dios que se recibe y actia en el sacra-
mento del Bautismo!.

La segunda parte de la seccién (3, 13-21) es un mondlogo con la ex-
posicién del misterio redentor. Jests, el revelador que viene del cielo, ex-
plica la naturaleza y la razén dltima del nacimiento por el agua y por el
espiritu. Ese nacimiento es fruto del descenso del Hijo del hombre, es de-
cir, de la Encarnacién (3, 13) y de su elevacién en Cruz (3, 14). La fe en
ese misterio redentor es la salvacién («para que todo el que crea tenga por
¢l vida eterna»: 3, 15). Todo ello se debe al inmenso amor de Dios que
ha dado al mundo a su Hijo para salvarlo (3, 16). El don del Hijo es su
envio al mundo (3, 17. Veamos el ndcleo de esta seccidn.

Bajo del cielo (3, 13)

La aseveracién «En verdad, en verdad os digo» de 3, 11 da a toda
esta seccion el tono de declaracién del Revelador. Como un punto de par-
tida se afirma el descenso del Hijo del hombre:

«Nadie ha subido al cielo
sino el que bajé del cielo,
el Hijo del hombre» (3, 13).

xal 00delg GvaPéBnxev elg tov odpavov
el uf 6 éx tob odpavod xatafds,
;

G e B
6 vidg tob dvBpdmov

1. La autenticidad de la mencién del agua en 3, 5 es indiscutible. La atribucién
de esta mencién a la redaccién eclesial (Bultmann) o al dltimo de los estadios de
la composicién (Boismard) es para nosotros secundaria. En cualquier caso, incluso
con sola la mencién original del nacimiento por el Espiritu Santo, unida a la idea
de entrar en el Reino de Dios, tendriamos asegurada la dimensién sacramental (alu-
sién al Bautismo). Por lo demis, toda la estructura del logion pide este sentido.
Véase G. R. BEASLEY-MURRAY, Jobn 3, 3. 5: Baptism, Spirit and the Kingdom, Exp-
Tim 97 (1986) 167-170.
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La declaracién afirma que el tnico Revelador es el que ha bajado del
cielo. Quiza hay una velada contraposicién con Moisés del que algunas tra-
diciones judias afirmaban que habia subido al cielo.

El que ha bajado del cielo es el Hijo del hombre. Es decir, es el Ver-
bo encarnado (1, 14), el puente de comunicacién entre cielo y tierra (cf.
1, 51). La adicién «que est4 en el cielo» (presente en muchos manuscritos
y versiones)? quiere indicar la comunicacién entre el Padre y el Hijo.

El signo de salvacion, levantado en alto (3, 14-15)

Tras la afirmacién de la Encarnacién, el evangelista va derecho al
misterio redentor que ha consistido en la cruz-resurreccidn:

«Y como Moisés levantd la serpiente en el desierto,
asi tiene que ser levantado el Hijo del hombre» (3, 14).

5 5 o S B B e
xal xabog Mwiefig Spwoev tov Spv &v i épfiue,
. G O T

obtwg Vdwbiivar 8T tov vidv t0d dvBpdmov

La referencia a la serpiente levantada en alto® para curar a los israe-
litas mordidos de las serpientes sirve al evangelista para exponer la fuerza
salvadora de la muerte de Cristo y a la vez para indicar el camino de la
fe como acceso a la salvacién. En efecto, el evangelista conoce sin duda al-
guna los desarrollos del libro de la Sabiduria* y de las tradiciones targu-
micas® sobre la forma con que los israelitas eran curados.

2. Cf. D. A. BLACK, The text of Jobn 3, 13, GraceTheolJourn 6 (1985) 49-66.
El autor cree que la expresién «Que estd en el cielo» es auténtica y estd conforme
con la afirmacién jodnica de la omnipresencia del Hijo del hombre, atin caminando
por la tierra.

3. H. MANESCHG, Die Erzihlung von de ehernen Schlange (Num 21, 4-9) in der
Auslegung der friihen jiidischen Literatur, Frankfurt a. M.-Bern 1981.

4. El Libro de la Sabiduria (16, 7. 11. 12), para evitar que sus lectores interpreta-
ran el episodio de la serpiente como algo mégico, ha atribuido la fuerza curativa
a la Palabra de Dios.

5. EI TP Jr I- en Num 21, 8b nos da la siguiente traduccién: «El que contemple
(la serpiente)... y su corazén esté derecho al nombre del Memra de YY., vivird».
Jr I repite la misma férmula en Num 21, 9. El cuarto evangelio, pues, en esta refe-
rencia a la fe salvadora al contemplar al Hijo de Dios, parece estar aplicando la
férmula que el TP aplicaba al corazén dirigido al nombre del Memra de YY. La
correspondencia es més exacta todavia en 3, 18 en que se habla de «creer en el
Nombre...» del Hijo tnico de Dios.
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Por ello afiade:

«Para que todo el que crea
tenga por él vida eterna» (3, 15).

o nd¢ 6 motedwy v adtd
y N g
#xn Gty aidviov

El signo que cura a la humanidad es, para el evangelista, Cristo le-
vantado en alto®. El signo e instrumento de salvacién es el Hijo. Ha sido
dado por el inmenso amor del Padre, como en el desierto habia dado a
los israelitas el signo de salvacién. A continuacién lo expone con més de-
tencion.

La proclamacién del amor de Dios (3, 16a)

El evangelista se remonta en este momento hacia la raiz Gltima de
todo el misterio redentor. Es el amor del Padre que ha dado al mundo a
su Hijo Unigénito.

«Porque tanto amé Dios al mundo
que dio a su Hijo tnico (3, 16a)

Oftwg Yap Aydmmoey 6 Bedg tov xbopov,
@oTe TOV LIOV TOV [OVOYEVH] Edcwxev

La proposiciéon se presenta con la marca de una conjunciéon causal
(porque: yap). Esto indica que estamos ante la razén suprema del descenso
y elevacién del Hijo del hombre, portador de la salvacién.

El conjunto de la frase estd determinado por la palabra «tinto»
(obtew) que da a toda la frase el tono de exclamacién, admiracién y ponde-
racién. Al tratarse de un término con expresiéon de cantidad (magnitud),
afecta al verbo «<amé» indicando la inmensidad del amor divino. A la vez,
por ser el antecedente de una oracién consecutiva, indica el principio del
que se seguird la consecuencia en la oracién correspondiente (dio a su Hijo

unigénito). El amor de Dios es asi el principio de donde brota el don del
Hjjo.

6. H. VAN DEN BUSSCHE, L’élévation du Fils de I’homme (Jean 3, 11-21), Bi-
ViChr 35 (1960) 16-25.
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El verbo de la oracién principal es amé (Aydmnoev), el sujeto, Dios
(6 6ed¢) y el término-complemento, mundo (xéspov). La oracién proclama
abiertamente el amor inmenso de Dios al mundo.

El término «theos» evidentemente se refiere a Dios Padre. El evange-
lista utiliza ambos términos (6 matip y Bedc) intercambidndolos continua-
mente en su evangelio, v. gr. en el Prélogo’. El Padre, Dios Amors, es
pues el origen de todo el misterio redentor.

El aoristo nos remite a un acto puntual. Por el contexto (3, 17) sabe-
mos que ese acto de amor ha consistido en la Encarnacién o envio del Hi-
jo, es decir, en el «don» del Hijo. Lo decisivo es que el verbo «amé» nos
introduce en la vida del Padre como un Dios Amor que se despliega en
la Redencién®.

El término-complemento es el mundo, es decir, la humanidad, como
aparece mas adelante en este mismo capitulo (3, 19)%.

El «don» del Unigénito como efecto del amor de Dios (3, 16b)

La consecuencia del inmenso amor de Dios, se expresa en la proposi-
cion «Que le dio a su Hijo unigénito». La particula «que» (cote)!! indica

7. Remitimos al estudio fundamental de K. RAHNER, Theds en el Nuevo Testa-
mento en Escritos de Teologia, Madrid, Taurus 1961, vol I, 93-167.

8. M. A. FERRANDO, Dios Padre en el Evangelio segin San Juan, Anales de la
Facultad de Teologia (Chile) 47 (1996) 1-179.

9. L. SCHOTTROFF, Der Glaubende und die feindliche Welt, Beobachtungen zum
gnostischen Dualismus und seiner Bedeutung fiir Paunlus und das Jobannesevangelium,
(Wissenschaftliche Monographien zum Alten und Neuen Testament 37) Neukirche-
ner Verlag, Neukirchen-Vluyn 1970, que defiende el dualismo Dios-mundo como
irreductibles (Juan seria un gnéstico) no acierta a explicar cémo puede compaginar-
se esta expresién con el conjunto del evangelio. Evidentemente todo parte de haber
puesto como premisa una explicacién errdnea del dualismo joinico. Véase nuestro
trabajo sobre el «Verbo y la Gloria».

10. Sobre el concepto de mundo, puede verse G. SEGALLA, La preghiera di Ge-
sut al Padre (Giov 17). Un addio missionario, Brescia, 1983, p. 77. Véase también A.
GARCIA-MORENO, E! Cuarto Evangelio. Aspectos teoldgicos, Pamplona, 1996, p.
69-86. El autor titula la seccién «Tanto amé Dios al mundo». En realidad no se
trata de una exposicién de Jn 3, 16 sino del concepto de mundo en Juan.

11. E. A. ABBOTT, Jobannine Grammar, Londres 1906, p. 172 advierte que la
conjuncién hoste que aparece frecuentemente en Marcos y Mateo y cuatro veces
en Lucas, ocurre en Juan inicamente aqui y con esta unica construccién («Tanto...
que) destaca que &ote nunca ocurre en oracién post-inicial con indicativo, excepto
en nuestro caso de Jn 3, 16. Por otra parte, este empleo jodnico es comun en los
mejores autores clasicos. La conclusién que a continuacidn saca Abbott de que el
escritor no consideraba esta frase como Palabra del Sefior sino como una explica-
cién del mismo autor, no afecta al propésito del presente articulo.
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que estamos ante el efecto del acto de amor de Dios-Padre expresado en
la oracién anterior, es decir, en el antecedente de la oracién consecutiva.
El sujeto es el mismo, es decir, Dios, el predicado-beneficiario es asimismo
el mundo (la humanidad). El verbo es «dio» y el complemento directo «su
Hijo unigénito». Veamos cada uno de los dos dltimos términos:

— El verbo «dio» 2 (#3wxev) (en aoristo como «amd») expresa un
hecho puntual. También aqui sabemos que este don consiste en el envio
del Hijo (véase 3, 17 del que en seguida hablaremos). El término «dio» es
muy amplio. La primera referencia es sin duda a la encarnacién-envio (o
descenso del Hijo del hombre) (3, 13). Pero el mismo contexto (3, 14) ha-
bla de la elevacion y, en consecuencia, podemos y debemos hablar también
de un «don» que abarca hasta la entrega en la Cruz® (cf. Jn 10, 18; 14,
31 y Rom 8, 31ss).

— El complemento-término, es decir, lo que el Padre da a la huma-
nidad, es su Hijo unigénito (tov viov tov povoyev)). Evidentemente la frase
implica una dimensién trinitaria intradivina!* connotando la preexistencia
del Hijo, doctrina que se contiene en otros muchos pasajes del evangelio.
El Hijo es llamado «Unigénito». Esta denominacién debe afectar en primer
lugar a la condicién del Hijo en su Encarnacién . Pero indirectamente y
reductive afecta a la dimensién trinitaria intradivinal¢. En efecto, el uso

12. El verbo «dar» tiene un uso muy amplio en Juan. Unas veces se habla de
«don» del Padre al Hijo; otras del «don» de Cristo a los hombres. Véase el articulo
de G. MORUJAO, Exemplos de desenvolvimento derixico no IV Evangelho em torno
dos dons de Jesus, 111 Simposio Biblico Espafiol, Valencia-Lisboa, 1991, 385-394. Este
multiple empleo del verbo «dar» es importante pero cae fuera del propésito del
presente articulo. En efecto, la idea de Cristo como don del Padre a la humanidad
aparece solamente en nuestro texto de 3, 16 y en otros dos textos, a saber, en 4,
10 (didlogo con la Samaritana) y 6, 32 con la terminologia del pan del cielo. De
estos textos nos ocuparemos al final del articulo.

13. F. M. BRAUN, Jean le théologien, II, Paris, 1964, pag. 179s, comentando el
término «Monogenés» de Juan (3, 16) se expresa asi: «Or ce Fils est 'Unique, le
monogenes. La correspondance avec Gen XXII, 2: «Prends ton fils ton unique
(yehidka), que tu chéris, et va-t’en au pays de Moryya, et 1a tu l-offriras en holo-
causte» et avec Gen XXII, 12: «Tu ne m’as pas refusé ton fils, ton unique», est a
la fois dans le fait qu’un fils chéri est livré a la mort par son pére, et que ce fils
est son unique».

14. Véase nuestro articulo La Trinidad inmanente e interpretacion del NT. Pree-
xistencia 'y encarnacion del Verbo (Jn 1, 1. 14) segiin J. A. T. Robinson, Estudios Bibli-
cos 54, 1996, 195-223.

15. Véase I. DE LA POTTERIE, La verité dans Saint Jean, Roma, 1977, 178-191.

16. La dimensién trinitaria intradivina del envio del Hijo es doctrina comun de
la interpretacién patristica. Como ejemplo puede verse Ireneo, Adv. Haer. 4, 6, 3,
SC 100, 442. El Santo entiende la venida del Hijo como la Encarnacién.
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de «Unigénito» aparece dos veces en el Didlogo con Nicodemo (en nuestro
texto y en 3, 18) y otras dos veces en el Prélogo (en 1, 14. 18). Ahora
bien, en el dltimo verso del Prélogo se afirma que el Unigénito esta en
el seno del Padre con una inclusién evidente al 1, 1 («Junto a Dios»: mpdg
oV Bedv).

Jesucristo es pues el don del Padre a la humanidad, un don inmenso,
un don que procede del inconmensurable amor del Padre.

La finalidad del don del Unigénito (3, 16c)

La tercera parte del versiculo 3, 16 dice asi:

para que todo el que crea en él no perezca,
sino que tenga vida eterna» (3, 16c)

G e T8 ; B A
o ndg 6 miotedwv el adtov Wi &méAnton
5585 ¥ -y

AN Exm Lwiv aidviov

La expresion es una reiteracién de lo expresado en 3, 15 con algunos
matices nuevos que en seguida explicaremos.

— La oracién comienza con una particula final (wa). Asi pues, esta-
mos ante la finalidad que Dios ha tenido presente al dar a su Hijo a la
humanidad.

— La proposicién final tiene como sujeto una oracién completiva:
«Todo el que crea en El> (nd¢ 6 morebwv eic adtdv). Es la condicién y el
medio o vehiculo. Indica el beneficiario de la salvacién. La formulacién tie-
ne la marca «Todo el que» y con ella se expresa la universalidad de la ofer-
ta de la salvacién? y de la redencién. La condicién-vehiculo es la fe en
el Hijo. La conexion entre fe y salvacién es muy frecuente en Juan y pro-
bablemente es una de las formulas que preexistian en la Escuela de Juan
(cf. 3, 36)18. El evangelista explica a lo largo de su evangelio en qué con-
siste la fe en el Hijo: «venir al Hijo» (6, 35); «seguir al Hijo» (8, 12); etc.

17. R. SCHNACKENBURG, El Evangelio segiin San Juan, I, Herder, 1980, p. 462
indica que el evangelista incorpora aqui la idea del v. 15, es decir, la concesion de
la vida eterna a los creyentes: «la posesidén de la ‘vida eterna’ es precisamente tan
importante e imprescindible, porque preserva de la ‘perdicién’».

18. El conjunto de la frase «El que cree tiene vida eterna» nos parece una for-
mula preexistente en la Escuela de Juan, cf. 6, 47. Remitimos al desarrollo en nues-
tra obra Palabras de Revelacién (en preparacién).
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— El verbo de la oracién final es doble «No perezca sino que tenga
vida eterna». La primera parte indica el término negativo del que Dios li-
brara al que cree. Ese término es la perdicién. La segunda parte expresa
el término positivo que Dios otorga al que cree, es decir, la posesién de
la vida eterna.

El envio del Hijo como especificacion del don. Reiteracién de la finali-

dad (3, 17)

En una nueva estrofa, estrechamente ligada a la anterior mediante
una particula causal explicativa, el evangelista pone en labios de Jesus las
sigulentes palabras:

«Porque Dios no ha enviado a su Hijo al mundo
para juzgar al mundo,
sino para que el mundo se salve por él» (3, 17).

s oon a g P T N T T
o0 Yap dméotethey 6 Bedg tov vidv el TOV xbopov
o xpivy tov xbopov,

AN’ o cwbff 6 xbouog O adtod

La particula «pues» (gar) tiene un alcance de aclaracién. Es como una
ampliacién del pensamiento del verso anterior. Los términos de la oracién
son los mismos. Sujeto: Dios; verbo: envib; complemento directo: su Hijo;
beneficiario del envio es el mundo. La finalidad es la salvacién.

Sin embargo, nuestro verso no es una tautologia. El verbo «envi6»
aclara el hecho que se expresaba en la frase «tanto amé Dios al mundo que
le dio a su Hijo» . El envio del Hijo aparece como el acto supremo del
amor de Dios y como contenido del don. Este envio es sin duda la Encar-
nacién, como en seguida veremos.

El aoristo «envié» indica un acto puntual que se despliega desde la
Encarnacién a la Cruz.

19. R. E. BROWN, The Gospel According to Jobn I-XII, New York, 1966, p. 147
advierte que el v. 16 no solamente estd en referencia con los vv. 14-15 sino que
camina hacia el v. 17. El v. 16 nos habla del propésito del Padre al dar su Hijo
en la Encarnacién y muerte. Seglin Brown, el v. 17 entrarfa ya en el terreno teolé-
gico de la escatologia realizada. La expresién «juzgar el mundo» no nos parece en
este caso portadora de esta idea que ciertamente aparece a partir del 3, 18 (sea o
no apropiada la expresién «escatologia realizada»).
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La finalidad se expresa también en una formulacién («no... sino...»)
semejante a 3, 16b. Pero ofrece matices nuevos y preciosos. En primer lu-
gar se excluye la finalidad de «condenar» al mundo. Dios-amor no puede
tener como finalidad un propésito negativo. La condenacién, cuando se dé,
sera por contrariar al propédsito de Dios. Asi se indica enseguida en 3,
18-21. La finalidad es la salvacién del mundo. En la expresién «el mundo
sea salvo por El», el verbo es una especie de pasivo divino. Con la expre-
sién «por El» el evangelista presenta a Cristo como medio, instrumento,
camino y mediador de la salvacion.

El envio del Hijo en la Primera Carta de Juan

La ensefianza del evangelio sobre Cristo, don del amor del PadreZ,
hecho realidad en el envio del Hijo, aparece también en un lugar clave de
la 12 Carta de San Juan?!, precisamente como una aclaracién de la expre-
sién «Dios es Amor» (1 Jn 4, 8). Estamos por consiguiente ante la misma
estructura profunda. El amor de Dios se manifiesta en el envio del Hijo.
Merece la pena transcribir el texto y comentarlo:

«En esto se manifest6 el amor que Dios nos tiene:
; <5 e 5

en que Dios envié al mundo a su Hijo tnico

para que vivamos por medio de él (4, 9).

En esto consiste el amor:

no en que nosotros hayamos amado a Dios,

sino en que él nos amé y nos envibé a su Hijo

como propiciacién por nuestros pecados» (4, 10).

En 1 Jn 4, 9 el desarrollo comienza con una proposicién deictiva:
«En esto se manifesté el amor que Dios nos tiene». La frase esta relaciona-
da con la definicién de Dios de 4, 8 («Dios es Amor»)2. Los beneficia-
rios en este caso son los lectores que representan sin duda a la humanidad
como aparece en la frase siguiente en que se habla del mundo.

20. Esta idea la hemos querido expresar en la obra El don de Dios Amor. Cristo,
luz del mundo y pan de vida, en San Juan, Madrid, 1993.

21. Los problemas principales de la investigacién sobre la 12 Carta y su relacién
con el evangelio de San Juan han sido recogidos por H.-J. KLAUCK, Die Johannes-
briefe, Darmstadt, 1991. Véase especialmente la seccién de pgs. 88-109.

22. La idea es destacada fuertemente en el comentario de W. THUSING, Las
Cartas de San Juan, Herder, 1973, p. 156-161.

!_'L”\/TQ:!PA") NE NAV/A A 6]
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La formulacién «Dios envié al mundo a su Hijo dnico» es exacta-
mente equivalente a la que hemos visto en Jn 3, 16-17. Sujeto: Dios; verbo:
envid; complemento directo: a su Hijo Gnico; complemento de destino: al
mundo. Es importante ademis el apelativo de «Unico» (monogenés) que
coincide con el de Jn 3, 16. 18. La procedencia de la misma mano o de
la misma escuela es innegable.

La finalidad «Para que vivamos por medio de él» coincide con Jn 3,
17 «Para que el mundo sea salvo por él». En la Carta la salvacién se expre-
sa con el término «vida»2.

En 1 Jn 4, 10 encontramos una reiteracién muy del gusto del evange-
lista y del autor de la primera carta. Comienza de nuevo con una deictiva
«En esto consiste el amor». Es una frase evidentemente eliptica. Se refiere
sin duda al amor de Dios. El contenido se expresa en una proposicién
«No... sino...». La primera parte «No en que nosotros hayamos amado a
Dios» excluye la precedencia del hombre en el designio salvador. Dios no
nos ha salvado por méritos previos. La segunda frase «Sino que El nos amé
y nos envi6 a su Hijo» une felizmente los mismos dos verbos «<amé» y «en-
vié» que hemos encontrado en Jn 3, 16-17. Por consiguiente estamos ante
una profunda conviccion del autor. La Carta parece ser una expresion sin-
tética y un comentario del evangelio?.

La finalidad salvadora se expresa en esta estrofa de una manera origi-
nal: «como propiciacién por nuestros pecados». Es la misma frase que el
autor utiliza al hablar de Cristo nuestro abogado en 1 Jn 2, 2. De aqui
podemos deducir que la salvacién y la vida de que se habla como fruto
del envio del Hijo, tiene su comienzo en el perdén de los pecados. Ello
nos lleva a la vez a recordar la representacién de Jestis como «Cordero de
Dios quita el pecado del mundo» (Jn 1, 29. 36). Esta expresién podria tra-
ducirse por «Cordero dado por Dios como propiciacion por los pecados
del mundo»?.

23. La donacién de la vida eterna por el Hijo es también la peticién de Jesus
en Jn 17, 2 (cf. la mencién del Hijo como enviado en 17, 3, también en conexién
con «vida eterna»).

24. Cf. S. S. SMALLEY, 1, 2, 3 John, Word Biblical Commentary, Waco, Texas,
1984, 240-244.

25. Véase el Targum Palestinense (Neofiti) a Génesis 22, 8: «Y dijo Abraham:
De delante de Yahweh se preparard un cordero para el holocausto, si no td eres
el cordero del holocausto. Y caminaron los dos juntos con el corazén perfecto».
Conviene recordar que para finales del siglo I el cordero del sacrificio de Isaac esta-
ba considerado ya como una victima con valor expiatorio (A. Diez Macho).
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Tres versos mas adelante el autor vuelve sobre el hecho del envio del
Hijo con una nueva formulacién y con una explicitacién importante.

«Y nosotros hemos visto y damos testimonio
de que el Padre envid a su Hijo
como Salvador del mundo» (1 Jn 4, 14)
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Los verbos («<hemos visto y damos testimonio») con que se presenta
la formulacién, implican que estamos ante una confesién de fe. El conteni-
do de esta confesién de fe es el mismo que en 1 Jn 4, 9-10 y Jn 3, 16-17:
el envio del Hijo al mundo. El sujeto es aqui el «Padre». Lo nuevo aqui
es la expresiéon «como Salvador del mundo». La expresién aparece también
en Jn 4, 42, precedida asimismo por verbos de experiencia y con tono de
confesiéon de fe. Esta expresién «Salvador del mundo» es otra forma de
condensar la finalidad de la venida del Hijo equivalente a las formulaciones
que hemos visto: «para que vivamos por Eb> (1 Jn 4, 9) y «como propicia-
cidén por nuestros pecados» (1 Jn 4, 10). Es notable que recurra aqui de
nuevo la expresién «mundo» como en Jn 3, 16 y en 1 Jn 4, 9. También
en 1 Jn 2, 2 («no sélo por los nuestros sino por los de todo el mundo»).

sQué significa la expresion «Dios envié a su Hijo al mundo»?

En el conjunto del evangelio, el Padre es denominado como «El que
envia». Son frecuentes las férmulas en labios de Jesus «El Padre que me
ha enviado» (5, 37; 6, 57, etc.) refiriéndose a Dios?. Jesucristo es denomi-
nado el «enviado» (17, 3).

Interesa detenernos en precisar lo que significa este envio del Hijo
por el Padre?.

26. Sobre el envio de Jests por el Padre véase la obra de J. P. MIRANDA, Der
Vater, der mich gesandt hat (EurHochschr 23, 7), Berna/Francfurt M.: Lang, 1972;
Die Sendung Jesu im 4. Evangelium: religions-und theologiegeschichtliche Untersuchun-
gen zu den Sendungsformeln (SBS, 87), Stuttgart: KBW, 1977.

27. Como ha observado atinadamente C. K. BARRETT, The Gospel According to
ST Jobn, London, 1962, p. 473 (comentando a Jn 20, 21) el evangelista alterna el
empleo del verbo «apostello» y «pempo». El autor enumera todos los lugares joani-
cos. La alternancia de ambos verbos vale tanto para el envio de Cristo por el Padre
como para el envio de los discipulos por Cristo.
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La expresiéon puede entenderse en un doble nivel 2.

— Un primer nivel podria ser el esquema profético. La frase vendria
a decir que Cristo es el enviado supremo. Esto se puede entender en un
sentido de monoteismo unipersonal?. Esta forma de entender el envio
del Hijo es la caracteristica principal de la corriente que hemos llamado
«cristologia epifinica restrictiva»®. Para los autores que la propugnan,
Cristo es la manifestacién suprema de Dios pero entendido como el envia-
do supremo, un enviado que es mero hombre3!. Los herejes ebionitas y
otros afines se mantuvieron en esta explicacién de Cristo como enviado
del Padre. Este sentido parece que atribuye también Boismard al dltimo re-
dactor del evangelio en la interpretacién que da de Jn 17, 3. En efecto,

28. La misién del Hijo por el Padre, segin R. BULTMANN, Das Evangelium des
Jobannes, Gottingen, 1957 (pag. 187) es solamente comprensible a partir de la termi-
nologia gnéstica. El autor admite (comentando Jn 5, 19) que en general en el Nue-
vo Testamento la unidad del Padre y del Hijo tiene como modelo la de Dios y
sus enviados (los Profetas), pero en Juan el esquema seria gnéstico. Bultmann no
obstante afirma que Juan no ha conservado el fondo propiamente mitolégico, pero
si la terminologfa: «Von dieser Mythologie entfern sich Joh freilich, behilt aber ih-
re Begrifflichkeit bei» (pag. 188). Con textos tomados de fuentes posteriores, nos
parece poco probado el afirmar que es el mito gndstico el que presta la terminolo-
gia a Juan. En efecto, esta terminologia era ficil encontrarla (cuando atin no estaba
formado el mito gnéstico) en la pregnosis judia, en los escritos de Qumran y en
la preocupacién de los targumistas sobre la Revelacién de Dios en su Palabra (tam-
bién en el targum con las asociaciones de «juicio» y «vivificacién»).

29. La expresién ha sido objeto de un estudio reciente por parte de E. SCHWEL
ZER, Was meinen wir eigentlich, wenn wir sagen ‘Gott sandte seinen Sobn...’¢, NTS
37 (1991) 204-224. El autor se habia ocupado anteriormente de la férmula en el si-
guiente estudio: Zum religiongeschichtlichen Hintergrud der ‘Sendungsformel’, Gal 4,
4 R6 8, 3f Job 3, 16f 1 Job 4, 9, ZNW 57 (1966) 199-210. En el estudio de 1991
el autor analiza el origen de la expresién en el Antiguo Testamento, judaismo y
helenismo, y a continuacién las férmulas neotestamentarias. Desgraciadamente no
analiza con detencién los textos de Rom 8, 3; Jn 3, 16-17 y 1 Jn 4, 9. El autor
parece que se mantiene en la linea de la cristologia epifanica restrictiva. Su interpre-
tacién del término «Logos» no tiene presente la concepcién de preexistencia y en
consecuencia la equivalencia de la expresién «Dios envié a su Hijo al mundo» con
el hecho de la Encarnacién. El recurso al monoteismo no puede ser, ya en el Nue-
vo Testamento, un recurso al monotefsmo unipersonal, sino un recurso al mono-
teismo trinitario. Por ello tampoco cabe hablar de una Trinidad en la que el Hijo
sea una criatura (cf. p. 224).

30. Véanse nuestros articulos El principio Trinitario inmanente y la interpreta-
cion del Nuevo Testamento. (A propésito de la cristologia epifanica restrictiva), en «Es-
tudios Biblicos» 40 (1982) 19-48; 277-312 y 41 (1983) 241-284.

31. Desgraciadamente estos autores coinciden en sus explicaciones con los Testi-
gos de Jehova que consideran a Jestis como «el hombre més grande del mundo».
Como es légico, la negacién de la Trinidad inmanente lleva consigo la imposibili-
dad de cualquier otra explicacién de la «unicidad» de Cristo.
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Boismard?? ve en la férmula de Jn 17, 3 la intencién del dltimo redactor
del evangelio de atenuar la afirmacién de la divinidad de Jesucristo redu-
ciéndola solo al concepto de envio .

El conjunto del Evangelio y de la Primera Carta excluye totalmente
esta interpretacion de cristologia restrictiva. Con ello pasamos a la segunda
forma de entender el envio.

— La segunda interpretacién es la comprensién del envio del Hijo
dentro del esquema de la Encarnacién Redentora y presuponiendo la pree-
xistencia del Hijo. Esta nos aparece ser la tnica explicacion posible de la
frase en los lugares de Juan que hemos mencionado. La clave del Prélogo
(1, 1) y de los lugares de la preexistencia (8, 58: 17, 5. 24) lo exigen con
toda firmeza. Es importante poner de relieve que el evangelista utiliza la
terminologia del envio del Hijo en paralelismo con la terminologia de «ba-
jar del cielo» (Jn 6) y de «proceder del Padre» y «venir de Dios». Recorde-
mos entre otros lugares la famosa declaracién de 7, 28-29 («de él vengo y
el me ha enviado») que es la primera de las siete grandes declaraciones de
la Fiesta de las Tiendas; asimismo la frase del Bautista en el Discurso Kerig-
matico refiriéndose a Jestis como «El que viene del cielo» (3, 31), igualmen-
te la sintesis que Jests hizo de su ministerio: «Sali del Padre y vine al mun-
do. Ahora dejo el mundo y voy al Padre» (16, 28). La mencién del envio
del Hijo es frecuente en la Oracién Sacerdotal y precisamente en contextos
que se parecen mucho a la formulacién de 3, 16. Asi en 17, 8 se pone en
paralelo «Estos han conocido que he salido de ti y han creido que ti me
has enviado». Més importante es la frase de 17, 18: «Como ti me has en-
viado al mundo, asi yo les he enviado al mundo». El término «mundo»
se relaciona también con 3, 16. Igualmente en 17, 21. 23 la frase «para que
el mundo crea (o conozca) que ti me has enviado» une de nuevo «mundo»
y «fe» en el envio del Hijo.

El envio del Hijo como sinénimo de la Encarnacion Redentora en

Pablo

La doctrina de Juan se encuentra corroborada con la doctrina paulina
sobre el envio del Hijo y la finalidad salvadora. Citemos sélo dos textos:

32. M. E. BOISMARD, Moise ou Jésus, Leuven, 1988, p. 133-135.
33. Naturalmente, segin Boismard (ibid; cf. nota anterior) el Evangelio en su
conjunto afirma la divinidad de Cristo.
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«Pero, al llegar la plenitud de los tiempos, envié Dios a su Hijo, nacido
de mujer, nacido bajo la ley, para rescatar a los que se hallaban bajo la
ley, y para que recibiéramos la filiacién adoptiva» (Gal 4, 4).

El envio del Hijo representa para Pablo la plenitud de los tiempos.
Con El llega la liberacién de la esclavitud y el don de la filiacién divina.
El detalle «nacido de mujer» parece tener un triple alcance. En primer lu-
gar puede indicar la verdadera humanidad de Cristo; en segundo lugar cabe
una alusion a la concepcidn virginal; finalmente es posible un deris de Gen
3, 15 (la victoria de la Mujer y su descendencia) texto interpretado mesini-
camente en Apc 12 y en las tradiciones targimicas.

Pablo emplea la férmula del «envio» sin entrar en ulterior explica-
cién. Esta la vamos a encontrar en otro texto paulino que a continuacién
indicamos:

«Pues lo que era imposible a la Ley, reducida a la impotencia por la car-
ne, Dios, habiendo enviado a su propio Hijo en una carne semejante a
la del pecado, y en orden al pecado, condené el pecado en la carne»
(Rom 38, 3).

Pablo trata también de exponer aqui, como en Gélatas 4, 4, que la
venida del Hijo es la fuente de la liberacién de la esclavitud del pecado .
El apéstol intenta también decir que eso es posible por la Encarnacién del
Hijo de Dios. De ahi la mencién de «carne». En una rebuscada frase ad-
vierte que la Encarnacidn es participacion de nuestra carne pero que Cristo
estd sin pecado aunque viene para librarnos del pecado. La férmula que
emplea es «Dios envib a su propio Hijo». Con ello nos acercamos mucho
mas al texto de Jn 3, 16. Todo el conjunto de la expresion implica la pree-
xistencia del Hijo, doctrina que San Pablo ha expuesto también en la Carta
a los Filipenses (2, 6-11)%.

34, La teologia de Pablo se puede expresar adecuadamente con el término «En-
carnacién Redentora». Recordemos que esta expresién es usada por A. Feuillet co-
mo sintesis de su exposicién de la teologia jodnica en A. Robert-A. Feuillet, Intro-
duction a la Bible, 11, Nouveau Testament, Desclée, Tournai, 1959, p. 890-914. La
unidad doctrinal del Nuevo Testamento, en este caso, entre Pablo y Juan aparece
con toda claridad.

35. Es interesante observar que, al final de este mismo capitulo 8 de Romanos,
Pablo vuelve a utilizar la frase «su propio Hijo» en la siguiente expresién: «El que
no perdoné ni a su propio Hijo, antes bien le entregé por todos nosotros, ¢cémo
no nos daré con ¢l graciosamente todas las cosas?> (Rom 8, 32). El autor utiliza
aqui un término verbal «entregd» (ropédwxev) con la misma raiz que el empleado
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2. Otros lugares del cuarto evangelio en que aparece Cristo como don del Pa-
dre a la humanidad

A continuacién indicamos otros lugares en que aparece la idea de
Cristo como don del Padre.

A) Si conocieras del don de Dios (Jn 4, 10)

El capitulo cuarto (Didlogo con la Samaritana), estd profundamente
penetrado por la tematica del don. La Samaritana habla del pozo de agua
que les dio el padre Jacob. Jestis habla a la Samaritana del don del agua
viva que simboliza la gracia, la revelacién, el Espiritu Santo. Sin embargo
hay una expresion en que el evangelista parece presentar a Jesus como el
don de Dios. Es la frase siguiente:

«Si conocieras el don de Dios,
y quién es el que te dice:
‘Dame de beber’» (Jn 4, 10a).

Ei #8etc tiv Swpedv 100 Oeod
xol tlg €otv 6 Aéywv oo,
Abg por mely

Evidentemente la expresién «don de Dios» puede referirse ya antici-
padamente al don del agua viva que aparece en el desarrollo del didlogo.
Esa agua viva es don del Hijo y se convierte en el creyente en un manan-
tial que brota hasta la vida eterna (4, 14). No obstante, la expresion «si co-
nocieras el don de Dios», en yuxtaposicién a la frase «y quién es el que
te dice ‘dame de beber’», parece insinuar que el evangelista concibe a Cris-
to como el don supremo dado por el Padre a la vez que como fuente de
los dones que de El proceden (la gracia, la revelacién, el Espiritu). La cone-
xi6én del conjunto de Jn 4, 10-14 con 7, 37-39 nos lleva a Jn 19, 30 con
la entrega del Espiritu y los dones de sangre y agua que brotan del costado
de Cristo abierto en la Cruz (19, 34-37). Jesucristo es el don de Dios en
cuanto fuente del Espiritu que brota del misterio Pascual.

por Juan («le dié a su Hijo Unigénito»: Jn 3, 16). El verbo «mapédwxev» implica
la entrega del Hijo a la muerte. San Pablo piensa que es precisamente en la muerte
donde se consuma el don del Hijo.
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B) Jesucristo, el verdadero pan del cielo, don del Padre (6, 32-33)

La segunda vez (ademis de 3, 16) en que aparece en el evangelio el
verbo «dar» teniendo como sujeto al Padre y como complemento a Jesu-
cristo, es 6, 32-33:

En primer lugar Jests afirma:
«En verdad, en verdad os digo:

No fue Moisés quien os dio el pan del cielo;
es mi Padre el que os da el verdadero pan del cielo (6, 32)

PAudy iy Méyw Spiv,
o0 Mwiofig 3édwxev Outv tov dptov éx Tod odpavod
GAX’ 6 matfp pov didwotv WIv Tov dptov €x ToD odpavol TOV GAnBwéy

A continuacién se identifica este pan del cielo con Jesus:

porque el pan de Dios
es el que baja del cielo
y da la vida al mundo» (6, 33).
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Nuestro texto es una réplica a 6, 31 en que los judios afirman:
«Nuestros padres comieron el mand en el desierto, segin estd escrito: Pan
del cielo les dio a comer». El texto citado.hace referencia al don del mana
en Ex 16, 4s y Sal 78, 34. El don del mani era enumerado como uno de
los grandes dones de Dios en el desierto. El evangelio de Juan parece refle-
jar el contenido del Midrash de los Dones que tiene tanta importancia en
el Targum Palestinense al Pentateuco .

La importancia basica de nuestro texto, en relacién con Jn 3, 16-17,
es la especificacién que afiade el evangelista acerca de la frase «pan del cie-
lo». En primer lugar se dice que el pan de Dios es el que baja del cielo
(6, 33a). La referencia a la Encarnacién (cf. 3, 13) es evidente, sobre todo
si se tiene presente todo el contexto del evangelio. La frase siguiente «Y

36. A. RODRIGUEZ CARMONA, E! Midris de los Dones y su relacion con el Tar-
gum Palestinense, en Simposio Biblico Espafiol (Salamanca 1982) Madrid, Univ.
Complutense, 1984, pp. 553-571.
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da la vida al mundo» nos introduce de nuevo en la misma tematica de la
proclamacién de Jn 3, 16-17. La finalidad de la Encarnacién es la donacién
de la vida. El beneficiario es el mundo. Una férmula parecida se dird un
poco mas adelante en la aplicacién eucaristica: «Y el pan que yo os daré
es mi carne por la vida del mundo» (6, 51). Eucaristia y Encarnacién (cf.
oapt en 1, 14 y en 6, 51) son la fuente de la vida del mundo. El pan que
da la vida al mundo (6, 33) es la persona de Cristo en la Encarnacién y
en la Eucaristia. De esta manera se completa y enriquece la idea de Cristo
don del Padre a la humanidad expresada en 3, 16.

Asi pues, en nuestro caso, como en 3, 16, Jesucristo es el que baja
del cielo con evidente alusién a la Encarnacién y da la vida al mundo.

3. Los dones del Revelador: De su plenitud hemos recibido todos (1, 16)

Cristo es don del Padre a la humanidad por ser el Salvador del mun-
do. A través de Cristo se nos ha dado a la humanidad la plenitud de los
dones de la salvacién. A continuacién indicamos solamente el elenco de
esos dones que suponen un ctimulo de gracia.

El Revelador es dador del poder de llegar a ser Hijo de Dios. (El don
de la filiacién divina) (1, 12).

El Revelador es el dador de la Gracia y la Verdad (1, 17).
El Revelador es el dador del vino nuevo (2, 1-11).

El Revelador es el dador del agua viva (4, 1-14)%.

El Revelador es el dador del pan de vida (6, 25-58).

El Revelador es presentado por el Padre y conocido por gracia: El
don de la fe (6, 37-47).

El Revelador es el luz del mundo (8, 12).

El Revelador es el dador de la verdadera libertad (8, 31-36).

El Revelador es el dador de la vida (8, 51).

El Revelador es la Puerta y el Pastor que conduce a la vida (10, 1-18).
El Revelador es la fuente de la Resurreccién y Vida (11, 25).

37. El tema de Jesucristo, don del Padre, estd relacionado con el don del Espiri-
tu. Esto puede referirse, en primer lugar, a la dimensién trinitaria intradivina, pero

también a la dimensién cristolégica (Cristo fuente del don del Espiritu; cf. Jn 7,
37-39).
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El Revelador es el dador del Mandamiento Nuevo (13, 34-35).
El Revelador es el Camino, Verdad y Vida (14, 6-11).

El Revelador promete el don del Espiritu (14, 15-16).

El Revelador es el dador de la Paz (14, 27).

El Revelador es la Vid verdadera (15, 1-5).

El Revelador es que tiene poder sobre toda carne para la dar vida
eterna (17, 2).

El Revelador es el que da a conocer el Nombre divino (17, 6. 26).

El Revelador es el medio de la unidad con el Padre y con los suyos
(17, 11. 21. 23).

El Revelador se ofrece en sacrificio para que los suyos sean consagra-
dos en la Verdad (17, 19).

El Revelador es el Rey y testigo de la verdad (el don de la Revela-
cién (18, 37).
El Revelador es el dador del Espiritu (19, 30).

El Revelador es la fuente del agua y sangre (don de la Iglesia, del
Bautismo y la Eucaristia (19, 34).

El Revelador es el signo levantado en alto para salvacién del que lo
mira sin fe (19, 37; 3, 14; 8, 28; 12, 32).

El Revelador otorga el Espiritu para remisién de los pecados (20,
19-23).

Conclusion

El conjunto de los lugares que acabamos de exponer contienen una
altisima teologfa. Dios es Amor que se da. Ese amor se ha manifestado en
el envio del Hijo para la salvacién del mundo. El don del Hijo se completa
con el don del Espiritu. Cristo pues es don del Padre a la humanidad, un
don que se ha desbordado en tesoro de gracia: De su plenitud hemos reci-

bido todos.

Domingo Mufioz Leén
MADRID
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